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Resumen

Titulo: Politica publica educativa intercultural: unacercamiento desde la
politica publica del sistema educativo indigena propio (SEIP) con el pueblo
Mdarui Muina del municipiode Puerto Leguizamo, Putumayo

La educacion como base fundamental para la reproduccion de la vida y el manejo del territorio, desde los
pueblos indigenas, se ha convertido en un escenario de disputa con la sociedad hegemaénica. De un lado,
un modelo educativo occidental que tiende a estandarizar conocimientos y competencias para
integrar un sistema instrumentalmente modelado hacia una definicion de desarrollo limitado a la
eficiencia y eficacia desde una perspectiva de racionalidad instrumental. Del otro, la existencia de
modelos educativos que posicionan formas diferentes de ser y hacer en el mundo; un avatar de
conocimientos que plantea alternativas al desarrollo desde la concepcion del vivir en abundancia. El
desconocimiento e inferiorizacion de las dicotomias de ser y estar en el mundo produjeron, y siguen
produciendo, dindmicas de debilitamiento cultural e incluso, el riesgo de extincién de los pueblos
originarios en Colombia.

Si bien la Constitucién colombiana reza como una nacién pluriétnica y multicultural, permanecen
dinamicas de invalidacion y desconocimiento de la autonomia y posicionamiento organizativo - politico
de los pueblos frente a la resolucion de escenarios en disputa que los disputan entre la pervivencia y la
extincion, convirtiéndose la promocién de la educacién indigena propia, una de las principales banderas
de lucha para la garantia de su existencia.

Con la conformacion de la Mesa Permanente de Concertacion con los Pueblos y Organizaciones
Indigenas (MPC) en el afio 1996 mediante decreto 1397, los pueblos originarios ganan un nuevo
escenario de participacion con el fin de legitimar los derechos adquiridos constitucionalmente: territorio,
autonomia, identidad y cultura. El disefio e implementacion de sistemas educativos propios que los
garanticen juegan un papel estratégico para los procesos politico - organizativos de los pueblos; asi, con
la creacion de la Comision de Trabajo y Concertacion de la Educacion para los Pueblos Indigenas
(CONTCERPI) en el afio 2006, derivada de ésta mesa, comenzo el disefio de la politica publica del
Sistema Educativo Indigena Propio (SEIP) que a partir de los componentes politico - organizativo,
pedago6gico y administrativo plantea una propuesta integral e intercultural educativa al Estado
colombiano, con la finalidad de reivindicar su autonomia y direccionamiento como pueblos indigenas

para su pervivencia.
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De acuerdo a lo anterior, esta investigacién pretende realizar un acercamiento hacia una lectura
intercultural de articulacion de la politica publica del SEIP en la region Amazonica partiendo de la
pregunta ¢cémo desarrollar una propuesta de articulacion de la politica publica intercultural del SEIP
en la region amazénica? A partir de la experiencia de campo en la construccién del componente
pedagdgico del Proyecto Educativo Comunitario (PEC) con el pueblo Murui Muina del municipio de
Puerto Leguizamo(Putumayo) durante los meses de julio del afio 2021 hasta febrero del afio 2022, se
plantean analisis y reflexiones desde un enfoque de politica publica interpretativista sobre las
oportunidades y retos de una propuesta intercultural pedagdgica de cara a un sistema educativo indigena
propio en la Amazonia y el modelo de descentralizacion colombiano identificando que la creacion de un
capitulo diferencial amazdnico se hace pertinente dadas situaciones de caracter espacio temporal,
espiritual, social, cultural, politica, territorial y biogeograficas determinantes que plantean retos
estructurales frente a la composicion del aparato de Estado y de su Constitucion.

Palabras clave: Politica Publica, Sistema Educativo Indigena Propio, Interpretativismo,
Amazonia, Murui Muina, Educacién Indigena Propia, Interculturalidad.
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Abstract

Title: An intercultural public policy: an approach through the public policy of
Sistema Educativo Indigena Propio (SEIP) with the Murui Muina Nation from
Leguizamo, Putumayo

Education as a fundamental basis for the reproduction of life and the management of the territory -
indigenous people affirm - has become a scene of dispute with the hegemonic society. On the one
hand, a Western educational model that tends to standardize knowledge and skills to integrate an
instrumentally modeled system towards a definition of development limited to efficiency and
effectiveness from an instrumental rationality perspective. On the other, the existence of educational
models that position different ways of being and doing in the world; an avatar of knowledge that
proposes alternatives to development from the conception of living in abundance. The ignorance and
inferiorization of the diversity of types of being in the world produced, and continue to produce,
dynamics of cultural weakening and even the risk of extinction of the native peoples in Colombia.
Ignorance and inferiorization of these forms produced, and continue to produce, dynamics of cultural

weakening and even the risk of extinction of indigenous peoples in the country.

Although the Colombian Constitution prays as a multiethnic and multicultural nation, scenarios of
invalidation and ignorance of the autonomy and organizational-political positioning of the native
continue to be presented in the face of the resolution of disputed scenarios that place them between
survival and extinction, being the promotion of their own indigenous education, one of the main

banners of struggle facing the State.

With the formation of the Mesa Permanente de Concertacion (MPC) in 1996 through decree 1397, the
native people gain a new scenario of participation in order to legitimize the constitutionally acquired
rights: territory, autonomy, identity and culture. The design and implementation of their own
educational systems that guarantee them play a strategic role for the political-organizational processes of
the peoples; Thus, with the creation of the Comision Nacional Para el Trabajo y la Concertacion dela
Educacion Propia Indigena (CONTCEPI) in 2006, derived from this table, the design of the Sistema
Educativo Indigena Propio(SEIP) began, which from of the political - organizational, pedagogical and

administrative components proposes a comprehensive and intercultural educational proposal to the
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Colombian State, with the aim of claiming their autonomy and direction as indigenous peoples for their
survival.

According to the above, this research intends to make an approach towards an intercultural proposal for
the articulation of the public policy of the SEIP in the Amazon region based onthe question: how to
develop a proposal for articulation between the public policy of the SEIP in the Amazon region on the
base of the Organization of the Indigenous Peoples of the Colombian Amazon (OPIAC)? From the
work and participation in the construction of the Proyecto Educativo Comunitario (PEC) with the Marui
Muina people of the municipality of Puerto Leguizamo (Putumayo) during the months of July 2021 to
February 2022, this research analyzes and make reflections from an interpretative public policy approach
on the opportunities and challenges of an intercultural proposal facing an indigenous educational
system of its own in the Amazon and the Colombian decentralization model, identifying that the creation
of an Amazonian differential chapter becomes pertinent given situations of a space- time nature , social,
cultural, territorial and biogeographic determinants and that pose challenges and aims a restructuring of
the State apparatus and its Constitution.

Keywords: Public Policy, Own Indigenous Educational System, Interpretivism, Amazon,

Muarui Muina, Own Indigenous Education, Interculturality.
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2 Introduccién

Introduccién

Reconocer la historia de los pueblos indigenas en Latinoamérica, es reconocer 3 siglos de sometimiento
al control social de la dominacion colonial, lo que implica situarse en un panorama de inequidad y
exclusion historica que no solo conllevo a la colonizacién de su saber, la imposicién de una cultura
externa, la deslegitimacion e invisibilizacion, sino también la destruccién de la relacion ser — saber
haciendo, viviendo, buscando sentido a su existencia en el medio que lo rodea(Betancourt Santiago,
2015)

Ubicar el escenario historico y espacial brinda un punto de partida sobre las realidades que han
configurado la historia del colonialismo, las resistencias y luchas de los pueblos originarios que
reivindican su sentido de existencia y su legado cultural. Asi, se hace necesario establecer marcos de
referencia alrededor del desarrollo de la investigacién en el pais, dada la complejidad y diversidad del
(los) pensamiento(s) originario(s) y de la necesidad de una apertura por parte de las instituciones
gubernamentales en ejercicios en donde no solo se reconozca, sino que se vincule la diversidad cultural en
la estructura del Estado, de tal forma que reconfigure su finalidad.

A partir de lo anterior, desde los afios 90 se ha dado unfenémeno latinoamericano el cual ha concentrado
su atencidn en el concepto de diversidad étnica cultural. Sin embargo, este es instaurado desde un lugar
de desconocimiento de las dinamicas propias de los pueblos indigenas en voz del Estado. Asi se vincula
un discurso institucional que “abre” un canal de comunicacion con la diversidad, pero que al mismo
tiempo carece de una relacion dial6gica intercultural con los grupos étnicos, situacion que devela la
continuidad de un proyecto de Estado en donde se impone un ordenamiento territorial colonial que
des(re)configura las formas de ser y saber de los pueblos originarios.

En este sentido, se hace necesario generar un didlogo de saberes en donde se fundamenten nuevas
agendas para la construccion de politicas publicas frente a las particularidades de los pueblos indigenas y
los conflictos que se generan con el ordenamiento territorial legalizado por el Estado — e ilegitimo para
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los pueblos — a partir del campo de la investigacion en donde se evidencie la necesidad de la
comprension de los maltiples pensamientos de los pueblos originarios y la urgencia de vincularlos
participativamente a partir de una democracia radical para la construccion de politicas publicas. De igual
manera, es importante debatir sobre los limites que estas deben tener en relacién con la realidad de los
pueblos y su distancia con contextos nacionales; puntualmente, los elementos que correspond en a las
particularidades de un Estado que, si bien se define multiétnico y pluricultural, no ha logrado una
participacion efectiva que incida en la autenticidad de una politica publica diferencial que, hasta el
momento, visibiliza los desencuentros entre las realidades y necesidades de los pueblos originarios y la
estructura y normativa del Estado colombiano.

Elementos como la vulnerabilidad de un proyecto nacional que ha fortalecido su orientacion politica y
econdmica hacia el neoliberalismo y, al mismo tiempo, un rasgo integracionista en sus politicas respecto
a los pueblos originarios con el fin de generar progreso y desarrollo, permite reconocer una posicion
clara en contradiccién al reconocimiento de las demandas y reivindicaciones de los pueblos originarios en
sus procesos educativos junto al reconocimiento y la autonomia de sus procesos politicos y

organizativos, los cuales van en contravia de las nociones de progreso o desarrollo imperantes.

Entendiendo entonces las politicas publicas como el resultado de procesos sociopoliticos por parte del
Estado que concretan acciones y decisiones y que buscan dar salida a problemas y demandas de la
sociedad o sectores especificos (LOpez Rodriguez, 2017) es necesario ahondar desde una
fundamentacion tedrica y metodoldgica sobre investigaciones que incidan en el disefio de politicas
articuladas a los territorios y a los pensamientos y cosmovisiones que correspondan a las dinamicas y
contextos de los pueblos originarios en un marco de referencia — desde un analisis critico — que aborde
y se cuestione conceptos como desarrollo y modernidad como puntos de quiebre para la (re)significacion
de las politicas publicas. Cuestionar estos conceptos en el marco de la relacion entre politica publica con
educacion propia indigena nos permitira pensar ventanas de oportunidad relacionadas con la efectividad
de las acciones estatales, las tensiones que se generan con las posiciones politicas de los pueblos
originarios y las estrategias y acciones de las instituciones en su ciclo. Las ventajas y desventajas que se han
dado en la elaboracidn de la politica al igual que la funcionalidad que hayan tenido para los pueblos,puede
lograr identificar los desafios tedricos y précticos que integran este campo con el fin de generar relaciones
interculturales dentro del aparato de Estado.
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Asi las cosas, la politica educativa indigena actual no responde a las necesidades ni a los intereses
socioculturales de los pueblos originarios del Amazonas colombiano. Esta no ofrece garantias, medios
ni recursos (materiales 0 humanos) necesarios para promover modelos propios y auténomos que den
apertura a procesos de formacion pertinentes para la pervivencia cultural en los territorios indigenas.
Aunado a esto, los pactos y compromisos acordados entre les miembros de la Comision Nacional de
Trabajo y Concertacion en Educacion para los Pueblos Indigenas — CONTCEPI —y el Estado no se
han cumplido a cabalidad, situacion que ha ocasionado retrasos, aplazamientos y descontento en la
implementacion y ejecucion de acciones orientadas al fortalecimiento de la educacion indigena propia en
la Amazonia (OPIAC, 2019)

A partir del afio 2013 la CONTCEPI ha venido construyendo la propuesta de la politica pblica del Sistema
Educativo Indigena Propia — SEIP — cuya finalidad es obtener la autonomia en la administraciony
pedagogiade su educacion. Para ello, se han llevado a cabo encuentros entre el Ministerio de Educacion
—MEN -y representantes de las organizaciones indigenas consolidadas en el pais*y se han llevado a cabo
consultas con los y las indigenas en los territorios. No obstante, en el proceso, las organizaciones y
pueblos indigenas amazonicos han manifestado algunas diferencias con lo propuesto en la politica
publica, ya que ésta no tiene en cuenta ni integra particularidades relacionadas con su contexto, sus
procesos historicos y organizativos, dindmicas, entre otros.

Por lo anterior, se propone el capitulo amazénico en la construccién de ésta politica con el fin de exponer
las particularidades que acogen a masde la mitad de la totalidad de los pueblos indigenas a nivel nacional.
Conesta propuesta, las diferentes organizaciones indigenas amazonicas posicionan el caracter diferencial
que debe ser tenido en cuenta a la hora de llevar a cabo la implementacion de la politica pablica en ésta
region.

1 Organizacion de los Pueblos Indigenas de la Amazonia Colombiana (OPIAC), Autoridades Indigenas de Colombia (AICO),
Consejo Regional Indigena del Cauca (CRIC), Organizacion Nacional Indigena de Colombia (ONIC), Consejo Indigena
Tayrona (CIT), Organizacion Indigena de Antioquia (OIA), Consejo Regional Indigena del Vaupes (CRIVA), Organizacion
Zonal Indigena del Putumayo (OZIP), Organizacion Indigena Chiquitana (OICH), Asociacion de Cabildos y Autoridades
Tradicionales Indigenas del departamento de Arauca (ASCATIDAR), Gobierno Mayor, Cabildo Mayor Regional del Pueblo
Zen(, entre otros.
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Esta iniciativa, liderada por la OPIAC, se encuentra con aliados y no aliados en el sentido en el que
rompe la unidad como pueblos indigenas a nivel nacional para la atencion educativa con enfoque
diferencial y, segin algunos de los participantes en la CONTCEPI, pone en desventaja a otros pueblos
originarios en relacion a sus contextos propios. No obstante, a lo largo de éste documento se argumenta la
necesidad de mantener este capitulo dentro de la propuesta de politica publica y para ello, a partir del
trabajo de campo desarrollado por la investigadora en la consolidacion del Proyecto Educativo
Comunitario del pueblo Marui Muina del municipio de Puerto Leguizamo, Putumayo se expondran
argumentos basados en la construccion del componente pedagogico de éste documento, con la finalidad
de identificar elementos de politica publica que se hace necesario tener en cuenta a la hora de pensar en

una accién de politica en ésta region de la Amazonia colombiana.

Si bien, se realiz6 un trabajo de campo de ocho meses entre julio de 2021 y febrero de 2022 en el
municipio, la metodologia planteada trascendid su alcance, consolidando una relacion dialégica entre la
academia y los procesos comunitarios. Fundamentada en la Investigacion Accion Participativa (IAP) y el
enfoque interpretativista para el andlisis de la propuesta de Politica Publica a partir del proceso
educativo del pueblo Marui Muina del municipio de Puerto Leguizamo, se pretende identificar y
reconocer las particularidades y necesidad de un capitulo amazénico dentro de esta propuesta.

Esta investigacion permite brindar elementos de politica publica que aporten en el disefio, construccién
e implementacidn de la Politica Pablica del Sistema Educativo Indigena Propio (SEIP) en la regién
amazonica resaltando la necesidad de generar espacios amplios de participacion y concertacion en

sintonia con sus procesos politico — organizativos.

A partir de lo anterior, como linea base de investigacion para el analisis de la construccion de la politica
publica del SEIP se determina que el enfoque interpretativista es el que mas corresponde con la
intencionalidad de ésta investigacion. De tal manera que el primer capitulo expone la justificacion del
enfoque de analisis de politica seleccionado y la descripcidon de los elementos y categorias de analisis
tenidos en cuenta para el desarrollo de ésta investigacion. Seguido de esto, se aborda brevemente la
discusion frente al concepto de cultura, multiculturalidad e interculturalidad critica dada la necesidad de
realizar un acercamiento conceptual de cara a una politica pUblica intercultural. En el tercer capitulo se
aborda el Sistema Educativo Indigena Propio (SEIP) en la region amazonica, partiendo de unos
antecedentes historicos, el proceso educativo en la region, la participacion de las delegaciones indigenas
de la Amazonia en la Comision Nacional del Trabajo para la Educacién de los Pueblos Indigenas

(CONTCEPI) y la participacion y construccion del Capitulo Amazonico en la propuesta. En el cuarto
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capitulo se realiza el contexto del pueblo murui Muina de Puerto Leguizamo, elementos importantes a
tener en cuenta en su Plan de Vida a partir del autodiagnostico y reconocimiento de problematicas en el
territorio y el sector educativo. Seguido de esto se describe el proceso educativo del pueblo marui muina
y el proceso participativo de construccién del componente pedagdgico del Proyecto Educativo
Comunitario (PEC) del Centro Educativo Rural Indigena D+ona Safia. Finalmente, se cierra con un
capitulo de conclusiones, propuestas y recomendaciones para la implementacion de la politica publica del
SEIP en la region Amazénica.

1 Jornada Pedagodgica en la comunidad de Fr+d+ Na+ra+, rio Caqueta



1. Aproximacion teorico-metodologica

El concepto de desarrollo como paradigma social que emerge a nivel mundial en el contexto geopolitico
de la segunda posguerra y establece como principios el progreso y la evolucion como homdlogos de la
busqueda y el mejoramiento del bienestar material y la autonomia ha traido consigo el riesgo de extincion
e incluso la desaparicion de los pueblos originarios. La asimilacion de este concepto en el plano material
se ha caracterizado por la delimitacion de modelos de vida unificados, la identificacion de problemas
sociales, culturales y politicos como retrasos, el disefio e implementacion de métodos y estrategias de
politica que se llevan a cabo en largos periodos de tiempo y un compendio de leyes, teorias e

instrumentos que normalizan e institucionalizan imaginarios y practicas sociales (Gdmez, 2014)

La hegemonia de esta concepcion de desarrollo se puede evidenciar en la produccion de un modo de vida
en donde las préacticas habituales y, especificamente lo que se concibe como cultura, se encuentra
fundamentado directamente con practicas afines exclusivamente a la produccién econémica. Asi,
remitiéndonos a la experiencia cotidiana, es posible identificar efectos decisivos sobre la manera en la
que la sociedad moldeada percibe y reproduce una visién del mundo, de los objetos, de la historia, de las
creencias, valoresy, en el caso de ésta investigacion, de la educacion que se piensa para la continuacion de
este modelo. En sintesis, una sociedad que produce simultaneamente las formas de la vida practica y las

justificaciones tedricas que dan cuenta de las mismas (Alapin, Helena; Mariano, 1998)

Desde una perspectiva critica, ningiin modelo hegemonico en ninguna de las areas de la vida social puede
dar cuenta de todos los significados y valores de una sociedad, la variabilidad de marcos interpretativos
que surgen en los contextos practicos de la vida cotidiana habitan disidencias “consentidas” que incluso
pueden llegar a ser consideradas como propuestas contrahegemonicas que pueden alcanzar la
transformacion de relaciones de poder y llevar consigo el desplazamiento de los sectores
dominantes(Cruz, 2013). Dicho asi, los nuevos pactos y précticas que se den producto de esta
transformacion se constituyen en parte de una nueva dominacion que si bien se antecede por un caracter
contrahegemonico, termina por ceder en sus finalidades dado que las posibilidades dentro de un marco
discursivo con précticas sociales, politicas y culturales profundamente universalistas, conducen y
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mantienen estandares de vida que no rompen el orden hegemdnico legitimando su condicion

subalterna(Alapin, Helena; Mariano, 1998)

En ese sentido, esta investigacion no pretende llevar discusiones superficiales intelectuales, sino realizar
un acercamiento hacia la comprension de una perspectiva colonizadora que trae consigo una concepcion
de desarrollo bajo una fuerza institucional que se ha especializado en la cooptacion de, casi, la totalidad de
los &mbitos de la vida, desvirtuando y haciendo parecer irracionales proyecciones y entendimientos para
la pervivencia y relacionamiento con la tierra desde otros imaginarios fuera del ya impuesto. Se hace
necesario entonces ahondar en las bases que han hecho de ésta concepcion de desarrollo un paradigma
epistemolégico que promete la produccidn de la vida y la felicidad para la humanidad, aun poniendo en

riesgo la vida misma.

La interculturalidad plantea retos mas alla de una dialéctica cultural o del reconocimiento de la diferencia
integrando sus capitales para mejorar procesos locales contextualizados dado que se construye como
una propuesta critica y reflexiva frente a la tendencia que lo reduce a una disputa de intercambios
culturales en una era de globalizacién. Para avanzar en este camino, se requiere entonces de indagaciones
por esos otros modos de vida concretados en lo diverso de la vida cotidiana, fuera de lo formalmente
reconocido, dado que muchos de esos discursos y practicas de vida han permanecido al margen

considerandose errdneamente como atrasados o simples sistemas de sobrevivencia (Gomez, 2014)

Una perspectiva critica que se funda en un didlogo intercultural orienta su reflexiéon hacia un
planteamiento que se piense la decolonizacion del desarrollo en diferentes dimensiones. Inicialmente,
reconocer un legado colonial que abarca el paradigma y la matriz desde la cual se ha configurado un Unico
camino de conocimiento, ser humano y vida social. Seguidamente, es necesario un giro ontolégicoque
permita reconocer lo espiritual con los sentidos y las practicas de vida que, muchas veces desde una

perspectiva eurocéntrica, se percibe como algo que pertenece espacio/temporalmente al pasado.

Pensarse una decolonizacion del desarrollo requiere entonces la identificacion de otros sentidos de la
participacion en la construccion de Estado. Posteriormente, es conveniente identificar con rigurosidad las
rupturas que existen en el paradigma hegemodnico desde otras posturas de vida milenaria que se
mantienen en la subalternidad dados los proyectos implementados desde el modelo hegemonico de
desarrollo. Esta diversidad cultural es posible identificarla a partir de multiplicidad de fenémenos: desde
flujos migratorios e intercambios producidos por el efecto de la colonizacion y globalizacion hasta



nacionalismos fundamentalistas y movimientos étnicos que han desafiado el modelo de modernidad
cooptados a un Estado y una cultura nacional. Si bien, hoy se reconoce que la mayoria de los estados son
plurinacionales y pluriculturales desde un enfoque multicultural, es necesario pensarse
transformaciones estructurales que posibiliten un entendimiento y convivencia mutua entre la
multiplicidad de cosmovisiones del pais (Cruz, 2013; Gomez, 2014)

En América Latina el multiculturalismo se articul6 al modelo econdmico neoliberal y quienes criticaron
su relacionamiento propusieron un acercamiento diferente: la interculturalidad. El origen de esta
categoria se da en las politicas de educacion para los pueblos indigenas a comienzos de los ochenta y mas
recientemente ha sido reivindicada por los movimientos indigenas a lo largo del Abya Yala como parte de
su proyecto decolonizador (Bolafios, Ramos, Mifiana, & Rappaport, 2004; Cruz, 2013; ONIC, 2021;
OPIAC, 2015; Viafia, Tapia, & Walsh, 2010)

Desde el sur global la interculturalidad es comprendida como una légica de culturas dominantes y
dominadas, no necesariamente relacionadas con su tamafo. A diferencia de la multiculturalidad, la cual
establece la definicién de una cultura por si misma (identidad colectiva), la interculturalidad plantea una
perspectiva relacional de la identidad. Catherine Walsh (2010) argumenta que en Abya Yala las relaciones
de desigualdad entre culturas han sido un legado de la dominacion colonial la cual se ha regido por un
patrén de poder que se sustenta en la idea de raza como herramienta de jerarquizacién social:
colonialidad del poder. En ese sentido, no solamente se habla del dominio de un Estado sino de un
dispositivo de poder basado en la idea de raza, el cual impide una relacion dialégica y equitativa entre las

culturas, horizonte normativo de la apuesta intercultural.

“... La interculturalidad es el contacto e intercambio entre culturas en términos equitativos; en condiciones de igualdad. El
intercambio se ref iere a la comunicacion y el aprendizaje permanente entre personas y grupos con distintos saberes, valores, tradiciones
y racionalidades y seorientaa construir el respeto mutuo y el desarrollo de individuos y colectividades trascendiendo las diferencias
culturales” (Viafia et al., 2010)

Desde una perspectiva multicultural, la identidad colectiva ignora que las identidades se construyen a
partir de relaciones, por tanto, su relacionamiento supone disputas politicas que en Ultima instancia
definen el caracter minoritario o mayoritario, dominante o subordinado de un grupo cultural. Por el
contrario, desde una perspectiva intercultural se reconoce el relacionamiento, per se, de la construccion
de identidades: este es intrinseco a las culturas dado que son realidades que se sitlian; son sujetos
dinamicos e histéricos que se autodefinen por sus relaciones con los otros, lo que nos lleva a suponer
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que las culturas e identidades cambian en el tiempo en la medidaen la que se mantengan las interacciones

con otras culturas.

De esta manera, mientras el multiculturalismo intenta generar una igualdad formal basada en el
reconocimiento de derechos diferenciados para los grupos étnicos, la interculturalidad promueve una
igualdad y justicia sustanciales, elementos que implican cambios estructurales de las instituciones y el
Estado para superar las condiciones econémicas, politicas y sociales que profundizan la desigualdad

entre culturas?.

A partir de lo anterior, entendemos entonces que las identidades son realidadesrelacionales: es la relacion
la que permite definir las identidades de los grupos culturales y no la idea de una identidad prestablecida
y estatica, como plantea el multiculturalismo. El interculturalismo nos permite reflexionar frente a las
relaciones de colonizacién y dominacion entre culturas con base en una concepcion relacional de la
identidad, caracteristica que permite un mayor alcance analitico para comprender los fendmenos de la
diversidad cultural en Abya Yala (Arlés, 2015)

Sumado a esto, es de importancia aclarar que la I6gica intercultural no desconoce el caracter conflictivo
que genere el relacionamiento, sino mas bien identificar y reaccionar entre y sobre las estructuras,
instituciones y relaciones que lleguen a producirlo con la intencion de construir puentes de interrelacion
entre culturas que, a partir del respeto y la convivencia — como fundamentos éticos — posibiliten las
condiciones para el didlogo y retroalimentacién mutua para el ejercicio efectivo de una democracia
radical.

Entonces, més alla de un reconocimiento de derechos, una apuesta intercultural propone una igualdad
sustantiva que implica transformaciones estructurales que se orienten a la progresiva eliminacién de
inequidades sociales y econémicas que truncan un dialogo equitativo entre culturas; de ahi su principio de
justicia: reconocer la otra cultura como igual y diferente al mismo tiempo.

2 Asi — propone la interculturalidad —se llevaria a cabo una articulacion de la justicia cultural a la justicia social, mas claramente
un contexto en condiciones de reconocimiento y redistribucion (Arlés, 2015; Cruz, 2013; Gomez, 2014; Viafia et al., 2010; Walsh,
2008)
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Entendiendo entonces que la igualdad no requiere de un tratamiento idéntico sino diferencial que
justifique los derechos en funcion del grupo, lo que se intenta promover es una compensacion de las
desigualdades que generan relaciones inequitativas entre las culturas, mal Ilamadas minoritarias, en
regimenes politicos democraticos. Mas all& de perseguir un reconocimiento de derechos diferenciados, se
clama por la participacion en las instancias de decision de las comunidades étnicas con el proposito de
desmontar el constructo de la etnizacion por parte del Estado, consecuencia de la colonialidad.

“Planteado entonces como una alternativa para articular las demandas por reconocimiento de la dif
erencia y la redistribucion, no se piensa Unicamente como un dialog o sino que al mismo tiempo Se encaren
las condiciones en que este se desarrolla, sus constricciones estructurales y las relaciones asimétricas de poder
en las que tiene lugar: “hay que exigir que el didlogo de las culturas sea de entrada didlogo sobre factores
econdmicos, politicos, militares, los cuales condicionan actualmente el intercambio f ranco entre las culturas
de la humanidad (...) No es posible separar la justicia cultural de la justicia social” (Cruz, 2013)

Ahora bien, dado que el propésito de esta investigacion es desarrollar una propuesta de articulacion para
la conformacidn de un Sistema Educativo Indigena Propio (SEIP) de la regién amazénica desde una
aproximacion intercultural, se propone realizar un acercamiento al disefio y construccion a partir de un
enfoque interpretativo de politicas pablicas identificando su potencial en el avance progresivo y la
intencion de transformar los condicionantes de la construccién de politicas pablicas diferenciales.

Bajo esta Optica, Fisher (2015) entiende el seguimiento y evaluacion de politicas publicas como la
actividad cientifica social aplicada y disefiada para proporcionar informacion sobre problemas sociales y
econoémicos complejos y para evaluar procesos mediante los cuales se formule o implemente un politica
0 programa. Enese sentido, se espera que el analisis de la construccion de politica del SEIP provea tanto
a los hacedores de politica como a los pueblos originarios una base idonea para la discusion y el
juzgamiento de ideas en conflicto, propuestasy resultados.

El analista de politica publica entonces, tiene como funcion aconsejar al hacedor de politica pablica en
una decision relativa con el proceder del problema de politica. El analista concentra sus esfuerzos en
proveer informacion con la que el hacedor de politica no cuenta y es imposible, por diferentes razones,
que obtenga personalmente. Asi, la informacion se convierte en un factor clave e insumo para lo que
tradicionalmente se conoce como un conocimiento experto requerido para crear una politica o para
evaluar la probabilidad de y evaluar sus resultados, pero también puede implicar conocimientos de
procedimientos funcionales para las actividades de implementacion.
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En relacion

a lo anterior, es pertinente reconocer que el analisis de
politica publica es una forma de investigacion que
dialoga con aquellos que se relacionan en la blsqueda
académica de las politicas publicas, asi como también
con aquellos que estan involucrados con las practicas

de la politica publica.

2 Jornada Pedagodgica en la comunidad de Yarinal, |
Resguardo Alto Predio Putumayo (2021) l
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espacios orientados al fortalecimiento del proceso

educativo en el territorio y a una profunda reflexion y dialogo de saberes con autoridades tradicionales,
lideres politicos, etnoeducadores, entre otros en los espacios tradicionales del pueblo.

41
jﬂ 4\%0 Con el propdsito de aportar en la recoleccion y

1 S

reflexion respecto de los insumos producto de la
investigacion el anélisis no se centro en el valor (costo
—beneficio) sino en otras formasen las que los pueblos

originarios dan significado a su existencia y

Espacio de mambeadero con autoridades tradicionales problematicas en ella, incluyendo las creencias y los
§ comuneros (2021) sentimientos (Yanow, 2000). Para entender las

consecuencias de como una politica incidird en la poblacion objetivo, se requiere de un conocimiento
local, el mas mundano y experto entendimiento y razonamiento practico sobre las condiciones locales
derivadas de la experiencia vivida. La falta de atencion o la devaluacion total del conocimiento local se
ha convertido en algo comun en el desarrollo de las politicas. ES por eso que para esta investigacion se
dio una especial atencion a éste con tal de resaltar el potencial y ventajas que tiene aproximarse al
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conocimiento local de un pueblo indigena que habita una regién de la Amazonia colombiana la cual ha
venido caminando en la construccidn de su politica educativa propia desde un enfoque intercultural e

basado en los valores de la empatiay el amor.

11 Presupuestos Interpretativos

Partiendo del enfoque interpretativista planteado por Dvora Yanow (2000), los métodos interpretativos
estan basados en el presupuesto que nosotros vivimos en un mundo social caracterizado por la
posibilidad de tener miltiples interpretaciones “asi como vivir requiere dar sentido, y dar sentido implica
interpretacion, también lo requiere el analisis de politicas” (Yanow, 2000)

Los acercamientos tradicionales al analisis de las politicas publicas usando las herramientas de la
microeconomia, el analisis de la decision y otros, fundamentados en la racionalidad instrumental, estan
conducidos bajo el paradigma positivista de la ciencia informada, que no solo se hace necesaria sino
también posible, para hacerla objetiva, libre de moralismos desde un punto externo a ella. Por ejemplo,
una comparacion usualmente utilizada esta entre las palabras de la legislacion y las acciones
implementadas en el campo, bajo el presupuesto de que las palabras de la politica pueden y deben tener
un significado univoco, dejado de ambigiiedad, que canalice la percepcion de los implementadores y
publicos relevantes de la politica.

Esta investigacion parte entonces de que, no es posible para un analista de politica pdblica asumir una
posicion por fuera del problema de politica publica estudiado libre de sus valores y significados y de los
valores propios del analista, de sus creencias y de sus sentimientos. En este sentido, se argumenta que el
conocimiento se adquiere a través de la interpretacion, la cual es necesariamente subjetiva: esta refleja la
educacion, experiencia y entrenamiento, asi como el bagaje individual, familiar y comunal del sujeto que
realiza el anlisis. No solo los analistas sino todos los actores en la situacion de politica (y con otros
aspectos del mundo social) interpretan los datos del problema mientras buscan dar sentido a la politica.
En consecuencia, los artefactos y acciones humanas, incluidos los documentos de politica, legislacion y
su implementacion, son entendidos para éste trabajo no solamente para ser racionalmente
instrumentalizados sino también se perciben como una expresion de significado(s), incluyendo a la

misma vez identidades individuales y colectivas (Cuevas Valenzuela, 2012; Roth, 2017; Yanow, 2000)
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Las bases conceptuales de éste modelo se remiten a los filésofos alemanes neo-kantianos,
fenomendlogos y hermenéuticos de la primera parte del siglo XX. Estos realizaron una critica frente ala
aproximacion al conocimiento cientifico del hombre y el mundo social, el cual separa y deja fuera del
campo delanélisis cientifico los valoresy su papel respecto a un conocimiento a prioride entendimiento.
Discuten también la preocupacion analitica por el lenguaje y sus formas de ldgica en donde la mente y/0
conciencia filtra las percepciones de los sentidos y los estimulos fisicos percibidos en un proceso de
creacién de sentido. Asi las cosas, el conocimiento previo, derivado de la educacidn, entrenamiento y
experiencia, se entiende como elemento central en la creacién de sentido, el cual se proyecta
materialmente en el lenguaje, la musica, el arte, la literatura, las acciones e interacciones, entre otros,
siendo estos artefactos, elementos de analisis clave para abordar los analisis de politica publica (Yanow,
2000).

De ésta manera, un acercamiento interpretativista al anlisis de politica se concentra en los significados
que tienen las politicas a partir de una amplia gama de actores que la constituye. Los analisis

interpretativos usualmente se concentran en rompecabezas o tensiones de dos tipos relacionados:

El primero, la diferencia entre lo que el analista espera encontrar y en lo que realmente experimenta en la
politica o en el campo de agencia; las expectativas que tiene el analista frente al proyecto de andlisis de la
politica se derivan de una experiencia anterior, educacion y/o entrenamiento. Cuando hay un desajuste 0
tension en ese rompecabezas, se crea una oportunidad, para el analista, de explicar porque la politica

o la agencia estan haciendo las cosas de manera diferente; no obstante, usualmente, el analista aborda
estos eventos como un error en el ejercicio de ejecucion. Un acercamiento interpretativista nos llama a
tratar dichos cambios o tensiones como caminos diferentes de ver, entender y hacer basados en

experiencias anteriores diferentes (Cuevas Valenzuela, 2012; Yanow, 2000)

El segundo tipo de rompecabezas que emerge en el andlisis interpretativo se deriva de la tension
identificada en la advertencia: has lo que digo, no lo que hago. Cuando damos con una contradiccion entre la
palabra y la accion, se tiende a creer que la accion esta mas cercana de la verdad (o intencion individual)
que la palabra. En términos de politica, esto se traduce en la creencia que lo que los implementadores
hacen, mas de lo que la politica dice en un lenguaje explicito, constituye la verdad de la intencion de la
politica (e incluso del Estado). El andlisis interpretativo de la politica explora contrastes entre los
significados de las politicas segtn lo previsto por los formuladores de politicas (textos escritos) y los



15

significados posiblemente variantes e incluso inconmensurables (textos construidos) hechos de ellos por

otros grupos relevantes para las politicas (Yanow, 2000).

12 Comunidades de Sentido y Marcos de Politica

En la interaccion, diversos miembros de una comunidad tienden a usar mecanismos cognitivos iguales
y/ 0 similares; se comprometen con acciones y usan un lenguaje igual o similar para hablar sobre ideas
y/0 acciones. Los procesos que se gestan dentro de ellas refuerzan esta interaccion, muchas veces
promoviendo cohesion interna como una marca de identidad respecto a otras comunidades.

Aunque el concepto de “comunidad” tiene sus raices en una geografia local que connota similitudes de
posicion derivadas de intereses de propiedad, posiciones politicas, etnicidad, raza, clase, religion y otros
puntos en comun, también es posible identificar otras dimensiones que llevan a identificar valores,
creencias y sentimientos que permiten aproximarse a las comunidades de sentido. Las practicas
cognitivas, linglisticas y culturales se entrelazan entre ellas, al punto en el que el sentido compartido es
mas comun y los grupos de politica relevantes se convierten en comunidades interpretativas que
comparten pensamiento, discurso, practica y sus significados. En este sentido, son por lo menos tres las
comunidades de sentido que se pueden identificar en cualquier situacion de politica: los hacedores de
politica publica, el personal de quienes se encargan de materializarla y los ciudadanos afectados o clientes
(‘Yanow, 2000) A partir de aqui es entonces cuando se genera la pregunta central para el analista de
politica publica: ;cdmo el problema de politica esta siendo percibido por las diferentes comunidades de
sentido en el debate?

