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Resumen

Las Relaciones Internacionales se construyen Unicamente desde el lente ontol6gico de
separacion, por esto es necesario discutir otras formas de vida que surgen desde un lente
ontoldgico de interconexion. Por lo tanto, es preciso discutir como nacen las formas de
gobernabilidad desde diferentes presuposiciones ontoldgicas. En este caso seran el ayni y la
democracia que respectivamente nacen desde la interconexion y separacion. Para discutir
esto el primer capitulo define apropiadamente los términos que se usaran. El segundo
capitulo discute el surgimiento del ayni desde la colectividad. El tercer capitulo analiza el
individualismo que lleva a la creacion de sistemas politicos como la democracia. El ultimo
capitulo discute el surgimiento del ayni y de la democracia desde diferentes perspectivas
ontoldgicas y ademas cuestiona el sistema actual que fue creado desde el conocimiento
sesgado. Este trabajo de titulacion intenta pluralizar el conocimiento y abrir nuevas
posibilidades que permitan que otras cosmovivencias puedan ser tomadas en cuenta en la
actualidad.
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ABSTRACT

International Relations scholarship is constructed exclusively from separation ontological
lens, for this reason it is necessary to discuss other forms of life that arise from an
interconnection ontological lens. Therefore, it is necessary to discuss how the forms of
governance are born from different ontological presuppositions. In this case they will be the
ayni and the democracy that respectively arise from the interconnection and separation. To
discuss this the first chapter appropriately defines the terms that will be used. The second
chapter discusses the emergence of ayni from the community. The third chapter analyzes
the individualism that leads to the creation of political systems such as democracy. The last
chapter discusses the emergence of ayni and democracy from different ontological
perspectives and also questions the current system that was created from biased knowledge.
This degree work tries to pluralize knowledge and open up new possibilities that allow
-cosmovivencias- to be taken into account at present.

Ayni Runa Ayllu Ontology Democracy



Uchillayachishkayuyay

Karu mamallaktacunata apanayka, shuklla ruray rakirimanta rikurin, kaymantami shukti
kawsaykunata rimarina kanchik. Chaymanta, ima shina mamallaktata pushanakunata
wifiachinatami rimanakuna kan shukti alli yuyaykunawan ushashpa. Shinaka, ayniwan
democraciawanka wifiarinmi tantanakuykunamanta shinallatak rakirikunamantapash. Ifiu
Kallari killkaypika, rimayka kankankami ima yuyaykunata ushanata. Ishkay rimaypika ayni
imalaya tukuy kawsaykunapi sinchiyachishkata rimarinka. Kimsa killkaypika,
shukllayashpa democraciata imashina pushanata wifiachishkata rimanakan. Tukuri
rimaypika democraciawan ayniwan imashina shukti yuyakunawan sinchiyashkatami riman
shinallatak kunan kawsay yuyaykunata ashtawan sinchiyachinata riman, imashina shukti
yuyaykunawan wifiarishkata. Kay killkayka tawkakunaman yuyayta rikuchinata ruran,
shinallata shukti kawsaykuna japichun imashina fiukanchik runa kawsay kashkata.
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Introduccion

Las Relaciones Internacionales presuponen solamente la existencia primordial desde la
separacion. Este lente ontoldgico ha legitimado sistemas, regimenes, teorias, paradigmas e
incluso ha ignorado otro tipo de conocimiento que pueda derivarse del lente ontoldgico de
interconexion. Esta perspectiva del mundo llevo a la creacion de la democracia que en la
actualidad es “el mejor sistema” al compararlo con otros, pero es una opinion totalmente
sesgada ya que fue implantada desde pensamientos occidentales. En cambio, cuando se ve
desde otro lente se pueden distinguir distintas formas de vida como el ayni que ha sido
marginalizada por siglos. Pensar desde dos distintos lentes ontoldgicos y cuestionar la
academia es necesario para pluralizar el conocimiento. Esto nos lleva a discutir lo necesario
que es lucha por dar a conocer otros tipos de cosmologias dentro de las Relaciones
Internacionales.

Para entender de otras cosmovivencias es preciso lograr una amplia variedad de teorias y
dejar de concebir el mundo desde una sola perspectiva ontolégica que ha dominado por
siglos. En este caso el ayni serd el fruto del lente de interconexiéon que es muy poco
estudiando dentro de las Relaciones Internacionales. El objetivo principal de este trabajo es
comparar el sistema democratico y el ayni que nacen de diferentes presuposiciones
primordiales que nos llevara a juzgar el sistema actual y la concepcion de este. Para cumplir
la meta se divide el trabajo de titulacion en cuatro capitulos: el primero es una busqueda
que aspira definir de una manera adecuada los conceptos que se usaran durante todo el
escrito; el segundo capitulo toma como base la conciencia comunitaria para el origen del
ayni; el tercero es discutir como la conciencia individual lleva a la creacion de la
democracia; el ultimo capitulo busca explicar como el ayni y la democracia nacen de lentes

ontoldgicos diferentes y juzga al sistema actual que esta basado en separacion.



En mi opinion discutir esto es necesario en las Relaciones Internacionales ya que en los
ultimos afios se ha juzgado las bases de este por no permitir que otros tipos de
conocimiento lleguen a formar parte de la disciplina. Ademas, esta fundada en bases
occidentales y euro-centristas que en ningin momento toman en cuenta pensamientos
andinos, orientales ni africanos. Por esto considero importante cuestionar este sistema
desde una perspectiva andina que permite ver desde otro lente ontoldgico la formacion de
una forma de gobierno totalmente diferente que no esta basado en el individuo sino en la
comunidad. El ayni es una de las multiples formas de vida que han sido relegadas y pensar
que estas podrian aportar llevaria a que se pluralice el conocimiento y no quede en el olvido
los saberes ancestrales de todas las comunidades que habitan esta pacha.

Este escrito no se basa en un método aceptado por el conocimiento occidental ya que confia
en lo espiritual mas que en lo tangible. El ayni es dificil de comprender y de explicar desde
una perspectiva cientifica “racional” por lo que es necesario cambiar la forma de ver el
cosmos. Es dificil llegar a comprender el ayni si te encuentras enmarcado en un lente de
separacion, por lo que este trabajo no solo requiri6 de una investigacion de escritorio,
también necesité sentir el cosmos en interconexion para llegar a entender como funciona la

vida desde una perspectiva andina



Capitulo I: Definiciones basicas y delimitaciones

Este capitulo definira los términos que se usaran durante los proximos capitulos,
porque es necesario saber que significan ya que varias palabras estan escritas en lenguas
nativas de la region andina como el Aymara. Por esto se buscaron los términos que se
adaptan de mejor manera al objetivo que tiene el trabajo de titulacion. Los conceptos mas
importantes que son necesarios definirlos son: ayni, democracia y ontologia. La democracia

va a ser definida desde la cosmologia occidental y el ayni desde la cosmologia andina.

