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L.

Hace algunos afios, Hugo Zemelman planteaba una convocatoria necesaria para las ciencias
sociales. Su tesis apelaba, desde estos marcajes, a la necesidad de la utopia, concretamente de un
lenguaje utopico como metadiscurso que pusiera en el centro del discurso de la ciencia a la
utopia. El socidlogo chileno, y también epistemodlogo de la ciencia, se referia en aquella ocasion
a lo que nombroé como un problema de las ciencias sociales contemporaneas, ancladas en un
discurso tecnologico intelectual incapaz de entender la preeminencia del pensar sobre el hacer en
la ciencia.

Esta incapacidad de pensar, segiin Zemelman, se asociaba también con la incapacidad de poder
nombrar siquiera lo necesario, lo indeterminado, lo potencial. Para el autor, el nuevo giro de la
historia hacia derroteros menos esencialistas y decididamente relacionados con la aleatoriedad,
imponia una perspectiva de analisis cientifico sobre la realidad que diera cuenta de la necesidad
de un pensar utopico.

Este pensar, descrito por ¢l a partir de lo que consider6d desde su propuesta de la conjuncion de
lenguajes en el discurso de la ciencia contemporanea, permitid referir a la utopia como un nuevo
discurso. Zemelman fue sumamente enfatico respecto de que este nuevo discurso deberia poner
al centro a la utopia como sustantivo, desechando las aproximaciones conceptuales que hacian y
aun hacen de ella una mera adjetivacion.

La sustantivizacion de la utopia deja de lado, en su perspectiva, las acepciones valoricas o éticas
para dar paso mas bien a una loégica de la construccion del concepto de utopia que se recupera
desde el enunciado mismo del sujeto en relacion con el sujeto. Desde estas lindes filosoficas, la
utopia no puede seguir siendo algo posible o deseable “per se”, sino mas bien algo objetivamente
posible, es decir, posible en funcion de condiciones historicas determinadas que hacen posible, a
su vez, su propia posibilidad.

Asi, segun el autor, la utopia alcanza un estatuto de necesidad que se implica necesariamente en
la naturaleza misma de la gnoseologia del sujeto pensante; por ello, la utopia debe formar parte
necesariamente del presente, en tanto s6lo puede ser vital desde o historico-indeterminado como
potencial. ;Potencial para qué?, se preguntaria Zemelman. Pues para pensar, contestaria presuro-
SO.

Esta breve introduccion al concepto de utopia tal cual aqui lo manejamos abre una posibilidad
para analizar desde €l los tiempos presentes. En este libro, hemos intentando recuperar el poten-
cial utdpico de la interculturalidad como necesidad de un pensar ante la indeterminacion del
futuro. Se trata, como se ha podido ver, de un potencial que es tanto ético (desde la problematica
moral sujeto-sujeto) como necesario en tanto imperativo gnoseologico (desde la problematica del
pensar sujeto-sujeto, en tanto es el sujeto quien piensa incluso al objeto como objeto).
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Desde estas premisas de partida, referir al futuro en tanto pensarlo, no disminuye ni un apice al
presente, mucho menos evade sus problemas y retos. La necesaria utopia de la interculturalidad
apela mas bien, en ese sentido, a una sustantivacion de la utopia y del pensar utdopico como poten-
cial para interpelar el presente de la interculturalidad como forma de vida civilizatoria. Asi, tal y
como lo hemos venido planteando, la interculturalidad se implica como teleologia de la vida.

Pero hay que tener en cuenta que una teleologia que no se encamine hacia un orden civilizatorio
fragmenta la naturaleza misma de la evolucion bioldgica e historica del ser humano. Y no se trata
aqui de apelar a la religion como respuesta teleologica del mundo, o bien a las teorias y enfoques
sobre la evolucion que hacen de esta un sucedaneo de la idea de progreso en los términos
tecnologicos que la Modernidad contribuy6 a fundar. Mas bien, la tesis que aqui se sostiene halla
su razon de ser en una idea de progreso acotada a aquello que implique dignidad y respeto por la
vida, no solo la humana, sino de y por la vida en general. En ese sentido, el progreso evolutivo
tiene una fuerte carga bioldgica, y también una fuerte impronta civilizatoria, del orden del buen
vivir generalizado al interior de la relacion sujeto-sujeto.