Teniendo claridad respecto a las comunidades de sentido, se hace necesario indagar por los marcos de
politica, usualmente expresadosa través del lenguaje. Estos resaltan y contienen al mismo tiempo de que
excluyen, aquello que se resalta o incluye es usualmente aquello que se identifica como los valores de la
comunidad de sentido identificada. Los diferentes marcos reflejan valores de grupos compitiendo por

reconocimiento publico y validacion.
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Los marcos de politica se evidencian a través del lenguaje, especialmente en el lenguaje metaférico, para
dar forma a percepciones o entendimientos. En ese sentido, el rol de un analista interpretativista de
politica es mapear la arquitectura del debate relacionado con el problema de politica a analizar
identificando el lenguaje y sus implicaciones (entendimientos, acciones, significados) usados por las
diferentes comunidades interpretes en el marco del problema.

13 Relaciones Simbolicas y Conocimiento Tacito

Hasta aqui, es posible entender que un acercamiento interpretativo al analisis de politica publica es aquel
que se enfoca en los significados de las politicas, en los valores, sentimientos y creencias que se generan
a su alrededor, ademas de los procesos por los que cada uno de estos significados son comunicad o0s a

diversas audiencias.

En este sentido, desde el interpretativismo se abordan los sentimientos, creencias, valores y significados
humanos a partir de la personificacion y transmision a través de artefactos creados por el humano tales
como el lenguaje, vestido, patrones de accidn e interaccion, textos escritos o espacios construidos. En
el contexto de analisis de la politica, esto significa concentrarse en artefactos de politica como los
simbolos concretos que representan los significados mas abstractos y organizacionales de la politica
(‘Yanow, 2000).

El simbolo se entiende aqui como algo - usualmente concreto - que representa algo mas, usualmente
una abstraccion. Un simbolo como una convencién social en donde un grupo de personas esta de
acuerdo con él como sustituto del significado que transmite. Estos son histdrica y culturalmente
especificos. Lossimbolossirven paraunir a aquellos que comparten su significado, mientras los distingue
de otras personas o grupos que no (Cuevas Valenzuela, 2012; De Vallescar, 2000; Roth, 2017)
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De acuerdo a lo anterior, los artefactos de politica se basan en una relacion simboélica que personifica o
engendra. Los simbolos personifican tres dimensiones de la asignacion de sentido que corresponden a sus

sentimientos, valores y creencias:

5Las tres dimensiones de laasignacion de sentido (diagrama disefiado por la investigadora)

Asi las cosas, los simbolos de los artefactos incluyen tres categorias de la accién humana: el lenguaje, los
objetos y las acciones. El artefacto de politica es entonces la manifestacién y/o expresion concreta de
los valores, creencias, sentimientos o significados mas abstractos. Con la interpretacion de estos
simbolos, es posible realizar una aproximaciona los significados que ellos envisten con sus bases morales
(creencias), cognitivas (valores) y afectivas (sentimientos) (YYanow, 2000)

14 Pasos para el analisis de la Politica Publica del SEIP

Con el fin de corresponder con el andlisis interpretativo expuesto anteriormente, la investigadora
propone ayudar a generar nuevas ideas para la accion publica, sintetizando argumentos opuestos y
reformulando el debate desde otro nivel, el nivel local, con el fin de brindar herramientas de politica ante
una posible ruta de articulacion para la implementacion de la politica pablica del SEIP en la regién
Amazdnica.

Debido a la formacion en pregrado como antropéloga, la pertenencia a un grupo de estudio enfocado en
los estudios amazdnicos y dado lo abstracto, poco accesible y de naturaleza de dificil observacion de los
significados, creencias y valores de la politica, la investigadora plante6 como método principal la
Investigacion Accion Participativa (IAP) (Calderon & Lépez Cardona, n.d.; Colmenares, 2011; Sirvent &

Rigal, 2012) en donde realizé un trabajo de campo ocho meses entre julio de 2021y febrero de 2022
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mediante trabajo voluntario para la Organizacion de los Pueblos Indigenas del Amazonas Colombiano
(OPIAC) con sede en Bogota, puntualmente como asesora técnica para la Organizacion en la Comision
Nacional de Trabajo y Concertacion de la Educacidn para Pueblos Indigenas (CONTCEPI). Ademas, en
comun acuerdo con la Coordinacion de Educacion de la Asociacion de Autoridades Tradicionales y
Cabildos de los Pueblos Indigenas de Leguizamo y Alto Resguardo Predio Putumayo (ACILAPP)
acomparfio y apoyd la construccion del Proyecto Educativo Comunitario (PEC), especificamente en la
construccién comunitaria del componente pedagégico.

Investigacion

[AP

Formacion Accion

2 Los tres elementos de la Investigacion Accion Participativa (diagrama disefiado por la investigadora)

Como se mencion6 anteriormente, son tres los tipos de comunidades de sentido. No obstante, ésta
investigacion se centrd especificamente en la comunidad de sentido de los ciudadanos/as dado el interés
particular de la investigadora por indagary construir de manera conjunta a partir de un dialogo de saberes
las categorias de analisis que estructuran el componente pedagégico con el fin de brindar una de las
multiples justificaciones de cara a la creacion de un capitulo amazénico en la Politica Publica del Sistema
Educativo Indigena Propio (SEIP).
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De esta manera, como primer paso, se hizo una delimitacion de la comunidad de sentido central de ésta
investigacion. Para ello, en el segundo capitulo se presenta un contexto histérico de la region
noroccidental de la Amazonia colombiana. En ella, se identifican actores y procesos politicos, sociales,
territoriales a tener en cuenta en la configuracion de la identidad indigena y su papel en espacios politicos
e institucionales en la region. Seguido de esto se realiza un acercamiento hacia el proceso histérico de la
educacion en la Amazonia Noroccidental y la creacion de la politica publica del SEIP a partir de algunos
de los actores que participaron como delegados de la OPIAC ante la CONTCEPI y que aportaronen el
disefio y consolidacion del capitulo amazénico en la propuesta de politica. A partir de lo anterior, como
estudio de caso para plantear una propuesta de articulacion para la implementacion de la politica pblica
del SEIP, se presenta el contexto del proceso educativo del pueblo Mdrui Muina del municipio de Puerto
Leguizamo Putumayo.

Mediante la Investigacion Accién Participativa desarrollada para la construccion del componente
pedagdgico del Proyecto Educativo Comunitario (PEC) de uno de los tres centros educativos indigenas
del pueblo Murui Muina en el municipio de Puerto Leguizamo, esta investigacion se planted la necesidad
de delimitar categorias de sentido para el proceso educativo del pueblo Mdrui Muina con la intencién

de acercar cada vez mas el problema de politica a la realidad de la comunidad objetivo.

A partir de lo anterior, la investigacion se centrd en la reunion de las voces de las y los comuneros y de su
participacion directa en la construccion de la politica pablica del SEIP mediante la construccion de su
PEC. Este acompafiamiento y junta permitieron identificar sentimientos, valores y creencias que
dotan de sentido la educacion propia indigena del pueblo mdrui muina y se hacen fundamentales frente
a una propuesta de articulacion para la implementacion de la politica desde una dimension pedagégica.
Por ultimo, se hace una identificacion de las tensiones identificadas dentro de la comunidad de sentido
abordada y recomendaciones para tener en cuenta a la hora de idear una ruta de articulacion para la

implementacion de la politica publica del SEIP en la region Amazonica.

A continuacion, se presenta una tabla que describe los instrumentos de recoleccion de informacion,
espacios de participacion durante la investigacion, fecha de realizacion y actores identificados a partir
del trabajo de campo realizado entre octubre de 2019 a febrero de 2022 teniendo como base de trabajo
la Investigacion Accidn Participativa (IAP)
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Metodolo
gia

Instrumentos

Actores

Espacios

Fech
as

IAP

Trabajo de campo (voluntariado en la Coordinacién de Educacion
dela OPIAC)

Redaccion de relatorias en sesiones de CONTCEPI

Diario de Campo

Nvivo (definicion de categorias de analisis)

Coordinadora

de Educacion -

OPIAC
Equipo
técnico  del
area de
educacion de
la OPIAC
Delegados/as
indigenas
ante la
CONTCEPI
Equipo
técnico  del
area de
educacion de
la OPIAC
Ministerio de
Educacion
Nacional
(MEN)
ICBF
Autoridades
Tradicionales
CRIC

ONIC

AICO
CRIVA

OlA

ozIP

CIT
ASCATIDA
R

CONTCE
Pl

Oficinas
OPIAC
Reuniones
Virtuales
de
CONTCE
Pl y
OPIAC

Octub
re
2019

Junio
2021

IAP

Trabajo de Campo
25 Entrevistas Semiestructuradas
Participacion en los EspaciosTradicionales

Dialogo guiado

ACILAPP
OoZIP
OPIAC

Puerto
Leguizamo
Oficinas
ACILAPP

Julio
2021

febrer
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Diario de Campo

Cartografia Social

Cuadros de Parentesco

Trabajo de campo en comunidad

Disefio de Serie de Podcast (“Tejiendo la palabra de la educacion
propia” Para escuchar la Serie:

1. https.//www.mixcloud.com/dmsuazac/tejiendo-la-

palabra-de-la-educaci%C3%B3n-propia-
cap%C3%ADtulo-1/

2. https.//www.mixcloud.com/dmsuazac/tejiendo-la-
palabra-de-la-educaci%C3%B3n-propia-
cap%C3%ADtulo-2/

3. https.//www.mixcloud.com/

dmsuazac/tejiendo-la-palabra-
de-la-educaci%C3%B3n-
propia-cap%C3%ADtulo-3/

Coordinacion
de Educacion
de ACILAPP
Directivos
Docentes
Profesores
Lideres
Autoridades
Tradicionales
Mision  La
Consolata
Comuneros y
Comuneras
Nifios y nifias
indigenas
Gobernacion
del Putumayo
Alcaldia
Municipal de
Puerto
Leguizamo
Secretaria de
Educacion
Departament
al

Pueblo Awa
ACIPAP
Gobernadore
slas de
Cabildos
Actores
organizados

comunitarios

Maloca
(ananeko)
ACILAPP
Maloca
R-+aimaik
0 (riare
naguedika
+)
Mambeade
ros
familiares
Cabildo
Indigena
de
Ka+iyano
Cabildo
Indigena
de
Bellavista
Cabildo
Indigena
de Yarinal
Cabildo
Indigena
de Puerto
Refugio

|
Encuentro
de mujeres
indigenas
lideres,
sabedoras
y abuelas
tradicional
es del
municipio
de Puerto
Leguizamo
ACILAPP

2022
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https://www.mixcloud.com/dmsuazac/tejiendo-la-palabra-de-la-educaci%C3%B3n-propia-cap%C3%ADtulo-3/
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Il Cumbre
de
Autoridad
es
Tradiciona
les de
ACILAPP

6 Jornada pedagogica en la comunidad de Bellavista, Resguardo
Alto Predio Putumayo (2021)

7 Jornada pedagdgica con mujeres en el casco urbano de Leguizamo (2021)
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2. Cultura e Interculturalidad

Para aproximarnos al andlisis de una politica publica intercultural, esta investigacion plantea necesario
realizar un breve acercamiento y posicionamiento al concepto de cultura y una breve discusion en torno
a la multiculturalidad e interculturalidad en el campo de la politica publica. Partir de la discusién
conceptual sobre cultura, multiculturalidad e interculturalidad le permitira a esta investigacion sentar su
base de lineamiento epistemolégico de politica publica reconociendo una relacidn subjetiva del hacedor
de politica con la comunidad de politica a quien va dirigida. Esto, de igual manera justificard la necesidad
de transformacion de las relaciones de poder estructurales del Estado y el requerimiento de un vuelco a su
aparato y Constitucion con el fin de garantizar la participacion efectiva de los pueblos originarios en el

disefio, implementacién y seguimiento de su politica pablica educativa propia.

De otro lado, cuestionar el concepto de multiculturalidad desde una perspectiva critica permite generar
banderas de alerta frente a la formulacidn de las politicas pablicas con enfoque diferencial, las cuales no
estan atendiendo de manera concreta las necesidades de los pueblos originarios. Por una parte, la
definicion del problema de politica no parte de una identificacion y participaciéon de los actores
directamente relacionados. De otro lado, los niveles de participacion para la construccion de una politica
educativa indigena propia también mantienen logicas multiculturales que no intervienen los ejes
estructurantes de las inequidades y desigualdades de atencidn, cobertura y calidad bajo la linea de la

educacion desde una perspectiva alternativa.

Dado que el concepto de cultura ha sido un elemento fundacional para aproximarse a los pueblos
indigenas desde la academia, y més puntualmente, para el disefio y ejecucion de politicas pablicas de
grupos étnicos, se hace pertinente realizar un breve contexto sobre las discusiones y avances que han
existido en la materia con el fin de dar cuenta de las fortalezas y debilidades que este concepto tiene a la
hora de pensar una politica publica intercultural. Hablar sobre la posibilidad de la consolidacion de una
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politica publica intercultural nos obliga directamente a realizar una reflexion concienzuda sobre la
aproximacioéna la definicion de interculturalidad.

21 Cultura

Cuando nos enfrentamos al estudio de la cultura son diferentes las dificultades: la amplitud de acepciones
acerca de la cultura, los diversos puntos criticos o polaridades de la cultura, las paradojas de la cultura.
Asi, es necesario establecer que la cultura es universal en la experiencia de la persona, no obstante, cada
manifestacion local o regional de ella es Unica; es estable y al mismo tiempo dinamica, manifestando un
cambio continuo y constante. La cultura llena y determina ampliamente el curso de nuestras vidas y
raramente se entremete en el pensamiento consciente (Ariza, Ramirez, & Vega, 1998; Bonfil Batalla,
1991; De Vallescar, 2000; Suaza, 2016)

Se ha fundado como mito englobante de cada cosmovisién en un tiempo y un espacio determinados.
Por ésta razdn no son accidentes, es un tema que requiere de especial atencion ante las discusiones

alrededor de la globalizacion.

El ser humano no esta dotado Unicamente de una naturaleza fisiologica, es también un animal cultural.
Estas son diferencias humanas y no podemos por ello inferiorizarlas o negarlas al reconocer problemas
humanos. Existen variantes culturales, pero no pueden existir universales culturales;la cultura
hegemonica colonial se ha insertado de manera tan acelerada alrededor del mundo, que con frecuenciael
llamado extranjero/ diferente es ya una persona colonizada por ésta misma cultura hegemanica.

En este sentido, se hace necesario identificar y enunciar elementos configuradores de toda cultura, la
manera en la que ésta los ordena, configura y concreta de manera particular. Son ellos: el espacio, el tiempo, la
identidad y diferencias y las fronteras. A continuacion, se hace un breve acercamiento de los elementos que
configuran la cultura, con el propdsito de abordar un abordaje critico de la interculturalidad.
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211 El Espacio

“Todo grupo humano es «sujeto de cultura. No hay, por tanto, un saber universal, verdad absoluta, y la Gnica universalidad posible
es precisamente que todo pensamiento tiene su geocultura - un desde donde -. En un contexto asf, nos encontramos con sujetos en
constitucion continua - nunca acabados protagonistas y gestores culturales, que deciden desde un niicleo geocultural y existencial,
sobre una orientacion de la accion en términos éticos. Pueden hacer del mundo distintos paisajes o campos escriturales y, no
exclusivamente, campos de batalla. EI pensador, es un intelectual organico de esa comunidad, y la propia ciencia no es auténoma,
sinoun tipo de gestion cultural” (De Vallescar, 2000)

Se parte, de un lado, de las necesidades humanas — vitales y sociales — como fundamento de la accion
individual y social, que dispone de mecanismos tales como la localizacién, movilidad, jerarquizacion y
funcionalizacion para enfrentar y lograr un manejo en un medio heterogéneo; de la mano, se encuentran
aquellos aspectos del mismo espacio geogréafico, considerado en su globalidad para el mismo fin. Estos
aspectos han de ser leidos como la condicion de posibilidad para el asentamiento provisional o definitivo
de distintos grupos humanaos, sin olvidar que dichos grupos también han decidido racionalmente en
funcion de determinados objetivos — que les permitirian la dptima combinacion de factores — segin su
variaday desigual distribucion espacial.

El espacio desde siempre ha jugado un papel primordial en la accion y transformacion humana, ain mas,
nunca ha sido indistinta o neutra. En la actualidad se hace necesario repensar la concepcion de espacio
dado que asistimos a una concepcion de espacio construido culturalmente y altamente politizado. Sin
descontar que los medios y técnicas de comunicacion y transporte han tenido un enorme influjo en la
remodelacion espacial dentro del territorio, y en su relacion con otros territorios.

Con los aportes de la geografia politica, se puede comprender la dinamica social, acerca de las relaciones
de poder asimétricas y ya constituidas — estado, bloques, imperios, partidos — para estructurar el espacio
desde sus ordenadores politicos como son: amigo/enemigo, imperio/nacién, centro/periferia o
civilizacion/barbarie. Su objetivo es posibilitar su control, gestion, aprovechamiento y movilizacion para
acceder a los recursos fijos, recursos de capital, innovacion y racionalidad técnica. Pero, quiza, olvidemos
que no es la Gnica perspectiva que hay, ni es suficiente y posee en contrapartida varios aspectos que
pueden ser sujetos a un abordaje critico.
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212 El Tiempo

Desde la perspectiva de la geocultura, la estructuracion del espacio geogréafico en interseccion con lo
cultural, acentia que ese espacio desde siempre se encuentra recubierto del pensamiento del grupo y, a
su vez, condicionado por el lugar. Hablamos entonces de unidad geocultural. En consecuencia, la cultura
tiene que ver con la significacion de la existencia del grupo, y todo pensamiento nace enclavado en un determinado
ambito geocultural (De Vallescar, 2000)

Se considera como punto de partida, el reconocimiento de la multiplicidad compleja del tiempo o multiplicidad de
niveles temporales entre sus consecuencias mas notables se encuentran: ninguna dimensién temporal goza
de un status privilegiado — superior o0 méas esencial — porque son iguales. La diversidad es irreductible
al juego de multiples dualismos y dualidades — lineal, circular, reversible, irreversible, natural, social,
cualitativa o cuantitativa, pues surgen en una tradicion occidental que ha optado por segregar el mundo
en espacios incompatibles. Con ello, se niega un tiempo esencial, en si, a priori, universal y absoluto. De
la misma manera que se cuestiona fundamentalmente que sea un resultado de la evolucién de la materia,
cdsmica o social porgue los tiempos no estan en clara correspondencia con los estadios materiales o
culturales, incluso un mismo nivel temporal puede situarse en distintas fases evolutivas. Por tanto, habria
que distinguir tiempos especificos con particularidades propias, con posibilidades de fusiény a partir de
un acuerdo estratégico, comenzarian a darse las diferencias.

Cada comunidad de sentido, desde la base morfolGgica hasta la mentalidad colectiva, en cada actividad
social (mitica, religiosa, magica, econémica, juridica, politica, moral, educativa o técnica) tiene tendenciaa
moverse en un tiempo que le es propio. Sin embargo, una sociedad no puede vivir sin intentar unificar la
pluralidad de los tiempos sociales (De Vallescar, 2000). Toda cultura esta sujeta al principio de
cronotipicidad, ahi radica la universalidad. Esto significa que no viven respectivamente en los mismos
tiempos, aunque parecieran contemporaneas, sino que son coexistentes. Poseen sus tiempos y su manera
de vivirlos, analizarlos, interpretarlos, mecanizarlos y desde ahi, en su espacio y tiempo, ha de ser

reconocida su aportacion propia.

A partir de lo anterior, es posible concluir que cada civilizacion ha tenido su aporte cultural propio, aun
cuando no corresponda a las categorias mentales convencionales y/o adquiridas. La memoria historica,
no es sino un vinculo de incardinacién y compromiso conel respectivo grupo social, que ha interiorizado

determinados signos o simbolos en eso que reconoce como tiempo.
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213 ldentidad y Diferencia

La racionalidad instrumental y el discurso cientifico ha promovido fundamentos raciales y excluyentes que
jerarquizan o, si se quiere, que han llevado a un proceso degenerativo de la especie en funcidn de intereses
politicos y econdmicos muy determinados para justificar tal situacion. Es sano despertar la sospecha
de los supuestos cominmente aceptados — particularmente en éste ambito — para los que muchas
veces no existe una autentica fundamentacion, ni siquiera cientifica. Reconocer como todo elo provoca
un serio problema: el cierre de horizonte mental a todos los niveles de la produccion y la comprension
del mundo, de otros grupos y sus culturas. La causa es la obstinada y fuerte ideologizacion de la
diferencia, concebida en términos de inferioridad, desprecio, atraso, demarcacién, que es proyectada

a todos los campos de la vida, conocimiento e historia humana.

Es posible considerar al ser humano como especie, y al mismo tiempo como un sujeto individual
concreto. Asi estamos frente a un planteamiento de caracter diferencial y, parece ser en principio, la idea
gue subyace a la reflexion sobre la identidad y la diferencia. De no ser por algunos planteamientos
pretendidamente universalizantes, que desconocen el tipo de interacciones que se dan entre un nivel
biolégico, ambiental y sociocultural donde radica el origen de algunas de sus diferencias. Ese
planteamiento es a la vez la Gnica manera para intentar comprender al hombre como ser viviente. Por otro
lado, la misma experiencia, la de la persona y los distintos grupos, nos descubre que se ha dado
constantemente inscrita en y a través de una pluralidad de culturas y subculturas, interconectadas de
modo diferencial.

Respecto a las diferencias, Barth (1969) sostiene que las diferencias culturales responden a la elaboracion
de una serie de categorias creadas para regular la actuacion y son afectadas significativamente por la
interaccion y no por su contemplacion. Barth menciona que, en circunstancias variables, ciertas
orientaciones de valor y categorizacion cobran un caracter autosuficiente, a veces se ven negadas por la
experiencia, y otras no pueden consumarse por la interaccion. La idea que subyace a este planteamiento
es la interconexion entre status y conducta. Y agrega, que a pesar de que haya una variacion objetiva
considerable — segun la experiencia de las comunidades y las categorizaciones impuestas — es posible
mantener ciertas dicotomias sencillas y reforzar diferencias de conductas estereotipadas.
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Hay que acentuar las diferencias culturales, mas que surgir del contexto local de organizacion, proceden
un contraste cultural preestablecido en conjuncién con el sistema social, igualmente preestablecido, que
ha cobrado importancia en la variedad de sus modos. Ahora bien, también cada cultura, durante el
transcurso de su historia, conforma o modela un estilo propio de vivir, de situarse y actuar en el mundo,
de ver las cosas, sentir, apreciar y valorar, intuir, de funcionamiento racional; algunos hablan incluso de
capacidades extrasensoriales y de una forma de somatizar. Este estilo de vivir se cristaliza en una
identidad cultural, que se va definiendo — puesto que nunca es un proceso cerrado — Yy se concreta en
unas tradiciones, costumbres, patrimonios comunes, caracteristicos de cada uno de los grupos humanos,

consolidando lazos de integracion y cohesidn entre los individuosy la sociedad.

El problema, segin Barth, reside en que esa identidad queda asociada a un conjunto de normas de valor,
especificamente culturales. Concluye distinguiendo circunstancias en las que puede ser expresada con
éxito moderado laidentidad. Sin embargo, afirma la existencia de limites mas alla de los cuales no deberia
ser conservada, segun unas normas basicas de valor, en las que la conducta es totalmente inadecuada.
Propone considerar como criterio, la actuacion de los otrosy las alternativas abiertas al propio sujeto.

2.2 Multiculturalidad

Segln Gramsci (1978) las sociedades modernas y sus estados eran productos de procesos de
construccion realizados a partir de fragmentos que resultaron de los procesos de destruccion y
desarticulacion de las formas culturales previas, producidas basicamente por la acumulacion primitiva del
capital y los procesos de expansion de este tipo de relaciones sociales que han ido transformando las
formasde totalizacion social previas. En ese sentido, la cultura es un proceso de organizacion, no es algo
que podamos dar por existente, sobre todo en las sociedades modernas. Esto implica que la cultura es algo
que se organiza politicamente también: la articulacion de las diversas dimensiones de la vida social es algo

que se realiza histdrica y politicamente (Viafa et al., 2010)

Las naciones modernas han sido construidas en territorios mas o menos multiculturales, en la medida en
que han sido horizontes de unificacion politica, econémicay social mayor en relacion a una diversidad de
formas de unidad sociopoliticas preexistentes, caracterizadas por una diversidad de lenguas y de
historias colectivas. Lo propio de una construccion hegemonica, en esta perspectiva, es la capacidad de
articular fragmentos de las culturas que se han visto desarticuladas o estan siendo desarticuladas por la

implantacion y expansion del capitalismo, en torno a un nuevo modo de homogenizacion, que
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corresponde a este nuevo tipo de relaciones sociales que penetran y transforman la produccion vy,
paulatinamente, los procesos de reproduccion social y de produccion y reproduccion del orden social y

politico.

Las naciones han sido construidas con fragmentos de varias culturas, en muchos casos en torno a la
matriz de una cultura preexistente pero que también se ha visto ampliamente transformada, en la medida
en que el nuevo nucleo de estructuras econémicas, sociales y politicas corresponde a un nuevo tipo de
sociedad: el capitalismo, a lo cual se articula la lengua, un conjunto de costumbres, de creencias y de valores, es decir,
fragmentos de cultura de aquello que se puede convertir en lo que aparece como la cultura del grupo
dominante en la construccion de la nacién global.

En los procesos de construccion de las naciones modernas y de hegemonias para articular esas culturas,
y en los estados que han tenido éxito en componer consenso y dominacion, se trabaja con una diversidad
de fragmentos provenientes de varias culturas, dependiendo de la heterogeneidad existente en los
territorios en los que se va a configurar las nuevas fronteras sociales y politicas nacionales. Si bien se
trabaja con fragmentos de varias culturas, el objetivo es construir una nueva unidad cultural. Se reconoce
una diferenciacion social en su interior, sobre todo en términos de estructura de clases, pero no hay el
reconocimiento de la existencia de varias culturas como una condicién permanente ni el reconocimiento
de igualdad entre esas culturas.

En este sentido, nos enfrentamos a un contexto de reinvencion colonial en donde el multiculturalismo no
plantea un reconocimiento mas alla del discursivo. Si bien, se reconocen los derechos de los grupos étnica
y racialmente diferenciados, los impactosen relacidn asu autonomiay autogobierno siguen siendo débiles.
Se disefian politicas publicas en donde se reconoce un enfoque diferencial dada la diversidad con la que
se reconoce el Estado — Nacion, no obstante, y como lo mencionaba anteriormente Gramsci:el prop6sito
final de éste discurso es construir una nueva unidad cultural, mas no el reconocimiento y transformacion
estructural del Estado Nacién, fundamentado desde la década de los ochenta en la logica del

neoliberalismo y el capital.
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2.3 Interculturalidad

Valorar la perspectiva del otro e intentar ser conscientes de ella, aln sin poder comprenderla,
ya presupone el comienzo de la superacion de la dicotomia entre conocimiento y amor
(Panikkar, 2006)

Se podria decir, genéricamente, que los paises de América Latina estamos viendo una época en que los
procesos de articulacion y rearticulacion politico — cultural, en el seno de algunos pueblos subalternos
durante el periodo colonial y el dominio liberal y conservador capitalista en nuestro continente, ha
logrado cuestionar la supremacia y el caracter universal de las instituciones politicas, sociales y culturales
delos estados modernosy la sociedad moderna capitalista. La movilizacion politico — cultural de algunos
pueblos ha mostrado que existen otras culturas como totalidades sociales, que han existido a través del
tiempo y el dominio colonial, y han articulado capacidades de cuestionar las relaciones de poder al
interior de las estructuras neoliberales, que reproducen una vez mas la condicion de superioridad del

sistema de instituciones y relaciones sociales modernasy capitalistas (Viafa et al., 2010).

La interculturalidad aparece como necesidad y alternativa, en la medida en que las otras culturas
histéricamente subalternas no solo son fragmentos de memoria y de historia que cabria integrar en la
historia y cultura de la nacién construida en torno a la matriz de la cultura y civilizacién colonizadora,
sino que existen como territorios sociales organizados en torno a otro conjunto de relaciones sociales,
cosmovisiones, formas de interaccion y constitucion de sujetos, otro tipo de intersubjetividad y
estructuras de autoridad(Rojas, 2011; Rojas & Castillo Guzman, 2005; Walsh, 2008).

En este sentido, se reconocen algunos elementos de otras culturas, pero no con el caracter que tiene enel
seno de su totalidad social, sino con nuevas acciones al interior del sistema institucional que respondea la
cultura hegemonica. Es un puente entre instituciones de dos culturas, pero bajo la subordinacion, por lo

cual se podria decir que es una forma de interculturalidad conservadora.

Se ha llegado a un momento en el que la fuerza politica de los pueblos y culturas histéricamente
subalternos ha planteado una nueva relacion de fuerzas, en la que se demanda un reconocimiento
igualitario y la reforma de las instituciones de relacion entre las culturas, que implica también a la politica.
Asi, se puede pensar que la interculturalidad responde a configuraciones historicas, es decir, a diferentes

condiciones histoéricas (Rojas, 2011; Viafia et al., 2010).
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La interculturalidad no consiste basicamente en la practica del reconocimiento, y es que esta no se
traduce en relaciones e instituciones en que las culturas como tales interactan. En cambio se entiende
como una vuelta a procesos de conocimiento, no a sistemas de verdades (estos entendidos como
instrumentos de procesos de poder) en relacién estrecha conel poder y el saber (saber industrializable en
la medida en la que es un saber que produce dinero) La interculturalidad vuelve a esos saberes que NO
son industrializables;es critica de la maquinaria que industrializa el saber y eslave para entrar a la memoria
de los conocimientos que tienen en su finalidad:inventar para la vida y no para alimentar el sistema (Cruz,
2013; Viafia et al., 2010).

No hay interculturalidad sin vuelta a lo contextual. Como hacer interculturalidad se propone volver a la
comunidad, trabajar comunitariamente, cualquier trabajo es cooperacion, buscar métodos de
investigacion filoséficos corporativos, es hacer filosofia comunitariamente (De Vallescar, 2000;
Panikkar, 2006). Se hace necesario abordar a partir de las tradiciones culturales de la humanidad, y en
especial el término espiritualidad, como una fuerza social y cognitiva (no como algo privado) tomar la
espiritualidad como un eje de organizacion social, de organizacion politica y también de conocimiento
(Panikkar, 2006).

La interculturalidad en la educacion aparece estrechamente ligada al nuevo espiritu de equidad y calidad
que inspiran las actuales propuestas educativas, lo que contribuye a la superacion de la vision igualitarista
que predomind en el escenario social latinoamericano desde la llegada de las primeras oleadas liberales al
continente. Esta supone un doble camino: hacia dentro y hacia afuera, y que una de las direcciones
necesarias a las que debe dirigir un proyecto educativo intercultural, particularmente cuando esta
orientado a pueblos que han sido objeto de opresion cultural y linglistica, es precisamente hacia las
raices de la propia cultura y de la propia visién del mundo, para estructurar o0 recomponer un universo
coherente sobre el cual se pueda luego cimentar, desde una mejor posicion, el dialogo e intercambio con
elementos culturales que, si bien ajenos, son necesarios tanto para sobrevivir en el mundo de hoy como
para alcanzar mejores niveles de vida, aprovechando aquellos avances cientifico-tecnolégicos que se
consideren necesarios. Esta debe entenderse inmersa en un proceso pedagdgico que involucra a varios
sistemas culturales. Nace del derecho individual y colectivo de los pueblosancestrales y/o0 migrantes que
comprende no solo el derecho a gozar de la educacion como todos los ciudadanos, sino también del

derecho a mantener y cultivar sus propiastradiciones, su propia cultura, sus propiosvalores (Arlés, 2015)
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En un plano mas concreto, y de cara al trabajo inmediato, este supuesto implica para la filosofia
intercultural superar el marco referencial de la razon sistematica y sistematizada, o, més exactamente, de
la razon arropada con sistemas, que, por muy elaborados que sean, no pueden, debido justo a la
contextualidad e historicidad de los modos de saber y de hacer, dar la medida acabada de la razén como
comunion de practicas de razon. Todo intento dentro de ese marco de referencia parece llevar a
formalismos sacrificadores de la materialidad de la vida y de las culturas; y con ello, curiosamente, a la
pérdida de la capacidad critica del quehacer filosofico. Para superar este horizonte de la razén (sin
negarlo), la filosofia intercultural propone un programa de reubicacion de la razon desde la consulta abierta

de sus usos plurales en las practicas culturales de la humanidad, tanto pasadas como presentes.

Todas las culturas conocen procesos de discernimiento y practicas de diferenciacion interna; procesos y
practicas que son a su vez reflejo de conflictos internos; es decir, expresiones del litigio intracultural
entre fuerzas sociales con diferentes intereses de poder, politicos, econdémicos, genéricos, religiosos, etc.,
que luchan precisamente por fundar tradicion en su universo cultural y crear asi referencias vinculantes

para el ordenamiento del mismo (Fornet-Betancourt, 2003)

3 @

Espiritualidad Conocimiento

3 Triada fundante de las bases de la interculturalidad (elaboracion propia)
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En este sentido, se plantea la triada justicia — conocimiento — espiritualidad como condicionante de la
interculturalidad en donde la justicia se entiende como la practica y forma de vida. Vivir de manera que
su propio modo de vida se ajuste a su comunidad. La justicia ajusta, el ser justo nos ajusta. EI conocimiento, el
cual no se reconoce como un saber cientifico, sino como un proceso de co-nacimiento con lo real; se nace
conaquello que se conoce, es decir: no se separa el objeto del sujeto. Y, por ultimo, la espiritualidad como
fuerza y/o disposicién cognitiva en relacién al conocimiento propio. Se reconoce como una dimension
que dispone a mantener una relacién libre con lo que se conoce, con lo que se aprende; uno no es esclavo

del conocimiento (De Vallescar, 2000).

Mas alla de reconocer una diversidad cultural, lo intercultural se propone romper con prestigios
jerarquicos basados en las diferencias culturales; las cuales establecen exclusiones y profundizan las
desigualdades. La interculturalidad en la educacion parte de la nocidn de que hay mucho que aprender de
los conocimientos y las formas de transmision y conservacion de esos conocimientos que han hecho las

culturas diversas (Romel, 2018).
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3. El Sistema Educativo Indigena
Propio (SEIP)

A partir del capitulo anterior fue posible adentrarse en la definicién del concepto cultura, las dimensiones
que la componen y la funcion que cumple desde una perspectiva multicultural e intercultural. Entonces,
desde un espacio, tiempo, identidad y diferencias particulares que plantean retos en términos multi e
interculturales, este trabajo de investigacion se plantea la interculturalidad como concepto clave a la hora
de realizar un acercamiento hacia una lectura para una posible articulacién de la implementacién de la
politica publica educativa indigena en la regién amazénica, tomando como referente a la poblacionmarui

muina del municipio de Puerto Leguizamo, Putumayo.