Ayni
El ayni es una forma de vida que fue implementada en la region andina durante el

periodo pre hispanico. Aunque en la actualidad existen rezagos del ayni como el sumak
kawsay' en Ecuador y como lo dice Lajo “la “utopia andina” esté alli, incolume, todavia
vive rodeada de mas de 15.000 comunidades indigenas (en Perd, Ecuador y Bolivia), que
poco a poco recuperan la conciencia del manejo de este maravilloso ser naturaleza-
humano” (2003, 157). Un claro ejemplo de esto son las minkas que aun persisten en

comunidades del Ecuador e incluso se practican fuera de comunidades indigenas.

Se mencionard dos definiciones del ayni y se elegira la mas apropiada para este
trabajo; los criterios utilizados se describiran mas adelante. La primera es:

un sistema de trabajo de reciprocidad familiar generalizado entre los
miembros de los ayllus, destinado a las construcciones de estructuras
publicas y a los trabajos agricolas (...) realizandose a través de la
prestacion de servicios por un individuo o por grupos, a un individuo o
a grupos, y debiendo ser “devuelto” con la misma fuerza de trabajo y
entrega que fue despendida en fechas, locales y tareas determinadas
(Altamirano y Bueno 2011, 53).

1 Buen vivir



Esta definicion privilegia una cosmologia occidental mas que una cosmovivencia andina ya
que usa un marco tedrico y un lente ontoldgico que lleva a una epistemologia positivista.
No se lo puede considerar un sistema porque esto encasilla al ayni dentro de un paradigma
occidental porque desde esta vision se crean jerarquias que llevan a una sociedad dividida
en la cual se clasifican los seres que habitan dentro del cosmos. Ademas, se considera que
la palabra reciprocidad no abarca lo que realmente significa ayni. La reciprocidad se
concibe como dar y recibir algo del mismo valor o de mayor valor esto no permite ver mas
alla como pueden ser las conexiones espirituales con Pachamama u otras formas de vida.
Ademaés, habla de las personas como individuos que no comprende la conexion que el

humano tiene con su entorno.

Esta forma de definir el ayni comprende la cosmologia andina por lo que considero
que la siguiente definicidn es la mas adecuada:

El ayni es la simbiosis de la vida comdn, donde cada uno se enriquece

con la vida de los demas, es la forma en la que la conversacion florece

entre las diferentes formas de vida (...) EI Ayni es el placer de dar y es

un sitio donde hay solidaridad y cooperacion entre los runas, la

naturaleza y las huacas entonces la vida puede fluir” (Rengifo 1998,
107).

Esta forma de ver el ayni se acopla mas a la conexién y a la comprension de la
cosmovivencia andina. El ayni no significa dar por obligacion o esperar algo a cambio. Esto
solamente refleja la armonia que se forja constantemente por la relacion entre todos los
seres que existen en el entorno y fuera de este. Se puede definir como la matriz del ayni al
ayllu ya que de ahi nace esta forma de ver la vida. Segin Rengifo “el Ayllu es una
interaccion y el resultado de una conversacion entre los humanos (runas), las comunidades

de huacas (deidades), y la comunidad natural (sallga), en una atmdsfera con una profunda



equivalencia” (1998, 89). Como se mencionaba anteriormente la reciprocidad no
comprende esto ya que ningun runa, huaca o sallga espera algo a cambio porque todos
entienden sobre el cuidado mutuo de la relacion. Esto refleja como el ayni no solo se da

entre humanos, sino que se da con otros seres.

Democracia
La democracia sera vista desde una vision occidental y aceptada por las disciplinas

de Relaciones Internacionales y Ciencia Politica. Entonces esta:

descansa sobre la sustitucion de una concepcién organica de la
sociedad por una vision individualista cuyos elementos principales son
la idea de contrato, el reemplazo del hombre politico segun Aristoteles
por el homo economicus y por el utilitarismo y su busqueda de la
felicidad para el mayor namero (Touraine 2004, 4).

Esto quiere decir que la democracia se basa en una conciencia individualista que se
analizara mas adelante. En la democracia la homogeneidad de intereses y la participacién
de todos los/as ciudadanos en la vida politica es indispensable (Touraine 2004, 10). La
democracia, al cumplir con los parametros de racionalidad que se exigen dentro del sistema

occidental, llega a ser aceptada como el “mejor” sistema politico en la actualidad.

Ontologia
La ontologia parte desde la pregunta ¢(Como concibo la condicion existencial

primordial?, y esto lleva a dos tipos de respuesta. La primera es separacion donde se niega
una relacion primordial entre el mundo y yo. Ademas, “cuando el lente asume primero la
separacion, la articulacion resultante de la realidad es necesariamente de naturaleza
reducida y categérica” (Trownsell 2013, 8). Esto significa que al concebir el mundo desde
este lente se llegara a formas de vida donde se buscara siempre jerarquizar y ver cada sujeto

individualmente. Este lente ontoldgico ha dominado y no ha permitido que otros tipos de



conocimiento formen parte de los saberes que se difunden. Ademas, se usé esta ontologia
para imponer estructuras dentro de las sociedades. La segunda respuesta a la pregunta es
interconexion “donde todo esta vivo y conectado. Desde esta perspectiva, los humanos no
se ven como separados o separables, sino como un aspecto integrado de un todo
interconectado que incluye toda la vida y el cosmos” (Trownsell 2013, 27). Esto quiere
decir que el mundo y yo estamos conectados siempre, no es posible pensar en sujetos
individuales. Ademas, permite analizar como una accion puede afectar a los otros entes que
estan conectados contigo. Permite la creacion de nuevas formas de cosmovivencia y su
comprension. Desde esta perspectiva es posible repensar en los tipos de conocimiento que
existian hace miles de afios como el ayni en el mundo andino o el ubuntu en el mundo

africano.

¢Cdémo es posible contrastar ayni con democracia?
La principal razon para contrastar el ayni y la democracia es discutir cual es la

condicion primordial. Esto quiere decir que se analizara cada uno desde un lente ontoldgico
que serd interconexion y separacion. Como se sabe la democracia y el ayni son diferentes
pero lo interesante es analizar cdmo estas dos surgieron ya sea por una conciencia
individual o una conciencia comunitaria. Considero que desde una perspectiva ontoldgica si
se pueden comparar para saber cdmo surgieron estas dos estrategias de vivir en conjunto.
Es necesario recalcar que no se apunta a una comparacion en la que se busca similitudes
sino mas bien en un contraste de existencias primordiales analizandolos desde diferentes

lentes ontoldgicos.

