


están dedicados a…

Este esfuerzo no hubiera sido posible…







territory and highlight the relationality of ‘nature’ and the ‘human’.



“Sustentabilidad Dharmica”



—

—





—

āṇa —

producto de relaciones de poder. De acuerdo con David Harvey (1998, 250) “las 

”

poder como “el conjunto de acciones sobre posi ”



) “

mundos sociales y sus divisiones” (Dub



—

—

incluidas en las “comunidades del Himalaya”. 

ecológicas me permiten englobarlas bajo la categoría de “comunidades” con un 



“ ”

“Es uno de los derechos 

ás descuidados”

— —

— —



en la necesidad de diferenciarse de “lo tro”. Con ello, se establecen las fronteras 





“ ”

se traduce como “bienestar o levantamiento de todos”. El movimiento 



—

—





humana: “fue entonces cuando empecé a darme cuenta de que estas preocupaciones 

para mucha gente” (Manikutt







https://www.guiadeviaje.net/india/mapa.html






ejemplo, en el distrito de Dehradun, “Kalsi y las famosas cuevas de Lakhamandal, de la 

Bawar”



ciertas partes del bosque a las que decidió llamar “arboledas sagradas”

es el registro de N L Bor, en el “Manual of Indian Forest Botany”, quien documenta 





rakahand, “sus fronteras se hicieron comunes con la de los ingleses. Esto provocó 

en varios puntos de Nepal, Kumaun y Garhwal.” (Negi 1995, 23). 

“La Compañía Inglesa de las Indias Orientales fue una sociedad comunitaria de acciones conformada por 
mercaderes londinenses para realizar comercio en Oriente […] Recibió el monopolio de todo el comercio 

l desde Inglaterra para financiar sus operaciones”. En 





“

, H. C. Joshi, B. L. Sah, G. B. Pant y N. D. Tewari” 





economía “sustentable”, como lo sostiene en su discurso

castas. En el Himalaya indio, “los habitantes del bosque” quedaron marginados al 



1815 “los habitantes del bosque” tenían derecho sobre las tierras y recursos. A partir de 









–



monopolio estatal, es decir, el país no se vería privado del “patrimonio nacional” por el 

1927. Perpetuaba el toque colonial que parecía emerger del “silencio de las montañas”. 

La idea colonial de “desarrollo” se fue infiltrando en la sociedad como estrategia 

De acuerdo con Guha, el sentido colectivo por la “pérdida de sus derechos 

naturales” (no especificados, pero se entienden como la libertad por hacer uso de los 



Geeta Gairola que hablan sobre las “condiciones” particulares del bosque, sus habitantes 

artículo “Hug the trees” del libro 





palabra hindi, traducida como “abraza”. En este sentido es 

“progreso de todos” o “elevación universal”. El Movimiento Sarvodaya se origina en India a principios de 

https://en.wiktionary.org/wiki/%E0%A4%B8%E0%A4%B0%E0%A5%8D%E0%A4%B5
https://en.wiktionary.org/wiki/%E0%A4%89%E0%A4%A6%E0%A4%AF


“Chipko” también era una señal, una 



contacto: las mujeres gritaban la señal “abrázate” 





ī ā

ā ā
traduce como “fuerza de la verdad”. Es una estrategia diseñada por Gandhi para luchar en el movimiento 









es conocida como la “tierra de los 

dioses”. 

ū

Mahābhārata Rāmāyaṇa



“

la identificación propia de los grupos” (Vansina 2007, 151). 



características sociales que han sido nombradas bajo el término “folclor” 

“intrusivo” y “antinatural” (Finnegan 2014, 

Goodwin Raheja y Grodzin’s Gold, por su parte, han agregado una dimensión 

importante al plantear la pregunta: como se recupera “la voz” subalterna, en particular de 













específico para afirmar “verdades”. Entonces, en la medida en que conjugamos, en el plano consciente, la 





Hizo una llamada con un modesto celular “no inteligente” y pronto apareció un 



espectro de las identidades que buscan configurarse en función de “lo otro”, las re



no había un “otro”, que todos son parte de lo mismo. Esto cuando se hablaba de las formas 

de vida humanas y las no humanas. Sin embargo, sí había una distinción clara de un “otro” 

los hechos “naturales”, las conductas morales, entre 

cuestionar las condiciones sociales o de “justicia” de su desplazamiento. 

tremendas por salir a caminar por sus instalaciones me limité a seguir la indicación, “ya 

habría tiempo”, pensé. 



horas de trayecto (en avión y tren) desde “mi tierra”. La combinación entre la 





“muestras de 

respeto”. 

lo “correcto o incorrecto”; la sensibilidad no responde a dichas polaridades. 



“escuchadas”, de ser consideradas y ponderadas en el mismo nivel que las necesidades 





ayuda social les han traído un “después” que permite soñar sobre un desarrollo de sus 



incuestionable sobre que lo “correcto” o conservador no va a modificarse, sin importar 

cuanto lo puedan desear. Así fui viendo que yo otorgaba un espacio “seguro” para 

los estudios “formales”

impuesta por el gobierno británico a la “ ” debido a un atraso social, que, 

primitivos, incluso ignorantes y pobres (“ ”)





abarca y promueve “la apropiación de la tecnología”, “la tecnología limpia” y las 

“innovaciones de base social” (

No propiamente bajo el nombre de “ecotecnologías”, HESCO crea, innova y 





“ ”

familiarizada con “procesos occidentales” debido a los viajes que ha realizado en su vida. 







“importante”, urgente o que implicaba alguna molestia, las relaciones laborales se 





sobre la casta o clase, el respeto que debían mostrar por la “deuda” o el favor recibido 





alimentado por tecnologías locales). Tecnología que describen como “ancestral” y que 

La organización hace una clara diferencia entre la “tradición” como algo que se 

debe proteger y lo “moderno” o científico, que en algunos ejemplos pareciera ser el 

enemigo, y otras veces es el apoyo para “mejorar”. Entiendo el deseo de mantener sus 

o la clasificación de “tradicionalidad” “modernidad”. 

“formas indígenas” como por “ciencia occidental o moderna” en el amplio y convencional 

“Sustentabilidad Dharmica”



poseemos como seres humanos para convertirnos en “mejores” personas. Es a través del 

La diferencia en la categoría de ciencia “moderna” es que 



crisis climática y la influencia que alcanza la moral, lanzando la pregunta “¿pueden 

mundo humano también desde puntos de vista no humanos?” (Chakrabarty 202



un vínculo con el deber que “ha sido dado” en un sentido divino.



“economía de giro” (no encontré fuentes oficiales en donde se describiera el concepto, 



Así fue como Joshi estableció que la frase “las 

necesidades locales se satisfacen localmente” sería el lema de la organización, ésta sería 



paternalista, para que las condiciones de vida de las comunidades “avance”, y sobre 



http://hesco.in/




idea de “sustentabilidad” y “ ” de las comunidades locales o aldeanas

sobre la que justifica su noción de hacer las cosas “mejor”. Pone atención en no imponer 

iedad “ideal” y, en el caso de la organización 





significa “protector”

literatura lo encontré como los “héroes culturales”, como Kṛṣṇa y Buda. Según Chandola, 



practicar en espacios “naturales”. Este es un primer punto importante por lo que se 



“lo natural” 
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