En este capitulo se realizara un breve marco contextual histérico de la region amazoénica con tal de dar
cuenta de las transformaciones del espacio en el tiempo en relacién con las dindmicas de manejo
territorial de poblamiento del occidente de la Amazonia colombiana como elementos a tener en cuenta en
el andlisis desde un enfoque intercultural. . Posteriormente, se hace un recuento del proceso educativo
indigena producto de las dinamicas de gobernanza del Estado colombiano en consonancia con las
dindmicas sociales en el territorio. Seguido de esto se aborda la creacion de la Comisidn Nacional para el
Trabajo y la Concertacion de la Politica Publica Educativa Indigena Propia (CONTCEPI) para el
disefio de la politica publica del Sistema Educativo Indigena Propio (SEIP) y la posicién de los pueblos
indigenas adscritos a la OPIAC frente a la creacidn de un Capitulo Amazonico. A partir de alli se plantea
el marco de analisis que brindara la descripcion de la construccion del componente pedagégico del PEC
del Centro Educativo Rural Indigena D+ona Safia, componente central que pone en evidencia los
sentimientos, valores y creencias alrededor de la pedagogia propia del pueblo Mdrui Muina en el

municipio de Puerto Leguizamo.
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31 Antecedentes historicos de la region Amazonica
colombiana

Histéricamente, los imaginarios sobre la Amazonia colombiana han girado en torno a tierras lejanas,
agrestes y ambientes inhdspitos con una reiterada idea de una “tierra sin hombres” (Ciro, 2016),
imaginarios que no daban cuenta de un territorio habitado por miles de indigenas organizados y con
activas relaciones con los Andes en donde se intercambiaban bienes, conocimientos y sujetos3(Ciro,
2008)(Pineda Camacho, 2000)

Desde La Colonia, el piedemonte amazonico fue concebido como la frontera entre la “civilizacion” y la
“barbarie”, esta diferencia se enunciaba dada la renuencia de los indigenas a ser cristianizados o
sometidos como mano de obra, trayendo consigo la destruccion de los primeros poblados de la corona
hacia el oriente(Pineda Camacho, 2000) Si bien, fueron varios los intentos por consolidar centros
econdmicos y/ o politico-administrativos en las tierras de los pueblos originarios, estos fueron inestables y
efimeros. Otro de los factores que influenciaba esta diferenciacion se daba a partir de la falta de
caminos transitables y adecuados para la integracion de la region con el occidente, y no menos
importante - y central para esta investigacion — el acceso a los recursos naturales con un propdsito
extractivo y depredador sin la intencién de generar riqueza en la regién o fomentar nicleos de poblacion
permanentes (Gémez Lopez, 2005)

No obstante, las redes de intercambio de bienes entre las tierras bajas amazonica y los Andes cambiaron
progresivamente asimilandose a relaciones sociales y econdmicas de caracter colonial; la encomienda, las
mitas y los resguardos desestabilizaron y rompieron la estructura social de la organizacion indigena y, de
igual manera, los caminos prehispanicos por donde circularon tradicionalmente dichos bienes fueron

integrados en su mayoria a la economia mercantil colonial, sirviendo posteriormente como base de la

8 «(...) las fuentes documentales sugieren por igual la existencia de una activa red de intercambio entre los grupos étnicos del

Putumayo y Caquetd y los pobladores de la jurisdiccion de Pasto, actividad que debi6 surgir desde épocas prehispanicas si se
observa, por ejemplo, la conocida tradicién cerdmica de los indios Pastos, cuyos detalles de fino trazo linear se lograban
recurriendo a la técnica de pintura al negativo, para la cual necesariamente se empleaba la cera de abejas que historicamente se
obtenia por intercambio con los grupos indigenas del Putumayo, el rio Caquetd y de sus afluentes” “(...) Maria Clemencia
Ramirez analizé laimportancia real de los grupos indigenas del valle de Sibundoy en el conjunto de lasrelaciones de intercambio
entre los Andes, el Piedemonte y la selva amazonica, desde el siglo XVI hasta el Siglo XVIII, llegando a la conclusién de que
tales nexos no solo pervivieron hasta este dltimo siglo, sino que en ellos continuaron jugando un papel fundamental las
comunidades de Ingas y Camentsa del piedemonte, quienes se valieron del quechua, en su calidad de lengua general, para facilitar
lasactividades de intercambio de bienes” (Gémez Lopez, 2005)
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infraestructura sobre la cual se forjarian los “caminos reales” (Gomez Lépez, 2005)

La corona espafiola delego en las misiones religiosas la accion colonizadora siendo los franciscanos los
pioneros de las misiones fundadas sobre los rios Caquetd y Putumayo con un interés persistente en
civilizar y evangelizar a los indigenas (Goémez Lopez, 2005) (Jaramillo, Mora, & Cubides, 1989). En el
caso del Caquetd, la actividad misionera franciscana desde la primera mitad del siglo XVII comenz6 a

configurar lo que para la época denominaron el “Gran Caqueta” a partir de las pacificaciones de indios:

“En la rica cuanto dilatada Provincia de Mocoa que baiia el rio del Gran Caqueta y que con distancia de
cuatro dias de camino confina con la de los Sucumbios, se pacificaron las Naciones de los Neguas, de
los Caguis y de los Coreguages, habiendo desde este tiempo tomado posesion dichos religiosos de las
misiones del Gran Caqueta y de Mocoa”

ALACANO, Bartholomé de. “Informe del Padre Provincial.”. Tomado de (Gémez Lopez, 2005)

El restablecimiento de los pueblos de misiones y la tarea civilizatoria inicial empezaron a configurar el
mapadel Gran Caqueta que, si bien auln se caracterizaba por ser cambiante e inestable dada lafalta cronica
de operarios, empezaba a trazar un ordenamiento territorial sobre el territorio Amazénico durante el
siglo XVIII.

En el Alto Caqueta (Rios Orteguaza, Caguan y Caquetd) — espacio geografico a donde se redujeron las
misiones debido a las derrotas a manos de los pueblos indigenas al oriente - se establecié a Mocoa como
centro regional para las actividades misioneras justificando su accién evangelizadora y civilizatoria hacia
los indigenas a partir de discursos racistas, negando su condicién humana, intelectual y moral:

“(...) los indios habitadores de lo que hoy llamamos Territorio del Caquetd viven, con poca diferencia,
como los animales montaraces, a los cuales disputan el dominio de las selvas en aquellas vastas y
umbrosas soledades. Las mujeres andan totalmente desnudas, y desde la mas tierna edad se unen al
hombre que las trata como acémilas o parte de su ambulante menaje. Las facciones de esas
desventuradas criaturas no indican gracia, sensibilidad ni elevacion del alma; su fisonomia requemaday
curtida por la intemperie, nada tiene de femenina, en términos que, Si cubrieran lo que dejan a la vista
de todos, no se diferenciarfan del otro sexo en el aspecto. Nacen todos ellos, crecen y mueren sumidos en
absoluta ignorancia de cuanto constituye la vida civil, y puede asegurarse que solo tienen de hombres la
figura. Para ellos no existen las relaciones sociales que se fundan en lamutua benevolencia y los servicios
reciprocos; cada cual mira por si mismo, y la medida de su bienestar material es la fuerza y destreza de
subrazo (...). Débiles ante ella (la naturaleza), pocos en niimero y hallando a la mano abundantisimos
frutos espontaneos, caza y pesca para satisfacer el hambre, miran con indolencia la vida y jamas les
afana la prevision del dia de mafiana. Por tanto, su inteligencia industrial duerme, careciendo del
aguijon de las necesidades para ejercitarla y tratar de mejorar de estado. Actividad y
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energia les sobra, seglin lo manifiestan siempre que algun grande interés, como la guerra, les mueve a sacudir
la pereza. Son pues capaces de civilizacion, y la adoptarian si ella no exigiera trabajo y esfuerzos cuya
utilidad no conciben, puesto que no han menester de nada para vivir, embriagarse y guerrear, que es la
suma de los goces que pueden imaginar y apetecer (...). Es facil inferir de lo dicho, que las costumbres
de estos indios, esclavos y adoradores de la fuerza bruta, son rudasy aun feroces (...) ™

Definido el “otro” indigena Se designa su rol como mano de obra (til parael transporte, la industria extractiva
y la explotacion de los recursos naturales de inmensa riqueza identificados por los expedicionarios y cientificos
europeos que durante el siglo XVI1I1 habian navegado entre los meandros de los rios amazo6nicos. dentro
de la conformacién de una nueva nacién que para el siglo XIX se proponia integrar al Gran Caqueté al
proyecto de Nacion.

A partir de alli comenz6 la promocion de la inmigracion de los pobladores de provincias vecinas. Por
solicitud del prefecto Bautista Paredes del Territorio del Caqueta en 1857 se pidié al gobierno ayudas
economicas para realizar el traslado y establecimiento de familias provenientes de Pasto y Neiva hacia el
Caquetd, en donde se garantizaba la subsistencia de estas:

“La inmigracion y la mezcla de razas trasformaria pronto estos bosques inmensos en poblaciones
regulares, y en breve el Territorio del Caqueté ofreceria la perspectiva de un pais civilizado y a nivel delas
demés provincias de la Replblica; trescientos veinte pesos anuales gastados por el tesoro nacional y una
suma igual o inferior para la reduccion de individuos errantes bastarian para llevar a caho este
proyecto de humanidad ™

La primera adjudicacion de baldios por parte del gobierno en la region del piedemonte y planicie de la
region amazoénicatuvo como finalidad acceder a extensas areas de bosque natural para explotar las quinas
silvestres, las variedades de arboles productores de latex y otros recursos forestales y minerales (Ciro,
2008; Gémez Lbpez, 2005; Jaramillo et al., 1989; Rodriguez Becerra & Cérdenas, 2004)

4 GOMEZ LOPEZ, Augusto J.; BARONA BECERRA, Guido; DOMINGUEZ OSSA, Camilo A., y FIGUEROA CASAS,
Apolinar. (Eds.) Geografia fisica y politica de la Confederacion Granadina: Volumen II, Estado de Cundinamarca y Bogoté -
antiguas provincias de Bogota, Neiva, Mariquita y San Martin. Bogota: Departamento de Cundinamarca; Instituto Distrital de
Cultura y Turismo-Alcaldia de Bogota; Universidad del Cauca; Universidad Nacional de Colombia, 2003. Pags. 19-44

5 PAREDES, Bautista. “Informe del estado del Territorio del Caqueta presentado por el Prefecto al Sr. Secretario de
Gobierno”. Mocoa, 25 de abril de 1857. AGN: Paquete 4.509, sin foliacion. Tomado de (Gémez Lopez, 2005)
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“El Poder Ejecutivo podra conceder en propiedad hasta ciento cincuenta fanegadas de tierras baldias
[subrayado por la investigadora] a cada una de las familias que se hallen establecidas o que se
establezcan en adelante en el Territorio del Caqueta (...). Los individuos nacionales o extranjeros
actualmente establecidos en el Territorio del Caqueta y los que en adelante se establezcan, no pagaran
ninguna clase de contribuciones por el término de diez afios (...). Quedan exentos de toda clase de
derechos los efectos que se importen a la Reptblica por los rios del Territorio del Caqueté, que tributan sus
aguas al Amazonas (...)

La quina en los departamentos del Putumayo y el Caqueta fueron monopolizadas por los hermanos
Reyes. Campesinosoriundosde Narifio, Huila y el Tolimajunto alos indigenas reducidosen las misiones
se dedicaron estacionariamente a la recoleccion de la fibra curativa dependiendo de la comercializacion
de la corteza y de las tasas de la empresa de la empresa familiar (Briicher, 1970; Meisel-Roca, Bonilla-
Mejia, & Sanchez-Jabba, 2013).

Si bien la extraccién de la quina no tuvo como objetivo realizar grandes inversiones en el area de
extraccion, si tuvo la necesidad de generar una infraestructura minima para desarrollar su actividad;
carreteras, caminos, trochas y vias de comunicacién para transportar los productos, construccion de
viviendas para los trabajadores, bodegas de almacenamiento de la produccion, desmonte para la siembra
de cultivos y potrerosparala alimentacion de las bestias y un vasto conocimiento de la regién para poder
explotarla con éxito fueron algunas de las intervenciones que se realizaron sobre el espacio y que
ocuparan un papel fundamental para la colonizacién campesina del siglo XX (Brticher, 1970; G6mez
Lépez, 2005; Jaramillo et al., 1989; Molano, 1996).

Dada la caida de la demanda de quina en el mercado internacional y el auge del latex hacia 1880 se
reactiva la navegacion a vapor por los rios Putumayo y Caqueta a partir de contratos celebrados con
empresas privadas y personas particulares con el fin de acceder a extensiones de baldios aptos para la
explotacion del caucho, juansoco y balata (Jaramillo et al., 1989). De igual manera, se retomarian las
obras para el arreglo de caminos de comunicacion entre la selva con los Andes, trayendo mano de obra
y personal del Tolima, Cauca, Cartagena, Santa Marta, Panam@, Buenaventura, Tumaco, entre otros. Esta
migracion trajo consigo un desplazamiento y desaparicion de diferentes grupos indigenas a lo largo de los

rios Putumayo y Napo, cuyas riberas estuvieron densamente pobladas por estos antes del auge

6 PINEDA, Anselmo. “Carta abierta del Prefecto del Territorio del Caquetd”. Quito, agosto de 1845. Véase:
DOMINGUEZ OSSA, Camilo A. y GOMEZ LOPEZ, Augusto Javier. Nacion y etnias... P4g. 29 —30. Tomado de
(Gomez Lopez, 2005)
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cauchero y que se desvanecieron producto de la economia extractiva. Alfredo White Uribe, empresario

de la época mencionaba:

“Los que hemos conocido estos rios poblados por valientes y sufridos caucheros hace doce afios y por
comerciantes, nos pasmamos de la transformacién sufrida en tan corto lapso de tiempo. La caida del
caucho, las leyes inconsultas sobre la explotacion de los bosques nacionales, despoblaron el territorio
ademas de otras causas secundarias que no quiero enunciar aqui’’

A partir de 1910 se dauna segunda adjudicacién de baldios, por parte del gobierno, la cual buscé acceder
por medios legales a terrenos del piedemonte y la planicie amazonica para emprender procesos de
colonizacidn sobre la base de la agricultura y la ganaderia.

Esta época trajo consigo una fuerte migracion de la poblacion indigena a las selvas amazdnicas del
oriente de la regidn dada la gran afectacion que la expansion de la frontera agricola ocasioné sobre su
territorialidad. De igual manera, foment6 una ola de migracion hacia el oriente de la cordillera oriental,
proyectando en ella un futuro venidero y de abundancia dada el alza de la demanda de carne hacia el centro
del pais y el aprovechamiento del cuero de los animales con los cuales se fabricabanlos empaques en donde
se exportaban las cortezas (Gémez Lépez, 2005)

Durante la segunda mitad del siglo XIX y principios del siglo XX las comisarias del Caqueta y el
Putumayo se consideraban como un tesoro dada la enorme extension y fecundidad de sus tierras, lo cual
justificaba la custodia de la riqueza de estos territorios por parte del Estado. No obstante, las amenazas
y avanzada de las colonias caucheras de Brasil y Peru sobre el territorio colombiano iban a ser
determinantes para delimitar las fronteras entre los paises y la presencia del Estado en el territorio
colombiano. La fundacion de los municipios de San Vicente del Caguan (1896), Puerto Rico (1884) y la
ciudad de Florencia (1902) en el Caqueta se da producto de la presencia y comercializacion del caucho

que por medio de incipientes trochas es transportado hacia el Huila (Jaramillo et al., 1989)

7 WHITE URIBE, Alfredo. “Bosquejo de la situacion de la poblacién de los dos rios mas importantes (Putumayo-Caquetd) de la
Comisaria. Extincion de pueblos por las enfermedades y epidemias”. 1923. AGN: Sec. Republica, Fdo. Ministerio de
Gobierno, Sec. Primera, T. 891, Fol. 435. Tomado de (Gémez Lopez, 2005)
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La guerra civil de los Mil Dias (1889 — 1902), la separacion de Panama del territorio colombiano (1903)
y la invasién de la colonia cauchera en la region amazonica hicieron urgente consolidar las fronteras
internas y ejercer un mayor control sobre las tierras limitrofes con el fin de asegurarse los recursos
mineros y forestales con potencial de exportacion, razon por la cual las autoridades eclesiasticas y civiles
de Pasto, el gobierno central en Bogota, el Congreso y el Poder Ejecutivo dan su apoyo a los capuchinos
(Gomez Lopez, 2005; Jaramillo et al., 1989)

El 13 de enero de 1903 los capuchinos por medio del Convenio de Misiones de 1902 aceptaron
formalmente hacerse cargo de la Mision del Caqueta requiriendo del gobierno la construccion del paso
entre Pasto a Mocoa, el camino que comunicaria el piedemontey las planicies amazonicas con los Andes.
No obstante, en la tarea que le habia sido asignada por parte del gobierno — la apropiacion privada de la
Mision — hacendados y colonos por medio de contratos de arrendamiento de predios baldios trajeron
consigo disputas territoriales entre la poblacion indigena, los campesinos desterrados de sus tierras en los
andes colombianos producto de la guerra civil y los mismos intereses de la Mision sobre el territorio de

frontera con apoyo del Congreso y otras autoridades de la Republica bajo el régimen conservador.

Desde comienzos del siglo XX empezaron a circular noticias sobre la presencia de petréleo en el
Putumayo producto de las exploraciones en el piedemonte amazonico para la construccion de la ruta
gue partiria de Pasto, pasaria por el Valle de Sibundoy y Mocoa, y uniria los Andes con un punto
navegable del rio Putumayo: Puerto Asis. La necesidad entonces de construir el camino entre Mocoa y
Puerto Asis con la finalidad de explotar los recursos rio abajo no daba espera dada la pobreza en la cual
se encontraba el departamento en la época y la cual tenia todo el potencial dados sus abundantes y ricos
productos (Briicher, 1970; Gémez Ldpez, 2005) (Castro, 2014)

A la par de la injerencia de la Mision capuchina sobre las tierras en el Putumayo, la privatizacion de las
tierras comunales indigenas (Gdmez Ldpez, 2005) y el establecimiento de poblados sobre el rio Caguan y
Caqueta producto de la guerra civil y el destierro de los campesinos al lado occidental de la cordillera
oriental (Ciro, 2008; Melo Rodriguez, 2014) se da una avanzada significativa de hacendados, colonos,
especulaciones de tierra y empresas petroleras y mineras. Aunque desde principios del siglo se sabia de
la existencia de petrdleo en el Putumayo fue solo hasta finales de los cuarenta cuando se emprenden las
primeras exploraciones a cargo de la Texas Petroleum Company que para los afios 60 extraia petréleo de
los yacimientos de Condagua, Mayoyoque y Puerto Asis, ademas de entregar dadivas al gobierno conel
fin de no permitir la explotacion de otros yacimientos explorados e identificados informalmente en el

departamento (Gomez L6pez, 2005)
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De otro lado, el auge de la extraccion del caucho y la colonizacion dirigida de La Casa Arana en cabeza
de Julio Cesar Arana genera presion sobre la region. El presidente Lopez Pumarejo (1934 — 1938) disefia
una politica de poblacion de la Amazonia y Orinoquia de la cual se impulsan nuevas vias de acceso,
aeropuertos, comisarias policiales y establecimiento institucional al cual se le habia delegado la mision de
colonizar la region (Molano, 1996)

Hasta este punto, podemos identificar lo que Alfredo Molano (1995) denominé colonizacion rapaz, una
colonizacion producto del hallazgo e identificacion de materias primas y recursos naturales con una alta
demanda en el mercado internacional que establece la base de la economia extractiva y que trae consigo

la primera ola de violencias en la regién.

Una vez derrotada la Hegemonia Conservadora durante tres periodos seguidos Olaya Herrera (1930-
1934), Alfonso Lépez Pumarejo (1934-1938) y Eduardo Santos (1938-1942) debieron enfrentar las
protestas campesinas dados los crecientes conflictos en las zonas de colonizacién que desencadenaron
en el asesinato de Jorge Eliecer Gaitan en el 48 y un eco de violencia a nivel nacional?, una segunda ola de
violencia gque tuvo como consecuencia el desplazamiento de cientos de familias de la regién andina hacia
el piedemonte y las llanuras amazonicas. Segun los datos censales, entre 1938 y 1973 esta region recibi6
208.471 personas, las cuales, en su mayoria, estaban huyendo de la guerra (Salgado, 2012)

La llegada de familias campesinas asediadas por una segunda ola de violencia se adentraron en los cauces
de los principales rios de la region amazdnica noroccidental que tras las bonanzas extractivas hasta la
fecha dejaban rastros de poblamientos estacionarios; terrenos enmontados, huellas de cultivos y cercos de

bestias promoviendo asi un reasentamiento que dejara atras el miedo, la persecucion y la guerra que

8 Ciro (2016) establece cinco olas de violencia en la region amazdnica desde el siglo XX. La primera, el genocidio cauchero,
economia extractivista que arrasd con los pueblos indigenas de la region amazoénica. La segunda que corresponde al periodo de
La Violencia en donde cientos de familias campesinas son desplazados forzosamente cruzando la cordillera oriental en busca de
tierras. La tercera violencia, la guerra contra las guerrillas liberales y las FARC. La cuarta ola que corresponde al periodo en el
que Turbay, en aplicacion del Estatuto de Seguridad a finales de los 70 declar6 la guerra contra las guerrillas y la quint a ola
como una continuacion de las dltimas dos décadas en donde las FARC desarrolla una estrategia militar en el territorio
ocasionando graves consecuencias en la vida politica, ademas de consolidar la economia cocalera, la cual atrae la presencia
paramilitar en la region (Ciro, 2016)

9 El conflicto de los afios 50 produjo la migracion de 400.000 familias rurales del centro del pais hacia los municipios de
diferentes regiones (Castro, 2014)
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por varias décadas les obligaba a ser némadas sin rumbo alguno; una constante expectativa de tener que
recoger lo poco que traian a cuestas para comenzar de nuevo(Molano, 1996)(Jaramillo et al., 1989)

Producto de la violencia bipartidista se generé un nuevo tipo de colonizacion; la colonizacion armada, en la
cual campesinos liberales y conservadores armados fundaron poblados a las orillas de los rios; solo por
mencionar algunos Doncello, Paujil, Montafiita y Puerto Rico en el norte del Caquetd, poblados
fundados a mano armada por secciones liberales en constante alerta ante cualquier movimiento de los
chulavitas en la regién. La creacion de estas autodefensas en los poblados recién fundados dio cuenta de
la inexistencia o debilidad de Estado en ellas. Su autoridad, fuerza y legitimidad ante los ojos de los
colonos las constituyeron en auténticas representantes de los pobladores recién asentados con un
objetivo en comn: rechazar la consolidacion de cualquier latifundio y la presencia de comerciantes e
intermediarios inescrupulosos respaldando estas normas con las armas (Molano, 1996)

Llegado el golpe de Estado y la posesion del General Rojas Pinilla en 1955 se establece un periodo de
paz, pero al mismo tiempo se da orden expresa al cuerpo militar de recuperar las tierras de los antiguos
latifundistas y la expulsion de los “chusmeros” que las invadieron; del lado de los campesinos en armas la
orden también era clara: todos los campesinos armados, defiendasen, no se dejen sacar e intenten pelear por una
verdadera reforma agraria (Cardozo, 2019)

Simultdneamente a estos eventos, la inversion en el desarrollo para la regién y la generacion de
infraestructura para tal fin influye notablemente en el desplazamiento de mano de obra y aumento de la
poblacion. En el caso del Putumayo, para 1951 la poblacién era de 28.105 habitantes, para el afio 1964 la
poblacién fue de 56.284; es decir, un aumento a una tasa anual de un 55%... Las noticias de los
hallazgos de petréleo y los buenos salarios y jornales para su extraccion se constituyeron en elementos
de atraccion. No obstante, la expansion de la migracion producto de la fiebre del petréleo agudizd los
problemas con los pueblos indigenas del piedemonte dada la explotacion en sus territorios y la
incapacidad de llevar a cabo alguna accidn juridica para impedir la explotacién del oro negro ya que no
contaban con resguardos constituidos, lo que dio como resultado el desplazamiento de estos pueblos hacia

el interior de la selvazo

10 para 1973 la colonizacion ocupo entre el 60% y el 70% de los territorios indigenas (Gémez Lépez, 2005)
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En el Caquetd las ideas desarrollistas se implementan con més fuerza con la inversion de fondos
nacionales e internacionales con los proyectos Caqueta | y 1l en donde se fortalecid la idea del Caqueta

como la despensa ganadera del pais (Ciro, 2016)

Las implicaciones de forjar la ganaderia en la region dieron como resultado contradicciones frente a las
exigencias de la poblacion campesina frente al acceso a la tierra, la propiedad y los recursos productivos,
consolidandose asi las primeras élites regionales y el establecimiento de sus condiciones en las dindmicas
del territorio. Uno de los puntos de quiebre sobre esta politica fue el ataque militar del gobierno a los
campesinos de EIl Pato en 1964, quienes venian realizando una serie de demandas de salud, educacidn e
infraestructura (Ciro, 2008)

La violencia continua sobre la poblacion rural por parte de los diferentes actores armados, quienes
gjercieron gobernabilidad en las regiones en forma de soberanias fragmentadas; las fracturas sociales
producto de la persecucién, la no garantia de derechos de subsistencia de la poblacion campesina e
indigena y la ausencia de programasy proyectos que los integraran en la economia nacional se encuentra

con la llegada del negocio de la coca en la region.

“Si bien no esta claro el momento preciso en que aparecid la actividad cocaleraen laselva colombiana, hay consenso sobre
la llegada de narcotraf icantes extranjeros y nacionales que regaron la semilla en la region y dieron las primeras guias
para el cultivo y su procesamiento. Los estudios indican que se in trodujo inicialmente en el bajo y medio Caguén,
extendiéndose en reas de colonizacion en los rios Sunciya, en el medio ybajo Orteguaza, en lazona de colonizacion
del rio Caqueta y la region de la bota caucana (Vasquez, T., 2014)” Tomado de (Ciro, 2016)

El mercado de la cocaina inici6 entre los sesentas y los setentas y la oferta principal tuvo base
histéricamente en Per(, Bolivia y Colombia posicionandose en todos los niveles de sus respectivas
sociedades: desde el campesino que la siembray la produce hasta el comprador en los centros poblados

y las ciudades capitales.

Aungue la llegada de la coca mitigd en parte el problema de la pobreza rural en la Amazonia
Noroccidental, no incidié en el problema estructural del campesinado y la poblacién indigena en el
territorio, esta nueva forma de economia extractiva generd una nueva dindmica de desventajas y

desigualdad rural. Desventajas dado que las ganancias y los mayores beneficios no quedaron en el
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departamento — propio de la economia extractiva —y desigualdad rural debido al posicionamiento de los
latifundistas abriendo nuevas fincas, tumbando selva y apropiandose de los desmontes obligando a los
campesinos a desplazarse cada vez mas hacia el oriente (Ciro, 2016; CNMH, 2015; Garcia Molano, 1995;
Jaramillo et al., 1989)

La quinta ola de violencia (Ciro, 2016) en la década del noventa recrudece la relacion entre las FARC y
las poblaciones indigenas y campesinas en la region. Dada la intensificacion del conflicto y la postura de
esta guerrilla por enfrentar al estado y la necesidad de regular el negocio de la coca ante los intereses y
expansion de los paramilitares en la zona, esta guerrilla se propone incidir en la politica local por medio

de la amenaza e intimidacion.

Durante esta década, asumi6 el control sobre la poblacidn, los intercambios, la resolucién de conflictos
y el ajusticiamiento, acciones que les permitieron fijar en la coca un acceso a una fuente de financiacion
para su lucha y, al mismo tiempo, para los campesinos sirvio como fuente de ingreso s y elemento

constitutivo de su identidad politica de cara al pais (Ciro, 2008, 2016)

En el caso del Putumayo, las movilizaciones y protestas campesinas se traslapan con las disputas de
poder por el control de la produccion de la coca. Derrumbamientos de zonas de bosque primario para
la siembra de la hoja, abandono de cultivos de maiz, arroz, platano, pastos para los bovinos, cambios en
las relaciones comerciales, uso del agua y practicas productivas se ven impactadas por el establecimiento
de los cultivos ilicitos; los intereses de los campesinos colonos y algunos pueblos indigenas de
involucrarse en el mercado de alimentos se reconfiguran alrededor de los dividendos generados por la

siembra de la hoja y la produccion de la pasta base(Castro, 2014)

Las practicas alrededor del negocio de la coca comenzaron a expresarse en el control de los individuos en
el territorio; la vigilancia y el seguimiento a la produccion y extension de los cultivos ilicitos limitaron la
cotidianidad de los pobladores: la movilidad hacia las zonas de siembra, el abastecimiento de comida para
la familia desde los centros poblados hacia las veredas, entre otras determinaron lo que seria la nueva
cotidianidad para su (su)pervivencia en la region. Un nuevo proceso de colonizacion que impactd la
agricultura familiar de la region tras el control ejercido por los actores armados trayendo como
consecuencia la ruptura de las redes locales del mercado; el campesino ya no podia decidir sobre los precios ni
cantidades de un producto que producia de forma artesanal para el sustento de su familia (Castro, 2014)



45

Hasta aqui se ha realizado una revision historica de literatura que da cuenta de los diferentes procesos de
colonizacién en la region amazénica noroccidental. En ella podemos reconocer tres tipos de
colonizacidn: colonizacion rapaz, colonizacion armada y colonizacidn espontanea producto de las
ambiciones e intereses de actores a nivel nacional e incluso de paises vecinos de frontera por las
diferentes bonanzas extractivas en el territorio. A la par de estas colonizaciones se visibilizaron cinco
olas de violencia que influyeron de manera estructural en las dindmicas de poblamiento, sociabilidad y
reconfiguracion de la identidad de los pueblos indigenas, colonos y campesinos.

La vision colonizadora y desarrollista que implementaron los gobiernos desde el siglo XV1 y hasta el
siglo XX en la Amazonia noroccidental ha dado cuenta de politicas de poblamiento y organizacion
territorial arbitrarias y con ello, la adecuacion de una infraestructura que desde un comienzo estuvo
orientada bajo una economia extractivista. Al mismo tiempo, las disputas politicas en la region andina y
la violencia ejercida sobre el campesinado produjeron una serie de olas migratorias y desplazamientos
encontrando este en el piedemonte y las llanuras amazonicas una alternativa a la violencia y el conflicto.
No obstante, la entrada del negocio de la cocaina y con él, la llegada y el control de este ejercido por
diversos actores armados pone de nuevo en jaque a estas poblaciones campesinas e indigenas lo que trae
como consecuencia la expansion de la deforestacion y el ecocidio (Serra Palao, 2019) del biomaamazonico.

32 El proceso educativo en la Amazonia Colombiana

La educacion como institucion en la region Amazénica se remonta a la época de las misiones. Con la
llegada del gobierno liberal al poder a comienzos de los afios 40 que, en cierta medida, facilité la
expansion de un gobierno civil en estas regiones con el crecimiento y la expansion de lo que entonces
eran las comisarias y las intendencias, el poder de las misiones, hacia mediados del siglo XX, se

concentraria principalmente en la educacion.

Las misiones a lo largo de la region seguirian administrando los centros educativos y orfanatos
distribuidos entre las intendencias y comisarias. Las consecuencias de este medio siglo de presencia
misionera, particularmente de los capuchinos, desde finales del siglo X1X hasta mediados del siglo XX
trajo consigo la aculturacion de pueblos indigenas, incluso la extincion de muchas culturas; la imposicion
y prohibici6n de practicar sus usos y costumbres, el habla de su lengua propia, practicas culturales como
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bailes y siembra en las chagras, la desaparicion de territorialidades y soberanias indigenas, entre otras,
trajeron consigo la imposiciéon de un nuevo orden territorial por los capuchinos que corresponde
justamente a ese plan de colonizacion centrado en la fundacion de pueblos que al dia de hoy sigue en
cierta medida dominando el territorio amazonico colombiano.

Es necesario precisar que la categoria “indigena” surgié como una imposicion de la identificacion de los
pueblos originarios después de la colonizacion. Al “indigena” lo llamo, en principio, La Corona y la

Iglesia ¢pero a quienes hacia referencia lo indigena?

En un primer acercamiento, la iglesia significo lo indigena como sindénimo de atraso, barbarie, pecado y
se hacia necesario llevar a cabo un proceso de reeducacion orientado a la fe catélica. Esta sera la primera
de las tres etapas en las que se transformo el significado del concepto “indigena” y de las implicaciones
que tendra en el tiempo. La hermana Gladys Dnuma, misionera de La Consolata del municipio de Puerto

Leguizamo, comenta al respecto:

“...es0 €S Un tema un poquito... (risas) dif icil, dif icil, dif icil como tal porque la iglesia ha hecho su camino, porque
cuando /legaba, llegaba... cuando llegaba en el tiempo de colonizacion... la perspectiva de misién era distinta, porque
la mirada que tenia la iglesia, los misioneros que llegaban primero, era distinta... porque la persona como tal no
ser cristiano, una persona era a veces la palabra que utilizaba era muy dura ¢no? A vecesse hablaba de una
persona inculta que no tenia cultura, una persona salvaje... Entonces si una personaes salvaje, no signif icaba los que
venian a evangelizar no eran de la misma nivel, entonces la mision ahi habia muy poco de diélogo y era la persona de
misionero era como mas que la persona evangelizada... entonces ahi causaron muchas estigmatizaciones... por ejemplo,
uno la lengua materna, uno no deberia hablar porque era un lenguaje mas pasado, era como objeto cultural que
ellos no deberian tener porque es algo que no era bien visto ... Entonces eso que te estoy diciendo, en esa época... la
comprension que tenfa de mision era muy distinta, como se dice... los mas impedidos...” (entrevistarealizada

por la investigadora)

La educacion sigue siendo administrada por la Iglesia en las tierras bajas hasta finales del siglo XX con el
surgimiento de las primeras organizaciones indigenas a nivel nacional, en el caso de la zona andina, el
Consejo Regional Indigena del Cauca (CRIC) que se funda en 1971; en las tierras bajas, el Consejo
Regional Indigena del Vaupés en el afio 1973; ambas organizaciones que comenzaron a reconocer en la
educacion una herramienta politica para su reconocimiento y pervivencia.



47

El mayor nasa, Inocencio Ramos relata una breve historia sobre el proceso educativo en el CRIC:

“El programa de educacion del CRIC hacia 1971 el séptimo punto de lucha CRIC dice: formar profesores que ensefien
de acuerdo a la realidad y en su respectiva lengua. Este mandato solo se operativiza hacia 1978 cuando nace el
Programa de Educacion CRIC en la actualidad se conoce como Programa de Educacion Bilingtie Intercultural...
Bueno y uno se pregunta: ¢y por qué los indigenas... porqué la organizacion indigena hablando de una educacion
como si el gobierno ya no estuviera a nivel nacional generando educacion? El gobierno en algunos territorios ha delegado a la
iglesia la tarea de ejercer la educacion, la ley 89 de 1890 dice que educar seria reducir los indigenas a la vida civilizada
y esa es como la politica qué siempre ha venido ya sea resorte de la iglesia o la educacion directamente desde ministerio
de educacion a través de departamentos y municipios. Esa es la politica integracionista, acabar con lo indigena... sino
fuera asi, entonces la organizacion entonces nunca hubiera tenido esa urgencia y necesidad que hasta ahora sigue siendo
vigente redireccionar el papel de la educacion en contexto de nuestros territorios y por eso la politica del gobierno hacia
afuera, lo de afuera, lo que se impone se habla c omo politica de etnoeducacion” (entrevista realizada por la

investigadora)

Con la promulgacion de la Constitucion del 91, se emiten leyes y decretos que transforman el concepto
de “indigena”, se deja atrés la nocion de incivilizado y se da paso al reconocimiento de una nacion
pluriétnica y multicultural, ademas de reconocer toda una serie de derechos diferenciados, entre ellos el
derecho a la creacién de Centros Educativos Indigenas y la implementacion de Proyectos Educativos

Comunitarios que correspondan con las cosmovisiones de los pueblos originarios.

En el &mbito politico, la ONIC propone al Ministerio de Educacion los fundamentos y principios que
habrian de guiar la educacion propia indigena. Para su concertacién llevaron a cabo debates, encuentros y
espacios de dialogo entre lideres indigenas, autoridades tradicionales y los entes institucionales, que
conllevaron a la consolidacion e integracién de un capitulo referente a la educacién para los pueblos

étnicos mediante la Ley 715 del 94, la cual se vera materializada en la politica etnoeducativa.

El efecto de ésta ley no se empezara a visibilizar sino hasta la primera década del 2000 en donde se
empezarén a configurar los primeros avances en materia institucional para la region amazonica... El
licenciado y directivo indigena del Centro Educativo Bilinglie Mona To+, del pueblo marui muina,
Abelardo Castillo relata del como se venia dando la educacion indigena para esa época en el bajo

Putumayo:
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“Prdcticamente yo me enfrento en un escenario en donde la educacion propia no era tenida en cuenta. O sea, habia
algunas comunidades que tenian algunos profesores que hablaban la lengua nativa y a ellos se les concedia, digamos asf,
un permiso dentro de la clase para que el profe, para que ellos pudieran dar clase de lengua nativa... Entonces a eso
ellos le llamaban fortalecimiento de la lengua propia pero el proceso se viene @ materializar ya en el afio.... Enel
afio 1996 al 2000 habia unos lideres que hablaban sobre educacion propia pero nose habia consolidado la idea
como tal... Hasta que en el 2004 se _hace el nombramiento de los docentes y como le digo, las politicas mismas de las
organizaciones no apuntaban hacia la consolidacion de ese proceso educativo” (entrevista realizada por la

investigadora)

Si bien el proceso de concertacion entre el MEN y las Organizaciones Politicas Indigenas avanzaba en
materia de mesas de negociacion sobre la educacidn, las acciones ejercidas por el gobierno no
garantizaban el reconocimiento ni la implementacion efectiva de los fundamentos y principios
concertados (Bolafios et al., 2004; ONIC,2010) es asi como los pueblos indigenas comienzan a
posicionar la educacion propiacomo politica local, construida desde las bases y orientada a la generacion

de autonomia, el mayor Inocencio menciona:

“Pero nosotros lo que hacemos desde nuestros territorios, desde nuestro sentir, nosotros lo conocemos como proceso de
educacion propia... esa es como la dif erencia. Mientras ellos hablan de etnoeducacion, nosotros estamos es hablando
de educacion propia que genere autonomia, los retos cémo recuperary fortalecer la cosmovision de cada pueblo, es decir,
entender comprender el pensamiento de cada pueblo y desde ese nivel de madurez, desde adentro poder ejercer
descolonizacidn del pensamiento para ello es necesario volver a conocer, estudiar nuestra lengua y fortalecerlas y eso que
implica: que toda la clase en la escuela, deberfa ir desde el primer grado que iniciael nifio hasta el dltimo grado de
universidad, pero toda la clase en la lengua indigena. Yo creo que son retos bastante fuertes y grandes... se necesita
equipos dedicados al estudio lingiiistico para poder dar con estos retos grandes. Otra actividad fuerte para lograr
autonomia es que nuestras autoridades locales, en el caso del Cauca, hablando de los cabildos como autoridades del
Resguardo, deben ser, ejercer papel mejor dicho ejercicio de autoridades educativas. Eso implica pues, aduefiarse del
mando, de la directriz, tener la madurez de entender todo el proces o de resistenciamilenaria” (entrevista realizada

por la investigadora)

Hasta aqui hemos caminado la palabra alrededor de elementos histéricos que nos dan pistas sobre los
efectos que tuvo la colonizacién y adoctrinamiento a partir de un concepto de “indigena” que se fue
transformando con el paso del tiempo.
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La iglesia y las misiones religiosas produjeron ldgicas de colonizacion, aculturacién y dogmatizacion
dejando una huella profunda en las poblaciones indigenas amazonicas frente a la apropiacion y
valoracion de sus conocimientos. No obstante, el posicionamiento organizativo y politico indigena local
y regional promovié la revitalizacion y fortalecimiento cultural teniendo como uno de sus pilares de
sabiduria la educacion. En ella identificaron un potencial para generar estrategias que les permitan
pervivir como pueblos indigenas exigiendo al Estado una atencion educativa diferenciada.