Otro objetivo es cuestionar la construccién del mundo actual y la creacion de

sistemas desde un lente ontoldgico que fueron fundados por los intereses de algunos



estados. Las Relaciones Internacionales se fundan desde la academia occidental donde
Estados Unidos y Gran Bretafia han influido en la creacion de esta disciplina. Segun Selbin
y Nayak
estas teorias toman el orden mundial como dado, empleando la epistemologia
positivista y empirismo para proporcionar soluciones como la intervencion
militarizada, programas de ajuste estructural y otras politicas que permiten al

norte/oeste o partes privilegiadas de la sociedad “lidiar” con el resto y
mantener relaciones de poder y / o estructuras en su lugar (2010, 3).

Entonces las intenciones de estas potencias econémicas, sociales y politicas por afios se han
aduefiado del conocimiento y lo han formado de acuerdo a sus intereses que lo usan para
justificar sus actitudes atroces. La razon de los humanos que en la actualidad se entiende
como universal solamente toma en cuenta la perspectiva del norte y esto permite que se
siga ignorando otros tipos de conocimientos. Por lo tanto, considero necesario emplear otro
lente ontologico que permita cambiar desde el principio la forma en la que se percibe el

COSMOS.

Este capitulo se enfocod en buscar definiciones adecuadas que se acoplaran a los
objetivos de este trabajo de titulacion. Ademas, dio razones por las cuales el contraste es

necesario y qué es lo que se quiere lograr con esto.

Capitulo I1: Colectividad-Ayni
Aqui en los Andes, todos criamos chacra y reciprocamente todos somos criados por la
chacra que criamos (Grillo 1994,13).

Este capitulo discute el nacimiento del ayni a través del pensamiento colectivo. El
ayni se basa en el ayllu dentro de la region andina. El ayllu significa familia, pero este no

solo se da entre humanos que tengan relaciones sanguineas, sino que mantienen una



relacién entre todos los seres. Estos seres son las sallgas y las huacas® que act(ian en
diferentes pachas. También el espacio y tiempo explican cémo el ayni comprende el hecho
de la conexidn entre los seres que habitan en el cosmos y como de estos surgen los
“procesos del ‘hacerse bien o hacerse justo actuando juntos’” (Lajo 2006, 42). El modo de
vivir comunitariamente asume que no se concibe desde el individuo; en un mundo
comunitario se mantiene una “continua conversacion cara a cara sin intermediacion alguna,
ya seamos hombres, arboles o piedras” (Grillo 1994, 13). Esto quiere decir que todos los

seres que actuan dentro de la comunidad buscan hacer bien al otro y fluir con pacha.

Runa
El [runa] dentro del ayllu refleja la vida comunitaria. Este desde su concepcion no

esta solo porque es un componente de la chacra que logra armonizar carismaticamente el
entorno en el que vive (Grillo 1994, 14). Esto demuestra que no es un individuo méas bien
es un componente que no solo depende de su entorno, sino que también aporta y cuida a sus
apus, sallgas y huacas. El impulso del runa viene del cuidado mutuo porque cada uno de
los seres se encuentra conectado. Cuando se vive en comunidad no se concibe el individuo®
ya que todo estd vivo y se puede interactuar con otros seres sin importar que estos no
hablen, porque se comunican a través de vibraciones que intercambian. Por ejemplo “la
fuerza del sacerdote estard dada por su capacidad para entender qué parte del enfermo esta

desequilibrada en si misma o ‘no vibra al compas del kay pacha’. El sanador tratara de

2 Un ejemplo de la relacién entre todos los seres se puede ver en la siembra ya que el runa siembra en la
pachamama mientras este espera que las huacas lo ayuden en la cosecha.

¥ Cuando me refiero a que no se concibe un individuo no se puede pensar automaticamente que es necesario
despojar de la singularidad a los runas. Como lo dice Lajo “el indigena es parte de su comunidad, sin perder
sus dones y talentos que lo caracterizan como singularidad (....) él participa con sus talentos que definen ‘su
singularidad’ (término éste para distanciarnos del concepto de individuo o persona) que es algo que existe y

tiene influencia en lo que lo rodea, pero no tiene ‘actualizacion’ como ‘individuo’” (2006, 41).



devolver al enfermo al orden andino u orden natural” (Lajo 2006, 154). Se concibe a cada
ser como un préjimo como un hermano y por lo tanto como una familia.

Para entender como surge el ayni se discutird el papel que funge el ser humano
dentro de esta cosmovivencia. Segin Lajo “el indigena, en este cuadro, surge a la
conciencia como ‘par, comunidad, medio ambiente’, con un sentido de ser comun, y parte
del cosmos, entonces sus practicas y vinculos se ubican en un espacio vida en el cual no
hay separacion” (2006, 59). Siendo asi el runa no esta separado de lo que compone el
cosmos. La primera razén es que dentro de lo que se conoce como comunidad andina no
solo se toma en cuenta al ser humano como actor principal, sino que existen otros seres que
constantemente estan interactuando en el cosmos.

Un claro ejemplo de la constante convivencia es la relacion entre wasi* y runa.
Grillo la elabora:

La wasi nos cria, nos ampara, y nosotros la criamos reparandola porque sino
se deshace. Ella no puede vivir por si sola como tampoco nosotros podemos
vivir sin ser criados. La casa es nuestra amiga, nuestra comparera, nuestra hija
si nosotros mismo la hemos hecho, o nuestra madre si hemos nacido en ella”
(Grillo 1994, 13).

Se puede percibir la conexion entre runa y wasi ya que la relacion de estos empieza incluso
antes de que el runa haya nacido porque la madre ya tenia una relacién con la casa. Es
importante mencionar como estos componentes del paisaje andino demuestran el equilibrio
del cosmos del cual habla el ayni. Wasi y runa son inseparables porque cualquiera de estos
no sobrevivia sin el cuidado del otro. Se debe entender que no es una relacion de
dependencia mas bien es un cuidado mutuo ya que todo esta vivo dentro del cosmos.

Entonces se concibe que la existencia de estos seres y sus relaciones nace de una conciencia

“casa



distinta a la que ha construido el occidentalismo. Por esto considero necesario definir como
se entiende la conciencia dentro del mundo andino.

La conciencia es aquella que marca como percibes la existencia del cosmos vy al
mismo tiempo como te relacionas con esta. Segun Lajo la conciencia desde la perspectiva
del mundo andino es “una creacion comunitaria y cada uno de los participantes la vive
como un conocimiento de involucrarse en un ‘estar haciendo juntos’. Es un conocimiento
de haberse ‘proporcionalizado’ con su paridad y al mismo tiempo en el ‘hacer juntos’ y de
manera comunitaria con el medio ambiente” (2006, 53). Esto quiere decir que la conciencia
en el caso del runa no se crea sola, sino que tiene influencia de otros seres y esto se logra a
través de un constante intercambio entre los runas, sallgas, huacas y apus. Ademas, los
seres crean conciencia en base a la ayuda mutua y a la idea de construir un pensamiento
comunitario que tenga en cuenta todas las vidas.