Si en el caso humano esta relacion estaria signada prevalentemente por la ética, en el orden natu-
ral la relacion sujeto-sujeto lo estaria por la incertidumbre y la indeterminacion de la historia y su
devenir. La realidad es azarosa y nosotros formamos parte en dicho azar. Nuestras practicas,
nuestras acciones y pensamientos llevan una responsabilidad implicita en el devenir historico del
que somos participes, y esto debe estar claro para nosotros como cientificos sociales y como
personas.

La formula civilizatoria de la Modernidad ha puesto a la razon en tanto pensar en el centro de su
propia fundamentacion, pero si no procuramos un pensar utopico que desdefie los determinismos,
esta razon carece de razon, e incluso de incentivos, para pensar el futuro. En ese sentido, la razén
conserva en su mero foco a la razén misma porque es a través de la razon, y del esfuerzo por
pensar utopicamente, es decir, por pensar lo que esta dandose en el presente desde la impronta de
lo dandose como necesario en lo indeterminado, que podemos pensar proyectivamente.

Esto es lo que nos parece mas importante del planteamiento de Zemelman para el objetivo y la
pretension de este libro, donde la interculturalidad se plantea justamente como utopia, es decir,
desde las configuraciones tedricas y practicas de un pensar utdpico. Por ello, la interculturalidad
como pensar utopico invita al pensamiento sobre lo indeterminado, sobre lo que no esta garan-
tizado que se dé, sobre la relacion gnoseologica que impulsa el sentido de la vida como busqueda
del sentido del propio vivir, el para qué de la vida misma.

Si nos pensamos como humanos en tanto materia pensante, la razon adquiere aqui un sentido de
vida verdaderamente importante e insoslayable puesto que se articula en la misma esencia de la
vida como motor de esta. Una vida humana sin pensamiento elude la responsabilidad natural de
la vida misma en tanto vivir; de ahi la comprension de un vivir azaroso e indeterminado, ajeno a
los constrefiimientos de la finitud que conformamos, es un vivir que nos acerca al caracter
bioldgico, natural, del pensar.

Dentro de estos marcos, parece quedar claro que el pensar —basicamente en el caso humano- es
una mas de las funciones vitales para gestionar la vida y la sobrevivencia con fines adaptativos,
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y concretamente, para fines morales adaptativos que son los fines que desde el plano simbodlico
garantizan la reproduccion bioldgica de la especie humana. Sin embargo, a diferencia de otros
animales sociales, los seres humanos poseemos un grado de consciencia que se cree hasta ahora
superlativo porque no sélo somos conscientes de lo que nos rodea (incluyendo aqui al otro dife-
rente), sino que también somos conscientes de nosotros mismos, de nuestra existencia espa-
cio-temporal y de nuestras acciones y pensamientos en ella. Los seres humanos sabemos que
nuestros actos tienen consecuencias pues poseemos la capacidad de pensarnos a nosotros
mismos, de ser autorreflexivos.

Es esta capacidad la que nos ha proporcionado el sustento moral de nuestras vidas, cefiido basica-
mente en términos biolodgicos a la supervivencia de la especie humana, a su vez orientada a través
de principios y mecanismos de cooperacion, de solidaridad, de ayuda mutua. No obstante ello, la
vida particular de los individuos desde la cual los imperativos de especie se soslayan, deja ver el
egoismo que sin tachaduras morales afiadidas, recrea mecanismos y principios de competencia
necesarios, y a veces, pertinentes e incluso loables también en este camino imperativo que es el
VIVIr.

Asi visto, la vida toda sucede a través de oscilaciones entre cooperacion y competencia, donde la
cooperacion puede pensarse como el impulso colectivo de la vida, y la competencia como impul-
so individual. Pero en tanto seres sociales, es decir, necesitados del otro para gestionar nuestra
propia vida individual, los humanos estamos destinados bioldgicamente a privilegiar los
mecanismos y principios cooperativos que garanticen nuestra sobrevivencia colectiva. En estos
tiempos, al parecer, andamos desbocados por el camino contrario.

Si entendemos la interculturalidad como un pensar sobre la vida cooperativa, solidaria, damos
con ello un paso hacia adelante en la comprension de su importancia para la sobrevivencia de la
especie; por ello la interculturalidad se instala —tal cual aqui se pretende- como un pensar utoépico
que, consciente de lo indeterminado de la vida, y no so6lo de la historia o del presente, apele hoy
en dia al esfuerzo por centrar la atencion en el futuro, ese futuro que por mas que se piense que
no, no esta — ni puede estar- garantizado en lo absoluto porque depende de nosotros mismos, de
nuestras acciones y pensamientos en el presente.