Si bien la emision de la Constitucion de 1991y la posterior ley 715 de 1994, o politica etnoeducativa, dio
reconocimiento a los pueblos para el disefio de su educacion, aiin se mantenian limitantes en contra de los
derechos indigenas fundamentados en sus leyes de origen. No serd sino hasta el 2007 con la
consolidacion de la Comision Nacional de Trabajo y Concertacion para la Educacion Propia Indigena
(CONTCEPI) que se genera un nuevo espacio de participacion y negociacion con el gobierno dandose un
paso mas hacia al reconocimiento de los procesos educativos propios de los pueblos y de su
autonomia sobre ellos.

33 La Comisiéon Nacional de Trabajo y Concertacion de
la Educacion Propia Indigena (CONTCEPI)

A finales de la década del 90 el movimiento indigena decide tomar vias de hecho dados los
incumplimientos por parte del gobierno en diferentes areas, dentro de ellas, la educativa. Es tal el
impacto de las movilizaciones, que se llevan a cabo mesas de negociacion con el gobierno dando como
resultado la emision del decreto 1397 mediante el cual se crea la Mesa Permanente de Concertacion
(MPC), espacio que se designa como instancia de concertacion y negociacion de politicas publicas y sus
comisiones tematicas para los derechos humanos, el territorio y la educacion de los pueblos indigenas. En
este espacio se da origen a la Comisién de Trabajo y Concertacién de Educacion para los Pueblos
Indigenas (CONTCEPI) al respecto, la etnoeducadora y asesora técnica de la comision de redaccion de
la CONTCEPI, Johanna Ruiz comenta:
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La mesa de Concertacion de la CONTCEPI fue creada en el afio 2007 por medio del Decreto 2406, en esta mesa
nacional hacen parte las 5 grandes organizaciones indigenas que representan en Colombia... Alli encontramos a
la ONIC, encontramos a la OPIAC, encontramos también a la Confederacion Indigena Tayrona, a Gobierno
Mayor y a AICO. Estas son las 5 Organizaciones Nacionales que han tenido en representacion de los mas de 116
pueblos indigenas de Colombia y llevan 15 afios trabajando arduamente, sesion tras sesion para escribir y lograr ésta
gran norma que es el anhelo de todos los pueblos indigenas. Esta norma tiene como objeto, busca que sea una politica
publica para todos los pueblos indigenas en Colombia en el que se garantice la Educacion Indigena Propia y la
autonomia educativa para los pueblos indigenas en Colombia. Esta norma ha tenido todo un trabajo de poner y
unirnosen un solo pensamiento y expresarle al gobierno nacional qué es el Sistema Educativo Indigena Propio, cudl

es el suefio de los pueblos indigenas de lograr esa autonomia educativa (entrevistarealizada por la investigadora)

Asi es, durante mas de una década las diferentes delegaciones y representaciones de las 5 organizaciones
nacionales indigenas han venido trabajando en la construccion de una propuesta de norma para poner en
funcionamiento el Sistema Educativo Indigena Propio (SEIP)

Pero, ;,cémo surge ésta iniciativa dentro del espacio de la CONTCEPI? El mayor cofan, Victor Quenama
Queta, delegado por el pueblo cofan parala CONTCEPI menciona:

“Una vez realizada el decreto 1953, se revisa y se analiza que en ese decreto no estamos todos los pueblos indigenas
representandos entonces creo que de alli surge la idea también ¢cierto? Para que todos los pueblos indigenas seamos
representados en un SEIP se empieza a trabajar la norma del SEIP donde los 115 pueblos alcancemos bajo esa
sombrilla también constitucional y tanta cosa, pues entonces nace y se trabaja el SEIP pensando, de verdad en una
educacion propia, porque cuando hablamos de educacién propia, estamos hablando de una educacién integral,
colectiva, originaria e impulsada desde los territorios indigenas y teniendo todos sus espacios culturales de ensefianza y
aprendizaje, entonces el SEIP que recopila toda esta inf ormacioén para poder avanzar y ademds, se hace una
concertacion con los pueblos indigenas, entonces de esa manera hemos avanzado en la construccion del SEIP y
ademas, como ya hemos construido el SEIP, el SEIP tiene unos elementos fundamentales... donde hemos podido
aportar como delegados, hemos podido aportar con ideas y con elementos fundamentales con respecto, de acuerdo a
los pueblos... qué piensan los pueblos, qué pensamos los pueblos indigenas y tratando alli de recopilar las ideas y
eso formular en unos articulos fundamentales que hoy en dia estamos concertando en una consulta previa con el
MEN y con la institucion de gobierno, mas claro... Entonces ese es el ejercicio, porque ya esta construido y tiene unos
elementos fundamentales que si favorecen a los pueblos indigenas, entonces en eso estamos, concertando los elementos
construidos que nosotros mismos aportamos para la construccion de los articulos y todo lo que tiene el SEIP” (entrevista

realizada por la investigadora)
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Es excepcional para los pueblos indigenas a nivel nacional contar con un espacio de incidencia y
participacion en el que hayan podido tener la oportunidad de sentarse a pensar como quieren su
educacion, qué la diferencia de una educacién convencional y cuales son los retos que tiene la estructura
del Estado colombiano para garantizar los derechos de los pueblos en materia educativa. A fin de
cuentas, se plantea una discusién en torno a la autonomia de los pueblos originarios en relacién con la
forma de administrar y direccionar su educacion para pervivir ante un mundo cada vez mas globalizado.
Jorge Tamayo, delegado por el pueblo Nasa Cxacxa del Cauca nos habla un poco mas sobre el proceso de

construccién de esta propuesta:

Para nadie esun secreto que la lucha por la autonomia de los pueblos indigenas viene desde muchos afios. Desde la
década del 70 por lo menos, cuando los pueblos indigenas empiezan a plantearse la necesidad de una educacion dif
erente de la educacion convencional. A la educacion que ha venido ofreciendo el Estado Colombiano... Esto se
concreta en la Constitucion colombiana con el articulo 368 que obliga a tener una educacion dif erencial, que respete y
fortalezca la identidad cultural. Hacia el afio 2003 cuando se da la primer gran reforma en la educacidn con la ley
715, la primera gran reforma de los ultimos afios... se empieza con el MEN a concertar algunos aspectos
relacionados con la educacion de los pueblos indigenas, a tratar de hacer realidad lo que dice el decreto 804 de 1995,
por ejemplo... y alli f ruto de la Mesa Nacional de Concertacion, f ruto de esa mesa surge la CONTCEPI y empiezan
las Organizaciones Indigenas a plantearse un asunto muy importantey es que la lucha por la educacién indigena
va mucho mas alla del nombramiento de docentes y de tener unos curriculos pertinentes y bilingles. Se empez0 a plantear
desde la CONTCEPI todo lo que necesitdbamos para poder hacer realidad esa educacion que suefian los pueblos
indigenas... Necesitaibamos un Sistema Educativo que funcionara dif erente... Entonces, empezaron todas las
organizaciones indigenas a concertar, a hablar, a ponerse de acuerdo sobre a qué caracteristicas deberia tener ese
Sistema Educativo Indigena Propio... En los primeros afios fueron de ponernos de acuerdo porque es complicado
poner de acuerdo 115 pueblos, 115 visiones... para entrar ya en el proceso de interlocucion con el Estado. Fruto de
ese proceso de concertacion interno de los pueblos indigenas sale este documento, el documento del Sistema Educativo
Indigena Propio y se trata de empezar de forma, valga la redundancia, en forma de ley, que es enlo que nos
encontramos actualmente. Entonces el SEIP nace hésicamente de la intencion de los pueblos indigenas de lograr
autonomia en sus procesos educativos, desde el punto de vist a politico, desde el punto de vista administrativo y desde
el punto de vista pedagdgico para lograr lo que realmente se quiere... (entrevista realizada por la

investigadora)
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Sin lugar a dudas, el reto es inmenso, unificar un pensamiento que abarque la diversidad cultural indigena
del pais se presenta como un arma de doble filo para los pueblos. Aqui se reafirma la lucha histérica
frente a no solo el reconocimiento de la diversidad sino la necesidad de transformacion que debe tener
la estructura del Estado para corresponder con las realidades de los pueblos. No obstante, y como
sabemos que este es un camino largo de transitar, en el caso del territorio amazonico, la posibilidad de

participar en esta propuesta significaba diferentes avances.

En primera medida, la iglesia catdlica pierde oficialmente su figura como contratante para la prestacion
de los servicios educativos en los pueblos indigenas que habitan los territorios mas alejados. También,
las figuras de ordenamiento territorial y de gobierno indigena como las Asociaciones de Autoridades
Tradicionales Indigenas y sus estructuras de gobierno propio tendrian incidencia y participacién como
actores administrativos para el funcionamiento de sus proyectos educativos propios.

34 SEIP y el Capitulo Amazonico

El Sistema Educativo Indigena Propio tiene su punto de partida en la CONTCEPI. A partir de una
valoracion sobre los Proyectos Educativos Comunitarios, se empieza a gestar la iniciativa de estructurar
un sistema educativo que abordara de manera mas integral la educacién indigena propia. Es decir,
integrar ademas del componente pedagdgico, un componente politico organizativo, administrativo y
demas ejes transversales a la educacién como el arte, la cultura, cosmovisién, es decir, hablar de un
sistema educativo. En este sentido, se le plantea al gobierno la necesidad de atender un Sistema
Educativo Indigena Propio que brinde politicas publicas de acuerdo a las necesidades de los pueblos

originarios con tal de garantizar sus procesos educativos.

El SEIP es un conjunto de normas, un conjunto de sectores que involucran aspectos que tienen que ver
con la politica, la financiacion, educacion superior, primera infancia, pueblos de zona de frontera, entre
otros que se han materializado en un articulado que regula el sistema educativo indigena propio. El
delegado por la Asociacion Indigena de Colombia (AICO) para la CONTCEPI, Ernesto Ramiro

Estacio, del pueblo pasto, comenta:
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“Desde €l 2007 se viene abordando ésta propuesta. Para el 2013 se emite el decreto 1953 y con ello nace
el SEIP en donde se plantea no como un prestador de un servicio educativo, sino la garantia del derecho a la
educacion propia plblica y concertada en la integralidad de la vida misma. Eso, pues en términos territoriales,
culturales, cosmoganicos de los pueblos que no han tenido un apoyo estatal o de algunos gobiernos, sino que
existen unos postulados en la institucion. Precisamente el articulo 67, 7mo, con la concesion de derechos
a los pueblos indigenas. Entonces estaes una apuesta que estd redactada en 208 articulosy en este
momento, Se encuentra en proceso de consulta con el Ministerio y esperamos que se vuelva en una norma
para los pueblos indigenas ... Todo permite indicar que, en el trimite, de la expedicion de la norma, se
expedird por medio del articulo transitorio 56 de la constitucion que es con el in de poner en funcionamiento
los territorios indigenas y de hecho, garantizar derechos para los pueblos como ¢al” (Entrevistarealizada

por la ivnestigadora)

La propuesta de documento de politica publica esta estructurada por 208 articulos, siete titulos y tres
componentes, son ellos: politico organizativo, pedagégico y administrativo. En el caso de los pueblos
amazonicos, se propuso la creacion de un capitulo amazoénico. Al respecto, Belkys Herrera, ex
coordinadora del &rea de educacion de la OPIAC nos cuenta

Como hien sabemos, la Amazonia alberga mas de la mitad de los pueblos indigenas que existen en la hoy llamada
Colombia. 64 pueblos con una gran diversidad linglistica, con una gran diversidad de pensamiento, con unas
particularidades muy propias de lo que significa la Amazonia y por ejemplo, Putumayo y toda esa regién del Valle
del Sibundoy, esta caracterizada como region Amazonia porque ac es en donde surgen los rios, donde estan las
cabeceras de los rios, donde también hay una conexién espiritual, una conexion de territorio, una conexion ambiental,
una conexion de manera integral con los pueblos indigenas de todo lo que es el resto de la regién Amazonia. Entonces
a raiz de esas particularidades y de que se garantice este derecho fundamental y esas visiones distintas de los pueblos

amazonicos pues es que se posiciona como tal un capitulo Amazonia... (entrevista realizada por la investigadora)

El capitulo amazédnico tiene dos paginas dentro de la norma muy concretas. Alli se hace un especial
énfasis en la excepcionalidad administrativa que tienen los territorios indigenas de la region. En términos
de ordenamiento territorial, actualmente existen las figuras de Asociaciones de Autoridades
Tradicionales Indigenas, Resguardos, Cabildos, Asociaciones de Cabildos y lo que se quiere posicionar es
que se respeten esas estructuras que ya estan organizadas. Precisamente legitimar y legalizar que las
diferencias culturales hacen que los pueblos indigenas en la Amazonia tengan diferentes estructuras

organizativas.
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Hay un énfasis también y es que las Entidades Territoriales Indigenas puedan administrar directamente
sin la necesidad de terceros. A partir de un estudio de costos se esperan identificar las necesidades que
tienen a nivel educativo y en todos los niveles. Es necesario que el aparato de Estado comprenda que la
educacion para los pueblos inicia inclusive antes de nacer hasta después de morir, cuando pasamos al

mundo espiritual.

Existe también un articulo especifico que habla sobre la importancia que tienen los tiempos de la
educacion en la Amazonia. Los tiempos y el manejo del territorio se convierten en una guia fundamental
de los procesos educativos en correspondencia con los calendarios ecolégicos de los pueblos

amazénicos.

Con un aproximado de 12 funciones generales, se definen competencias especificas de los territorios
amazonicos. Por ejemplo, bajo decreto 1953, decreto transitorio mientras se concerta la propuesta final
del SEIP, se define que el requisito para administrar la educacion indigena debe cumplir con un cupo de
8000 estudiantes... Para el caso de los pueblos amazonicos es imposible cumplir dada la dispersion
poblacional, las condiciones geograficas, las diferencias culturales, entre otras...En este capitulo, se
establece la excepcionalidad para los pueblos que habitan la regién, permitiendo la atencién educativa
con un menor nimero de estudiantes.

El Decreto 1953 de 2014 es, hasta el momento, el mas reciente logro politico normativo mediante el
cual se crea un régimen especial con el fin de poner en funcionamiento la administracion de los sistemas

propios de los pueblos indigenas bajo la figura territorial de las Entidades Territoriales Indigenas (ETIS)

Dentro de este decreto se dedica un capitulo al Sistema Educativo Indigena Propio (SEIP) alli se
establece su definicién y objetivos, las funciones de los territorios indigenas para administrarlo, su
certificacion, entre otros... No obstante, y como lo mencionaba el mayor Victor anteriormente, este
decreto presenta tanto desventajas como ventajas para los pueblos amazdnicos, la mayora del pueblo

inga, Agripina Garreta Sigindioy:
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Entre las ventajas que tenemos sobre el decreto 1953 pues es que es una manera de gobernarnos de una manera auténoma
0 la autonomia administrativa o la autodeterminacion también diria, porque es que el decreto 1953 nos da esa
posibilidad de tener esa autonomia administrativa, aunque una de las desventajas que tenemos es quelos pueblos,
digo la alcaldia local o la parte local o departamental no interpreta muy bien y nos ponen una ¢ antidad de dif icultades,
por ejemplo, para administrar los recursos de la transferencia que anualmente nos giran... Entonces eso es la
desventaja por el desconocimiento del decreto 1953 por las autoridades locales, departamentalesy nacionales. No,
nacionales ellos conocen, pero desconocen la parte de las alcaldias, son municipios locales donde no podemos
concertar... un poco mds €s el interés que no tienen de conocer el decreto 1953 (entrevista realizada por la

investigadora)

Hasta el momento, atn no se ha concertado si la norma propuesta derogara éste decreto. Son varias las
discusiones que se han generado en torno a las ventajas y desventajas particulares por pueblo. Por

ejemplo: para el pueblo pasto, el sabedor Ernesto Ramiro Estacio nos cuenta:

“Mi nombre es Ernesto Ramiro Estacio, yo pertenezco al pueblo de los pastos, territorio de Panan que esta ubicado
en la zona de frontera con el Ecuador. El decreto 1953 esun decreto que sale en el 2014 al interior de la
CONTCEPI en el marco de la MPC y crea entre otros el Sistema Educativo Indigena Propio, el SISPI, el tema
relacionado con la salud, el agua potable... También mirar las posibilidades de que el Sistema General de Participaciones
pueda ser trabajado directamente con los pueblos indigenas, también el tema de Universidade s Indigenas. Ahora bien,
todos estos procesos quedaron ligados a un proceso de certif icacion de limites de los territorios, si bien se f ijan
algunas competencias, se f ijaron algunas funciones de los territorios indigenas, ha habido ciertas dificultades,
por ejemplo: el tema contractual y el cumplimiento de los desembolsos de acuerdo al contrato.
En muchas ocasiones, el tiempo de la Secretaria no coincide con el tiempo de los pueblos.
La tardanza y manipulacién juridica que dilatan los tiempos del contrato... Lo importante de
todo esto es que se crearon los Sistemas Educativosy pues otra forma no quedaron como... como con los dientes suf
icientes para poderlo trabajar, son digamos algunas desventajas que a la fechano todos los pueblos han podido hacer
uso de éste decreto. Hay unos vacios juridicos, unos temas también ambiguos que se requieren aclarary f rente a ello,
el 1953 sobretodo en temas relacionados con las competencias de los territorios indigenas , el temade la certif icacion,
los avales, el temade la tramitologia para llegar a administrar directamente los recursos, ha sido un poco dif icil y ha
sido complejo en tanto vemos que también es una norma que se expide en el marco del articulo 56 transitorio y pues
una apuesta normativa en los temas educativos para ya buscar la autonomia en temas administrativos, pedagogicos,
lo que son estructuras propias de los pueblos indigenas para también como lo dice la Constitucién politica convertirse
ya en Entidades Territoriales Indigenas, con capacidad de poder administrar sus recursos econémicos con sus
autoridades. También ha sido un tema de discusion, un tema de andlisis lo que ha permitido al interior de la
CONTCEPI ref lexionar la conveniencia de aplicabilidad, de donde se aplica y donde no se aplica, porque consideran

muy buen antecedente
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en términos juridicos, también para avanzar en el Sistema Educativo Indigena Propio, pero también lo que se busca
no es simplemente reformar el 1953 con la norma SEIP y ampliar o cobijar en su integralidad todo lo que tiene que

ver con garantizar el derecho fundamental de la educacién indigena propia” (entrevista realizada por la investigadora)

A partir de los testimonios por parte de las y los delegados para la CONTCEPI y otros actores relevantes
en este espacio como funcionarios ministeriales, representantes politicos, autoridades tradicionales, entre
otros, es posible identificar que se reconoce ésta instancia como un espacio determinante para la
negociacion con el gobierno en materia de educacion indigena propia. Es asi como con el decreto 2500,
como con el decreto 1953, se han venido dando aprendizajes sobre la estructuracion y conformacion de
un Sistema Educativo. Las diferentes voces aqui citadas resaltan la importancia de la politica en la medida
en la que garantizaria una formacion integral que se proyecte hacia el fortalecimiento cultural y la
pervivencia de sus identidades y culturas originarias. De otro lado, se identifica el choque de discursos
entre la institucionalidad, como comunidad de sentido, y las y los comuneros desde las diferentes
instancias organizativas frente a la interpretacion de la norma y el desconocimiento de la ruta
administrativa para ejecutarlo de acuerdo a los tiempos y espacialidades otras de los pueblos originarios.
Igualmente, es necesario mencionar que las tensiones politicas que se dan entre pueblos podrian llegar
a plantear puntos de quiebre frente a una propuesta de politica unificada entre 10 organizaciones
indigenas.

Con este capitulo se fijé realizar un contexto histérico en cuanto a las dindmicas poblacionales y
delimitacion territorial que configuraron el territorio amazdnico. y, que, al mismo tiempo, configuran la
identidad indigena como término colonial impuesto cargado de imaginarios y cargas culturales externas.
Dicho esto, se aborda un primer acercamiento a los tres conceptos fundantes de la cultura: tiempo,
espacio e identidad descritos en el primer capitulo;la importancia que estos adquieren a la hora de pensar
una politica publica intercultural nos da una primera aproximacion frente a dos comunidades de sentido
en las cuales se visibilizan contraste frente al uso y manejo del territorio, el proyecto de nacion, las
dinamicas culturales propias de los pueblos, el uso de su lengua y, en general una cosmovision indigena
que plantea relaciones equidistantes con la proyeccion de construccion de Estado para la region

amazénica.
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La nocidn de indigena, su apropiacion y configuracion a nivel relacional, su significacion a partir de una
forma juridica e institucional determinan y delinean los caminos de la educacion propia indigena en
donde se da cuenta de una colonizacion del ser y del saber que plantea necesidades en términos
organizativos, politicos, sociales y culturales en torno a procesos de revitalizacion cultural,
posicionamiento organizativo, titulacién de resguardos y reproduccién de estructuras para el
posicionamiento politico del pueblo Murui Muina a nivel local, regional, nacional e internacional y que

se describe a lo largo de este capitulo.

La CONTCEPI como escenario de interlocucion estatal ha permitido que los pueblos indigenas
organizados posicionen sus posturas y horizontes politicos afianzando las relaciones politicas e
institucionales con los ministerios y las dependencias requeridas para garantizar la educacion propia de
los pueblos indigenas en los marcos del Estado - Nacion. No obstante, los escenarios de participacion
siguen sin surtir una accioén directa que tenga incidencia en la defensa del capitulo amazénico. Los
intereses de las diferentes organizaciones indigenas a nivel nacional debilitan su posicionamiento como
bloque y se empiezan a generar alianzas politicas que quebrantan el tejido participativo comunitario y
debilitan el posicionamiento politico indigena en los diferentes escenarios.
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4. El Pueblo MUrui Muina de Puerto
Leguizamo, Putumayo

Ahora bien, dado que el proposito de ésta investigacion es desarrollar una propuesta de articulacién
para la implementacidn de la politica publica del SEIP, se llevd a cabo un trabajo de campo entre julio de
2021 y febrero de 2022 en donde la investigadora se desempefié como asesora pedagdgica de apoyo para
la construccién comunitaria del componente pedagdgico del Proyecto Educativo Comunitario de la

Institucion Educativa Rural Indigena Diona Safia — Flor de Tabaco.

El Centro Educativo esta conformado por 4 sedes son ellas: Kaziyano, Bellavista, Yarinal y Puerto
Refugio. Durante los seis meses de trabajo de campo se desarrollaron encuentros entre Centros
Educativos, didlogos en los mambeaderostt, asambleas comunitarias, consejos, congresos y bailes
tradicionales en donde la palabra de la educacion propia se construyd con las y los comuneros de cada una

de las comunidades mencionadas.

Como se describid anteriormente, esta investigacion se concentrd en la comunidad de sentido de los y las
ciudadanas a quienes esta dirigida la politica pablica del SEIP. Para ello, en un primer momento, se
describen aspectos clave del Plan de Vida del pueblo Marui Muina de Leguizamo. El mito de origen,
como narracién fundante que relata el origen del pueblo Marui Muina, brinda elementos de analisis
frente al ser y hacer en el mundo partiendo de dos dimensiones: espiritual y material. Posterior a ello se
delimitan las principales problematicas que se hacen transversales a la promocion de cualquier iniciativa,
programay/o proyecto, elementos esenciales para tener en cuenta en nuestra propuesta de articulacion.

Por ultimo, se expone el resultado final de la construccion comunitaria del componente pedagégico del
Proyecto Educativo Comunitario analizando cada una de las categorias y/0 conceptos orientadores que
lo componen. Se hace una descripcion de estos para cada una de las comunidades con el propésito de
visibilizar la complejidad de las relaciones sociales a pesar de integrar un solo pueblo. Si bien existen
caracteristicas que comparten como pueblo y que se observan en la construccién del componente
pedagdgico, también es importante denotar que cada uno de los hallazgos, consensos y acuerdo a los que
se lleg6 con cada una de las comunidades en torno al proceso educativo debe ser documento base para la

construccion de politica publica ya que desde alli es de donde deviene la significacion de los

11El mambeadero se reconoce como uno de los espacios principales de reflexion y participacion para el pueblo Murui Muina. En
el espacio del mambeadero se desarrolla un didlogo que es intermediado por las plantas sagradas que conectan con el espiritu del
padre creador Moo Buinaima.
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conceptos, sus objetivos, alcances y proyeccion para el funcionamiento del sistema educativo indigena

propio para el pueblo mdrui muina de Leguizamo. .

41 Contexto

411 Plan de Vida

"El plan integral de vida debe ser disefiado por los propios indigenas, bajo la inspeccion de las autoridades legitimas
- cabildos, autoridades tradicionales, consejo de ancianos — con una metodologia participativa en la cual esté
representada la identidad cultural y la tradicion de cada pueblo. Para ello, es fundamental la cooperacid n de los
alcaldes y gobernadores de mano con las autoridades indigenas y/o cabildos para la formulacion de los planes de
vida, ya que esto facilita la articulacion del plan de vida de los pueblos a los planes de desarrollo depart amentales y
municipales.”(Tropenbos & SENA, 2009)

El plan de vida como documento de representacién de los pueblos ante la institucionalidad fue
formulado bajo el respaldo constitucional y en relacion con protocolos internacionales. En él se integro el
convenio 169 de la OIT - ratificado mediante la ley 21 de 1991 — el cual reconoce las aspiraciones de los
pueblos para asumir el control de sus propias instituciones, formas de vida y de su desarrollo
econdmico, manteniendo y fortaleciendo sus identidades, lenguas y religiones dentro del marco de los

Estados en que viven (Congreso de la Republica de Colombia, 1991)

De igual manera, se recogen articulos de la Constitucion de 1991. El articulo 330 ratifica el caracter legal
que representa el proceso de elaboracion del Plan de Vida, al facultar a los pueblos indigenas de regir su
propio desarrollo presente y futuro, de acuerdo con sus usos y costumbres, velar por el uso del suelo, el
poblamiento de los territorios, y la preservacion de los recursos naturales. En el articulo 287 se reconoce
la autonomia de la que gozan las entidades territoriales frente a la gestion de sus intereses, formas de
gobierno regidas por las autoridades propias, la administracion de los recursos y la participacion en las
rentas nacionales (Constitucion Politica de 1991, 1991) De igual forma, el articulo 246 el cual reafirma
que de conformidad con sus propias normas y procedimientos, las autoridades de los pueblos indigenas
podréan ejercer funciones jurisdiccionales dentro de su ambito territorial. Ademas, los territorios
indigenas estaran gobernados por consejos conformados y reglamentados segin los usos y costumbres de
sus comunidades para vigilar la aplicacion de las normas legales sobre usos del suelo y problematicasen
sus territorios, disefiar politicas, planes y programas de desarrollo econémico y social dentro de su
territorio en relacion con el Plan Nacional de Desarrollo; promover las inversiones pablicas en sus
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territorios y vigilar su debida ejecucion; velar por la preservacion de los recursos naturales, coordinar los

programas y proyectos promovidos por las diferentes comunidades en su territorio, entre otros.

De igual forma, se establecen paréagrafos con relacion al desarrollo y reafirmacion de los derechos
indigenas como es el caso de los derechos a una educacion propia, decidir sobre su futuro, autonomia y
proteccion de sus territorios, jurisdiccion especial y manejo de transferencias y recursos de la nacion
asignados a los cabildos; como se puede observar, la normatividad para el desarrollo de los pueblos
indigenas es amplia y favorece en muchos aspectos la supervivencia de los pueblos. En este caso, el plan
de vida como sustento juridico, permite hacer publica y legal la propuesta y someterla a la atencion y
articulacion institucional estatal.

ACILAPP comenz0 el disefio de su plan de vida en el afio 2007 en alianza con la Fundacién Zio-A’i
“Union de Sabiduria” gracias a la cooperacion de la Union Europea (UE) y la coordinacion conjunta de la
organizacion italiana Comitato Internazionale Per Lo Sviluppo del Popoli (ACILAPP, Plan de Vida

pueblos Murui - Corebajl - Muinane - Nasa, 2008, pag. 8)

El pueblo Muarui Muina concibe el Plan de Vida como una herramienta que juega un papel determinante
paramantener la cultura vivay sus costumbres. Ademas, considera, es la politica de los pueblosindigenas
al beneficio de las comunidades para aprovechar los medios de la cultura occidental, siempre y cuando
se tenga siempre en cuenta de donde se viene y hacia donde se quiere ir (ACILAPP, Plan de Vida pueblos
Murui - Corebaju - Muinane - Nasa, 2008) El Plan de Vida no solo sirve como instrumento para orientar
y garantizar la negociacion colectiva con el gobierno y otras instituciones, también busca mejorar las
condiciones de vida del pueblo y las futuras generaciones, reconociendo las autoridades tradicionales, la
autonomia y el gobierno propio, ademas de generar progreso conservando el territorio. (ACILAPP, Plan
de Vida pueblos Murui - Corebaju - Muinane - Nasa, 2008, pag. 13)

Asi las cosas, se hace necesario identificar el discurso bajo el cual la Asociacién describe la identidad

mdrui, su contexto y problematicas con el propdsito de articular valores, creencias y sentimientos.
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412 Origeny Cosmovision

A raiz del trabajo de campo realizado con el pueblo marui, en un espacio de escuela itinerante
promovido por jévenes murui muina, en la maloca de R#aimaiko, durante los meses de octubre,
noviembre y diciembre de 2021 en el casco urbano de Leguizamo, se llevo a cabo la narracion
y escritura del origen del pueblo marui muina. Se relata aqui el producto del ejercicio realizado:

El Padre Creador dio espiritu y gesto toda clase de vida en la madre tierra. Amanecio su querer, su
pensamiento y su palabra, la materializo perfecta y equilibrada, donde toda su creacion coexistia y se
complementaba armoniosamente. En medio de su creacion formo seres con conocimiento y sabiduria, capaces
de controlar fuerzas y provocar fendmenos naturales. Fue alli, tras la reflexion del Padre Creador, que

una noche decidid crear la primera generacion mdrui muina, de la mano de Jit irui Faiueni.

En el transcurso de esa noche escogida por el Creador, Jitirui Faiiueni se puso en la entrada del
denominado Komimafo ubicado en el cerro de Adofiki. El Komimafo era un hueco por donde emergian
los seres de la nueva generacidn, los cuales, al provenir de abajo, del vientre de la madre tierra, venian con
una cola de mono. De esta manera, Jitirui Faiiueni ubicado ahi en la puerta del komimafo recibia a los
monos y los enviaba a donde Unegaro (avispa) quien empez0 a cortarles la cola a estos seres para que se
reflejasen como seres humanos. Sin embargo, los nuevos seres estaban sucios llenos de lodo y tierra, es por
ello que para quitarse esas impurezas uno por uno se iba bafiando en una laguna llamada Uigoji ubicada en
la cima del cerro Adofiki.

El Creador habia dispuesto solo esa noche para darle origen a la nueva generacion de seres humanos, quienes
serian nuestros ancestros. Pero habia una gran multitud de seresy en consecuencia de esto no todos
alcanzaron a salir por el Komimafo. Una vez amanecio, emergieron quienes no lograron salir, pero

quedaron convertidos en algunos de los animales que hoy habitan nuestro territorio.

Nuestros ancestros hambrientos, siguieron caminando hasta llegar a otra laguna en donde encontraron a

una Boa llamada Agaro Nuyo y al ver que solo tenian al frente a este animal, intentaron capturarla
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para alimentarse de ella. Sin embargo, aun no contaban con el conocimiento ni las herramientas para cazarla.
El Creador viendo que nuestros ancestros necesitaban alimentarse, envio a un Gavilan que descendid de
entre las nubes del cielo, quien atrapd con sus garras a Agaro Nuyo, la arrastrd hasta la orilla y la puso
delante de ellos para saciar su hambre.

Cuando Unegaro empez6 a repartir por porciones a Agaro Nuyo, los ancestros fueron recibiendo en diferentes

clases de hojas de arboles su parte.

- Uno de nuestros ancestros dijo: “;Bue?”, es decir: qué
- El otro dijo: “;Minika?”,

- Otro dijo: “;Mika?”,

- Y un (ltimo dijo: “;Nipode?”

Desde ese momento surgen los cuatro principales idiomas que hablamos en el pueblo Marui Muina.

Los ancestros fueron generando diferencias entre ellos debido a que no habia una comprension desde la forma
de comunicarse a través del idioma.

Estoa determinado tiempo seria un problema; pens el Creador. Fue entonces cuando envio a Jitirui Fafiuent,
quien convocd a los ancestros a una reunién en la superficie plana de la cima de Adofi Boriya, un cerro
que esta abajo del komimafo. Es ahi, donde este ser especial parado en una roca les expresa el mandato del

Creador.

Enuna sola Palabra les ensefio como cuidary manejar con humildad y sabiduria todo lo que existe en
la naturaleza. EI les expres6: “el entendimientoy la comprension entre ustedes es muy dificil porque hablan
diferentes idiomas, por eso cada uno se organizara en el territorio a través del mandato que el Creador da. Se
cuidaréan entre ustedes, cuidaran la selva, los cananguchales, las quebradas, los rios, las lagunas, toda especie

de seres vegetales, toda especie de animales”.

Después les dijo: “les voy a entregar un territorio a cada uno, vayan hagan sus casas y practiquen el
conocimiento que se les entrego seglin su idiomay su entendimiento. Pero no se vayana confundiry se vaya
a creer que uno es mas que otro. Porque uno es el que les hablay una es su palabra, uno es el mandato para

ustedes, por lo tanto, todos son vistos con los mismos ojos del Creador”.
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Los ancestros segiin cada clan e idioma tomaron el mandato del creadory se ubicaronen el territorio que
se les habia entregado, empezaron a recordar y practicar las ensefianzas recibidas sobre como vivir en
armonia con todos los seres que estan en la naturaleza. La comunion con el Creador era directa ya que
todo hombre fue dotado de sabiduria y conocimiento, solo tenia que invocarlo y él se manifestaba a través de
la palabra para guiar. Sin embargo, con el paso del tiempo algunos de nuestros ancestros continuaron
cumpliendo el Mandato del creador mientras que otros se encaminaron en medir el conocimiento de unos
a otros, desatando guerras, muerte de personas inocentes y précticas no propias de los Moo Uruki

(caciques y/o autoridades tradicionales)

Por esta razon, el Creador da un nuevo mandato para el manejo del conocimientoy la comunién con El.
Alli, establecia que los ancestros tendrian que hacer sacrificios propios como “dietar” y cumplir la palabra;
hacerla amanecer con coherencia. La busqueda del conocimiento no seria facil, el camino a la sabiduria estaria
lleno de pruebas. Solo aquel que viva en esta orientacion serd conocedor y sabio, pero aquel que no esté

dispuesto simplemente vivira sin la luz del creador en completa oscuridad.

Este mandato del Creador es la manifestacion de su hijo Diona, quien trae la nueva palabra con la que
nuestros ancestros sequirian el caminar. No es que el primer Mandato del creador fuera equivocado, fue el
mal uso de la palabra y el conocimiento que le dieron nuestros ancestros lo que desato el desorden. Entonces,
como parte de la comprension de las debilidades del ser humano, Diona nace para dar el direccionamiento para

que nuestro pueblo camine generacion tras generacion de la mano del Creador.

La blsqueda de nuestros ancestros por medio de Diona, nos llevd a encontrar la manera de interpretar
y manifestar ordenadamente el gobierno propio a través de cuatro lineas de conocimiento denominados:

Yua Buinaima; Zikida Buinaima; Noinui Buinaima y Menigi Buinaima.



Politica publica educativa intercultural: un acercamiento desde la politica piblica del sistema educativo
indigena propio (SEIP)

~ O

413 Autodiagndstico y reconocimiento de problematicas

El autodiagnostico plasmado en el Plan de Vida del pueblo Murui Muina considerd que la riqueza de
fauna y flora, el territorio ancestral, la riqueza tradicional y la sangre pura son los elementos principales
con los que se identifican como tales. También se menciono la figura del cacique como actor esencial
para el sostenimiento de la cultura: es quien se encarga de manejar la salud y el control del tiempo y su
entorno; guia, protege el cosmos de las malas energias, brinda bienestar y reprende (ACILAPP, Plan de
Vida pueblos Mdrui - Corebaju - Muinane - Nasa, 2008, pag. 35)

Aunque han sido fuertes las transformaciones que ha sufrido el pueblo Mdrui Muina, perviven
asentamientos y resguardos indigenas consolidados que reconocen a la poblacion indigena en el
municipio. La pervivencia de actores tales como los sabedores, médicos, parteras, la continuidad de los

bailes tradicionales y la transmision del conocimiento

a través del canto, la produccién de artesanias y
elementos parala cazay pesca, entre otros mantienen
una identidad y autoreconocimiento como indigenas,
preservando conocimientos tradicionales y, no
menos importante, promoviendo la formacion de
lideres jovenes con la guia espiritual de las tres

plantas sagradas: jibie, dfonay fareka (coca, tabaco y

8 Jibiey Diona en la comunidad de F+r+d+ Na+ra+
yuca dulce). (2022)

De otro lado, identifican la invasiva influencia occidental en la educacion bésica, primaria, técnica y
universitaria. El impacto de la religion bajo la influencia espafiola y catélica y, por ultimo, la tecnologia
que por medio de diversos dispositivos ha funcionado en beneficio y en contra del progreso y

apropiacion de los pueblos en relacion asus territorialidades.