La capacidad de entender a todos los seres lleva a un cuidado mutuo que incentiva
el amor y respeto entre todos los seres en el que se basa el ayni. Por ejemplo, en la época
pan andina en la cual las comunidades migraron para las zonas mas bajas del valle no
fueron abruptas y segun Grillo “el resecamiento y el enfriamiento del clima andino no fue
tomado por las personas (hombres, arboles, piedras) como algo hostil sino como un paso de
la danza de la vida que lleva a una forma de crianza diferente” (1994, 22). Se llega a
concluir esto por el tiempo en el que estos migraron y la manera en las que dejaron los
asentamientos especialmente los andenes®. Los andenes son una forma de crianza andina ya
que no estan hechos apresuradamente 0 como una reaccion hacia una emergencia, mas bien

son construidos con cuidado y amor. Esto demuestra la delicadeza que tienen los seres al

% Los andenes son terrazas que se construyeron en las montafias de los andes.
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cuidar a otros como se mencioné el ayni se basa en el cuidado entre todos los que habitan
en la pachamama.

El ayni al ser una forma de vida donde se asume la conexion entre todos los seres,
se puede decir que se basa en la interconexion. Un claro ejemplo es la relacién entre el apu
y ayllu

Los Apus del Ayllu siempre estuvieron enterados de la vida de sus hijos y
pidieron proteccion para ellos a los Apus de los lugares donde estuvieran
hospedados, porque los Apus conversan entre ellos no importando la distancia
que los separe. Y los runas a su vez siempre ofrendan a los Apus de su Ayllu
por intermedio de los Apus en los que ellos estaban residiendo (Grillo
1994,23).

Esto se logra priorizando los sentimientos y los sentidos de todos los seres que conlleva a
una constante renovacion y comprension del cosmos. El espacio y tiempo en el que viven
los seres andinos también es importante para comprender como estos llegan a ser familia y

tener una conciencia comunitaria.

Pacha
El tiempo y el espacio en el mundo andino tiene un solo nombre que es pacha y esto

significa que estan relacionados entre si, como todo lo que se encuentra en este cosmos.
Pacha es el paisaje donde vivimos y del cual somos inseparables y “es entendida como un
universo vivo del cual forman parte también dioses y hombres” (Grillo 1994, 15).
Entonces [Pacha] es el cosmos, pero no simplemente es el paisaje, sino que comprende
también el tiempo. Este es mas bien “la energia del tiempo que son tres: Ukhu Pacha,
Hanan Pacha, Kay Pacha” (Lajo 2006, 100). Se debe mencionar que estas tres pachas
actuan entre si y el fluyo energético fluye entre ellas, como lo podemos ver en el siguiente

grafico®:

®® (Lajo 2006, 101)
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Ukhu Pacha (quechua)
Qato Pacha (puquina)

Kay Pacha (quechua)
Qa Pacha (puquina)

\— ~_Hanan Pacha (quechua)
Hanigo Pacha (puquina)

Ukhu pacha es donde estan los antepasados donde el conocimiento que estos hayan
creado en el pasado permanece en el presente. Hanan Pacha que en términos espaciales
seria arriba donde habitan los dioses y los apus lo que quiere decir que inciden en el
presente; con respecto al futuro son capaces de prever y guiar a los runas en su camino. Kay
Pacha significa en esta tierra, donde conviven todos los seres especialmente la sallga y los
runas; en términos de tiempo seria el presente. Esta vision del espacio-tiempo es totalmente
distinta ya que el pasado y el presente estan totalmente conectados y no es posible que
exista un intercambio de conocimiento si no se recurre al pasado. Aqui el tiempo no es

lineal sino ciclico y esto puede explicar cdmo fluye este entre estas tres pachas.

Pacha esta siempre en regeneracion al igual que la vida de un runa. Asi se puede

entender las watas’

La wata es la suma de los eventos que ocurren en las diferentes formas de vida

durante un afio. La wata tiene momentos como nacer, crecer, madurar, cansarse
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y morir. Se sabe que habré un retorno, pero no se conocen las circunstancias o
la manera en la que el sol, las lluvias, el maiz, los runas y los vientos se

presentaran en su forma recreada (Rengifo 1998, 99).

Esto quiere decir que no hay un fin ni un inicio ya que todo es ciclico y que el hecho de
pensar en que habra un fin sin un retorno no es posible. Se puede asumir el ciclo como un
ser que interactla constantemente con los seres que habitan pacha. Las sefiales que les dan
a los runas o sallga para que florezcan o para que recojan los frutos de los arboles es una

muestra de la wata.

Pacha también demuestra la conexion entre todos los seres porque al no tener un
tiempo ni espacio limitado permite entender el ayni. Después de definir qué es pacha
entendemos que esta no esta separada del runa ni de los otros seres. Segln Lajo pacha “es
una afirmacion de ser ‘esta parte’ de la tierra pero también de ‘ser tierra’ conectada al
cosmos de manera que se necesite reafirmar y actualizar en cada practica comunitaria”
(2006, 60). La idea de colectividad esta desde el inicio porque no se puede concebir ni
siquiera el tiempo como algo separado del cosmos. Esto refleja que constantemente estan

interactuando como el ayni lo asume.

Desde la concepcion del runa que esta interconectado no solo con el ambiente sino
con otros seres es evidente pensar que pueda surgir algo como el ayni que se basa en el
cuidado mutuo. ElI mundo andino nace desde la conciencia que esta basada en un
pensamiento comunitario como lo dice Lajo y por ende todo lo que surja de este va a tener
propositos colectivos. Otro factor que influye en la formacion de un pensamiento andino es

Pacha porque funciona de una manera en la que todo esta conectado incluso el tiempo vy el
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espacio. Segun Lajo “el protagonista es el ‘nosotros pero no nosotros’ al mismo tiempo, lo
experimentan como el emerger de la comunidad sin ser una parte de él, él es todos pero
nadie a la vez, él estd dentro de la contextura de la comunidad pero a cierta y prudente
distancia de las ambiciones y envidias terrenales” (2006, 57). Por esto entender que el
tiempo es ciclico también se entiende que ningln ser estd solo ya que en su wata estard
siempre interactuando con otros seres. La conexion entre pacha y los seres como el runa,

huaca, sallga y apus nos da a entender que el ayni se basa en el pensamiento colectivo.