Hoy vivimos un periodo de competencia social voraz, casi lastimosa. Hay muestras y ejemplos
cotidianos de exacerbacion de la violencia y las desigualdades, hay exclusion, hay odio, hay
discriminacion, humillacion, rapina, hay muerte y falta de voluntad para comprender que somos
distintos y que la diferencia toda, aunque aqui nos hemos enfocado més bien a la cultural, es parte
constitutiva de lo vivo. La norma natural no es lo homogéneo, sino la diversidad, y sobre este
principio de diversidad hemos de postular nuestra sobrevivencia no solo bioldgica sino social,
simbolica, cultural... ideoldgica al fin y al cabo, en términos esencialmente cooperativos. Es esto
lo que se infiere de la apuesta conceptual que aqui se hace sobre la interculturalidad como utopia,
no como posibilidad per se, sino como una posibilidad de construirla, aqui y ahora, desde el
presente, a través de nuestros propios actos y pensamientos.

Una utopia intercultural como la que aqui se propone tendra que apelar necesariamente a una
racionalidad sensible, a la imbricacion —también natural, pero pocas veces entendida- entre razén
y emocion, entre vivir y pensar. O mas: a hacer del pensar racional-sensible un modo de vida,
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pues es desde este pensar que experimentamos al mundo, al otro y a nosotros mismos; de ahi su
papel, su rol o funcion gnoseologica —ontoepistemoldgica- en la sobrevivencia.

Este pensar utdpico, que en nuestro caso se devela como pensar intercultural, supone entonces
una apuesta por el otro como si mismo y viceversa, es decir, una vuelta a las raices de lo seme-
jante no s6lo en términos garantistas, sino —y diriamos también que sobre todo- en términos del
otro por el otro, y por uno mismo. Este es el principio elemental para la observancia de los dere-
chos, pero también, y de manera concreta, es el principio fundacional de la vida social.

La necesidad de la utopia intercultural adviene asi como una necesidad vital frente al otro seme-
jante, una necesidad de comprender su finitud desde la comprension de la nuestra, sus limita-
ciones desde la asimilacion de nuestros propios limites —especialmente los gnoseologicos-, su
diferencia a partir de comprendernos como individuos inicos y a pesar de ello iguales, en tanto
miembros de la misma especie; o desde un punto de vista maximalista: en tanto seres que com-
partimos el mundo, viviendo, y en el caso de nuestra especie, pensando. Pensar para poder vivir,
porque sobre todo en los humanos vivir la vida es —literalmente- pensarla.

I1.

Este libro presenta reflexiones que nos han parecido importantes para ejemplificar el proposito
que conlleva, que es el de abrir el debate en torno a lo que entendemos y vislumbramos a favor
de la necesidad de comenzar a pensar el proceso mental y civilizatorio desde el que creemos debe
orientarse el sentido de refundacion de la Modernidad a partir de la convergencia, ahora posible,
del aspecto quiza mas positivo que haya tenido la irrupcion critica posmoderna: la reivindicacion
de los derechos ampliados en el panorama simbolico de la cultura contemporanea.

El libro pretende posicionar el tema de la utopia como un tema del futuro, estrechamente vincula-
do a la diversidad y la diferencia cultural como ejes constitutivos de la interculturalidad desde un
escenario garantista, y plausible de insertarse en la agenda publica de la politica social contem-
poranea. Este enfoque parte de entender la cultura en su acepcion macro (sentido de nacion) y
micro (desde las diferentes identidades socioculturales que cohabitan en un mismo espacio
social), como instancia multicultural desde donde se hace necesario garantizar la gestion de la
pluralidad y la diversidad social y cultural en todos sus frentes, en el marco de un ideal civilizato-
rio que no solo las garantice, sino que también las promueva.

En ese sentido, este libro retne cuatro textos en torno a la reflexion teodrica y epistemoldgica
sobre los fendmenos que atafien al tema de la interaccion entre culturas desde una perspectiva
intercultural. En todos ellos se halla la impronta de un proyecto politico como figura conceptual
por excelencia para la concrecidon de un ideal civilizatorio que articule teoria y praxis en nuestro
devenir contemporaneo en pos de un mundo mejor para todos.