Siendo conscientes de este contexto, se visibilizo la necesidad de fortalecer la cultura, recuperar la lengua
nativa, exigir una bonificacion a las autoridades tradicionales por su papel central en la unidad de la
comunidad, recuperar el territorio y fortalecer la educacion, alimentacion e identidad cultural marui,
contando con una representacion indigena en cada institucion (ACILAPP, Plan de Vida pueblos Mdrui
- Corebaju - Muinane - Nasa, 2008, pag. 37) Para ello se tendrian en cuenta la organizacion propia, el
respeto, compromiso, responsabilidad, honestidad, transparencia y capacitacion y, también se haria un

énfasis especial frente a los problemas internos de los cabildos, como lo son el alcoholismo, egoismo,
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envidia, chismes, conformismo y la vision paternalista del Estado y las instituciones sobre los pueblos

originarios (Suaza, 2016)

414 Conflictos Territoriales

Respecto a los limites territoriales, la Coordinacion de Territorio de la ACILAPP ha venido avanzando
con el apoyo brindado dede organismos internacionales y, en especial, por el proceso de consentimiento
previo libre e informado que se tiene con la Empresa estadounidense Wildlife Works en blsqueda de
consensos para la implementacién de iniciativas REDD+ con 9 de las 23 comunidades filiales a la
Asociacion. Durante 7 afios la empresa ha venido realizando un proceso consultivo con la Asociacion,
influyendo en materia econémica en la identificacion y delimitacion de las 9 comunidades(Vision
Amazonia; Ministerio de Ambiente, CPA INGENIERIA S.A.S; Earth, 2020).

De otro lado, se presentan problematicas en las comunidades debido a la presencia e incremento de
actores armados ilegales o jazikimaki (gente del monte) en los territorios indigenas después de la firma
de los Acuerdos de Paz en el afio 2016 dada la disputa por las rutas del narcotrafico. En el trabajo de
campo realizado por la investigadora se recogieron testimonios de comuneros y comuneras relacionados
con los acuerdos que habian establecido los dos principales actores armados ilegales: Frente Carolina
Ramirez y Comandos de Frontera(Espectador, 2021; Justicia y Paz, 2021; Semana, 2021). Segun las y los
comuneros, estos actores habrian llegado al acuerdo de posicionar su ruta en rios diferentes, rio Caqueta
y rio Putumayo, respectivamente. No obstante, en los Ultimos meses se han visto involucradas
comunidades, autoridades politicas, tradicionales, comuneros y comuneras quienes son asesinadas a

manos de estos actores por sospechas de colaboracién con el bando contrario.

Organizaciones de derechos humanos nacionales e internacionales, instituciones del Estado, entre otros
han venido reportando una intensificacion de acciones violentas sobre las comunidades ubicadas a lo largo
de éstos dos rios, demostrandose asi una reconfiguracion del conflicto armado y un incumplimiento

notable respecto a los Acuerdos de Paz(Espectador, 2021; Justicia y Paz, 2021).

El incremento de la siembra de cultivos ilicitos, la vigilancia de los limites fronterizos entre comunidades
alo largo de los rios, la extraccion de recursos naturales por parte de actores ajenos a la comunidad, atenta
y amenaza con la desintegracion del tejido social de las comunidades; el desplazamiento forzado,
amenazas de muerte, reclutamiento de jovenes, violaciones y prostitucion son algunos de los
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acontecimientos que se vivencian y comentan con miedo en la cotidianidad(A la Orilla del rio, 2022; El
Espectador, 2022; GEF7,n.d.).

Del mismo modo, al interior de las comunidades se observan conflictos internos que tienen su origen en
las diferencias y convivencia entre las diferentes etnias que viven en el territorio. Estas discusiones sehan
venido intensificando por la entrada de actores armados ilegales junto con sus economias,
incrementando el consumo de alcohol, PSA y fortaleciendo el reclutamiento de menores para la siembra
y procesamiento de la coca, afectando directamente sus costumbres, rituales, dinamicas comunitarias,
entre otras.

415 Reconocimiento de las autoridades tradicionales

Durante el trabajo de campo realizado por la
investigadora, se realizé la Il Cumbre de
Autoridades Indigenas de la Asociacion. Esta
cumbre tenia como finalidad realizar una
valoracion y reflexion sobre la situacion del
territorio en donde ejercen soberania las
comunidades filiales a esta Asociacion.

9 Autoridades Tradicionales de la comunidad de Umancia, rio
Caqueta (2022) A partir de alli, una de las conclusiones que

surgio fue que la soberania que representan las
autoridades tradicionales es baja y casi invisible. Por un lado, se reflexion6 respecto al distanciamiento que
existe por parte de las autoridades frente a los mandatos de la planta sagrada de d+ona. Esta planta sagrada
en el pueblo marui representa la materializacion del padre creador en la tierra y en ella se encuentra

concentrado el conocimiento y direccionamiento para vivir en el mundo.

Se evidencia una transformacion frente al imaginario de autoridad que se presenta en las comunidades.
Ya no se nombran a las autoridades tradicionales por sus saberes tradicionales, sino por su antigliedad en
la comunidad, el conocimiento referente a la historia de poblamiento y/0 que mantienen algunos

conocimientos tradicionales.
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De otro lado, se concluyd que el desconocimiento de la lengua materna por parte de las autoridades
tradicionales no permite que las ordenes de las plantas sagradas para con el territorio se materialicen, por
lo que se hace necesario realizar trabajos internos y comunitarios en donde se promueva el aprendizaje de
la lengua materna con el fin de conocer més a fondo y apropiar la palabra y/o kai uai (palabra de vida)

que dejaron las plantas sagradas para el pueblo marui muina.

También fue posible identificar que muchas de las comunidades filiales a la Asociacion han llegado a sus
actuales territorios producto de procesos de desplazamiento por economias extractivas, procesos
sociales, politicos y/o0 econdmicos, agregando a esto el mestizaje indigena. Este proceso en especial,
gener6 en los primeros pobladores de la comunidad una gran pérdida de conocimiento tradicional
referente a la organizacion socio — politica indigena, incluyendo la lengua materna, conocimientos sobre
la medicina tradicional, historia y mitologia tradicional (ACILAPP, Plan de Vida pueblos Mdrui -
Corebaju - Muinane - Nasa, 2008, pag. 47)

416 Educacion

En la seccion de educacion del Plan de Vida del pueblo Murui Muina, se identifican diferentes
problematicas relacionadas con esta area, las dos principales: el adoctrinamiento religioso y la
colonizacién. Esto ha traido consigo el posicionamiento de una educacion occidentalizada que ha
transformado el acercamiento del nifio y nifia marui muina a sus ancestros, identidad, cultura, territorio

y la formaen la que interactta en él.

Se registran intentos por modificar el sistema educativo, su contenido y alternativas pedagdgicas; se
visibiliza la baja capacitacion frente a un proceso de educacién propia. No obstante, se reconoce la
participacion de las comunidades y la Asociacion de Autoridades para la seleccion de los docentes para
los Centros Etnoeducativos (51 docentes nombrados en propiedad); en su mayoria, los docentes que
fueron nombrados no son bilinglies 0 no han sido capacitados lo suficiente para promover y/0
estructurar un proyecto de educacion propia dada su formacién occidental, principalmente. Ademas,
existe un desconocimiento por parte de la comunidad educativa frente a la gestion y el seguimiento de los
procesos educativos propios, por lo cual se hace necesario un enfoque en el desarrollo institucional y
comunitario como estrategia para mejorar la calidad educativa (ACILAPP, Plan de Vida pueblos Murui

- Corebaju - Muinane - Nasa, 2008, pag. 83)
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Para el pueblo marui muina la educacion es la palabra de Moo Buinaima a través jibina, d+ona y
farekab+, ella es el arte de formar para la vida, para respetar,vivir la cultura y dar manejo al territorio. La
tradicion oral como la forma de dictar el conocimiento, no solo fortalece la relacion entre el circulo
familiar, sino que también articula los valores aprendidos en casa con la escuela. Si bien, la escuela
desarrolla el aprendizaje desde la educacion occidental, se la comienza a identificar como otro de los
espacios de aprendizaje para concientizar y capacitar a los padres e hijos sobre los valores humanos y
culturales. Es por eso que se hace necesario que los jévenes se acerquen a los espacios en donde se
interactlia con los mayores y mayoras durante su proceso de crecimiento (ejemplo: chagra, maloca,

mambeadero, fogdn)

En didlogo con las autoridades tradicionales, las fallas que identifican en el sistema educativo de la
sociedad occidental estan relacionadas con la ausencia de espiritualidad “educar sin espiritu es educar en seres
vacios de sentido”, menciona una de las autoridades, es por ello que se hace necesario integrar el

pensamiento ancestral espiritual como raiz de nuestro arbol de conocimiento y ensefianza.

La educacion propia debe partir desde el territorio, las normas y leyes ancestrales. Debe ser entendida
como aquella que no tiene nada que ver con la escuela y la formalidad institucional, pero que, si esta
enteramente comprometida conlos procesos comunitarios, su cotidianidad y los espacios de aprendizaje
y ensefianza para la reproduccion, defensa y permanencia de las y los mdrui muina en su territorio. Los
curriculos deben ser disefiados a partir del conocimiento de los ancianos, capacitando a los docentes
sobre los valores humanos y culturales. De esta manera es fundamental rescatar la identidad cultural
trabajando con las autoridades tradicionales y la escuela en conjunto (ACILAPP, Plan de Vida pueblos
Mdrui - Corebajl - Muinane - Nasa, 2008)

42 Proceso Educativo del pueblo Marui Muina

El proceso educativo del pueblo murui muina en el municipio de Puerto Leguizamo, Putumayo
comienza oficialmente a partir de la primera década de los noventa. Para esa época el gobierno exigia a
los pueblos indigenas el disefio de sus Planes de Vida con el propésito de establecer una hoja de ruta
oficial mediante la que institucionalidad pudiera dialogar con los pueblos y cabildos indigenas. Al

respecto, el directivo docente indigena Abelardo Castillo comenta:
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“bueno, los principales retos que se presentan en el territorio en el 96 era que el pueblo no contaba con un plande
vida y al no contar conun plan de vida, pues latarea de la Organizacion indigena de ACILAPP era buscar a
través de los organismos, de las ONGS, que lo apoyen para construir ese plan de vida...” (entrevista realizada por

la investigadora)

La Asociacion De Autoridades Tradicionales Y Cabildos De Los Pueblos Indigenas Murui, Muina,
Coreguaje Y Nasa Del Municipio De Leguizamo Y Puerto Asis, Alto Resguardo Predio Putumayo —
ACILAPP surge, inicialmente, bajo una forma de asociatividad campesina en la década del 70 motivada
por el surgimiento organizativo en la region. No sera sino hasta 1995 cuando se consolide la primera forma
organizativa indigena que para la época llevaba por nombre Asociacion de Cabildos Indigenas del
Municipio de Leguizamo (ASCINMULEGPP).

En convenio con la Fundacién Zio Ai se lleva a cabo el disefio del plan de vida como pueblo generando
un capitulo de educacién en donde se establecian los primeros lineamientos de una educacion propia
indigena... Alli se hablaba de que la educacion es el arte de formar para la vida, es la palabra de Moo
Buinaima a través de la coca, el tabaco y la yuca dulce, es dictar el conocimiento de generacién en
generacion a través de la tradicion oral... Sin embargo, en lo material, el escenario era distinto. El

profesor Abelardo Nofuya comenta:

“Practicamente yo me enfrento en un escenario en donde la educacion propia no era tenida en cuenta.
O sea, habia algunas comunidades que tenian algunos profesores que hablaban la lengua nativa y a ellos
se les concedia, digamos asi, un permiso dentro de la clase para que el profe, para que ellos pudieran dar clase
de lengua nativa... Entonces aeso ellos le llamaban fortalecimiento de la lengua propia pero el proceso
se viene a materializar ya en el afio.... En el aiio 1996 al 2000 habia unos lideres que hablaban
sobre educacion propia pero no se habia consolidado la idea como tal... Hasta que en el 2004 se hace
el nombramiento de los docentes y como le digo, las politicas mismas de las organizaciones no apuntaban

hacia la consolidacion de ese proceso educativo” (entrevista realizada por la investigadora)

Durante la décadadel 90 los primeros lideres indigenas del pueblo marui muina como los mayores Fabio
Larrarte Gil, Pablo Nofuya, Atanacio Romero y Samuel Salgado promueven la formacion de docentes en
etnoeducacion con el fin de que se lograra su nombramiento para los centros educativos en donde habia
poblacion indigena, siendo hasta el afio 2004 cuando se obtiene el nombramiento de 28 docentes
indigenas... Sabemos que para la época estaba en vigencia la politica etnoeducativa a nivel nacional,

pero, a pesar de ello, en el municipio de Leguizamo no se estaba implementando.
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“no, no existia la politica etnoeducativa... algunas comunidades, digamos, yendo como en
contraposicion de los programas educativos, ellos incluian a una persona para que hablara la
lengua nativa con el profe, pero era un proceso solamente comunitario, un proceso aislado, por
decirlo asi... por ejemplo solo a Samaritana se le ocurre eso, a Aguas Negras, por aca abajo a
Yarinal, pero no habia unificacion entonces ya a partir del 2004 se nombran los docentes,
entramos a trabajar en el area de educacion y entonces miramos que se hace necesario
organizar unas lineas de trabajo ;si? Entonces, por ejemplo: construir un PEC, para que en ese
PEC estén contempladas todas las lineas orientadoras que van a servir como elementos de
operativizacion de una educacion propia. Entonces ya en el trabajo de ese PEC, nos damos
cuenta que también se hace necesario un modelo educativo y ya viene el Plan Salvaguarda
también que nos apoya, que nos permite a nosotros apuntalar este proceso, entonces se trazan unas
lineas en salvaguarda también en donde se dice que es necesario construir un modelo educativo
propio, que es necesario nombrar docentes, que es necesario organizar los centros educativos,
que es necesario nombrar directivos indigenas, que es necesario construir material pedagégico
propio como cartillas y pues que las comunidades apoyen también ese proceso educativo
también llevando sus hijos a las escuelas indigenas a los centros educativos que se han creado
¢no?” (entrevista realizada por la investigadora)

Enel afio 2015 se consolida el Modelo Educativo Indigena Yofuera K+r+ga+ “Canasto de Educacion”
del pueblo Murui Muina. A lo largo de éste documento se presentan las fibras y/o pilares que tejen el
canasto. Se da a conocer una fundamentacién conceptual en donde el enfoque histérico ancestral se
sostiene en el volver a pasar por la historia para caminar en el ahora, es la palabra de poder y orientacion

a partir de las plantas sagradas jibie, d+onay fareka.

Otro de los logros que se alcanzan para la época es la fundacion de los Centros Educativos Indigenas
conformandose tres I.E.R.l D+ona Safia con 4 sedes en las comunidades de Puerto Refugio, Yarinal,
Bellavista y Ka+iyano, C.E.R.lI Monato+ con 5 sedes en las comunidades de Lagarto Cocha, Aguas
Negras, Aguas Negra, Samaritana y Casco Urbano y Efio Monaya Jito por la ribera del Caqueta con 7
sedes en las comunidades de Umancia, Nuevo Amanecer, Primavera, Jiri Jiri, Guaquird, Becocha Guajira
y Consara. Al respecto, el directivo del C.E.R.I Efio Monaya Jito, Jhon Freddy Lopez nos cuenta:
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“El proceso educativo propio empezo a andar... Bueno, primero que todo nosotros como la sede central,
como lasede de Umancia, fue unsuefio ¢si? Y empez6 con un apoyo de los hermanos cofanes por medio de
la Organizacion Zio Ai 'y desde alli pues nosotros empezamos a fundamentar ciertas cosas para dar inicio
como a ese proceso ¢no? Y dentro de eso, pues ya estabamos empezando a trabajar los Planes de Vida del
pueblo mirui muina, coreguaje y nasa, en ese entonces... Desde alli pues viene toda esa vision, esa
fuerza que le ibamos a dar en nuestro proceso educativo. Dentro de ese plan de vida hay una linea de accion
y en el area de educacién como tal, pues se habia puesto como una meta de gestion, puesde centros
etnoeducativos ¢no? Dentro de ello, pues, se nos da el resultado, aunque muchos no crefan aqui en el
municipio de Leguizamo pues con ese sistema educativo muy dominante y hasta inclusive nos tildaban de que
estabamos perdidos porque no crefan que ibamos a lograr en tener centros etnoeducativo sy es de ahi que
surge, que se aprueba, mediante los planes de vida, se emitid una sentencia, luego viene el Plan Salvaguarda
y dentro de eso pues, ya de todo ese proceso, pues nosotros del cabildo de Umancia pues venimos haciendo
proceso de escuela y es en donde se asigna como sede central, la sede de Umancia... Ya como nombre
propio, pues Eflo Monaya Jito, madre que amanece, que transforma el conocimiento es que significa”

(entrevista realizada por la investigadora)

Consolidados los Centros Educativos venia ahora la construccién de la hoja de ruta para su
funcionamiento desde la educacion indigena propia. Para ello, era necesario construir los Proyectos
Educativos Comunitarios, proyectos que permiten a los pueblos indigenas pensar la educacion de
manera integral... A partir del disefio de los componentes politico organizativo, administrativo,
pedagdgico y comunitario, el pueblo marui muina comienza a caminar en el marco del decreto 2500 la

construccién de su PEC.

“...La idea que nace del PEC es porque ya teniamos creados los Centros Educativos y ud sabe que ellos
funcionan con un Proyecto Educativo, entonces nosotros no podiamos administrar centros educativos
sin tener un PEC... Era necesario, obligatorio, construir el PEC... un PEC general, pero ya después en
el ejercicio del trabajo nos dimos cuenta que los PEC también deben ser por instituciones, entonces ya nos
dimos la tarea de decir: bueno, entonces el PEC de Refugio tiene unas particularidades, entonces alla
trabajenlo uds alla... Monato+ tiene unas particularidades, Efio Monaya tiene unas particularidades,
aunque hay cosas que se pueden unificar ¢cierto? Entonces esa es la tarea que nos dimos ahora, que
estamos haciendo en el ajuste del PEC en donde estamos presentando ese informe y estamos diciendo:
hueno, algunas cosas se pueden unificar y decir que son del pueblo ¢no cierto? Pero otras cosas son

particulares de cada centro, entonces esa idea nos nacid pues por la idea de administrar
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los Centros Educativos, de construir el PEC, pero también construyendo el PEC nos dimos cuenta que era
necesario tener un modelo educativo propio, que nos diferenciara de la educacion convencional, de la
educacion de otros pueblos también... entonces nos propusimos hacer el modelo educativo del pueblo
mdrui y nos pusimos un énfasis histérico ancestral e intercultural... Entonces ya, digamos que en ese
trajinar nos hemos ido dando cuenta que este proceso requiere como irse consolidando cada vez mads... Asi
como el PEC arroja la necesidad de un modelo educativo, el modelo educativo arroja la necesidad de un
modelo pedagégico” (entrevista realizada por la investigadora al Coordinador de Educacion de

ACILAPP y directivo docente de la I.E.R.I Diona Safia, Oscar Javier Larrarte)

La experiencia que ha adquirido el pueblo Murui Muina en el marco del decreto 2500 para la
construccion del PEC ha dejado muchas ensefianzas y reflexiones respecto al ejercicio administrativo
concreto. Al respecto, el Coordinador de Educacion de ACILAPP, Oscar Javier Larrarte comenta:

“Ha habido dos momentos en el cual tuve la oportunidad de participar y sigo participando con lo que brinda
este decreto. Anteriormente, antes de asumir la coordinacion del area, yo participé en lo que Ilaman
contratacion de Canasta Completa, porque el decreto también habla de Canasta Completa y Canasta
Parcial, en ese entonces, Canasta Completa daba la oportunidad al pueblo mdrui de contratar personal
docente, se podria decir, hacer mejorias de infraestructura, comprar material didactico, para poder
avanzar en la matricula, o en los nifios que no habian podido ser atendidos de poblacién indigena. Se
esperaba que con ese momento de Canasta Completa se adquiriera la experiencia y se pudiera como
fortalecer todo el tema de educacidn propia, pero la verdad que esa fue una experiencia amarga por no decir,
porgue nosotros para coger la experiencia, nos unimos al pueblo kofan, o a la llamada mesa kofan, no
teniamos un modelo educativo propio, entonces nos toco coger el modelo educativo de ellos y adaptarlo al
de nosotros... Eso era un consorcio, ese consorcio de lo que hoy queda, quedan nada mas los archivos....
De hojas de vida e informes, pero en si el producto como tal, por la dindmica administrativa, no se
pudo llegar a los resultados y solo nos certificaron un aiio no mds... Ya desde el afio 2019, en el cual yo
ya estoy en el &rea por segunda vez, yo fui reelegido, viendo que desde el afio 2000... prdcticamente
desde el afio 2013, no teniamos més contratacion porque los abuelos de aca quedaron un poco heridos,
lastimados porque quedaron deudas, no se pagé al personal, no se liquido... etc, etc... Dijeron: no mds
contratacion hasta que no se nombre toda la planta de personal. Si se nombra, se logré nombrar toda
la planta de personal y dijimos: pues no mas contratacion, pero quedo faltando el tema del fortalecimiento
de lo pedagogico... En vista que no hay ayudas internacionales |ldmense corporaciones ambientales,
ONG'’S, etc... para el tema de educacion, pues decidimos volver al decreto 2500 pero en este caso ya
como Canasta Parcial... Qué quiere decir parcial ¢no? Qué pues
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del percapita que le corresponde a cada estudiante, sacan un porcentaje que Se inicia casi siempre con el 25
0 30... Putumayo no lo ha subido por mas del 35%. Con ese recurso, pues se presenta una
propuesta para fortalecer el componente pedagdgico. Todo el tema de investigacion, el tema de curriculo, etc,
etc... Entonces, por un lado, hay unas ventajas porque el decreto nos invita a que como pueblos indigenas
nos preparemos para una administracion que, en si, ese es el fondo. EI decreto reza cosas
claras, requisitos, etc... pero cuando uno lova a implementar se encuentrafrente
una estructura de un Estado que si reconoce unos derechos de los pueblos
indigenas pero que también prevalece todos los requisitos legales o la
normatividad legal para como si fuera una poblacion mayoritaria. En este caso nos
ha tocado con Putumayo. Pues venimos implementando practicamente ya tres canastas. Vuelvo y repito:
pues la ventaja es que como que nos invita a organizarnos, pero hay una desventaja porque lo que
usted plasma en la propuesta no se cumple, practicamente no todo. Pongamosun
gjemplo: siempre se empieza tarde, nunca se inicia con el horario escolar en febrero, inicios de febrero. Siempre
se empieza en mayo... Me acuerdo de un consorcio que se arrancé como en octubre... Un descalabro
total... eso es una desventaja porque lo que usted plantea en la propuesta, un ejemplo: en el marco de
cuatro o cinco actividades, pues no se cumple.. O sea, uno tiene que modificar
cronogramas, recortar tiempo... Los profesionalesa veces, el equipo profesional
hay veces que se contrata llega a tiempo y tiene que esperar hasta que haya un
acta de inicio. Hasta que la Secretaria gire los recursos y siempre se giran esos
recursos de 50%, y casi que no da para realizar todas las actividades, entonces
se mandan los informes, la Secretaria se toma su tiempo, no les presta atencion
a estos temas... entonces lo que se genera es un desgaste total y, lo mds delicado,
es en el tema de los contratos. Contratacion en donde los pueblos indigenas quehacen parte
de los equipos, toca desafiliarlos del régimen de salud subsidiado y pasarlos a cotizantes, estas personas
quedan en el aire hasta que se haga el desembolso, hay deudas... Entonces como pueblo murui de
Leguizamo, pues, por un lado, uno como responsable que estaen el area lo mira
con buenos 0jos, porque nos esta dejando experiencia, pero también nos genera
una imagen, toda una situacion negativa, porque lo que dicen ellos es que: “no
es que ese recurso se lo gastaron, se lo robaron” no le ponen atencion como al
objetivo de la propuesta. Lo que nosotros hicimos en el afio 2019 fue implementar el modelo
educativo mediante proyectos pedagdgicos, es la hora que los proyectos estan ahi y ningin docente los
quiere retroalimentar, algln proyecto que haya sido en otra sede... Y
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en el 2020 lo que dijimos fue: hombre, ya le entramos a los docentes, hay que entrarle a la comunidad
y empezamos en el tema de revisar y ajustar los PEC, pero en ese contrato llega la fecha de que el contrato
se vence, quedan actividades por hacer y ya no hay personal para uno obligarlo a que termine actividades.
Entonces ese trabajo nos quedd inconcluso y en el 2021 pues estamos trabajando el componente
pedagdgico y en ese hemos hecho esfuerzos y practicamente pues... ahi vamos. Entonces yo digo: a mi me
manera de pensar que, frente a este decreto, él puede estar como norma, pero como la institucionalidad,
en este caso, Secretaria de Educacion del Putumayo, no estan preparados para asumir una responsabilidad
como auditores, entonces ellos creen que es un proyecto mas como por gastar recursos y [listo... ¢no?

(entrevista realizada por la investigadora)

Durante tres afios, mediante la figura de Canastas Educativas el pueblo indigena murui muina ha tejido su
canasto educativo. Para el afio 2022 se consolidara el Proyecto Educativo Comunitario esperando
contar con la retroalimentacion y validacion de cada una de las comunidades con sedes educativas. No
obstante, las dificultades subrayadas a lo largo de la entrevista con el Coordinador de Educacién, dan
cuenta de las tensiones que se generan entre la Secretaria de Educacion y los pueblos indigenas frente a
los asuntos juridicos y administrativos; el desconocimiento administrativo y juridico por parte de los
funcionarios y los tecnicismos juridicos de la institucionalidad se presentan como antagonistas en el
didlogo entre los pueblos y las instituciones relacionadas con la educacién propia para las y los nifios
originarios. Ahora bien, el desconocimiento de la institucionalidad frente a los retos que implica
garantizar el derecho a la educacion propia de las y los nifios originarios, genera tensiones a la hora de
gjecutar los proyectos. En el caso del pueblo mdrui muina, se fundarontres centros educativos indigenas,
de los cuales dos se encuentran a lo largo del rio Putumayo y el tercero por el eje fluvial del Caquets;
como lo mencionaba el profesor Abelardo, cada centro etnoeducativo tiene sus particularidades, en el caso
del Centro Efio Monaya Jito en el rio Caquetd, el profesor John Freddy comenta:

“Desde ahi comenzamos con unos retos, como con esas metas... Principalmente éramos como para
consolidarnos en nuestro modelo, como desde los retos, pero internamente como centro 0 como Sede central,
los retos son de llegar hasta el grado 9no... Nosotros iniciamos con la basica primaria, hoy por hoy en
el 2022, podemos decir que contamos con la bdsica secundaria hasta el grado 8vo... Pero la idea de
nosotros, de esos retos, mas que infraestructura, la idea es de poder consolidar un modelo educativo y un modelo
pedagdgico donde nosotros mismos podamos construir como guias didacticas de conocimientos propios,
de los mayores, de toda la comunidad educativa, para poderlo transmitir y es asi que venimos
avanzando... Fue y ha sido un poco dificil cuando comenzamos a trabajar el modelo educativo propio
porgue pues venimos de un sistema donde las comunidades estaban afianzados del modelo educativo
transversal y hoy por hoy pues el proceso educativo indigena propio, pues en las sedes lo hemos... digo que
lo hemos porque hago parte de la sede central y vivo en territorio, lo hemos como acogido... y ha sido
como ese despertar, ese sentir, sobretodo eso de los sentires de que pues es lo nuestroy es la necesidad
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y hemos venido afianzando muchas cosas de lo que nos hace falta, pero lo vemos de una manera muy
positiva para que se lleve a cabo lo que nosotros queremos”

En el caso de D+ona Safia, las principales necesidades educativas se relacionan al aprendizaje de la
lengua. El etnoeducador Miguel Lucas Agga ha venido desarrollando un proyecto educativo para
promover el aprendizaje de la lengua mediante la ensefianza de los cantos que corresponden a cada uno

de los cuatro pilares de la maloca, la casa de pensamiento:

“Kue mamek+ Miguel Lucas Agga Arteaga erie emi eidikue, mi nombre es Miguel Lucas y soy del clan
del 0so hormiguero o del Jui. Kue bie Refugio yofueraima dikue, trabajo como docente en la Institucion
de D+ona Safia en Puerto Refugio. Quiero compartir un poquito acerca de los proyect 0s pedagégicos que
he venido realizando en el aula de clase y en los espacios comunitarios de la comunidad, como en el espacio
de la maloka. Mi proyecto se llama “Cantos tradicionales” per0 son proyectos que los estoy cogiendo por
fases. En un primer momento yo tuve la oportunidad de organizar unos objetivos, para el primer momento,
pero luego me di cuenta que ese objetivo servia para todos. Digamos asi generalmente, entonces el
objetivo es: los nifios de la comunidad de Puerto Refugio aprenden la lengua marui bue a través de los
cantos. Entonces primero empecé a ensefiar cantos del pilar de Yua Buinaima y de las 4 categorias, pero
en especial muruiki y muinaké, también jaiokz, pero en especial en las dos primeras, entonces por ejemplo
el primer canto que pudimos aprender con los muchachos de muruiki es: (canto interpretado por el profesor)
este canto es una yetarafue, una norma... que esta concentrada en no mirar a la orilla del rio por los
movimientos que hacen los fendmenos de la naturaleza porque pueden voltear el bote. Luego se ensefid
canto de segundo pilar, de oki+ o zi+ki+da buinaima, entonces tuvimos la oportunidad de aprender
unos cantos sencillos pero también uno largo, uno por ejemplo dice (canto interpretado por el profesor) este
canto hace énfasis a que miroko es el cien pies y hacen la casa en forma de una maloquita, entonces si
usted lo toca, puede empezar a llover, entonces respetemos la casa de los animales o de las hormigas o del
cucarron, de cualquier animal y luego estamos trabajando ahora con otra partecita de los cantos que tienen
que ver con el tercer pilar, con Noinui Buinaima de yadiko, entonces ahi estamos aprendiendo cantos, aqui
tuve la oportunidad de investigar mas porque son cantos que no domino, pero las fuentes histéricas de
nuestros abuelos, de los libros viejos, me han servido, por ejemplo uno de: (canto interpretado por el
profesor) por ejemplo ese canto es un canto que hace énfasis en fizi+do, al picaflor, que es un canto mas
de chiste... Y asi hemos venido desarrollando muchos cantos, y hemos aprendido muchos cantos y también
en los espacios de la comunidad hacemos practicas, artos cantos con los jovenes de la comunidad y en los
espacios de la comunidad... eso seria que por medio del aprendizaje de los cantos estamos aprendiendo
parte de nuestra cultura, de nuestra cosmovision y de toda esa riqueza ancestral... Los invitamos a que
mambeemos mucho con nuestros abuelos porque saben mucho de nuestra cultura y transmitirlo a
nuestros nifios, jaidikue, chao” (entrevista realizada por la investigadora)
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Con la consolidacion del Proyecto Educativo Comunitario se espera que el pueblo mdrui muina
amanezca la palabraen cadauna de sus comunidades reconociendo el potencial y valor del conocimiento
propio como sustento de identidad y pervivencia en los territorios amazonicos. En épocas tan aceleradas
y carentes de conciencia frente al accionar de la humanidad, se hace necesario un alto en el camino para

abrirse a nuevas formas de habitar y relacionarse con el mundo que nos rodea.

La consolidacion de un Sistema Educativo Indigena Propio en el pais plantea otra manera en la que se
puede formar, investigar, proyectar y planear una vida en la madre tierra que dé cuenta de otro tipo de

relaciones de convivencia a partir de la espiritualidad.

En el caso de los pueblos amazdnicos, se hace necesario promover e implementar proyectos educativos
comunitarios que correspondan con el contexto geografico, cultural y social de la regién y para ello es
fundamental legitimar y legalizar las formas territoriales, politicas y organizativas que han venido
forjando los pueblos indigenas con la finalidad de integrar sus pensamientos y propuestas en torno a la
educacion propia indigena. Nadie mas que ellos conocen a fondo las multiples y necesarias relaciones que
se dan entre seres humanos y no humanos para preservar uno de los biomas mas importantes del mundo.

La sabiduria de los pueblos indigenas amazénicos frente a la crisis climatica debe ser tenida en cuenta y
para ello, la educacién propia indigena como abanderada plantea ventanas de oportunidad para que,
desde otros enfoques, se ejerzan acciones frente a las problematicas ambientales tan criticas que hoy por

hoy plantean escenarios catastroficos en el planeta.

Es hora de descolonizar el pensamiento, es hora de dejar de ver en el método cientifico la Unica via
vélida de acceso al conocimiento. Abrirse a otras formas de conocer y aprender a relacionarnos con la
madre tierra es uno de los principales potenciales que tiene el SEIP dada la multiplicidad de
conocimientos cientificos alternativos que éste podria generar desde los aportes de cada uno de los

pueblos originarios.

A continuacion, se presenta el trabajo de campo realizado como asesora pedagdgica del Centro
Educativo Rural Indigena Dona Safia el cual, a partir del trabajo con las comunidades educativas de cada

una de las cuatro sedes que lo componen, consolidé el componente pedagdgico del PEC.
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43 PEC - Componente Pedagdgico

En el marco de la construccién del Proyecto Educativo Comunitario PEC de la Institucion Educativa
Rural Indigena D+ona Safia, del pueblo Murui Muina, se presenta a continuacion la construccién
comunitaria y participativa del componente pedagégico. Para ello, la investigadora ejercié como asesora
pedagogica para el Centro, realizando dos recorridosa cada una de las cuatro comunidades rio Putumayo
abajo, son ellas: Ka+iyano (nuevo amanecer), Yarinal, Bellavista y Puerto Refugio en los bordes con el

departamento del Amazonas.

Mediante contrato Interadministrativo 830 — 2021 entre la Secretaria de Educacion Departamental del
Putumayo y la Asociacion de Autoridades Tradicionales y Cabildos de los pueblos indigenas del
municipio de Puerto Leguizamo y Alto resguardo Predio Putumayo (ACILAPP) adscrita a la Union
Temporal MUKIAWA, se asume la administracion del servicio educativo (canasta parcial) de los pueblos
indigenas Murui Muina y Awa bajo decreto 2500 de 2010 para el fortalecimiento de los sistemas
educativos indigenas propios; figura contractual que posibilita la realizacion del proyecto para la
consolidacion del componente.

El disefio y construccion de éste componente fue acompafiado y direccionado por las autoridades
indigenas, la comunidad educativa y la asesoria técnica y profesional mediante la revision documental, un
didlogo de saberes que abogG por una investigacion activa, participativa, critica y transformadora.
Ademas, mediante recorridos a cada una de las comunidades se llevaron a cabo mesas de trabajo, grupos
focales, dialogos en el mambeadero y ejercicios didacticos con el fin de recoger los sentires, suefios y

propuestas de cada una de las comunidades para la construccion de su componente pedagdgico.

El presente capitulo estad organizado a partir de la definicion de los conceptos orientadores que guiaron el
disefio y estructuraciéon del componente. En una primera parte se describe la metodologia que se
disefio para las diferentes actividades y espacios llevados a cabo, los cuales permitieron la recoleccion de
insumos para la construccion de éste componente. Posteriormente, se abordan cada uno de los

conceptos orientadores ordenados de la siguiente manera:
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. Pilares y/0 ejes de conocimiento
. Pedagogia propia

. Ciclos de aprendizaje

. Espacios de Aprendizaje

. Calendario Propio

. Procesos educativos

. Didactica

. Proyectos Pedag6gicos

© 00 N o o1 A W DN

. Formacion de Formadores

10. Valoracion

Cabe aclarar que, para la definicion de cada concepto orientador, los asesores pedagdgicos de los tres
centros educativos realizaron un analisis en conjunto recogiendo los elementos en comun con el fin de
establecer definiciones generales. Ahora bien, cada una de las sedes educativas tiene su definicién

especifica con sus elementos particulares descritos respectivamente.

4.3.1 Metodologia

El desarrollo metodoldgico empleado para la
construccién del presente componente se basé
| .",l"' ,._j. i i lulf 77}’[\’ e ‘Tﬂ prinf:i!oalrﬁente en actividade-s-comunitarias y
l!““!l\ lml' i3 It 'ul‘l llh-|-‘ly|‘i iy Il Ul 'u“p:m””’ ‘_I participativas que  permitieron  recoger
o ) iy informacidon basada en los conocimientos,
experiencias y saberes de los integrantes de cada
una de las comunidades entre agosto de 2021 y

febrero de 2022; asambleas comunitarias en cada

sede educativa, Comités Educativos

10 Comité Comunitario en la comunidad de Yarinal, Alto o . .

Resguardo Predio Putumayo (2021) Comunitarios por sede educativa, Consejos
Comunitarios por Centro Educativo

Comunitario y Congreso Educativo — en donde se reunieron los tres Centros Educativos para la

socializacion y validacion de los PEC de cada uno de los Centros Educativos — fueron los espacios en

donde se realiz6 la recoleccion de informacion. Mediante diferentes didlogos en mesas técnicas, al igual
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que en los mambeaderos de las malocas comunitarias y la maloca principal de ACILAPP en los que
participaron autoridades tradicionales, autoridades politicas, sabedores y sabedoras, docentes,
profesionales y diferentes miembros de la comunidad se llevo a cabo el andlisis y significacion de cada

uno de los conceptos orientadores que estructuran el componente pedagogico.