Como conclusion, es importante entender que dentro del mundo andino pensar en la
conexion con otros que pueden ser seres visibles o no serlo lleva al ayni. Se considera que
dentro del ayllu no todo se puede tocar, pero si sentir. Todo nace desde un pensamiento
colectivo incluso el ayni. Este se definié en el primer capitulo como una simbiosis entre
todos los seres, donde el placer de dar es indispensable y lo mas importante es que se da en
una comunidad donde todos los seres estén dispuestos a cooperar. La cooperacion en el
mundo andino se basa en una conciencia comunitaria entonces nace desde la colectividad.
Como Grillo lo dice “del mismo modo que la casa es criada por la familia y ella a su vez
cria a la familia, asi mismo el ayllu y la pacha se crian el uno al otro” (1994, 14). Asi la
relacion que se perpetla y se renueva entre todos los seres del cosmos y el cuidado mutuo
que estos practican nacen desde la conciencia comunitaria que se forja por la percepcion
que tienen los seres de pacha. En conclusion, al ver la conciencia de estos seres
especialmente del runa y de la relacion que tiene el espacio y tiempo, es necesario decir

que el ayni nace desde la colectividad y se basa en este para seguir viviendo.

Capitulo I11: Individualidad-Democracia

En una sociedad libre, nada impide al individuo cultivar la participacion como valor
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privado en el cual el Estado nada tiene que ver y adherirse libremente a instituciones

participativas estrictamente voluntarias (Lemieux 2000, 77).

Este capitulo discute el nacimiento de la democracia a través del pensamiento
individual. La democracia se basa en el individualismo que resulta de una conciencia
individual. Ademas, forman colectivos con profundos pensamientos independientes para
crear politicas o reclamar ciertos derechos al estado. Para entender lo que se va a hablar es
mejor definirlo entonces “el individualismo sostiene que el individuo es el tinico que puede
decidir, que cada individuo es distinto y que todo lo social se comprende a partir de ellos”
(Lemieux 2000, 20). Es importante pensar en el rol del ser humano dentro de la sociedad y
como esto lleva a instaurar la democracia como uno de los “mejores” sistemas politicos, asi
como en coémo las concepciones correspondientes del espacio y del tiempo llevaron a la
creacion de las sociedades individualistas ya que el tiempo marca una categorizacion y una

limitada forma de concebir el espacio.

Ser humano

El ser humano dentro de la sociedad refleja el individualismo en el cual se basa la
democracia. Lo que llevo a pensar que el ser humano es el principal y unico actor dentro
del cosmos fue a través de la afirmacion de los derechos naturales, que son “la libertad, la
propiedad, la seguridad y la resistencia a la opresion” (Labrousse 1956, 12). Cada uno de
estos aporta a que la categorizacion sea la mejor manera de ver el universo. La idea de
libertad crea la necesidad de pensar en uno mismo y no en el otro. Esta lleva a un
sentimiento egoista donde se haré todo lo posible para conseguir esta tan anhelada libertad
econdmica, social y politica que le permitira lograr el ideal de un individuo que es ser inico

y diferente. La propiedad privada nace desde el capitalismo donde tener capital es sindonimo
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de libertad. La seguridad es un derecho otorgado por el estado dirigido a cuidar a cada ser
humano desvinculdndolo de la comunidad. El ultimo es la resistencia a la opresion donde se
asume que todos son diferentes y por esto es la necesidad de protegerlos y categorizarlos.

Estos derechos naturales llevaron a la necesidad de crear un estado democratico.
Segun Labrousse “asi la sociedad tiende al Estado, pero solo el Estado que reconozca y
proteja la esfera autonoma del individuo en la sociedad” (1956, 24). El estado ve al
individuo como método para crear politica y cultura al mismo tiempo porque es capaz de
establecer regimenes que cumplan con los objetivos de los seres humanos. Ademas, el
principal objetivo de este es cuidar la individualidad de los seres humanos. Por esto el ser
humano para que sea legitimado dentro de este sistema pasa a verse a si mismo como un
ciudadano.

El individuo en su necesidad de crear orden dentro del sistema andrquico establece
la ciudadania como modo de categorizar a las personas y esto le permite acceder a los
beneficios que se le otorga dentro del estado. El ciudadano es aquel que sigue el orden
natural y la providencia. Por esto Labrousse dice que “el secreto de nuestra felicidad
consiste en dejarnos guiar por ambas, es decir, en obedecer las normas y ejercer los
derechos que nos revela por intermedio de la razon, los cuales coinciden con los dictados
del interés individual bien entendido” (1956, 25). Entonces el ciudadano es un ser racional
que buscaré el orden, a partir de la conciencia individual. Ademas, buscara vivir en una
sociedad libre que implica que cada ser humano es diferente y que cada uno de estos tiene
soberania puesto que cada uno al principio goza de su propia voluntad que le permite ser
independiente. La soberania del individuo se basa en dos ejes que son “la dimension
economica del liberalismo y en la dimension juridica” (Lemieux 2000, 88). La dimension

juridica son los derechos naturales de los que se habl6 anteriormente. El ambito econémico
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no se puede separar del ser humano porque este se basa en “la soberania del consumidor y
su ejercicio mediante el contrato” (Lemieux 2000, 93). Por lo tanto, el ciudadano es
consumidor y por esto se asume que se regird por el sentimiento consumista de comprar y
acumular capital. Pero ;por qué el ser humano crea un sistema que satisfaga su supuesta
naturaleza?

La respuesta es la conciencia individualista que le permite a los seres humanos crear
sistemas que refuerzan el hecho de tener necesidades y satisfacerlas en las cuales solamente
se busca el beneficio propio. Esta conciencia nace de un profundo sentido egoista ya que
“se debe suponer que el individuo sabe mejor que nadie lo que es bueno para si mismo
porque es el Unico capaz de pensar, de decidir, de planificar para si mismo, y por eso las
decisiones que le afectan le pertenecen como derecho natural” (Lemieux 2000, 93).
Entonces la conciencia que adoptan los individuos les permite crear una idea de orden
donde ellos deciden por si mismos donde no existe la posibilidad de un intercambio de
saberes entre otros seres. Ademas, lo que les respalda son los derechos naturales que les
fueron concedidos por la providencia. Por esto considero necesario pensar en la forma en la
que estos quieren llegar a conseguir sus metas.