A proposito de lo anterior, el libro se organiza a través de la exposicion de cuatro textos académi-
cos. Como primer texto estad el magnifico articulo de Cynthia Pech La interculturalidad en su
paradoja, que senala con gran claridad no solo los recovecos empiricos donde la interculturali-
dad se asienta en los tiempos presentes, sino que también alude a las contradicciones mismas del
término y sus ponderados de buena voluntad. El texto de Pech nos posiciona en un entramado de
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reflexiones que es necesario tener en cuenta y hacer para poder mirar con claridad un futuro que
se antoja dificil de predecir. La autora hace suya la ética universal de Benhabib en un intento por
ofrecer una respuesta o salida al problema de los fundamentalismos nacionalistas, étnicos,
religiosos o de cualquier otro tipo que cohabitan, un poco paraddjicamente, junto al paradigma
de los derechos, en este siglo XXI. Desde una vision critica sobre el aspecto del dialogo intercul-
tural, ajeno a los indeseables trazos del poder, Pech reconduce sus argumentos hacia una postura
ética universalista, de raigambre moderna, desde donde considera es posible anidar un ideal de
reciprocidad, respeto y reconocimiento del otro, entre todos.

Le sigue el interesante texto La empatia como estrategia intercultural en el cine. Una reflexion
sobre la obra de Wong Kar-wai, de Blanca Alonso. Se trata de un texto que desde el analisis
cinematografico logra permear la reflexion sobre la interculturalidad de aspectos emotivos, sensi-
bles y estéticos, insoslayables en la opinion de la autora en una vision de la otredad. El texto de
Alonso coloca una discusion pertinente sobre como el tema de la interculturalidad se halla inmer-
so en algunos productos culturales como los filmes, apuntando por medio de ellos a la transfor-
macion necesaria de nuestros referentes culturales asociados, expresados y usados en la cotidia-
nidad.

El tercer texto que compone este libro es, por su naturaleza honesta y autorreflexiva, uno suma-
mente relevante. Tiene por tema a la interculturalidad misma, a partir de la reflexion de un grupo
de investigadores en torno a sus experiencias interculturales con las Nana de Michoacan. Este
texto, que configura un acercamiento a la relacion entre interculturalidad y poder, permite recu-
perar la utopia intercultural desde lo que los autores denominan una interculturalidad critica,
centrada en la desconstruccion de las relaciones de colonialidad a través del didlogo persona-per-
sona. Asi, Implicaciones teorico-metodologicas y éticas de nuestro encuentro con la intercultu-
ralidad. La experiencia con las Nana, de Diana Espejel, Victor Faccio y Noemi Lujan, describe
una ruta de accion tanto como de reflexion en torno a la experiencia intercultural.

Por ultimo, se halla el texto que escribe una servidora, cuyo titulo Interculturalidad, moralidad y
utopia. Notas para un lectura biopolitica del futuro, apela a las bases epistemologicas, concep-
tuales y metodologicas necesarias para fincar las premisas que explican a la interculturalidad
como un esfuerzo. En ese sentido, el articulo intenta explicar como la interculturalidad representa
una opcion utdpica civilizatoria imprescindible para la concrecion de un mundo mejor en las
circunstancias actuales de nuestras sociedades contemporaneas, repletas tanto de solidaridad y
sentimientos que apelan a la inclusion, la equidad, la justicia y los derechos, como rebosantes
también de odios, fundamentalismos nacionalistas, exclusiones, visiones irreconciliables de la
diferencia, la ajenidad, el/lo otro. El texto se desprende de una reflexion sobre el caracter norma-
tivo de la necesidad de la interculturalidad como utopia, pero lo hace desde una perspectiva de
analisis que combina, articulandolas, aspectos de la biologia y la cultura.

En aras de reintegrar el conocimiento cientifico a la sociedad, esperamos sinceramente que este
esfuerzo colectivo pueda ser util a los estudiosos de la interculturalidad y la comunicacion inter-
cultural tanto como para quienes solo las ejercen. Este es un libro que, en ese sentido, ha pretendi-
do poner el acento sobre la imperiosa necesidad de pensarnos como sujetos finitos, delimitados
por el tiempo y el espacio de nuestra existencia historica y presente, pero responsables innegables
del devenir que ayudamos a construir a través de nuestras practicas y sus resultados.
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Los alcances actuales de la problematica de la exclusion, la discriminacion y la falta de recono-
cimiento del otro, placean la magnitud de estas problematicas que en pleno siglo XXI nos siguen
sefalando sin piedad, parafraseando a Nussbaum, las lindes de la fragilidad del bien y la impor-
tancia de andar mas que juntos, articulados, en el camino que se abre desde nuestra responsabili-
dad con respecto a la historia, el presente y el futuro de la civilizacion humana.

Vivian Romeu.