Si bien han dejado claro las autoridades tradicionales que el desconocimiento de la lengua propia limita el
acceso adichas estructuras epistemoldgicasy portanto a la esencia del proceso educativo, se reconoce que
con el ejercicio presente se dan pasos agigantados en la reorientacion de los procesos educativos, que
como se explicara méas adelante, ya habia sido ordenado por los ancestros (Einamaki). En ese sentido,
el componente pedagdgico del Proyecto Educativo Comunitario (PEC) del pueblo Muarui Muinay
Coreguaje se estructurd con base en distintos conceptos orientadores que, de manera interconectada,
reflejan la teoriay la practica de la educacion propia.

Los conceptos orientadores, como nociones propias del contexto y la practica educativa, guian la
resignificacion de la educacion hegemonica a una mas aproximada a la cosmovision y la cultura de los
pueblos indigenas. Cada uno de los conceptos requirié de técnicas de investigacion y dialogos
interculturales en espacios culturales como la maloca y el mambeadero, que permitieron profundizar en
conocimientos para su respectivo analisis y discusion. Para el desarrollo de dichas actividades y dialogos,
se emplearon metodologias como cartografias sociales, mesas redondas, grupos focales, noches de
mambeo, entre otras, que permitieron recolectar, analizar y unificar la informacién de manera

participativa.

Por su parte, conceptos orientadores como el calendario ecolégico y valoracion requirié de dialogos en los
que las narrativas orales como jagagi, jugaron un papel importante a la hora de definir y profundizar en
los conceptos. En el caso de conceptos orientadores del PEC como formaciona formadores, requirié de
metodologias como diagndsticos situacionales que permitieran conocer el contexto y percepcién de los
actores educativos frente alas fortalezas y habilidades de los docentes y las debilidadesy proyecciones que

pretende la comunidad educativa para alcanzar.

Asi mismo, definir los proyectos pedagdgicos culturales y perfilar las caracteristicas y/o principios que
los fundamentan, inst6 a preguntarse ¢qué es una pedagogia propia?, ;Qué recursos se requieren?, ;,Qué
tipo de proyectos pedagdgicos conoce o ha experimentado?, en donde las experiencias de docentes y

dinamizadores culturales jugé un papel fundamental.
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En ultimas los ejercicios realizados con las comunidades a través de didlogos interculturales, fue posible
plasmar con sus propias palabras las definiciones e ideas que se conciben de cada concepto orientador
que, ademas fueron complementados con fundamentos tedricos y conceptuales de fuentes como el Plan
de Vida y Salvaguarda del Pueblo Mdrui, el Modelo histdrico ancestral del pueblo Mdrui Muina Yofuera
K+r+ga+, la propuesta de politica publica del documento SEIP y el capitulo amazénico, entre otros que
sirvieron para ordenar, interrelacionar y aportar técnicamente a la construccién de cada uno de los

conceptos.

4.3.2 Pilares De Conocimiento y Ejes De Conocimiento y
Sabiduria
Los pilares de conocimiento y los postulados educativos que de alli desprenden, constituyen toda la
estructura epistemoldgica del sistema educativo propio del pueblo Marui Muina. Se debe tener en cuenta
las condiciones desiguales en las que se configuran los sistemas de pensamiento y de sabiduria propias en
comparacion con los conocimientos de la educacién convencional y partir de los principios de
autonomia “Es este, un punto de fuerte tension entre el sistema educativo nacional y el SEIP, pues constituye la diferencia
epistemoldgica entre los conocimientos validados por la sociedad mayoritaria bajo un pensamiento colonial occidental y

nuestros conocimientos propios, historicamente invisibilizados” (OPIAC, 2016)

Para el caso Mdrui Muina, el sistema de pensamiento y los principios cosmoldgicos y epistemoldgicos se
basan en la estructura de la maloca como representacion del universo, el territorio, el cuerpo y el
mundo espiritual. Este espacio representativo de la cultura mdrui muina, como su organizacion
arquitectonica, representa un conjunto de simbolos que se manifiestan en la vida cultural y comunitaria.
Asi, por ejemplo, los cuatro pilares en los que se sostiene la maloca, representan tanto las carreras
tradicionales de un duefio de maloca o Nimairama, como también los ejes de sabiduria del que parte los

procesos de conocimiento del pueblo.

Es necesario anotar que para el pueblo Mdrui Muina el conocimiento ya fue ordenado en tiempos
anteriores por los Einamaki (ancestros sabios) a través de sus propias experiencias y relaciones con el
entorno. Esta sabiduria fue alterada y desordenada por los diferentes procesos histéricos que atravesaron
los pueblos indigenas desde los tiempos de la conquista y la colonizacion de esta region. Ante los

desafortunados eventos, hoy en dia el pueblo Murui Muina busca nuevamente ordenar dichos
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conocimientos a partir de las narraciones y mitos que entregaron los abuelos a las nuevas generaciones
y donde residen secretos y misterios que revelan la profunda sabiduria sobre el universo, el territorio, la
organizacion comunitaria y la medicina tradicional o buen vivir. Una relacion entre la tradicion oral y la
investigacion — como herramienta de sabiduria — permite ordenar los conocimientos que ya habian sido

entregados por los y las mayores en otros tiempos.

En ese ejercicio, se debe conocer qué son y cudles son los pilares de conocimiento del pueblo Mdrui
Muina para entender cdmo se estructura. En primer lugar, la maloca, como representacion del cosmosse
sostiene en Cuatro pilares nombrados tradicionalmente como: Yua Buinaima, Zi+k#+da buinaima, Noinui
Buinaima y Menigui+ Buinaima. Estos cuatro pilares en el orden mencionado configuran cada uno
conocimientos profundos y especializados sobre los diferentes niveles de la existencia (espiritu, cuerpo,
comunidad, territorio, cosmos) y sus interrelaciones. Cada pilar especifica una especialidad que se alcanza
tras arduo trabajo de investigacion de los y las abuelas responsables de dirigir una maloca y por lo tanto
una comunidad. Sin embargo, los tres Gltimos pilares son destinados para aquellos quienes se dedicaran
al manejo espiritual y social de una comunidad, por lo que no se accede a ellos en el proceso educativo
propio, al menos en los ciclos de aprendizaje Irai Fue Imaki+ Yofuea (Educacion familiar) y Nairai+

yofuea raize nabairiyena (Educacién comunitaria y social).

En ese sentido, el modelo histoérico
ancestral Yofuera Ki+ri+gai+, tras el
dialogo con autoridades tradicionales,

‘l propuso que el pilar principal que guiara el

“'“l e

‘i‘ E‘ﬁlmm 5’“»"’%" ‘W" R proceso educativo propio en los centros
°k 2 s -_" b : @ cducativos seria Yua Buinaima el cual
- ¥ | también recoge principios y fundamentos
de los otros pilares, aunque no los

profundiza. De este pilar se desprenden

11 Jornada p.edagégica en la comunidad de Refugio, Resguardo Alto cuatro ejes de conocimiento y sabiduria que
Predio Putumayo (2021)

integran el proceso educativo propio,

conocidos como Ufiua Uai (lenguaje y comunicacion), Fakadua Uai (Matematicas y artesanias), Eni+e

Zedajano Uai (manejo del territorio) y Manora (Komuya) Uai (Ciencias naturales y medicina tradicional)
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4.3.3 Ejes de Conocimientoy Sabiduria

Los ejes de conocimiento y sabiduria, asi como sus propuestas curriculares, se alinean con las rutas
politicas y comunitarias como 1) el cuidado, proteccion, defensa y manejo del territorio, 2) el
fortalecimiento y apropiacion de la identidad cultural, 3) la revitalizacion de la lengua y los dialectos, 4) los
modos de vida y de produccion en el que también se contempla autonomia alimentaria 5)
concordancia entre lo que se ensefia con los intereses de las nuevas generaciones (pertinencia y
flexibilidad) y finalmente 6) participacion comunitaria dentro del proceso de investigacion como

estrategia de conservacion y sistematizacion de los saberes propios (Ibid.)

Cada uno de los ejes configura un conjunto de conocimientos y saberes especializados que aprovecha de
los diferentes espacios educativos para articular los saberes con la préactica. En ese sentido, cada eje se
especializa en temas especificos que puede compartir o no con los otros ejes. A continuacion, se

presenta un cuadro con los conocimientos y saberes que circulan por cada eje de aprendizaje:

1 Ejes de conocimiento (elaboracién propia)

EJES DE CONOCIMIENTOS Y ESPACIOS

CONOCIMIENTO @ SABERES EDUCATIVOS
TRANSVERSALES

UNUA UAI Se refiere a la lengua y la comunicacion. Se ' La  maloca,  los

aprende la lengua propia kai Uai, cantos, la caminos, la chagra, el
escritura y la diversidad lingiistica. Se relaciona = hogar

con aprendizajes como la pronunciacion, la

ortografia, las narrativas propias. Los abuelos

consideran este eje de conocimiento como el

principal, pues es a través de la palabra que se

ordena el resto. A través de la lenguay la palabra

se cuida y previene, se cura, ordenay se mandata.

Sin este eje, los otros no podrian transmitirse.

Se aprende a saludar correctamente, a
pronunciar bien las palabras y a escribirlas, a
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EN+E ZEDAJANO
UAI

MANORA UAI

FAKADUA UAI

analizar los tonos y volumen de la voz para
expresar algo. También se aprenden cuentos y
mitos como fuente de ensefianza. Se aprende
sobre la proteccién y cuido de todo, la palabra
de prevencion de males u enfermedades y el
manejo de la naturaleza se aprende sobre el
manejo espiritual.

Los docentes son el complemento en la
formacién del liderazgo que empieza en el
hogar, el aprendizaje del cuidado de la
naturaleza.

En los bailes tradicionales se ensefia el buen
comportamiento, las nifias y los nifios antes de
salir reciben indicaciones por parte de los padres
y a los jovenes se les ensefian cantos. En la
familia se aprende a hablar que desde pequefios
se debe implementar la practica de la lengua,
desde el vientre se les habla. Se encarga de
estudiar el territorio, la relacion entre el hombre
y la naturaleza.

En ese eje circulan saberes en torno al liderazgo,
la convivencia y la justicia.

Procesos y herramientas para la transformacion
de la yuca y otros alimentos de la chagra en el
fogén. Siembra, cuido y cosecha de los
alimentos de la chagra.

Se observan los diferentes pilares, postes y
travesafios de la maloca, aca se ensefian los
nameros con los palitos, también se ensefian las
artesanias, las cantidades de los huecos para
sembrar.

Se aprende a contar la cantidad de semillas de
yuca y pifias, se clasifican los peces y se cuenta,
se aprende a repartir en cantidades iguales.

Se aprende a calcular las distancias, a medir y
contabilizar, se estudia el ciclo de los dias, el
movimiento y posicion de sol y las cantidades.
Los nimeros se aprende con las manos de los
dedos y de los pies. En estudios mas avanzados
se conoce el calendario ecoldgico en relacion al
movimiento del cosmos, los planetas y
constelaciones.

Maloca, el hogar,
escuela, chagra.

Chagra

Maloca, chagra, rio,
cielo



Politica publica educativa intercultural: un acercamiento desde la politica pblica del sistema educativo
indigena propio (SEIP)

H 0

e REFUGIO
Son cada uno de los fundamentos que uno lleva para ensefiar o transmitir sus saberes y conocimientos del
pueblo marui. Son fundamentales para transmitir los conocimientos en la nueva generacion para no perder
los usos y costumbres ancestrales de nuestro pueblo indigena y los pilares tienen un fundamento en cada
conocimiento.

e YARINAL

Cultura propia (lengua materna, usos y costumbres como la chagra, caza, pesca, manejo y cuidado del
territorio, la tradicion, ancestralidad para la armonizacion desde la sabiduria de nuestros abuelos y la
medicina tradicional) milenariamente como pueblo marui nos identifica 2. Gobernabilidad propia
(cabildo como figura politica de la comunidad en donde se integra una matriz en donde esta el plan de
vida, en donde se aloja el pasado, el presente y el futuro de la comunidad. También tenemos el
reglamento interno, territorio, educacion, saneamiento basico, salud, produccién, mujer con el fin de
que se apropie de su rol como lider para fortalecer las practicas propias de la mujer) 3. Comunidad
(convivencia social, integracion; compartir; apropiacion; identidad, sentirnos duefios de nuestro propio
territorio; practica, ensefianza; mediante una minga, la forma de llegar a compartir como comunidad;
participacion: apoyo mutuo de ideas para incidir en el proceso)

e BELLAVISTA
Como primero tener un centro de concentracion para tener una persona sabedora de las costumbres y
origen de la ancestralidad para, en conjunto con los abuelas y abuelos jovenes y nifios aprender las
siguientes practicas: conocimiento del espacio del mambeadero; conocimiento del origen de la
ancestralidad; conocimiento de danzas y cantos; conocimiento de comidas tradicionales; conocimiento de

consejo para los jovenes; ensefianza de la pescay caceria tradicionales.

e KA+IYANO
El fundamento principal para la comunidad es buscar el mecanismo o estrategia de recuperar el
conocimiento que nos han dejado los abuelos y también infundir a la juventud ese conocimiento, y
puedan organizar su forma de vida para que no se pierda la identidad como indigena. Para que sea
transmitido de generacion en generacion. Como pueblos indigenas tenemos cuatro pilares de

conocimiento, lo cual estd mas enfocado en el pilar de Yua buinaima. De manera que la educacion
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indigena propia es transversal porque se vive en la practica ya que se ensefia en todo campo que el nifio,

joven se encuentre como, por ejemplo: chagras, rios, caminosy mas fundamental en el hogar.

4.3.4 Pedagogia Propia E Intercultural

“Es la relacion entre la naturaleza y el hombre ahi estan las ensefianzas, el consejo
es todo, el buen desarrollo para construir la paz, la ensefianza y la educacion propia.
El consejo es la educacion nuestra, de las probleméticas nace el consejo, de los
humanos y la naturaleza. Esto para poder llegar a un desarrollo para motivacion
humana de animales y frutales, esa es la base de la educcion nuestra”. (Autoridad
ancestral Gasca. R, 2019, entrevista, ACILAPP)

La pedagogia propia e intercultural se teje como proceso integral comunitario del pueblo Murui Muina
para la resistencia y pervivencia mediante el fortalecimiento de la identidad cultural, territorialidad,
autonomia, lengua materna, saberes, conocimientos, practicas propias y de otras culturas que se
adquieren y apropian desde antes del nacimiento y durante todo el ciclo de vida. Es orientada por el Plan
de Vida del pueblo y cada uno de los Planes de Vida de las comunidades; se vive y promueve por las
autoridades indigenas, sabedores/as, familia y demas miembros de la comunidad educativa (OPIAC,
2015) Asi, educacion para el pueblo Mdrui Muina es el arte de formar para la vida, es la palabra del padre
creador (Moo Buinaima) a través del acercamiento a las plantas sagradas de jibina (coca), d+ona (tabaco)
y farekatofe (yuca dulce), las cuales orientan el conocimiento de generaci6n en generacion a través de la
palabra para moldear, respetar y vivir la cultura. Es la palabra fuerte de jibina y d+ona, endulzada por
farekatofe la que se transforma en metodologias para la ensefianza y el aprendizaje en un contexto
intercultural a través de proyectos pedagdgicos culturales y la construccion de narrativas propias, que
articulan la oralidad con la escritura, garantizando la pervivencia como pueblo y cultura milenaria.

De la misma forma, es a través de los abuelos y abuelas en donde se sientan las bases de la educacion, ya
que cuando alguien comete un error, son ellos y ellas quienes aconsejan y hacen la sanacion para
corregir. Asi se educa sin reprender por el error, sino que se busca desde la palabra de sabiduria sanar y
acompafiar al nifio y/o nifia. En el espacio del mambeadero, conel uso de las narraciones y la palabra
de consejo es en donde se analizan las capacidades y aptitudes de cada nifio o nifia para que, de acuerdo a
su comportamiento, se empiecen a identificar y ajustar las fibras que daran base a su canasto de

conocimiento.
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La pedagogia propia es intercultural en la medida en la que se reconoce y se pone en contacto con el otro
y lo otro para configurar lo que se es. Es a partir del reconocimiento del otro y su interaccion endonde
se dan las tensiones, consensos y disensos que configuran las relaciones que se crean a la hora de dar una
interpretacion de mundo y de relacionarse con él y todo lo que lo habita (ACILAPP, 2015) Ademas,

al interior del pueblo Mdrui Muina ésta se vive a través de los cuatro dialectos: mi+ka, mi+ni+ka,

bue y ni+pode, conformados por diferentes clanes que a su vez tienen caracteristicas particulares.

En este sentido, el pueblo Murui Muina puede realizar aportes significativos frente al modo de vida
actual y también reconoce que otras culturas poseen elementos que aportan en la construccion del ser
propio en medio de un mundo globalizado. Asi las cosas, se establece una pedagogia critica que a partir
del posicionamiento e intercambio de ideas y acciones permita establecer consensos alrededor de un
dialogo de saberes que fortalezca el proceso educativo indigena del pueblo y su pervivencia
fundamentandose en sus usos y costumbres. De igual forma, el didlogo de saberes entre los diferentes
miembros de la comunidad educativa es el que da el fundamento para la creacion y participacion de
espacios propios como la chagra, la huerta, la preparacion de las diferentes comidas y bebidas

tradicionales.

“Es el conocimiento propio de la comunidad, que se encuentra en la sabiduria de los mayores,
mayoras sabedoras, lideres y lideresas, ya que son ellos los que comparten sus conocimientos
ancestrales en espacios no convencionales como la maloka, la chagra y los caminos, sin olvidar
tampoco lo que se comparte en relacion al conocimiento occidental y universal” (Agua Negra,
2021)

El pensamiento del pueblo murui no se restringe Ginicamente a su percepcion como individuo dado que las
interacciones constantes que mantiene con seres humanos y no humanos determinan una forma de
concebirse comunitariamente, dando paso al entendimiento para el relacionamiento y convivencia en los
diferentes espacios que se habitan. En este sentido, la relacién pedagdgica no solo mantiene un dialogo
entre el etnoeducador y el estudiante; alli confluyen las autoridades tradicionales, los padres y madres de
familia y todos/as aquellos que hacen parte de la comunidad. La pedagogia y didactica del pueblo Mdrui
Muina se diferencia a la de otros pueblos por el proceso cultural de acuerdo al género, el espacio de
aprendizaje y su etapa de crecimiento. ES entonces que, a partir del trabajo diario en la chagra, la pesca,
caceria, el yetarafue (palabra de consejo) en la maloca, los cantos y ensefianzas en los bailes tradicionales,
la escucha, observacion, vivencia, las investigaciones comunitarias, entre otras, se va tejiendo el

yofuera ki+ri+ga#+ (canasto de conocimiento).
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“Cada persona es un canasto, su tronco es el simil del cuerpo del canasto, las costillas son las fibras
que sostienen  tejen su estructura; ademas son las que cuidan el corazon, los pulmones y todos
nuestros drganos vitales. A medida que vamos creciendo, el tejido de este canasto también lo
hace; de su trabajo y de las dietas, depende tejer un canasto de ojos grandes o uno de 0jos
menudos. Tejer un canasto de ojos grandes implica perder la posibilidad de guardar esas
palabras de conocimiento, historias, ensefianzas, experiencias que nos construyen como persona
y parte del pueblo Mdrui. La persona que teje uno de ojos menudos, da cuenta de esos
principios que orientan su existir, la fuerza que sostiene su tejido es expresion de los
conocimientos apropiados, de los principios que orientan las diversas circunstancias de la vida. De
un tejido asf, es dificil dejar caer los conocimientos recogidos, esas cosechas que apuntan a
garantizar un buen vivir” (ACILAPP, 2015)

Para la construccion participativa de éste concepto, los sentires de las y los comuneros giraron en torno
a la necesidad de hacer dialogar los conocimientos que se dan en la escuela con los diferentes espacios de
aprendizaje, para que de esta manera los nifios y nifias salgan de la escuela a poner en practica lo
aprendido con tal de que la experiencia sea significativa y apropiada. Para ello, es fundamental que las y
los nifios encuentren en cada una de las tematicas de conocimiento sus gustos e intereses, aquello por lo
que se preguntan y/o les gustaria conocer alrededor de la cosmovision del pueblo; un proceso de
ensefianza y aprendizaje que siempre este orientado y acompafiado por losy las abuelas.

e REFUGIO
La pedagogia propia se trabaja desde las préacticas y desde la oralidad utilizando el espacio del
mambeadero. Como comunidad, consideramos que la pedagogia que se debe aplicar en este momento, sea
una pedagogia donde lo que se ensefie en la escuela también se lleve a la comunidad. Asi, el nifio recibe
la ensefianza en la institucion y la llevard a la casa para retroalimentarla con los padres. Es
fundamental que los padres y madres de familia acompafien el proceso de ensefianza del nifio en cada uno
de los espacios de aprendizaje que comparten para que se consolide un aprendizaje integral.

e YARINAL
Es un trabajo comunitario en el que nos acercamos a conocer nuestra cultura a partir de nuestro Plan
de Viday en donde debe quedar sembrada la semilla en cada nifio y nifia para que a donde vaya, lleve esa
identidad, orgulloso/a de ser del pueblo Mdrui Muina. En nuestra educacion propia el nifio/a sale de la
escuela y se apropia de otros espacios de aprendizaje con tal de que entienda que su formacion como

Mdarui Muina sale de las cuatro paredes del salon de clase. Debe ser un proceso de formacion
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comunitario en donde todas esas estrategias vivas en el territorio fortalezcan los usos y costumbres, e

integren a otros actores importantes en nuestro Proyecto Educativo Comunitario.

e KA+IYANO

La pedagogia propia se define a partir de lo que al nifio/a le causa curiosidad o le gusta. Con ello los
padres y madres de familia, en un primer momento, deben aportar activamente en la formacién en
valores desde los cuatro pilares fundamentales (yua buinaima, zi+ki+da buinaima, noinui buinaima y
menizai+ buinaima) es un aprendizaje practico que debe estar siempre acompafiado por los y las abuelas,
ya que es en su palabra de sabiduria en donde encontraremos la base de la ensefianza, el yetarafue (palabra
de consejo), siendo asi el eje de conocimiento Ufiua Uai el pilar fundamental para la pedagogia propia de
Ka+iyano.

De esta manera, la ensefianza de la lengua debe tener como espacio de aprendizaje principal la maloca,
desde alli es de donde parte el yetarafue y el consejo. Es por esto que las familias deben participar en este
espacio conel fin de integrarlas en el proceso de aprendizaje de la lengua.

4.3.5 Ciclos De Aprendizaje

Los ciclos de aprendizaje en la cosmovision del pueblo Mdrui Muina, se piensan a partir del
fortalecimiento y la apropiacion de las tradiciones, la identidad y las précticas culturales; por cuanto, los
ciclos de aprendizaje se abordan en diversas esferas enmarcadas todas, en los principios y valores del
pueblo ancestral, para el cual, la educacién es un proceso constante, cotidiano e integral (ACILAPP,
2015) estas etapas o ciclos se desarrollan a partir de la autonomia, las vivencias, las experiencias y
practicas de cada indigena, en consecuencia las esferas educativas estan relacionadas con la vida familiar,
comunitaria, profesional y territorial (SEIP).

Los ciclos de aprendizaje estan relacionados con el grupo etario de los nifios, las nifias y los jovenes, se
puede referir que son progresivos, secuenciales y determinan el “reconocimiento” de los individuos
dentro de la comunidad(OPIAC, 2015), es decir los ciclos de aprendizaje narran el proceso de desarrolo
de cada mujer y hombre, desde su gestacion hasta el lugar que ocupara dentro de la comunidad en su vida
adulta, la cual se determina por la responsabilidad y el papel especifico que cada unoy cada una cumplen.
En concordancia a lo anteriormente mencionado, los hombres y las mujeres Marui Muinacumplen
una funcion especifica diferenciada. Desde la espiritualidad, el hombre orienta con la palabra de Jibina y

Di+ona, en el espacio del mambeadero, con el acompafiamiento de los Einamaki+ (consejo
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de ancianos); la mujer se representa en el Juifioi y Jaigab# (bebida de yuca dulce, caguana), aungue no
estd sentada alli, participa en el dialogo desde su lugar y con el alimento que ha preparado en el fogon,
lugar que simboliza la vida (el fuego).

2 Ciclos de aprendizaje (elaboracion propia)

Ciclo 1l Ciclo lll

Ciclo| Nairai yofuearaize Murui nimairafiyena

Irai Fue Imaki Yofuea nabairiyena finoriya

(Educacion Familiar) (Educacion (Educacion
Comunitariay Social ) Profesional)

e Ciclo I: Irai Fue Imaki Yofuea (Educacion familiar)

En el pueblo Marui Muina la familia es el nicleo de la educacion, los padres desde la gestacidn inician su
interrelacion con el bebé; el hombre cuida a la futura madre, y se forma para su papel de padre en el
mambeadero con las orientaciones de la Autoridad Tradicional, por su parte el suegro (Jéfai), también
actia como consejero. El padre forma a su hijo en relacion a su quehacer desde su sexo masculino (caza,
pesca, preparacion del terreno de la chagra, construccion de la Maloka, manejos espirituales, rituales y

ceremonias -manejo de Jibina y Diona-).

Por su parte, la futura madre, recibe consejos de su suegra; en este ciclo es muy importante cuidar a la
mujer en la dieta; ya que la alimentacion marca la armonia de €l o la bebe, sus cualidades, destrezas y
habilidades. La nifia recibe la orientacion de la madre y su sexo femenino sobre los cuidados del cuerpo,
la sexualidad y oficios propios de su género (siembra y recoleccion de cosecha, preparacion de alimentos,
manejo de la yuca, elaboracion de trajes, crianza de los hijos). Los Marui Muina predican de igual forma
la educacion a través del ejemplo, ya que, desde el vientre, los nifios y nifias captan o percibe
indirectamente el modo de vida y las actividades que realizan sus padres; en tal sentido la familia es el
primer ndcleo donde se gesta la cultura y se fortalece la identidad, y manejo de la lengua ancestral, las
etapas de Irai Fue Imaki Yofuea son:
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3 Ciclo | de aprendizaje: Irai Fue Imak+ Yofuea (elaboracion propia)

Kai rafue raize kai
ririkaiyena
(Sembrando semillas
de afirmacion cultural,

(Gestacidn) 6 a 10 aios)

Rifio namo iya fakai

Muirui izoi zairiya iemo iyena

(Creciendo y viviendo como
Mdrui, 0 a 5 afios)

e Rifio namo iya fakai (Gestacion)
Comprende la formacion de los padres sobre su rol a desempefiar, los cuidados a la madre y los
controles que llevaran las parteras tradicionales, en el proceso de gestacion de la madre. Cabe
resaltar el papel preponderante que la mujer, la madre encarna durante esta etapa, ya que es ella
quien inicia el proceso de aprendizaje desde el vientre, a través de la estimulacion, la ensefianza
de los arrullos de Ufiua Uai cuidados en la alimentacion antes y después del parto a través de las
dietas.

e Murui izoi zairiya iemo iyena (Creciendo y viviendo como Murui, 0 a 5 afios):
Comprende el nacimiento, los rituales de bienvenida al nuevo integrante familiar y crianza de
los nifios y las nifias a través del cuidado especial, el amor y el ejemplo por cuanto los padresy
las madres son la influencia primaria de los nifios y las nifias en su formacion; las madres narran
historias sobre la época de las semillas, su siembra, el corte de bejucos, los nifios y las nifias
aprenden a reconocer semillas y los nombres de los integrantes de su entorno familiar.

e Kai rafue raize kai ririkaiyena (Sembrando semillas de afirmacion cultural, 6 a 10
anos)
Comprende la ensefianza de la lengua propia con la palabra dulce (NA/MERE UAI) de la madre;
a desarrollar varias actividades y apropiar formas de comportamiento para llevar las a la préctica.
Por ejemplo: pescar, recolectar semillas para elaborar artesanias como el chocho (noyej#), tejer
canastos y formasde sentarse; se ensefia a perder el miedo, descubriendo ciertas manifestaciones
naturales que lo asustan, llevando a que las asuma como parte de la vida; de los siete a los ocho

afios, los nifios aprenden a sembrar diferentes semillas, y hasta los diez afios escuchan, pero no
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participan de las conversaciones de los adultos; los nifios y las nifias reconocen en esta etapa,

las caracteristicas y nombres de las plantas, semillas.

e Ciclo II: Nairai yofuea raize nabairiyena (Educacion comunitaria y social)
Tanto la mujer como el hombre participan de los eventos comunitarios, colaborando con el trabajo
y los productos de la chagra y en los distintos escenarios de rituales y ceremonias que se llevan a
cabo dentro de la comunidad, en una dindmica que permite al nifio relacionarse con sus familiares
y amigos, quienes colaboran y participan del proceso formativo de los menores de edad. Es en esta
etapa donde el padre identifica el potencial y vocacién de su hijo orientandolo en las habilidades,
capacidades y destrezas. El nifio inicia su formacion en el espacio del mambeadero, esta actividades
guiada por los Einamaki. También participa en la realizacion de diferentes oficios (traer lefia,
agua, recoger coca, frutos, entre otras labores cotidianas). De igual maneraen el caso de la nifia, se
profundiza el saber relacionado con el manejo de la chagra, elaboracién de artesanias y de los
alimentos tradicionales en compaiiia de su madre, teniendo en cuenta sus competencias, destrezas y
habilidades. Este ciclo educativo comprende las siguientes etapas:

e Einaya komekido kai rafue finode (Madurando nuestra afirmacion cultural, 11 a

14 afios)
El nifio y la nifia asumen responsabilidades con independencia, se otorga espacio para exploracion,
investigacion y creatividad, la madre guia en el manejo mas especializado de la chagra: orienta el
reconocimiento de plantas y semillas, la identificacion de las plagas y animales que afectan la chagra y
como se debencontrolar, en consecuencia, el manejo de las herramientas para el trabajo. Los nifiosy
las nifias sufren cambios importantes a causa de la adolescencia entre los doce a catorce afos,
como la primera menstruacion jeama (menarquia) en las mujeres, ellas reciben cuidados y especial
atencién en la alimentacion. Otros cambios se relacionan con el descubrimiento de la sexualidad por
ambos sexos.
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Einaya komekido kai rafue finode

(Madurando nuestra afirmacién
cultural, 11 a 14 afios)

Rafue iraide

(Recogiendo la cosecha, 15 a 18
afios)

4 ciclo Il de aprendizaje (elaboracién propia)

e Rafue iraide (Recogiendo la cosecha, 15 a 18 afios)
En esta etapa el joven recibe de manos del abuelo Jibie (polvo de hoja de coca) y Yera (Ambil
0 extracto de tabaco) conjurada, este se consagra en el mambeadero, es decir en esta etapa un

Mdarui Muina se reafirma como tal, pues es un ser que ha madurado a través de su cultura.

e Ciclo IIl: Muarui nimairafiyena finoriya (Proyectando nuestro ser Murui,
educacion profesional)
En esta etapa los jovenes de ambos sexos han desarrollado habilidades, competencias académicas y
culturales que le permiten apropiar, manejary desenvolverse en distintos ambitosde la vida social, dentro
y fuera de su comunidad. Se reafirma su auto-reconocimiento como indigena. Los jovenes podran elegir
dar continuidad a su ejercicio de formacidn tradicional o iniciar una carrera de educacién superior
convencional.

Los ciclos de aprendizaje anal6gicamente pueden ser comprendidos con el crecimiento de una planta, un
hombre o mujer Marui Muina nace de la tierra, desarrolla sus raices con los cuidados de sus padres, la
estimulacion, los arrullos e historias del pueblo a través de la lengua materna que van abonando con
nutrientes es decir fortaleciendo los vinculos afectivos y los cuidados en el seno de la familia y desde la
identidad cultural; posteriormente, los nifios y nifias Murui Muina inician su vida en la familia (de 0 a 5
afos), asientan su existencia y aprendizajes a través del ejemplo de las madres y los padres; a partir de ello
continGa una etapa de crecimiento, de florecimiento de tallo y hojas nuevas, representadas en los

aprendizajes cotidianos como reconocer los miembros de la familia'y los nombres de cada uno de ellos,
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de los 6 a 10 afios, entonces se contemplan espacios de exploracion del medio, de investigacion, en los
cuales los nifios y nifias tienen méas independencia y creatividad, se fortalece habilidades manuales, en la
chagra, las artesanias, las précticas diarias como lapesca y la elaboracion de implementos paraella. Luego,
de los 11 a los 14 afios afianzan las habilidades ya identificadas con las cuales son reconocidos en el
espacio social — comunitario, se hace evidente el cambio biolégico y quimico en el desarrollo de la
sexualidad de hombres y mujeres; poseen la capacidad de identificar plantas y usos medicinales, entre
otras. Finalmente, entre los 18 a 19 afios, ya son consideradas fruto maduro en la cultura, los hombres,
reciben de manos del abuelo Jibie (polvo de hoja de coca) y Yera (Ambil o extracto de tabaco) conjurada,
este se consagra en el mambeadero; se puede afirmar que el joven y la joven ya estan listos y listas para
proyectarse ante su comunidad y las culturas externas, continuar formando sus habilidades a partir de la

educacion superior y retomando su vida en comunidad.

A continuacidn, se propone el siguiente esquema:

Ciclos de Aprendizaje Pueblo Murui Muina }

- —— _._lJlesoentes crecen
en comunidad, brotan de
ellos nuevas hojas pues
— afianzan sus habilidades por
las cuales son reconocidos y
reconocidas dentro de la
|_comunidad.

Los jovenes y joVeicas
son considerados frutos
maduros en la cultura, al
joven se le hace entrega

19 Afos en
Adelante

-

del Jibie y Yera

Los nifios y las nifias
asientan su existencia y
aprendizajes a través del
ejemplo de sus padres,

En la adolescencia, los
jovenes gozan de espacio y
apoyo comunitario para la
exploracion y potenciacion

- 6-10

en esta etapa la familia
aun es crucial en la
formacion de los NNA.

La familia representa la i

tierra fértil donde a

través de la estimulacion,

los arrullos y la lengua
materna abonan los
espacios de aprendizaje
del nifio y nifias a través
del amor, el cuidado y la
dedicacion.

Anos

-

_ 0-5Afios Vientre

* Matermno

5 Ciclos de Aprendizaje del Pueblo Mdrui Muina (elaboracion propia)

de sus destrezas dentro del
espacio social, se presentan
como hojas vigorosas y
fuertes.

" La gestacién
Esta etapa una de las mas
importantes en la vida de
los hombre y mujeres
indigenas, pues es el
tiempo del desarrollo de
la vida, como cuando una
planta crea sus propias
raices.
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e REFUGIO

6 Ciclos de Aprendizaje definidos por la comunidad de Puerto Refugio (elaboracion propia)

CICLOS DE APRENDIZAJE DEFINIDOS POR LA COMUNIDAD DE PUERTO
REFUGIO (ELABORACION PROPIA)

CICLOS

FAKADUA UAI

MANORA UAI

UNUA UAI

0 ALOS5 ANOS

Narraciones de la mama
sobre las épocas del afio
para recortar semillas y
bejucos (FAMILIA)

Ensefianza desde
el vientre
Estimulacion en el
embarazo y fuera
del embarazo
Arrullos

Dietas (antes y
después del
embarazo)
hombres y
mujeres
Prohibiciones
(antes y despues
del embarazo) no
matar animal, no
golpearlo/ se
cutipa el nifio
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Epoca de caida de chocho
(noyej+) estamos en el
mes de febrero se sale al
espacio de la selva con los
nifios de 6 a 8 afios y se
empiezan a recolectar los

Identificacion de las
diferentes plantas
Reconoce las
caracteristicas,
nombre de las
semillas y las formas

Imitar
Referenciacion
Aprende cantos
Epoca de la
indagacion
Buena memoria

chochos con los cuales se | de siembra Pregunta mucho
realizaran las artesanias. Mama da Mediante cuentos
Recolectando tambiénse | instrucciones para |y fabulas se
empieza a contar que aprenday lo da |ensefia
Se le ensefia al nifio junto | en lengua

4 ALOS 8 ANOS a la madre los elementos

6 ALOSS8ANOS traidos de la selva para
hacer artesania y utensilios
Se lleva al nifio ala selva 'y | Manejo de las Seguir con la

8 ALOS 12 ANOS
9 ALOS 12 ANOS

se le muestran los arboles,
bejucos, semillas para
hacer la artesania

herramientas
Manejo de la chagra
Manejo de las
plantas

Debe hacer sus
primeros trabajos

construccion de
los conocimientos
para poner en
practica

El nifio explora
solo

Investiga y es
creativo
Dramatizados
Historias reales
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12 A LOS 16 ANOS
13 EN ADELANTE

En la luna creciente y
cuarto menguante el joven
ya ha conocido varios
ciclos de aprehendizaje y
sabe cuando se pueden
cortar arboles para la
construccion de vivienda y
aprovecha al final de cada
mes para que la madera no
se pudra, también sirve
para hacer tallado o
dibujos

Manejo del
calendario ecolégico
(papa y mama
explican al nifio)
Uso de productos
de la yuca

Manejo del tiempo
respecto a la
siembra

Identifica las plagas
y animales que
afectan a la chagra

Se anima al joven
a participar en los
eventos culturales
Se identifica el
interés del joven
Aprendizaje de
educacion sexual
Desde los mitos y
las leyendas se
hace un
aprendizaje

16 A LOS 18 ANOS El nifio sale al bosque a (mama)
recolectar las semillas, Identificacion del
bejucos para realizar las suelo para la
artesanias y se hace una siembra de semillas
valoracion especiales
Identificacion de
plantas de la chagra
para el uso
medicinal
El joven mdrui observa el El aprendizaje es
tiempo y realiza la autébnomo
recoleccion de los Se invita alos que
elementos para realizar las no
17 A 19 ANOS artesanias Yetarafue - Mitos
- Leyendas
Prohibiciones
(consejos)
Es bueno saber la realidad | Este trabajo Practicar mas la
de la comunidad necesita mas tiempo | oralidad como
una forma de vida
de una forma
natural que sea
comunitario
Cumplir con la
hora de lengua
RECOMENDACIONES materna y
desarrollar la
actividad

Interpreta los
mitos

Abuelo habla en
un lenguaje
directo
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Hace énfasis en lo
humano

e YARINAL
Acorde al modelo educativo Yofuera K+r+ga+, existen ciclos por edad para que el nifio/a durante su
formacion adquiera diferentes conocimientos. No obstante, cuando se da la reflexion con la comunidad
educativa de Yarinal, se plantea que es necesario que no solo la ensefianza y aprendizaje estén enfocados
en las primeras generaciones ya que los adultos, mayoras y mayores también deben hacer parte del

Proyecto Educativo Comunitario.

o KA+IYANO

Gestacion, embarazo y ler mes

- Cualquier hombre o0 mujer puede ser partero/a

- Enlanoche, cuando esté relampagueando la mujer embarazada debe sentarse hasta que para el
trueno

- No debe comer acostada

- El hombre y la mujer deben dormir bien juntos en la cama o sino no nacera el nifio de pie.