El ciudadano toma un camino guiado por la conciencia individualista donde los
fines se obtienen a través de la formacion de colectivos, pero estos estan construidos desde
una conciencia individual. Los ciudadanos buscan cumplir sus metas y “por consiguiente,
tiene el derecho de dirigir ¢l mismo su propia busqueda: asi pues, es natural y deseable que
el individuo sea libre de tomar por si mismo las decisiones que le afectan y de otorgar los
contratos que consientan mutuamente con los demas” (Lemieux 2000, 93). Esta busqueda
no lo puede hacer solo porque el poder de incidencia que tiene dentro del &mbito politico

del estado no es considerable. Por esto los individuos se agrupan y forman colectivos que
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tengan intereses comunes, pero se permitan la conciencia individual de cada uno de los
miembros. Un claro ejemplo de esto son los colectivos feministas donde las mujeres se ven
como individuos y crean grupos como Vivas Nos Queremos para luchar por los derechos
que les fue o se les estan siendo violados. Lo que implica concebirse como individuos
dentro de un colectivo es la razén por la que se lucha, en este caso por los derechos que se
les concedié por el hecho de ser humanos. Entonces desde esta perspectiva los seres
humanos se conciben como individuos, pero buscan formar agrupaciones que luchen por
los derechos.
Espacio y tiempo

Al igual que en el ayni el tiempo y espacio es importante en la concepcion de un
sistema basado en categorias y separacion donde cada ser humano busca ser diferente. El
espacio y el tiempo desde una perspectiva occidental estan separados y esto aporta a la
creacion del actual sistema basado en una conciencia individualista. La primera razon es la
percepcion el tiempo dentro de este sistema ya que lleva al ser humano a una lucha
constante contra todo para lograr su felicidad. El tiempo en el que esta tiene fin y no existe
la posibilidad de volver a regenerarse, es decir que el tiempo es limitado. Segun Heidegger
“el concepto del tiempo crea una logica, en la cual la vida, es vista como una linea temporal
del nacimiento a la muerte solamente se puede pensar dentro del pardmetro de la muerte, en

299

el cual ‘el vivir es para morir’” (Lajo 2006, 52). Entonces el individuo busca conseguir sus
objetivos ya que su tiempo es limitado y esto lleva a crear instituciones e incluso pertenecer

a colectivos para lograr la felicidad. El tiempo lineal hace que las personas solamente

piensen en el futuro y esto crea incertidumbre porque su vida es efimera.
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Por otro lado, el espacio desde la cosmovision occidental estd ligado con la materia.
Segun la teoria de la relatividad general, las propiedades del espacio no son intrinsecas,
sino condicionadas por la materia. “El espacio, aunque no es un ser real, no es, sin
embargo, algun fingido por una operacién mental, sino algo verdadero, eterno e inmutable,
porque en ¢l se supone la verdadera capacidad de recibir los cuerpos con su extension”
(Carbonell 1961, 34). Entonces el espacio se basa en algo que se puede construir, en algo
material como la tierra o el agua. Al estar condicionado por la materia lleva a pensar que
solamente existe lo que se puede ver y tocar. Esto quiere decir que no se puede percibir
otros espacios que puedan existir como en la cosmovision andina donde existen tres pachas
al mismo tiempo.

El tiempo y el espacio son distintos y aunque estos dentro de una perspectiva
occidental estan interactuando no tienen una relaciéon como en el pensamiento andino. La
concepcion del espacio crea separacion porque el individuo estd en “una ubicacion dentro
de un espacio abstracto, el producto final de la creacion del sujeto individual, la adecuacioén
de la conciencia con esta localizacién del cuerpo en el espacio” (Lajo 2006, 55). Esto
quiere decir que el ser humano solamente esta dentro de este espacio y que no existe la
posibilidad de que este pueda interactuar con otros seres; por la necesidad de “crear
artificialmente el concepto abstracto de tiempo, para entender el movimiento o flujo de
cosas en el espacio ‘muerto’, estatico, inmovil” (Lajo 2006, 55). Entonces la percepcion del
tiempo y espacio permite comprender la conciencia individual porque las necesidades de

categorizar y buscar sus fines estdn marcadas por el tiempo.

En conclusion, la democracia nace desde un fuerte individualismo que a su vez

asume que las personas crearan colectivos que reclaman sus derechos naturales. Este
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sistema crea una conciencia individual que nace desde la perspectiva del espacio-tiempo
que estan separados. El tiempo y el espacio marcan la vida de las personas y esto crea
incertidumbre con respecto a la existencia efimera que estos tienen, llevandolos a anhelar la
libertad de la cual pueden gozar dentro de una democracia. Este sistema politico permite al
“individuo conservar la soberania porque este delega su soberania al Estado” (Lemieux
2000, 2). En conclusién, al ver la conciencia individual de los ciudadanos y la separacion
entre el espacio y el tiempo es evidente que la democracia nace desde una categorizacion y

separacion gue crean sistemas que ignoran la existencia de otros seres.

Capitulo 1V: Dos lentes ontoldgicos dos formas de vida

“Si el ser humano ‘desequilibra’ mucho la vida y el mundo, el Pachakuti los ‘barre’ de la
faz de la tierra, y la vida vuelve a sus inicios, como una ‘nueva oportunidad’” (Lajo 2006,
112).

El presente capitulo discute cémo dos lentes ontologicos que asumen
presuposiciones existenciales diferentes pueden generar dos maneras distintas de concebir
el cosmos. Estos lentes ontolégicos son: separacion e interconexion; los dos frutos son la
democracia y el ayni. La relacion estrecha que tienen con el surgimiento de estas dos
cosmovisiones se hara a través de dos factores que son: el ser humano-runa y el tiempo-
espacio. EI mundo actualmente esta basado en un solo lente ontoldgico que desmerita otros
tipos de formas de vida y por lo tanto maneras de gobernabilidad y como lo dice Lajo “el
Estado ‘mestizo’ hecho a imagen y semejanza de los Estados europeos, ‘ve’ mucho menos,
porque, para ver ‘otra cosa’, necesitaria aceptar que ‘otro cuadro’ es posible, y eso para los
occidentales es obviamente imposible” (2006, 31). Por esta razon otro objetivo es

cuestionar el sistema actual que surge desde un lente ontolégico que ha ignorado otras
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formas de ver la vida en este caso el ayni.

Ambos lentes nacen desde perspectivas totalmente diferentes que presuponen un
cosmos conectado o separado. El lente ontoldgico de separacion asume la realidad de una
manera categdrica creando una realidad en la que todo esté separado llevando a un sistema
basado en la democracia. Por otro lado, el lente ontoldgico que se basa en la interconexion
lleva a una forma de vida en la que todos los seres estan relacionandose y esta cosmovision
es ayni.

Ontologia y sus frutos

Es necesario entender la principal diferencia entre estos lentes para comprender
como pueden nacer dos formas de vida basados en la separacion e interconexién. Segun
Trownsell “las suposiciones basadas en la separacién que subyacen al campo en general
son solo una forma de ver el ‘mundo’ o que estamos reproduciendo estas mismas divisiones
comunes cuando ensefiamos sobre estos enfoques dispares de realismo y liberalismo”
(2013, 5). La democracia nace desde una perspectiva liberal que alude a los objetivos de los
individuos por esto claramente nace desde el lente ontoldgico de separacion. Desde el lente
ontoldgico de interconexion “los humanos no son vistos como separados o separables, sino
como un aspecto integrado de un todo interconectado que incluye toda la vida y el cosmos”
(Trownsell 2013, 18). Esto lleva a pensar en el nacimiento del ayni ya que se asume que el
ser humano esta conectado con todo lo que lo rodea.

El primer elemento serd la percepcion del ser humano desde la presuposicion
existencial de separacién y de interconexion y como esto llevo a una individualidad o al
colectivo que crea un sistema democratico o ayni. Dentro del lente ontoldgico de

separacion se percibe a “los humanos como separados de (y superiores a) la naturaleza y de
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la mente / logos como separados de (y superiores a) el resto de nuestros centros de
deteccion y procesamiento de informacién, demostrando a su vez el grado a lo que
responden antepasados conceptuales ontologicamente individualistas” (Trownsell 2013,
16). Los humanos dentro de esta perspectiva se basan en un logos distinto, esto quiere decir
en lo real en lo que se pueda comprobar y por lo tanto en validar el conocimiento dentro de
un método cientifico que ignora otras posibilidades. Por lo tanto, el individuo buscara un
sistema que satisfaga sus necesidades como el respeto a su soberania y el mejor sistema

para esto es la democracia.

El lente ontoldgico de interconexion dentro del ayni crea una percepcion del runa
donde este pertenece al ayllu que asume una conexion energética entre los seres y ademas
les permite comunicarse con huacas que estan en otra pacha. Como lo dice Lajo “el sentido
en las comunidades indigenas, es parte del proceso del ‘hacerse bien o hacerse justo

actuando juntos’, y para esto no necesitan, para nada, ser conceptualizados o

conceptualizarse, ser ‘consientes’ o ‘racionales’ de ‘la forma’ occidental” (2006, 42), os
runas no siguen la légica ya que no buscan encontrar la verdad de su existencia porque “el
indigena ‘no razona’, ya que usa un tipo diferente, de inteligencia o manera diferente de

pensar, que es el llay andino®’

(2006, 105). Esto quiere decir que los runas tienen una
percepcion totalmente diferente y esto lleva a la creacion del ayni. Estas dos formas de vida
tienen una concepcion totalmente distinta de lentes ontoldgicos que incluso lleva a pensar

en diferentes metas.

8 b r e ., . S
significa “iluminacion de la mente que asume que existe una sabiduria que nace desde la

complementariedad” (Lajo 85, 2006)
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En el lente ontoldgico de separacion la incertidumbre de encontrar respuestas que
llevan a la satisfaccion y por lo tanto a la felicidad lleva a crear un marco teérico basado en
una epistemologia que le permita llegar a la “verdad”. Por esto el ser humano dentro del
sistema actual busca ser un ciudadano ya que es necesario que pertenezca a un estado para
gozar de derechos que les permita alcanzar sus metas facilmente. Segin Touraine “La
democracia no reduce al ser humano a ser Unicamente un ciudadano; lo reconoce como un
individuo libre pero perteneciente también a colectividades econdémicas o culturales” (2000,
11). La libertad implica tener una conciencia individual que automéaticamente categoriza
creando niveles para encontrar la felicidad. Por esto dentro de esta sociedad occidental el
bienestar se relaciona directamente con la posibilidad de ejercer derechos naturales que
estan fuertemente ligados con ideas de superacion individual que lleva a una competencia
entre los humanos.

Desde el lente ontoldgico de interconexion la percepcion de la felicidad es distinta
porque se basa en el munay. Los runas son diferentes porque no se basa en la proteccion del
individuo sino en cuidar la relacién entre los seres que habitan en el cosmos de acuerdo a
Lajo. El munay es “la matriz del conocimiento del mundo, inteligencia emocional o
emocion inteligente, es el cuidar y ser cuidado y la conciencia que sale de esto (que es la
principal sabiduria del yachak) es la sabiduria del vinculo del tejido o trama viviente del
cosmos” (Lajo, 2006, 60). Esto lleva a pensar en los objetivos de los seres que habitan con
esta perspectiva hacia el cosmos, la felicidad para estos es vivir en conjunto y estar
constantemente alimentando la relacion. El lente ontoldgico de interconexion donde el

mundo esta interconectado permite comprender cOmo surgen estas formas de vida.

La democracia se basa en el tiempo lineal y un espacio limitado a este mundo, esta
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percepcion nace desde el lente ontoldgico de separacidon. Segin Trownsell el tiempo vy el
espacio “son reacciones a la incertidumbre existencial alimentada por la separacion
ontoldgica, y ambas se caracterizan por una division entre el mundo ‘aqui' y una categoria
'ahi fuera™ (2013, 388). La categorizacion y la diferenciacion que nacen desde esta
percepcion de tiempo lleva a la creacion de una conciencia individualista. La intensa
busqueda del individuo de un orden llevd a crear la idea de un tiempo y espacio totalmente

separados que llevaria a pensar que el tiempo es lineal y el espacio es lo que se ve.

Por otro lado, el ayni percibe al tiempo-espacio conectados y ciclicos que surgen de

un lente ontoldgico de interconexion. Segun Javier Medina en Lajo:

Cuando un amerindio habla de espiritus, en realidad est4 aludiendo a tiempo-
espacios de transicion bien concretos; no a substancias espirituales; y que por
ello mismo: por su carécter transicional, revisten una aura, por asi decir,
sagrada y sacramental. Como ya sabemos, a estos eventos se les llama

chakanas, nexos, puentes, transiciones (2006, 57).

El tiempo-espacio estan conectados y no son dos variables totalmente diferentes, mas bien
son parte del ayllu en donde todos los seres son capaces de interactuar al mismo tiempo.
Pacha al tener esta connotacion de interconexion lleva a pensar que esto es fruto de una

presuposicion existencial donde todo esta interconectado.

En el capitulo tres se mencionaba que la democracia asume que el tiempo es lineal
por esto las personas estan constantemente buscando mejorar su futuro dentro del sistema.
La felicidad entonces no existe en este momento porque el humano esta en una constante

lucha por la busqueda de sus objetivos que no seran satisfechos a menos que este cree un
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sistema que pueda respetar sus derechos. La respuesta a esta incertidumbre es la
democracia porque se basa en el respeto hacia los derechos y crea la posibilidad de que las

personas puedan provocar cambios dentro de la sociedad por medio de colectivos.