- Todo el tiempo se debe estar hablando en lengua al bebé

- La mujer debe levantarse a las 5am y bafarse en el rio con la hoja que baja del rio para que él
bebe nazca sin ningun problema. Mientras tanto, debe hablar al bebe dando consejo de que no
sea perezoso, ladron o desobediente.

- La mujer debe mover a su bebe constantemente para que no se crie de lado. Si hay animal
encuevado no se lo debe comer, debe darselo a un anciano.

- El parto se atiende en la casa. No se debe llegar al hospital. Y debe ser atendido por varias
personas, no se debe atender sola.

- Se manejan oraciones y conjuraciones para que el proceso del embarazo no presente ninguna
complicacion. Estas sirven para acomodar los bebes de las mujeres.
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Nacimiento

Segln los dolores se va atendiendo a la mujer embarazada. No se debe manosear a la mujer.
Cuando estén las contracciones entre 1 y 2 minutos, es sefial de que ya se aproxima la hora del
parto.

Existen dos tipos de partos: 1. Parto seco: cuando la mujer sufre mucho 2. Parto normal: no
sufre

La mujer no guarda dieta de 45 dias. Solamente hasta que se caiga el obligo del bebé, guardara
dieta por 3 dias.

Debe bafiarse a las 3am durante su dieta para no envejecer y protegerse

A los 8 dias debe ir a la chagra y puede hacer deportes.

EL bebé escucha siempre lo que la mujer hace en todo momento

Si tiene los labios morados, se saca del agua para que sea fuerte.

1 -3afos:
Se debe hablar en lengua la mayoria del tiempo

La mama o el papé deben llevar al nifio/a todo lugar dependiendo del sexo

Si la mujer va a la chagra, debe llevar su hamaca y toldillo para recostar alli al bebe y que esto le
permita trabajar normalmente.

Al bebe también se lo puede Ilevar cargado en un carguero de Ilanchama. Lo importante es que
siempre esté acompariado de padre 0 madre.

Desde los 3 afios la familia debe ensefiar al nifio/a de su nicleo familiar y si el nifio comienzaa
interesarse por el tema de la maloca, podra ir junto a su padre.

6 - 10 afos:

Etapa de la investigacion

Epoca en la que se ensefian los cantos en la maloca
A los 10 afios el nifio/a ya tiene completo raciocinio
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43.6 Espacios De Aprendizaje — Uruai Yofuerano
Qué son los espacios de aprendizaje

Los espacios de formacion o aprendizaje son todos aquellos que pertenecen a nuestra comunidad y
territorio en donde se ensefia y aprenden conocimientos interculturales para una formacion integral y el
buen vivir. Son diversos y en ellos circulan los conocimientos y practicas propias e interculturales que se
manifiestan a través de las relaciones que construimos con el entorno y los seres, empezando por familia
o el hogar, como un primer espacio de interaccion y transmision de conocimientos, hasta los espacios
externos, que implican poner en practica los aprendizajes adquiridos durante los primeros ciclos de
crecimiento y aprendizaje del sujeto o semilla.

Las practicas educativas y los espacios de
aprendizaje se pueden considerar como uno
solo, pues en ellos se manifiesta una esencia
complementaria, “son complemento relacional en el
proceso de creacion de mundo, de ser y hacer
conocimiento, de vivir y desde alli permitir la vida de lo
otro y de los otros.” (ACILAPP, 2015, pég. 40).

Cada Uruai Yofuerano, aporta materiales,

contextos, informacion y formas de

12 Jornada Pedagodgica en la comunidad de Kaiiyano, Resguardo . .
Alto Predio Putumayo (2021) relacionarse con el entorno que consolidan los

sistemas de conocimiento en los que se basa
el aprendizaje. Asi pues, dichos espacios no solo dinamizan los aprendizajes a través de la vivencia, sino
que también, aportan al aprendizaje de la semilla o el sujeto desde la guia o palabra que imparten los y las
sabedoras de la comunidad y todos aquellos que integren el espacio educativo.

Esto quiere decir, que en los espacios educativos y de conocimiento, confluyen diferentes actores con
saberes especializados que contribuyen a la formacion de las nuevas generaciones desde la oralidad y el
ejemplo. Cadauno de ellos dominauno o varios espacios, ya sea en técnicas, cantos, narraciones, caceria,
artesania, liderazgo, entre otros, y juega un papel fundamental en el aprendizaje y posteriormente en el
afianciamiento o especializacion del algin conocimiento u oficio por parte de la semilla o el sujeto
(OPIAC, 2016)
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Desde esta perspectiva - la cual es considerada por las comunidades como la definicion de espacios
educativos y su interrelacion con otros conceptos orientadores de la educacion propia del pueblo Mdrui
Muina de Leguizamo -, la articulacion entre los actores educativos (como el sabedor o sabedora, los
padres, el maestro, las y los comparieros) y los espacios de aprendizaje se hace fundamental a la hora de
impartir la educacion propia y transmitir los conocimientos tradicionales y los nuevos que se estan
construyendo desde la interculturalidad y el dialogo de saberes. En este caso, la investigacion como
practica educativa, se expande y enriquece la aprehension de los conocimientos, pues pone en
interaccién varios elementos de aprendizaje entre los que se encuentran los materiales didacticos y

experiencias que ofrecen los entornos y el paisaje.

Los espacios de aprendizaje como la chagra, la maloca, los caminos, las lagunas o cafios, ofrecen
experiencias que estimulan los sentidos de las semillas como la escucha, la observacion y la practica, las
cuales afianzan los conocimientos y promueve la pregunta, la investigacion sobre un tema de interés. Los
espacios educativos forman un caracter en los estudiantes enfocado al conocimiento experiencial que
se complementa con los espacios de consejo y de narracion. Los espacios educativos precisamente
impulsan a la persona a conocer por sus propios medios y forjar sus propios métodos y conclusiones desde
un razonamiento critico y sensible.

Este factor resalta, en la medida en que los espacios educativos constituyen en gran parte las nociones
comportamentales, espirituales y culturales de las semillas, en las que el territorio y lo seres son uno con la
comunidad y con el territorio. En otras palabras, las semillas crean un vinculo reciproco con la
naturaleza que se soporta en nuestras creencias espirituales y que se organiza con los abuelos y abuelas en
lamaloca. Es decir que, la semilla se relaciona e interactta con lo que ofrecen los espacios, entendiendo
su esencia, manejo y cuidado "EI medio natural, geografico y social como el territorio, el rio-puerto, el bosque, la chagra,
la maloca/ tambo, mambeaderos y el fogén, ensefian a los grupos que viven en estos contextos. Se aprende de la observacion

sistematica y del di&logo espiritual con los seres” (OPIAC, 2016)

En ese sentido, los espacios educativos deben contar con acondicionamientos al contexto educativo
propio, garantizando espacios seguros, adecuados y que correspondan a los tejidos de conocimiento que
se estudian. Los lugares de aprendizaje identificados y analizados con las comunidades se puedenagrupar

en tres principales; los espacios de aprendizaje inicial, es decir aquellos que aportan cognitiva y
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sensorialmente a las semillas en sus ciclos de vida inicial. Estos espacios de aprendizaje, a pesar de estar

a lo largo de todo el proceso educativo de una persona, juegan un papel preponderante a través de la

participacion familiar. En estos espacios, se dan los primeros pasos de formacién de una semilla para la

apropiacion de valores y principios del ser mdrui muina:

° ¢, Qué se aprende en los espacios de aprendizaje?

7 Los Espacios de Aprendizaje para el Pueblo Murui Muina (elaboracion propia)

ESPACIO
APRENDIZAJE

Maloca

Ananeko

Hogar y fogén

Chagra -

Selva

Rios,
lagunas

Carios

DE

Jofo

ALGUNOS TEMAS Y SABERES QUE CIRCULAN EN EL
ESPACIO

Cuentos, historias, mitos, ensefianzas, dietas (JagaZ, Jagagi, yetarafue, bakaks),
los jovenes preguntan al anciano los temas de interés, juegos tradicionales
como bakiji y uik. Se sostiene la palabra y maneja la cosmovision, como los
pilares de la maloca sostienen su estructura (rayira).

Se aprenden cantos, danzas Yy artesanias, se recibe la palabra de consejo de los
abuelos, se aprende a mambear y chupar ambil, asi como los procesos de
elaboracion a partir de la coca y el tabaco. Se aprende a tejer artesanias y a
tallar madera.

Se aprenden conjuros, rezos, oraciones para curary prevenir.
Las dietas, preparacionde los animales, valores, a conocer su familia, tios tias
primos, y como comportarse con ellos, a respetar a las personas

Se aprende sobre la siembra de alimentos y plantas tradicionales y su
distribucién en la chagra, se ensefian temas relacionados con las areas de

matematicas y biologia (jakafo)

Se estudian alimentos como fiame, batata, cafia, platano, yucas de diferentes
tipos, pifia, uva caimarona, caimo, cucui, coca, boroto, maraca, aji, barbasco,
tunabe, entre otros y plantas de uso espiritual y cultural como la coca y el
tabaco.

Se aprenden sobre las semillas y como sembrarlas, se aprenden las distancias
que se deben tener para la siembra y la ubicacién de cada alimento y planta
dentro de la chagra. Se aprende sobre algunos animales y los ciclos del
calendario ecoldgico.

Se extraen materias primas para la elaboracion de herramientas y medicina, el
arte de la caceria, observacion y comportamiento de animales. Se aprende a
conocer el territorio, recorrerlo, saber sus limites y riquezas.

Se ensefia el buen comportamiento y la disciplina segun el género, la pescay
los seres acudticos. Se aprende a navegar y conocer los distinto rios y cafios de
la comunidad.
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Escuela Se refuerzan los conocimientos adquiridos en los diferentes espacios. Se

ensefia la lengua y juegos tradicionales. Se aprenden tanto conocimientos
occidentales como propios. Dibujar, pintar, escribir.

Caminos La observacion del territorio y todo lo que hay. Ensefianzas, narraciones,
historias.

Claramente, cada espacio es particular y aporta conocimientos desde la experiencia y la vivencia, en las
que influye el ciclo de formacién y el rea o campo de conocimiento — pilares de sabiduria -. Entender
la relacion que existen entre los espacios de aprendizaje, los tejidos o pilares de conocimiento y las
practicas educativas, amerita revisar la metéfora del canasto de educacion Yofuera Kirigai y relacionar

sus estructuras como los elementos que representan la vida del proceso educativo.

Sin embargo, estd claro que los diferentes espacios de conocimiento Uruai Yofuerano integran
conocimientos y experiencias de los diferentes pilares de conocimiento. Asi, por ejemplo, la chagra a
través de la practica de la siembra, dinamiza la transmision de conocimientos alrededor de procesos
biolégicos de manejo de plantas medicinales y comestibles (manora uai), mientras que también faculta
el desarrollo de competencias matematicas, espaciales y de mediciony distribucion de cultivos de plantas
especificas dentro de la chagra (fakadua uai). En el caso de la maloca, la palabra de consejo y sabiduria
trasmitida a través de narraciones de jaga#, jagagi y yetarafue desarrolla tematicas relacionadas con el
lenguaje, la comunicacidn y los idiomas (ufiua uai) y al mismo tiempo trasversalizar el conocimiento con
la historia del pueblo y los clanes, la organizacion social y el manejo y control territorial (Enie Zedajano
Uai).

Es importante mencionar que en cada espacio educativo intervienen didacticas, juegos, estrategias
pedagdgicas diferentes y complementarias que incentiva el interés de los estudiantes por aprender lo
propio, e implica a cada uno de ellos a poner en practica habilidades y aptitudes parael aprendizaje como
la escucha, la observacion, la pregunta, la imitacion, entre otras. En ultimas, la conjuncién de los
diferentes espacios educativos conforma lo que se considera como territorio y en las semillas adquieren
conocimientos acerca de la cosmovision y la lengua propia a través del docente y los actores que
participan en cada espacio.

Los espacios de aprendizaje que propone la comunidad, facilitan el aprendizaje de los temas y dinamiza
el interés de los estudiantes por aprender lo propio. Los espacios fortalecen el proceso de identidad de los
estudiantes pues reconocen la importancia de ellos para mantener la armonia entre la naturaleza y la

comunidad. Dicen que hay que fortalecer y adecuar algunos espacios comunitarios como polideportivo,
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escuela, casa de medicina. Los espacios educativos se configuran como un elemento didactico dentro

del aprendizaje.

e REFUGIO
° Espacios de Aprendizaje Identificados: Dique, Casa, Maloka, Parque, Iglesia, Colegio,
Chagras, Cancha de Futbol, Puerto, Quebradas, Selva, Territorio, Rio, Camino real, Casa Cabildo,
Lagunas, Arbol de Pomarrosa

° ESPACIO DE APRENDIZAJE SELECCIONADO: DIQUE

° Préacticas Educativas: Forma de coger el pescado, practica de escoger las carnadas, estrategias
para coger el pescad arisco, la identificacion de cada especie de pescado, la clasificacion de las especies
que se pueden pescar de dia y de noche, identificacion de las clases de pescados que muerden, los que
pican porque cada especie tiene su forma de defenderse, nos ensefian también como cuidar el ambiente,
nos ensefian atener cuidado cuando se van a pescar las personas, como enganchar un anzuelo.

° Didactica: Narraciones, cuentos desde la oralidad en donde me ensefien a pescar los diferentes

tipos de peces que hay en el agua, practicas en el dique con anzuelo, salidas de campo, teoria.

° ESPACIO DE APRENDIZAJE SELECCIONADO: LA CASA, PORQUE A PARTIR
DE AHI ES QUE SUHIJO VA ASALIRAL EXTERIORA COMPARTIR CONLOSDEMAS.
ES EL INICIO DE TODO.

° Préacticas Educativas: Seinculcan los principios y valores; desde la gestacién nosotros estamos
inculcandole a nuestros hijos esos valores; se ensefia la urbanidad (saludos, despedidas), se ensefia a
administrar el uso del tiempo libre, donde nosotros como papas le inculcamos a los hijos a que no estén
tan pegados a las tecnologias, ponerle tareas para que no surja ningun tipo de adiccion; se ensefia a
compartir, aprovechar los espacios y momentos importantes que compartimos en familia, por ejemplo:
cuando nos sentamos en la mesa a comer, uno el campo no utiliza casi la mesa, lo mas tradicional es
sentarse en el piso relajado con la ollita y a comer; se hace el uso de la oralidad, le ensefiamos a nuestros
hijos desde pequefiitos a hablar, por ejemplo: para algunos que saben desde la parte nativa en ocasiones
ensefia a sus hijas la lengua; se inculca el sentido de pertenencia, ensefiarle a sentirse orgulloso de lo que
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es, dedondees; se ensefia sobre la salud, utilizamos la medicina, le ensefiamos a nuestros hijos; se inculca
la espiritualidad, cada uno desde la casa tiene su espiritualidad y asiste a donde le gusta ir mas, unos vana
la catdlica, otros a la iglesia cristiana, otros en la maloka, pero es la parte espiritual que usted le quiere
inculcar a sus hijos y por dltimo inculcarle la importancia de la escuela, en donde le digo a mis hijos hay
que ir a la escuela, alla va a ir a aprender otra cosa. Todas esas son practicas educativas que yo inculco
desde la casa.

° Didactica: Entonces aqui decimos del cdmo hacemos para que eso se haga realidad . Primero que
todo el recurso humano, en la familia uno tiene al papd, la mama, los abuelos, las abuelas, los tios que son
los encargados de ensefiar en la casa en donde se van a ensefiar los principios, los valores, los saludos,
todo el tema de la cortesia. Dentro de eso tenemos también otro recurso como los cuentos, endonde
ahora vemos que los nifios cogen los celulares y les gusta ver ahi; también tenemos los videos, que pueden
incluir cuentos o tipos de historias que fundamenten los valores en los nifios, nuestras danzas, mirando
un video de danzas puede que se apropien mas y tendrian mas facilidad de enamorarse de nuestra cultura.
trabajos o acciones relacionadas con la salud en donde los nifios desde la casa ya les han dicho qué planta
sirve para cada cosa, el bafio, en los tiempos libres los padres llevan a sus hijos a bafiar y ahi aprenden a
nadar, inclusive observan como su papa y mama estan lavando, el juego, nuestra comunidad es pequefia
pero cada sector tiene un grupo de nifios y ellos tienen programado en la tarde salir a jugar y es bonito
porque ellos van aprendiendo el tema de la integracidn, actividades culturales, ahi se integran los
muchachos y la comunidad y los jovenes se acercan al espacio del mambeadero y eso es importante para
nuestra comunidad. Por ejemplo, cuando hay una actividad pequefia en el internado también asisten; salida
de campo, casi todos los nifios de refugio lo hacen a diario, la mayoria salen a recorrer por nuestro camino
real, otros a pescar y eso va mucho con el tema de la observacion. A veces hay muchos nifios que no
saben la historia y cuando miran un objeto o una accién ahi van apropiandomuchas de las cosas que
suceden en nuestra comunidad; otro es el didlogo y hace parte de la didactica porque a veces se corrige, a
veces se reprende a veces se da consejo 0 por gqué no, ese dialogo sirve para hacer acciones de correccion
y buscar al hijo para hacerle Ilamado de atencion si se porté mal. Uso de la oralidad, es un recurso porque
van aprendiendo palabritas y la oralidad asi sean dos o tres palabras, los muchachos saben, las comidas
tradicionales o gastronomia hace parte de la didactica para fortalecer nuestros principios, la mayoria
de nuestros nifios hay momentos que ellos quieren o cuando comen mucha comida occidental ellos
quieren comer la farifiita, el casabe, el juare y eso hace parte de esa rutinade cambiar la comida y otras son
las técnicas y tienen que ver mucho con las acciones de los padres, por ejemplo, hay padres que llevan

a sus hijos a sacar mojojoy y ahi aprenden una técnica de donde lo
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cultivan, si de una palma de milpes o de canangucho o sino de coco, entonces los nifios van a decir “ah no
es que este no es un gusano, es un cucarron” , los nifios tienen sus propias técnicas, hace dos afios al otro
lado me llevo Nicolas y el llevaba una varita y ahi colgaba un anjeo y alrededor le colocé un anan, yo no
sabia pero alla yo miré que el nifio lanzaba la nasa y empezaba a sacar mojarra, aprendieron del abuelo,
de Angel, préacticas espirituales desde casa, dialogo con los padres, generar apoyo emocional en coequipo
con la escuela para prestar apoyo emocional, también el compromiso de los padres con la escuela de
llevar los materiales, lapices, cada fin de semana preguntarle qué le hace falta para que los nifios se vayan
animando mas que todo enel caso de los nifios pequefios.

) ESPACIO DE APRENDIZAJE SELECCIONADO: TERRITORIO

° Préacticas Educativas: Debe identificar en qué parte estamos, donde esta ubicado, en qué parte
estamos a nivel nacional y local en donde se identifican los limites de la comunidad, él debe saber dénde
gueda el Resguardo Alto Predio Putumayo; se conocen las diferentes especies de flora y fauna, se
identifican en donde se encuentran las plantas medicinales, tan importantes porque la selva es donde esta
el laboratorio de todo esto que nosotros llamamos manora uai, dentro del territorio estan concentrado
toda esa cantidad de elementos, las plantas, las siembras, los animales, la medicina; se conservan las
quebradas para tener agua limpia, porque se tienen que empezar a discutir qué genera ese ecosistema, que
especies existen alli y esas aguas si nosotros no las cuidamos, van a estar contaminadas; las especies en
estado sano, conservar el medio ambiente limpio con buen oxigeno, lo que estaba haciendo WWF
trayendo esa forma de ver; amar la naturaleza que es parte de la vida del indigena, sin tierra el indigena
no es indigena porque no tiene donde sembrar, donde estar tranquilo.

° Didactica: Aqui es donde nos preguntamos como vamos a llevar a la practica esto ¢de qué
manera? El territorio esta organizado en nuestro medio, en Refugio, por medio de un comité de
territorio, que esta encargado de que haya un mejor convivir entre los territorios, entonces tenemos que
investigar con el comité cdmo vamos, les tenemos que preguntar como les fue, cuantos grados los
desviaron, nadie sabia eso; por medio de la construccion de un camino ecolégico con la participacion de
la comunidad educativa, que nos sirve paraidentificar plantas medicinales y que nos muestren los abuelos
en donde se encuentran esas plantas con eso los nifios qué van a hacer, entonces les propongo una
actividad en donde se les ensefie a los nifios en qué tiempos debemos utilizar las plantas medicinales y los
nifios tienen que estar con sus cuadernos y si ellos no saben como se llama en nuestra lengua, estan los
comuneros que si saben lengua para apoyar en eso; conocer las quebradas mediante recorridos en donde
también se puedan identificar los limites y sus distancias, conocer porque se nombran las



Politica publica educativa intercultural: un acercamiento desde la politica pablica del sistema educativo
indigena propio (SEIP)

o OF

quebradas de la manera en la que se nombran, alli hay una historia, realizar recorridos con los nifios y
jovenes a los limites y limpiar alla de manera pedag6gica, no solo por ir a recorrer sino por hacerlos
conocedores y participes de ese proceso, proyectos de investigacion en donde se pregunte ¢qué tenemos
en el territorio? ;para qué el territorio? “SI CONOZCO LA SELVA PUEDO VIVIR EN PAZ Y
FELICIDAD” eso nos trae la armonia, vivir con la selva, con la compaiiia de los seres es saber que la

selva vive en nosotros.
° ESPACIO DE APRENDIZAJE SELECCIONADO: COLEGIO

° Practicas Educativas: en este centro educativo nos ensefian de dos formas: escrita (pura
teoria), practica (la hacemos en las integraciones tradicionales con los cantos y los bailes culturales) en la
maloka

° Didéctica: Los profesores en las horas de clase nos ensefian los cantos cuando estamos en los
horarios de clase, nos escriben los cantos después nos los cantan y luego lo practicamos en la maloka
mediante integraciones.

° ESPACIO DE APRENDIZAJE SELECCIONADO: MALOKA (ANANEKO)

° Practicas Educativas: En este espacio llevamos a la practica todos los saberes y aprendizajes
tradicionales transmitidos por los profesores, padres de familia, lideres y abuelos. Algunas de estas
practicas son bailes tradicionales en donde practicamos la elaboracién y/o preparacion de alimentos
tradicionales como aji negro, casabe, farifia, caguana, entre otros... Los jévenes aprenden a escuchar las
narraciones, cuentos de los abuelos, de nuestro origen, de donde venimos y preparan la mambia (jibina)
y ambil (jera), y las mujeres aprender a hacer el casabe, el juaré, entre otras... en este espacio también se
practica la gobernabilidad y justicia propia, mediante las elecciones y los diferentes eventos politicos que
se desarrollan ahi.

° Didactica: Los bailes tradicionales es en donde uno practica. Los bailes como, por ejemplo, el
baile de la anaconda, el baile de la charapa y el baile de las frutas. Por lo tanto, eso no ensefian los
sabedores que los conforman. Por ejemplo, el abuelo Dence y el profesor Lucas que nos ensefian cantosy
los bailes los ensefia Dofia Maria y los abuelos nos ensefian los cuentos de donde venimos y los mitos y
también tenemos que tener la espiritualidad. Otras didacticas se encuentran en las narraciones, cuentose
historias, la elaboracién del mambe, el ambil y la caguana, el disefio y elaboracién de los trajes
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tradicionales para cada baile los dibujos en carteleras y cuaderno y las grabaciones y videos tradicionales

gue se creen en cada una de nuestras préacticas.

° ESPACIO DE APRENDIZAJE SELECCIONADO: LACHAGRA (1Y)

° Practicas Educativas: “Aprender haciendo y ensefiar demostrando” Ensefiamos a
nuestros hijos a cdmo sembrar plantas que nos proveen de alimentos tradicionales, en la chagra
aprendemos a cuidar cada planta que sembramos, para orientar desde el espacio tradicional se necesitan

los elementos tradicionales como el tabaco, la coca y la yuca dulce

° Didactica: Tenemos que ensefiarles a nuestros hijos e hijas vamos a la chagra y les ensefiamos
a sembrar la planta de yuca, la coca y demas alimentos del cdmo conociendo las fases de la luna en el
lugar arenoso y limpiar.

e YARINAL
° Espacios de Aprendizaje ldentificados: Capilla, Maloca, Escuela, Polideportivo, Trilladora,
Las Chagras, Lagos, Salados, Cafios, Cancha, Fuentes Hidricas, Panelera, Hogares, la comunidad,

Reserva.
° ESPACIO DE APRENDIZAJE SELECCIONADO: CAPILLA

° Practicas Educativas: En la iglesia nos formamos en valores y nos ensefian a ser buenas

personas

° Didactica: Todos los domingos se da la liturgia (misa) por parte de un animador/a que lee la
palabray reflexiona. En un comienzo, se dan los avisos parroquiales (fiestas patronales, preparaciénpara
bautismos, primera comunion y confirmacion) Seguido de esto viene la liturgia en donde se realiza la
lectura de un libro de la biblia, se prosigue con un salmo responsorial, la lectura de san pablo a los
corintios, el evangelio, ofertorio (en donde se da la consagracion del cuerpo y la sangre de Cristo) y

finalmente la Comunidn.
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° Didactica: En las fiestas patronales se invitan a todas las comunidades cercanas, se mata un
animal y se hace una integracion entre las comunidades catolicas, se celebran bautizos, primeras

comuniones, confirmaciones y bodas.

° Didactica: Se celebra el dia de las madres, dia de los nifios, cometas en donde la logistica la
maneja el gobernador, la animadora y el Vicariato de Soplin. Alli se da una liturgia y se desarrolla la
actividad con toda la comunidad.

° ESPACIO DE APRENDIZAJE SELECCIONADO: MALOKA (ANANEKO)

° Practicas Educativas: Las practicas que se dan alrededor de la maloca son varias, pero
seleccionamos la del mambeo, espacio en donde se da la armonizacion, proyeccion, planificacion,
consejo y se relatan cuentos, historias y ensefianzas.

° Didéctica: La didactica que decidimos abordar fue la de hacer el mambe, para ello se necesita
recolectar la hoja, recoger el yarumo, tostar la hoja, quemar el yarumo, pilar, mezclas la ceniza del yarumo
con la hoja piladay cernir. Posteriormente, se reparte con las personas que se encuentren en el espacio.

) ESPACIO DE APRENDIZAJE SELECCIONADO: LA COMUNIDAD

° Préacticas Educativas: Inculcarle la religion, que reconozcan los valores y el respeto hacia los
deméas y asi mismo como persona. Espacio de aprendizaje en comunidad donde recibimos variedades
de ensefianzas para nuestro diario vivir como persona. La practica de vivir nuestro territorio nos lleva a

amarlo y darle un sentido de pertenencia.

° Didactica: La didactica se vive en el dia a dia de nuestra comunidad, las nifias y los nifios deben
salir con sus padres, tios, abuelos y entre los mismos nifios para que se les inculque el sentido de

pertenencia e identidad. Para formarlos en valores y hacerlos amar el territorio.

° ESPACIO DE APRENDIZAJE SELECCIONADO: RIO
° Précticas Educativas: Pesca
° Didéctica: Aprender la pesca con calandro. Para ello necesitamos cuerda, nylon, anzuelos y

estopas con arena; también necesitamos canoa, remos, motor. Después debemos identificar un punto
de pesca (hondo) alli amarramos la cuerdaen las estopas de arena una en cada punta a 150 metros. Sobre

la cuerda colocamos los nylon con anzuelos; la cuerda se tiempla cruzando el rio de una orilla hacia la
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otra con la canoa o equipo de rio. Sobre la cuerda llegando a la orilla se coloca una boya para levantar la

cuerda con los anzuelos y encarnar periddicamente.

e BELLAVISTA
° Espacios de Aprendizaje ldentificados: Trilladora, Cancha, Maloka, Casa Cabildo, Escuela,
Restaurante, Rio, Chagra, Capilla

) ESPACIO DE APRENDIZAJE SELECCIONADO: CANCHA

° Practicas Educativas: La practica educativa la representamos a través del deporte para ensefiar
la union, el respeto como comunidad y personal ensefiar los valores desde los nifios hasta los adultos. Por

ejemplo, la unién, la responsabilidad, el compafierismo, el amor por los demas y la tolerancia.

° Didactica: La forma didactica para ensefiar las practicas es dandoles una clase de reglamento de
juegos para el manejo del respeto y la integridad como personas que somos.

) ESPACIO DE APRENDIZAJE SELECCIONADO: MALOKA (ANANEKO)

° Practicas Educativas: En la maloca aprendemos nuestros usos y costumbres, los consejos,

nuestra lengua materna, bailes, comidas tipicas, cuentos y mitos.

° Didactica: Preparamos nuestros alimentos tradicionales, traemos la yuca, la ponemos a
madurar en un balde y luego la machucamos en el batany luego se tuerce en el matafrio y luego se cierne

en el cernidor y luego se tuesta en el horno.

° Didactica: Para preparar el mambe, se trae la hoja de coca, la tostamos en el horno, luego se pila
y machucamos, luego se quema el omu+sey se preparay se cierne en el talego. En la maloka tenemos al
abuelo, el que ensefia el baile, la lengua, todo lo referente a la cultura, la tradicion y las practicas

tradicionales.
° ESPACIO DE APRENDIZAJE SELECCIONADO: CHAGRA (1Y)

° Préacticas Educativas: La ensefianza como padre de familia es como se siembran las semillas,
cada cuanto se recoge la cosecha y coémo se mantiene el cuidado y la limpieza de la chagra (alimentos que
se danen la chagra: yuca, platano, cafia, pifia, chontaduro, maraca, caimo, uva, coca, tabaco, albahaca, aj,
fiame, borojo, guanabana, copoazu, hueva de toro, umary)
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° Didactica: Como didactica es explicarle al nifio o a la nifia como se reconocen las semillas, en el
lugar donde se va a realizar la siembra y en semillas medicinales, como se siembra y para qué sirve cada

planta
° ESPACIO DE APRENDIZAJE SELECCIONADO: CAPILLA

° Practicas Educativas: Creer en un ser supremo, aprender a rezar u orar, aprender a respetar

la naturaleza humana y ambiental.

° Didactica: Lecturas y oraciones, explicaciones o reflexiones, ejemplos, cuentos cortos.

o KA/IYANO
° Espacios de Aprendizaje Identificados: Maloca, Cancha, Escuela, Casa, Rio, Quebradas,
Chagras

° ESPACIO DE APRENDIZAJE SELECCIONADO: CANCHA

° Practicas Educativas: Los valores, practicas para que un nifio o nifia no peleen, que se dé una

formacion en compafierismo y jugar en equipo.

° Didactica: Realizar diferentes deportes, realizar actividad fisica, plantear juegos como futbol,

micro, practicas de los bailes y los cantos para relacionar el espacio de la maloka.

° ESPACIO DE APRENDIZAJE SELECCIONADO: MALOKA (ANANEKO)

° Practicas Educativas: Para nosotros la maloka es un espacio de aprendizaje principal porque
desde alli compartimos los saberes a través de las plantas sagradas. Es la forma de organizarnos, de
armonizar y gestionar lo que es la parte de gobernabilidad, educacion, y los demas sectores organizativos
y nos comprometemos con el manejo de cada funcidn y cada sector. A través del didlogo podemos
solventar todas las probleméticas que nos pudieran afectar. Y es un proyecto de aprendizaje porque es
en donde a los jovenes los llenamos de valores y conocimiento y alli formamos al hombre indigena para
el futuro del mafiana ¢Por qué aqui los llenamos de valores? Porque nosotros aqui no podemos como
calificar en nimero, sino que ensefiamos lo que a la persona le guste y si busca cubrir ese tema de

sanacion pues ese saber es el que le enseflamos para las personas que les guste. Por eso decimos que la
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persona que esta al frente tiene que tener una palabra dulce y que coja los aportes de todos. Para la
persona que quiere aprender algo, pues tiene que venir a estos espacios, porgue nosotros No vamos a ira

buscarlos para ensefarles.

° Didactica: Que las personas lleguen al espacio a través del didlogo con el consejo de ancianos

gue piense como acoger a esa hueva juventud para que llegue a esos espacios.

° ESPACIO DE APRENDIZAJE SELECCIONADO: QUEBRADAS

° Practicas Educativas: Conocer los cafios con su nombre propio, métodos de pesca, sitios de
pesca, clases de peces, dietas

° Didactica: Ensefiarle al nifio los diferentes tipos de carnada antes de montarme al bote
habiendo mostrado al nifio en donde puedo conseguir diferentes tipos de carnada dependiendo lo que
quiero pescar. Ensefiar los tiempos de pescar segun el calendario del pueblo. También tener en cuenta los
sitios en donde se va a pescar respetando los sitios sagrados a partir del didlogo (decirle al nifio: no hacer
bulla cuando se pesca) dependiendo de los tiempos, ya sea verano o invierno, ensefiar a los nifios como

funciona cada elemento dentro de la pesca para prevenir accidentes y que no se enrede el anzuelo en la

oreja.
° ESPACIO DE APRENDIZAJE SELECCIONADO: CHAGRAS (1Y#
° Practicas Educativas: Lo primero es socalar, tumbar, quemar y sembrar porque es un

principio de vida porque sin alimento uno no puede vivir. Al nifio se le ensefia para qué es que sirve la
chagra y como se trabaja, qué se utiliza y como se alistan las herramientas y hay que prevenir que
accidente puede llegar a tener... La segunda practica es ensefiar a sembrar, lo primero uno para sembrar
tiene que tener el tiempo como siempre de luna o noche oscura, porque ahi viene el resultado también de
ahi se pueden prevenir plagas o que no se den buenos productos, hay que saber de los terrenos, porque
qué terreno es fértil o se va a utilizar para sembrar platano, para sembrar la yuca, o las frutas, porque no

en todo terreno se puede sembrar, hay terrenos que no producen.

° Didéactica: Vamos con el nifio hasta la chagra y luego de que le explicamos cuéles son las

herramientas ahi le decimos “usted limpie mientras yo voy cortando los palos mas grandes” y lo voy
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mirando. Y en la chagra entonces yo le voy contando porque es importante la chagra... mientras le

ensefio a clasificar las semillas, a qué distancia se siembra una planta.

4.3.7 Calendario Ecologico Y Calendario Escolar

El calendario ecoldgico podria considerarse como la ; -[

A -
herramienta mediante la cual los abuelos, abuelas y W v
autoridades tradicionales manejan el tiempo y

controlan la naturaleza de acuerdo a sus ciclos, los

cuales son irregulares y pueden variar en duracién e 8. £tm ,
intensidad. En otras palabras, el calendario ecolégico = & -~
significa el medio por el cual el pueblo Mdrui Muina se "7“. %’7
relaciona con la naturaleza “teniendo como guia al sol ' o "
(jitoma) y la luna (fibii), los fendmenos naturales y lo ordenado s

ancestralmente en relacion con las précticas culturales y “/ e I |
s

espirituales” (WWF, 2019). Acorde a los sistemas de

pensamiento propio, el calendario ecoldgico puede 8 Diagrama del Calendario Ecolégico dibujado por la

comunidad de Guaquira (Rio Caquetd). 2021.
variar las manifestaciones estacionales y climaticas de

tal modo que este se conoce a través de la lectura e interpretacion de las sefiales de la naturaleza como lo
puede ser el canto de un ave, los truenos, la orientacion del sol, la forma de las nubes, entre otras.