Pacha no crea incertidumbre méas bien da alivio ya que no exige que se mire hacia
el futuro porque todos los seres viven en ese momento. Los runas al no tener un tiempo ni
espacio limitado les permite pensar y vivir en el aqui y en el ahora. Ademas, la constante
basqueda de la verdad no se da y no es por una falta de inteligencia; méas bien es porque
todos los seres saben cdmo reaccionar ya que fluyen de acuerdo con las vibras que emiten

entre los seres a las situaciones que podrian venir y por lo tanto no hay preocupacion.

Ontologia de interconexion y surgimiento de conocimiento

Los lentes ontoldgicos ayudan a entender como se formaron estas dos formas de
gobernabilidad el ayni y la democracia, pero es necesario comprender por qué es
problematico que solamente se piense desde un lente ontolégico. El de separacion ha sido
el dominante y no ha permitido que otros lentes como el de interconexién puedan ayudar a
la comprension de otras cosmovivencias. Segin Trownsell es necesario “romper ese reino
con un limite artificial heredado a través del legado del individualismo ontolégico que en
realidad privilegia lo categorico (2013, 21). Dentro de esta retorica y especialmente en la
disciplina de Relaciones Internacionales es necesaria para poder validar otros tipos de

conocimientos.

La academia occidental no permite que los pueblos que tienen sus propias
cosmovisiones se formen a su manera. Este conocimiento fue fundado por paises que se

apoderaron no solo de los recursos economicos sino del conocimiento actual; es
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problematica porque intenta repetir los mismos sistemas que no comprenden las
cosmovisiones de otras comunidades. Un ejemplo claro de categorizar es la imposicion de
la raza que se basa en clasificar a las personas segun su tono de piel, facciones y
procedencia, esto lleva a marginalizar a las personas que no cumplen ciertos estereotipos
creados por los occidentales. En la region andina los runas adin sufren los estragos de la
imposicion del lente ontologico de separacion porque “la comunidad pierde a sus
miembros, individualizados en el universo occidental, que tendran que enfrentar solos esta
‘modernidad” (Lajo 2006, 43). Incluso en la actualidad donde se supone que existe una
mayor apertura a un pensamiento diferente no ha influido en el retorno de formas de vida

ancestrales.

El sistema actual solamente mira a los humanos como los Unicos; esto quiere decir
que no incluye otras formas de vida como sallga o huaca. Esto lleva a una total
desconexién con el cosmos y con lo que podria estar mas alla de la razén. La incertidumbre
de encontrar respuestas que lleven a la satisfaccion crea una division en la que se define
como real y razonable. Un contraste de visiones sobre el paisaje (lo que nos rodea)
demuestra que desde diferentes concepciones de vida pueden surgir distintas percepciones.
Para el occidental se define como “aquello que es de mi propiedad y en donde puedo
ejercer a plenitud los derechos de explotacion sin consideracion alguna del entorno que no
me pertenece y por lo tanto no me importa” (Rengifo 1998, 30). Es evidente que la
separacion que existe entre en humano y su entorno lleva a reafirmar que estas ideas nacen
desde la ontologia de separacion. Por otra parte, el “andino se siente parte de la naturaleza y
también de todo cuanto anida sobre ella; en ese sentido es parte también del suelo en tanto

esté es considerado como la Pachamama. La naturaleza y todo cuanto vive en ello no le
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pertenece a uno, sino que uno le pertenece a ella” (Rengifo 1998, 49). La interconexion en
la que viven los runas con el cosmos nace desde un lente ontoldgico de interconexion. Al
comparar estas dos visiones acerca del paisaje puede evidenciarse que pueden surgir

distintas formas de ver un mismo fenémeno.

El lente ontoldgico de interconexion no lleva solamente al ayni o a formas de vida
andinas, sino que se puede manifestar en otras cosmovivencia. Otra forma de ver el cosmos
nace desde el “concepto de Ubuntu, una comprension del yo basada en el interés [que] es
contraria a los principios humanos de la existencia comunitaria (...) “Soy porque lo eres.
Ser verdaderamente autosuficiente es ser subhumano ". Ubuntu connota el caracter
comunal de la existencia de un individuo” (Thakur 2015, 224). Al igual que en el ayni se
concibe el cosmos desde una percepcion comunitaria y no individual, aunque tengan
principios diferentes. La interconexion permite ver mas all&4 de un sistema democratico,
totalitario, comunista, etc. Por lo tanto, es necesario la discusion desde la ontologia que
posiblemente cambie la forma en la que se percibe el mundo. Ademas, las formas de
gobernabilidad que podrian ser discutidas e incluso aplicadas abriria un mar de
posibilidades donde todos tengan espacio para vivir de la manera en la que ellos perciben el

mundo.

Conclusion

En conclusion y después de haber estudiado dos formas de vida y el lente
ontoldgico correspondiente puedo afirmar que mirar desde diferentes lentes ontoldgicos
lleva a crear una cosmovivencia totalmente diferente, ademas de demostrar el sesgo de las
Relaciones Internacionales porque casi toda su teoria y paradigmas se basan en un lente de

separacion. A lo largo de este escrito se ha logrado discutir de manera eficaz los frutos de
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diferentes lentos ontoldgicos. En el primer capitulo se defini6 de mejor manera los
principales conceptos desde las respectivas cosmologicas en el caso de la andina se llegd a
comprender lo bésico. En el segundo capitulo se discuti6 cémo la comunidad y
especialmente el ayllu llevo a la creacion del ayni donde todos los seres e incluso pacha
estan conectados. El tercer capitulo sefiald que la democracia se basa en el individuo y
como este logra crear este sistema para satisfacer sus necesidades en sus derechos, también
se pensd en el colectivo como una herramienta de las personas para lograr sus intereses
personales. El cuarto capitulo logra sintetizar y conectar los tres capitulos ya que llegamos
finalmente a estudiar los frutos ontologicos que son: desde la interconexion el ayni y desde
la separacion la democracia. Ademas, se cuestiona la disciplina los regimenes impuestos
desde un conocimiento sesgado. Esto nos lleva a pensar en otras posibilidades de
cosmovivencia que no deben ser solo andinas, sino que pueden estar en todo tipo de

comunidades alrededor del mundo.

Considero que fue importante realizar este escrito ya que crea nuevas posibilidades
de pensar en otros lentes ontoldgicos que siempre han estado alli, pero se ha ignorado el
potencial de este para lograr entender otras formas de vida. Se mencionaba otras posibles
cosmovivencia que surjan desde la interconexion como el Ubuntu que también nace desde
un pensamiento comunitario. En pocas palabras las presuposiciones existenciales llevan a
diferentes formas de ver la vida y es necesario cuestionar el lente ontologico de separacion

que nos permite ver mas alla de lo que ya estd impuesto.
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