Laestrecha relacion que existe entre el territorio y el tiempo configura una serie de fenémenos climaticos,
biolégicos e incluso sociales que median el relacionamiento de lo social y lo cultural con el medio
ambiente y la vida. Dado que la educacién propia del pueblo Mdrui Muina de Leguizamo Putumayo se da
en unos espacios y épocas especificas en sincronia con los tiempos y cambios estacionales del
territorio, los aprendizajes de lo propio como la produccién de alimentos y plantas medicinales de la
chagra, deben estar acorde a cada tiempo para que el proceso de aprendizaje integre practicas
pedagdgicas y didacticas oportunas que involucre el momento y el material disponible. En ese caso hay
tiempos especificos para cada aprendizaje, hay un momento de subienda de peces y otro de escases, hay
tiemposde Iluvia y otro de sequia, hay tiempo de reproduccion de animales y otros tiempos de migracion
“En la concepcion educativa de los Pueblos Indigenas Amazonicos, calendario y territoriose entre cruzan como dimensiones
espaciotemporales constitutivas de la realidad, generando el campo relacional en el cual transcurre la vida. Los escenarios

educativos, de los cuales se hablara a continuacion, funcionan en dindmicas temporales precisas, vinculando el dia y la
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noche, los momentos de lluvia y de sol, las actividades y sucesos que ocurren en la maloca, el monte, el rio, la chagra entre otros .
(OPIAC, 2016)

Cada época tiene su manejo; aporta diversos alimentos en momentos distintos, y se requiere de trabajos
especificos para beneficiarse de lo que brinda cada temporada y dietas especiales para prevenir
enfermedades. Con el calendario ecoldgico y la sensibilidad de percibir las sefiales que da la naturaleza que
anuncian cambios se convierte en un instrumento del buen vivir, por lo que desde jovenes se debe ensefiar
a estar conectados con cada uno de los ciclos. Las abuelas por ejemplo se basan en el calendariopara el
manejo de la chagra y los hombres en la caceria de un animal de temporada. Dicho calendario y manejo
ecoldgico empieza desde el espacio de la maloca con los didlogos y narraciones de las abuelas y abuelos
y se pone en préctica enel territorio a través de los bailes tradicionales el cual configura el centro de la vida
cultural y espiritual del pueblo Marui Muina. A través de los bailes se ordena, se sana, se previenen
enfermedades y se adquieren nuevos conocimientos para el manejo del territorio y sus ciclos estacionales.
En ese sentido, el calendario ecoldgico se convierte en un instrumento de construccion del
conocimiento.

La relacién entre el calendario ecoldgico y los momentos de ensefianza se denomina como calendario
escolar en el que se contemplan también eventos y momentos importantes de la vida comunitaria como
los bailes tradicionales, las mingas, reuniones de cabildo y muchos otros importantes que se alinean con
los cambios lunares y solares. En ese sentido, el movimiento planetario influye también en los
fendmenos del territorio y los cuerpos, la luna interfiere en el crecimiento de las plantas, la cosecha, el
cuerpo femenino y las aguas, por ejemplo. Por su parte el sol (Jitoma), influye en mayor medida con
emanacion de energia para la vida de los arboles, las plantas y todos los seres, seca lo himedo y lo

convierte en alimento.

° LOS TIEMPOS DEL CALENDARIO ECOLOGICO Y SUS PRACTIVAS

EDUCATIVAS
A grandes rasgos el calendario ecoldgico esta dividido en tres tiempos: tiempo de friaje, invierno y

verano. En esos tiempos se distribuyen las ensefianzas de acuerdo al comportamiento y estado de la
naturaleza y el territorio. Es muy importante analizar esta parte porque como actores educativos
debemos tener en cuenta cada momento de los ciclos del territorio para poder aplicar temas y practicas
educativas.



1 Politica publica educativa intercultural: un acercamiento desde la politica pblica del sistema educativo
1 indigena propio (SEIP)
4

ROZI
(junio - julio)
ROYIMA JOGOTOMA
(mayo) (agosto)
DOYERATOMA
UAIK+ (abril)
(septiembre)
7 "
JIRADA 1 gl ROZITOMA
(marzo) e C O O C O (octubre)
TAREKO YAMAO
(febrero) (noviembre)
JIMETOMA YOIRO
(enero) (diciembre)

13 Calendario Ecolégico pueblo murui muina (elaboracion propia)

El afio, para el pueblo marui muina inicia en la temporada de friaje, lo que corresponderia a los meses de
junio y julio. Progresivamente, a medida que va avanzando el calendario ecolégico, se identifican
tiempos de la naturaleza que deben ir en consonancia con los tiempos de la ensefianza. Reproduccionde
los animales, tiempos de zocala, quema y siembra, identificacion y clasificacion de frutas, animales,
tiempos, entre otros se consideran de vital importancia y plantean un reto para establecer,
estratégicamente, una correspondencia con los ciclos y espacios de aprendizaje descritos anteriormente.
En la siguiente tabla se presentan algunos de ellos.
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ROZI JOGOTOMA| DOYERATOMA| ROZITOMA| YAMAO YOIRO JIMETOMA TAREKO | JIRADA
) ) o (enero) (febrero) (marzo)
(junio — | (agosto) (septiembre) (octubre) (noviembre) | (diciembre)
julio) UAIK+
(abril)
ROYIMA
(mayo)
Lluvia Tiempo de [ Tiempode lluviay | ContinGa Tiempo de | Verano mas | Verano Verano Lluvia
) .. | gusano Vverano. tiempo  de | socala de| que lluvia
Primer friaje . Quema de la Peces Animales en
lluvia y | monte bravo. -
Identificacion | Tiempo de Cosecha de | chagra comienzan | reproduccion
Tiempo de N S verano.
o y clasificacion | reproduccion de Se reconoce [ maraca, uva, a  poner
purificacion . . . Recoleccion de Dietas
de gusanos los animales. Cosecha e | variedad de | caimoy otros huevos y ) o
Se brindan o o identificacion | arboles y | frutos. sq?mlllas, _ animales se alimenticias
consejos y Actividad de | Clasificacion de de distintos vegetacion. diferentes tipos reproducen de
zocala semillas yl .. » Identificacion [ de  yuca y temporada
dietas para : tipos de pifia I , ) )
alimentos S Identificaciéon | de  &rboles | especies de | Siembrade
formarse Se imparten (imeyi, , . . Se identifican
Kovi de arboles, | frutales. alimentos de la [ semillas.
como orientaciones | Se reciben | NEKOYL, y clasifican
iefok palmas, chagra. ’
persona. enel hogar, la | consejos y se | JETOKE, olantas Identificacion Lectura de | insectos 'y
maloca y la| practican dietas | KUitayi- . de peces en | Transformacion | las sefiales | anfibios.
Cosecha de medicinales, ) i
chagra para fortalecer a " los chuquios. | del chontaduro. | del tiempo
canangucho. las personas en Se reconocen | Utilesy fauna. Se identifican
) Recoleccién y cuerpo y espifitu bejucos 'y Cosecha y lugares de
Creciente clasificacion arboles de la conteo de reproduccion
mas grande |\ comillas | Cosecha de | montaia. de los sapos y
del afio o ] chontaduro.
Identificacion | especies se
(kinei de arbustosy [ intermedias multiplican
nareki) bejucos  de | (milpez,  umari los animales.
rastrojo. verde, umari
Se  deben amarillo.
cumplir las
dietas y Lluvia y rayos para
~ los érboles 'y
ensefianzas
para evitar plantas que se
estan fecundando.
males y
dafios en la El sapo veranero
salud de la (korango)
persona. empieza a hablar
Dietas anunciando el
como - no verano.
hablar duro
y el bafio

temprano
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(lasplantasy
animales
también
realizan
dietas como
no cazar).

Fertilizacion
de las
plantas por
medio de los
fuertes

vientos que
inician  en
agosto y
menguan en
septiembre.

14 Tiempos del calendario ecoldgico (elaboracion propia)

En los espacios de mambeadero se habla del cuido??, la abundancia, el manejo social y territorial, como
también de las dietas. Eltiempo de lluvias es tiempo de cambios, se puedenrealizar otrostipos de trabajo
como tejido de canastos y matafrio, es un tiempo de trabajo en casa y se hacen dietas para ser agil y
rapido.

El calendario ecolégico entonces es el cronograma de actividades en el cual se realizan las practicas
educativas, ya sea en la escuela, en la comunidad al organizar sus fiestas tradicionales o rituales en
determinadas épocas del afio; lo que se quiere hacer este afio respecto al calendario propio es poder
hacer una relacién entre el cronograma de actividades de acuerdo a las practicas educativas comunitarias
con los escolares, de esa manera los saberes ancestrales propios del pueblo marui que se encuentran en el
resguardo, se puedan asociar a las actividades académicas de los estudiantes y asi mismo a las familiasde

la comunidad.

12 Refiérase al cuidado del medio ambiente, del cuerpo y del comportamiento.
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4.3.8 Procesos Educativos

Los procesos educativos estan directamente ligados a las practicas e intereses enmarcados en la
educacion, pero gue no estan directamente ligados al centro educativo: en este sentido, los procesos
educativos responden a las inquietudes, necesidades e intereses de las comunidades, puesto que los
procesos pedagdgicos nacen eminentemente de la comunidad, de los lideres y lideresas comunitarias, a
partir de una propuesta de trabajo que se orienta sobre los principios educativos, los valores, principios
y cosmovision Marui Muina.

En tal sentido son todos aquellos aprendizajes colectivos que propician un mejor vivir, en la medida en
que nacen del interés general por fortalecer la cultura, la identidad, los derechos humanos y los derechos
constitucionales de los pueblosindigenas, los deberes, proyectos productivos, la reivindicacion de luchas
y defensa de la autonomia, autoridad, territorio, entre otras. Por tanto los procesos productivos dan
muestra de resistencia, lucha e interés por mejorar las condiciones de vida; los proceso educativos
requieren entonces de planificacion y organizacién, son secuenciales y se desarrollan a partir de la
proposicién de metas de corto, mediano y largo plazo, por cuanto fortalecen la disciplina, constancia y
compromiso de lascomunidades, es decir potencia los lazos comunitarios y colectivos a partir del trabajo
por el bien comin; lo procesos educativos también se tejen sobre la reivindicacion del reconocimiento de
grupos dentro de las comunidades.

Ejemplo de ello son las asociaciones o colectivos de mujeres que trabajan por mantener la medicina
tradicional viva, desde la promulgacién de las chagras; como proceso educativo se pueden desarrollar
sesiones donde los nifios, nifias y jovenes conozcan y aprendan sobre los ciclos de crecimiento, los usos y
propiedades de cada planta, las dolencias o enfermedades a tratar con cada una de ellas, el control de
plagas, y cuidados de la misma, estas practicas o acciones pedagogicas entonces se lideran desde la
comunidad, no hacen parte directa del centro educativo y su objetivo es mantener el conocimiento de las
plantas de generacion, en generacion, lo cual constituye un proceso educativo. Otro caso en el cual se
evidencia el fortalecimiento de la cultura es la elaboracion de trajes tradicionales, esta préctica, como
proceso educativo, fortalece la cultura a través del reconocimiento y apropiacion de la cosmovision, los
principios y valores del pueblo Mdrui Muina visibilizadas en la oralidad, la practica artesanal al elaborar
los trajes y accesorios, sumado a ello la motivacion e interés de los nifios, nifias y jovenes para aprender

estos conocimientos.
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e REFUGIO
Son procesos educativos las acciones las y los comuneros que se realizan en su entorno que busca que
toda la comunidad aprenda de su cultura, tenemos como ejemplo: construccién de la maloca
comunitaria, pisada de maloca (primer yuaki), chagra comunitaria (no continua), elaboracion del Plan de
Vida, construccion del dique, guardia indigena, construccién del internado, captura y cria del Pirarucu,
creacion del Centro Educativo Diona Safia, limitacion del territorio, produccion de proyectos
pedagogicos en relacion a los 4 ejes del modelo educativo propio, participacion en el Trifonterizo.

Son procesos educativos la recuperacion de las costumbres del pueblo mdrui, de nuestras costumbres
nativas... Por ejemplo: la maloca, creacidn de la maloca porque no habia en estos espacios, el habla de la
lengua nativa que aln esta en ese proceso de recuperacion, estan los cantos... muchas personas han
aprendido canciones y se ha salido como comunidad a participar en los actos culturales que se hacen
dentro y fuera de la comunidad... Estan las danzas... antes existia verglienza por participar en estas
actividades, ahora no... y los espacios de mambeadero... la participacion de miembros de la comunidad
en ese espacio para alcanzar un aprendizaje... las iniciativas productivas, la chagra, el dique y actualmente
los semilleros de mujeres... y actualmente estan los campeonatos e integracion con las demas

comunidades al compartir con las comunidades vecinas.

Como la educacion es transversal, toca todos los escenarios, en reuniones anteriores identificamos unos
espacios de aprendizaje... dentro de esos espacios de aprendizaje encontramos la maloca, la chagra, la
institucion, la cancha, el dique, el cafio... todos los escenarios vendrian siendo espacios de aprendizaje...
Entonces, dentro de todos esos espacios de aprendizaje... hay diversas iniciativas... el banco de semillas
vivas, en el area de la mujer... esté en infraestructura la construccion de la maloca, esté la infraestructura
de la institucion, todo eso encierra el avance que ha tenido el tema de la educacion, esta el tema de la
oralidad, las costumbres, esta el tema de las artesanias porque las abuelas estan transmitiendo ese

conocimiento...
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e YARINAL
Los procesos educativos se plantean como cada una de las acciones que ha llevado a cabo el Cabildo de
Yarinal para consolidar su identidad indigena y territorio. ES por eso que proyectos como delimitacion de
territorio, fundacion del Centro Educativo Indigena, construccion de la maloca, entre otros han

favorecido y brindan insumos para la consolidacién del Proyecto Educativo Comunitario

o KAHIYANO
Los procesos educativos son aquellos en donde la comunidad se ha integrado en la educacion propia.

1. Aprendizaje de las palabras

2. Integracion de las familias a partir de los proyectos pedag6gicos
3. Noches de mambeo

4. Encuentros en las casas de familia

5. Reflexiones con otras comunidades

6. Recorridos en los territorios

7. Interculturalidad (que el nifio aporte segln las necesidades que tenga la comunidad)

4.3.9 Didactica

Desde la mirada Muarui Muina, los espacios y las practicas de aprendizaje son una unidad, se
complementan e interrelacionan en el proceso cotidiano de creacion del mundo, en la construccion de
relaciones con el otro, de compartir conocimientos y experiencias. Por tanto, su prop6sito fundamental
con los procesos educativos es generar estrategias que permitan afianzar y fomentar la cultura propia
desde la pervivencia como pueblo y el didlogo critico con lo ancestral y otras culturas; el objetivo de la
didactica entonces, es la vivencia de la cultura y sus manifestaciones cotidianas (Capitulo Amazdnico) a
través de una serie de elementos, métodos, herramientas y estrategias que se utilizan para ensefiar, sean
fisicas o intelectuales o espirituales. Por tanto, la didactica se enuncia desde diversos enfoques que

precisan los tipos y formas del aprendizaje.
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° Enfoques De La Didactica

« Aprendizajes a traveés de la vivencia

La cotidianidad se compone de una serie de espacios
deinterrelacion, en los cuales los sujetos acompafian
y se acompafian en las actividades diarias. El
aprendizaje es practico, fundado en la observacion
y la conversacion que guia el hacer, estas didacticas
se relacionan con la adquisicion de habilidades y
capacidades a partir de la préctica de las labores

diarias como pescar, sembrar, preparar alimentos.

15 Baile Carijona en la jofo ananeko Riamaiko, casco
urbano de Leguizamo (2021)

« Aprendizajes a través del consejo
Los consejos recogen el quehacer diario y son impartidos a través de la recreacion de las historias de
origen: oralidad y practica se fortalece la lengua ancestral, que revitaliza y dota de vida las préacticas
culturales y el ser Marui Muina, los consejos parten de los principios y valores que encierran la sabiduria
ancestral, es decir es un proceso educativo que se acompafia desde la familia y la comunidad, el consejo
entonces es didactico en la medida en que provoca mm
reflexion critica y aprendizajes, desde la tradicion
oral: cantos, arrullos, cuentos, historias, mitos,

leyendas y adivinanzas en lengua propia.

16 Espacio de mambeadero con el nimairama Ribie
(2021)
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« Aprendizajes de acuerdo al género

Nifios y nifias se especializan por su curacion
y tienen distintos roles en la sinergia de su
comunidad. Dichas “profesiones” son
distintas para hombres y mujeres, pues cada
uno ejerce su curacion de maneradiferenciada
pero complementaria. En la casa se puede
observar la ensefia a las nifias a través de sus
madres a procesar la farifia y los derivados de

la yuca y el maiz, la preparacion de alimentos

17 Chagra de asociacion de mujeres en la comunidad de Refugio, . . .
Resguardo Alto Predio Putumayo (2021) tradicionales como Casabe, Farifia, Caguana;

y a los hombres se les ensefia el don de la
palabra en el mambeadero. También existen actividades que se practican por ambos géneros, por
ejemplo, la pesca: esta se ensefia a los hombresy mujeres, se pesca con anzuelo, flecha y arpén.

« Aprendizajes integrados

Los aprendizajes no son fragmentados, se dan en el marco de la compleja relacion entre los seres que
habitan el universo y los diferentes escenarios que lo conforman, es por ello que la didactica es practica,
se manifiesta en la cotidianidad en la medida en que es diversa si se piensa en las multiples formas, objetos
y espacios que se pueden usar en el proceso de ensefianza — aprendizaje a los nifios, nifias y jovenes,
ejemplo de ello es el uso de semillas, palos o articulos del entorno para contar, se usan paraensefiar a
sumar, restar, dividir y multiplicar. Se ensefian los nimeros en la lengua propia a edades mas avanzadas;
los nifios y nifias acompafian algunos de los trabajos comunitarios con el fin de recorrer las zonas mas
alejadas de la comunidad, observar y preguntar acerca del entorno.

» Aprendizajes a partir de investigaciones locales

Varian de acuerdo al horizonte cultural de cada comunidad, responde a los contextos y por tal razon es
dinamica, en constante transformacion pues responde a las necesidades y tiempos. Dentro de los Ciclos
de Aprendizaje, la investigacion y la exploracion como medio didactico, permite la formacion y gestion
de habilidades y capacidades autbnomas a través de la exploracion del medio, el aprendizaje basado enla
experiencia y la accion. La investigacion y la exploracion no tienen una edad definida, esta surge en
niveles y complejidades de acuerdo a las capacidades de los nifios, nifias y jovenes ademas del
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profesorado quiénes también son investigadores locales natos. En este sentido, desde el primer ciclo
Mdrui izoi zairiya iemo iyena (Creciendoy viviendo como Mdrui, 0 a 5 afios), se procura que los nifios y las
nifias forjen su espiritu investigativo alrededor de la observacion; una préctica visible es la ensefianza de la

siembray crecimiento de semillas, plantas y bejucos.

9 Enfoques de aprendizaje (elaboracion propia)

A través de la
vivencia

A través
investigaciones
Locales

A través del
consejo

APRENDIZAJES
e

De acuerdoal
género

Integrados
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° MUSICA, DANZA Y ARTESANIAS COMO DIDACTICA

° La Musica

Dentro de la musica es importante referir la riqueza de la tradicidn oral que se enmarcan en los arrullos,
los cantos, las adivinanzas y las narraciones desde la etapa de gestacion de las mujeres Marui Muina. Los
cantos que acomparian los bailes rituales y festividades importantes, marcan la relevancia que tiene la
musica dentro de la cultura Murui Muina como herramienta didactica que permite proceso de
aprendizaje vivencial y significativo. Algunos instrumentos musicales fabricados con materiales naturales

se relacionan a continuacion:

10 Instrumentos musicales Murui Muina (elaboracién propia)

: Flautas Maguaré
. Silvadores . .
Trom petlca Este instrumento musical
S construye @ TOTIKAI que a través de sus
diferentes ritmos busca
hosji EI:?)Z[;:ZE la pepa de yugo y GAGIKAI comuniar a la comunidad
por eso también es
coquillos. la cuerda se hace RERIBAKU/ llamado el mensajero de
con Kumare la selva, principalmente
JUDUGOI de arbol de Charapillo.
° La danza:

Las danzas autoctonas como estrategia didactica expresan la espiritualidad, los principios,
valores, cosmovision y expresion corporal del pueblo Murui Muina, reafirma la reivindicacion
de la cultura y las costumbres que se expresan en los rituales y las celebraciones, entre ellas el

pueblo Murui Muina celebra:

11 Danzas tradicionales del pueblo Mdrui Muina (elaboracion propia)

NOMBRE DE DANZA RITUAL
* YUAK} En este baile, se lleva a cabo por los abuelos, cada uno
, MUINAKY}, JAYOKY, JIMOMA:  hace un pedido de la fruta, la cual es entregada acada

Baile de frutas danzante.
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Baile de la charapa: Es cuando el sabedor y duefio del

. baile de la charapa Taricaya dedica el ritual a los
MENIGIBUINAIMA: Baile de la ] o
animales de la zona oscuro de la selva Joyaniki y a los
Charapa o )
peces Buinai uruki.

En baile, se danza usando un palo del rito, con el cual
se dibuja una figura de una boa; en una punta de el
NOINUI BUINAIMA: Baile de palo lleva la figura de una mujer (BUINANO)
yadiKo desnuda y en la otra punta esta dibujada un aguila
(MAJANO).

° Artesanias:

Desde los primeros ciclos de aprendizaje, la observacion del entorno, la recoleccion de semillas, raices y
elementos naturales, apuntan al fortalecimiento de las practicas culturales, las cuales a través de procesos
creativos, son fuente didactica en la medida en que las semillas o los elementos naturales recolectados se
transforman en diversos objetos, por ejemplo collares, manillas, cestos, coronas ceremoniales,
instrumentos de oficios diarios como los palos para pescar, en tiempo de semilla de chocho, estas son
recolectadas por nifios y nifias, las cuales las usan en acciones matematicas para llevar cuentas, entre

otros.

18 Artesanias realizadas por las mujeres marui muina en el marco del Il
Encuentro de mujeres, liderezas y sabedoras del pueblo mdrui muina de
Leguizamo (2021)
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4.3.10 Proyectos Pedagdgicos

Los proyectos pedagdgicos se definen como la proyeccion de un conjunto de ideas y metodologias que
promueven el fortalecimiento de los saberes propios del pueblo Mdrui Muina como la lengua materna,
bailes, cantos, narraciones, comidas y preparaciones tradicionales entre otros. Estos tienen como
escenario los diferentes espacios de aprendizaje en donde la comunidad desarrollar sus actividades: la

chagra, el rio, la maloca, el fogdn, la selva, las quebradas, etc...

Desde el afio 2019, ésta metodologia funciona como insumo para nutrir la consolidacion de la malla
curricular, permitiendo la identificacion de ciclos, espacios y recursos que correspondan con el
fundamento epistemoldgico del pueblo Marui Muina. De esta forma, los proyectos pedagdgicos sirven
como ruta de formacién en donde los yofuerai+ma (etnoeducadores) idean metodologias e ideas para
trabajar desde diversos campos de conocimiento, siempre basados hacia la educacion tradicional como
herramienta para el rescate y la preservacién de la lengua ancestral, usos y costumbres. Para ello, es
necesario que se concerte, en un primer momento, con el resto de la comunidad ya que de ella surgiran
las necesidades educativas que seran insumo de la formulacion de los proyectos. Estos deben estar
articulados con la oralidad y la escritura, dado que se entiende que el pueblo marui tiene como una de
sus principales pedagogias las narraciones ancestrales que, por medio de la oralidad, ensefian a las
personas a ser gente buena, con principios, valores y ética.

Esta metodologia permite indagar sobre los diversos conocimientos y saberes del pueblo para fortalecer
la cultura; a partir de la identificacion de ciclos de aprendizaje, espacios, recursos o didacticas propias, los
proyectos pedagogicos brindan insumos para el fortalecimiento del tejido de cada una de las fibras del
yofuera kirigai de Ja mano de conocimientos de la educacién convencional que permitan generar espacios
y metodologias interculturales de ensefianza y aprendizaje. Conésta metodologia los yofueraima tienen el
deber de materializar en lo practico los saberes del pilar de Yua, siendo el yetarafue la base de la pedagogia

propia, promoviendo asi el sentido investigativo reflexivo y critico.

“La investigacion ayudard a iluminar el camino exploratorio del estudiante, permitira conocer
generalidades que le servird para hacer critica hacia el mundo que los rodea. También se
fortalecerd en la parte cognitiva, ello le hara realizar analisis argumentativos para entender un mundo
globalizado, intercultural y en constante evolucion”. (Profesor Agga. L, 2019, cartilla de
formacion docente, Puerto Refugio) (ACILAPP, 2019)
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Asi las cosas, la investigacion como herramienta para descubrir, conocer, comprender y configurar un
pensamiento integral y con fundamento en la cosmovisién del pueblo, tiene como finalidad
transversalizar las diferentes acciones que dialogan en los diferentes espacios de aprendizaje para la
innovacion. De esta manera, se viabilizan acciones y dindmicas para la construccion de un pensamiento
critico y pertinente a las necesidades de las comunidades.

Generar procesos de investigacion, construccién y desarrollo de estrategias pedagdgicas bilingles e
interculturales es una prioridad, es por eso que con los proyectos pedagdgicos las comunidades orientan,
direccionan, evaltan y hacen seguimiento de acuerdo a su derecho ancestral a partir de la reflexion sobre
sus realidades, necesidades territorialidades, dinamicas culturales y procesos formativos.

Lainvestigacion propiaque se promueve a través de los proyectos pedagdgicos es asumida por el pueblo
como el registro y analisis colectivo de las realidades, conocimientos ancestrales y practicas pedagogicas
de tal manera que sirvan como instrumento de preservacion de los conocimientos propios e
interculturales que se enmarcan en el Proyecto Educativo Comunitario desde dos dimensiones:

Dimension epistemoldgica: teniendo como pilar principal del yofuera kirigak-el primero de los 4
pilares de la maloca (pilar de YUA) se abordaran los diferentes ejes de conocimiento definidos como ufiua
uai, enie zedajano uai, manora uai y fakadua uai con el fin de promover los procesos de investigacion
por las comunidades educativas en contextos comunitarios y escolares en torno a problemas
relacionados con los conocimientos y practicas tradicionales, dindmicas culturales, problemas
territoriales, entre otros.

Dimension de sistematizacion pedagdgica: esta dimension hace referencia a la sistematizacion
de las experiencias pedagdgicas. Son los yofueraima los encargados de registrar, analizar y difundir sus

précticas pedagdgicas con el fin de transformarlas constantemente y responder a los diversos contextos
educativos.

De esta manera, los proyectos pedagdgicos como estrategias educativas, se proponen motivar en las nifias,
nifios y adolescentes el sentido de la investigacion para conocer la historia y cosmovision delpueblo
Mdarui Muina a través de las ensefianzas de las/los abuelosy sabedores mediante el yetarafue. La teoria y
la practica como estrategia de aprendizaje, liderada por el yofueraima, involucra el cuestionamiento

y la pregunta desde un fundamento critico para llevar a cabo investigaciones que
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permitan innovar y transformar su vida y la de su comunidad de acuerdo al contexto y sus raices. Estos se
entienden como un campo experimental en el que los yofueraima, estudiantes y comunidad en general
ponen a prueba sus conocimientos y habilidades pedagégicas. Son los yofueraima quienes deben
proponer y ensayar estrategias/ didacticas pedagdgicas que faciliten la aprehensién de los conocimientos
propios de acuerdo al eje de conocimiento, el ciclo y el espacio de aprendizaje con el fin de garantizar una

educacion de calidad.

e REFUGIO
Los proyectos pedagOgicos son una iniciativa que pretende recuperar practicas educativas. Estan
estructurados a partir de un titulo y/o nombre del proyecto; justificacién, en donde se explica la causa
que origind la propuesta; un objetivo general, en donde se da a conocer la finalidad general; objetivos
especificos, que son las diferentes acciones que se llevaran a cabo para alcanzar el objetivo general; el
cronograma de actividades y la descripcién de la metodologia, es decir, el paso a paso y/ o la cantidad de
sesiones que se llevaran a cabo para desarrollar el proyecto pedagdgico.

Es un proceso que busca investigar sobre un conocimiento especifico de la educacion propia, para que
nifios/as y su circulo familiar participen activamente en el proceso de ensefianza — aprendizaje. Asi, las
proyecciones que tengan las comunidades con los objetivos especificos de su proyecto parten de un
bienestar comun en donde la pedagogia y metodologia permitira que cada una de las personas que
participe brinde y adquiera nuevos conocimientos alrededor de la educacion propia. Por ejemplo:
trabajando desde la huerta medicinal con las mujeres, la participacion de la autoridad tradicional en el

espacio del mambeadero, el conocimiento de los cazadores en el monte, entre otros...

e YARINAL

Los proyectos pedagdgicos son unas actividades y/o acciones que deben ser lideradas y planificadas por
el profesor orientado y guiado por las autoridades tradicionales, siendo la comunidad su principal recurso
humano para establecer las probleméticas o temas de interés a abordar para fortalecer la educacion
propia. Para ello, es necesario que cada uno de los y las comuneras se involucren de manera activa y
participativa tanto en su disefio como en su implementacion. De esta manera, se garantizara que cuando
los nifios salgan del espacio del aula de clase, tengan la posibilidad de afianzar sus conocimientos en
otros espacios, como la casa, la chagra, el rio, la maloca, entre otros. De igual manera, la comunidad
debe realizar un seguimiento y acompafiamiento en donde se la motive a apropiarse de la educacion
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propia y de sus valiosas ensefianzas para el fortalecimiento de la identidad; es en el interés y propdsito
que vea cada uno de los miembros de la comunidad en donde se veran los resultados que se espera tener

con estos proyectos para el fortalecimiento de nuestro proceso educativo.

o KAHYANO
Los proyectos pedagdgicos sonprocesos que se han venido trabajando muy anteriormente a las canastas
educativas. Para la comunidad de Kaliyano, estos proyectos deben tener una asignacion de recursos para
asi, de manera planificada y con una proyeccion clara satisfacer las necesidades que tiene la comunidad en
materia de educacion propia. De la misma manera, los proyectos pedagdgicos se deben mantener en el
tiempo ya que es el conocimiento del hombre indigena a través del dialogo consciente y constante en
donde se promovera la defensa del conocimiento para brindarlo a las nuevas generaciones. Asi las cosas,
la comunidad de Kaliyano establece que el aprendizaje de la lengua debe ser la principal motivacién para

promover los proyectos pedagdgicos en la comunidad y para ello establece tres condiciones:

1. Promover la ensefianza y aprendizaje de la lengua en la maloca tanto para los adultos como para
los pequefios.
2. Los proyectos pedagdgicos deben integrar el hogar y la familia dado que el fortalecimiento

cultural debe incluir tanto a grandes como a pequefios.

3. Que el profesor junto a la comunidad participe en el disefio y la construccion de la Cartilla “Kal-

Uai Yofueyena” parael aprendizaje de la lengua.

43.11 Formaciéon A Formadores

Un formador debe estar vinculado a la tradicion cultural, ser un lider e investigador orientado por las
Autoridades tradicionales; su objetivo primordial es fortalecer la educacion propia, reconociendo las
necesidades educativas a traves de espacios comunitarios que apoyen el proceso formativo de los nifios,
nifias y jovenes y el aprendizaje de la lengua propia. Es por eso que el proceso de formacién de
formadores debe estar orientado a la apropiacion y fortalecimiento de la lengua materna, esto permite
potenciar la autonomia, recuperando y afianzando la cosmovision de cada pueblo, para generar procesos
de descolonizacion a partir del proceso de educacion propia.
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Para el pueblo Mdrui Muina la educacién convencional hace parte del proceso integral de ensefianza y
aprendizaje. En este sentido el yofueraima debe investigar e identificar desde un enfoque critico los
elementos y herramientas que complementan la educacién propia a partir de los conocimientos
occidentales. Es por ello que, en su papel como formador intercultural, debe continuar preservando y
fortaleciendo los conocimientos culturales vy las tradiciones, enmarcadas en la espiritualidad, y también
la formacion “occidental” que contribuyan al enriquecimiento de las habilidades y capacidades de los
estudiantes. Habiendo dicho lo anterior, el perfil del Formando: seria el siguiente, un docente indigena del
pueblo Mdrui, comprometido y empoderado con la educacidn del pueblo Mdrui, fundamentandose en los
saberes ancestrales e histéricos, con capacidad de liderazgo y andlisis, investigativo, critico,
propositivo, con conocimientos en el disefio y fundamentacién de modelos educativos propios. (Plan de
Salvaguarda, Plan de Vida, Campo)

4.3.12 Valoracion

La valoracion es un proceso estratégico de formacidn, basado en el respeto, en el que se lleva a cabo un
analisis de los conocimientos adquiridos de los nifios, nifias y jovenes (NNJ) durante los diferentes ciclos
de aprendizaje. Para ello, el yofueraima identifica los principios y valores, habilidades cognitivas, sociales, el
trabajo comunitario y la relacién de los NNJ con el cuidado y preservacion del ambiente con tal de que
se disefien estrategias pedagdgicas y metodoldgicas que aporten en la resolucion de necesidades y/o0
dificultades de los nifios, nifias y jovenes en su proceso de aprendizaje. EI pueblo murui parte que desde
el estimar, querer, apreciar, reconocer y aceptar los conocimientos y habilidades de los NNJ es posible
fortalecer los conocimientos propios. Asi, a partir del respeto de quien/es valoran se entiende la
valoracion como un proceso de dialogo y escucha constante en donde los abuelos y abuelas

acompafiaran desde la palabra de sabiduria.

La valoracion es parte fundamental del proceso de ensefianza — aprendizaje ya que ésta permite
reconocer las fortalezas y areas de oportunidad de los NNJ con el objetivo de acompafiar y mejorar el
proceso formativo. Ademas, también fortalece los pardmetros y criterios a valorar ya que en ese
constante acompafiamiento y dialogo se genera una retroalimentacion tanto de quien valora como de

quien es valorado.
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El proceso de valoracion se apoya sobre un sistema de evaluacion integral en donde se abordan los
conocimientos desde los distintos roles de los actores, las situaciones, el tiempo y el espacio de manera
cuantitativa y cualitativa. Como en un baile tradicional, en un primer momento es necesario establecer qué
tipo de baile se realizara e identificar las capacidades maltiples que existen dentro de la comunidad, lo que
Se necesita y a quiénes se necesita, es decir, aqui se tienen en cuenta las capacidades y necesidades
dependiendo de la cantidad de invitadas/os, la cantidad de cada alimento que se requiere para cada
comida y bebida tradicional para recibirlas/os, entre otros... (criterios de evaluacién/valoracion).
Posteriormente se da todo el proceso de preparaciony desarrollo (ejercicio practico), en donde se lleva
a cabo la preparacion del baile, las comidas y bebidas, la indumentaria que se requiera — segun el baile —
y la realizacién de la ceremonia, en donde se recibiran los presentes, se retribuird comida a las/0s
invitadas/os, las autoridades tradicionales estaran en sus sentaderos realizando el control espiritual del
baile, mientras las comunidades pasan la noche cantando y bailando hasta el amanecer poniendo su
palabra de abundancia. Posterior al baile, se realiza la pisada del diablo (valoracién) momento en el que la
autoridad tradicional lleva a cabo una reflexion a modo de repaso de los diferentes momentos que se
surtieron para la realizacion del baile; desde el espacio del mambeadero junto con los demas miembros de
la comunidad, se hara este repaso con la intencién de recoger los conocimientos y ensefianzas
aprendidas para una mejor preparacion en el préximo encuentro tradicional (valoracion integral) De esta
manera, el abuelo da su ensefianza para que al dia siguiente se amanezca la palabray se continde el ciclo.



131

Valoracion
(jibuidikai)

v

12 Diagrama de valoracién para el pueblo Mdrui Muina (elaboracién propia)

Asi las cosas, se entiende que el proceso de valoracion es esencial para la pervivencia del
pensamiento; se valora para la resistencia a partir de la constante recreacion en el aprendizaje y
la ensefianza de la cosmovision Murui Muina. El uso de la palabra evaluacion no es pertinente
ya que se remite a las formas convencionales de evaluar en la escuela, reduciéndose
generalmente a medir cuantitativamente un desempefio, desconociendo procesos, contextos yla
integralidad de la persona tanto en el plano material como espiritual. Se propone entonces el uso
de jibuidikai: revision, analisis y ajuste de los procesos.
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- Revision: dado que el sentido del yofuera kirigai{canasto de conocimiento) se entiende como un
proceso integral que permite ensefiar y aprehender desde la experiencia de vida de cada uno de los que lo
integran, es posible refutar, cuestionar, animar y desde alli construir criterios para continuar el camino.
Esto requiere de hacer pausas en la actividad del tejido, dando espacio al yetarafue (palabra de consejo),
a la revision del tamafio de los ojos del canasto, garantizando recoger y guardar lo pertinente para cada
momento. Es asi que revisar implica aconsejar, guiar el espiritu que habita en cada persona. No se trata
de castigar al cuerpo, el error es entendido como un espiritu que desordena, que distrae la atencién al
caminar.

Este proceso de revision o pausas en el andar es responsabilidad de todos los miembros de la comunidad
educativa. Metodol6gicamente se dard a manera de conversatorio en donde los abuelos y abuelas
recogeran la palabra puesta por cada uno de los dinamizadores del proceso educativo, brindando
posibles lecturas de las realidades alli compartidas. Todos asumen su lugar y responsabilidad educadora
y desde alli se proyectan acciones que fortalezcan el tejido de los canastos, siendo la palabra que

estructura todo el proceso sinénimo de espiritualidad, palabra de sabiduria de jibina, dienay farekatofe.

- Analisis: en la elaboracion de nuestro canasto de educacion se pueden fortalecer las formas y
estrategias de comprension y construccion de conocimientos, por ejemplo, al seleccionar las fibras o en la
forma en que se teje, se debe dar apertura a la reflexion sobre el proceso, a la revision de las formas en
gue se esta tejiendo y los tejidos obtenidos. Esta idea nos permite analizar que desde nuestra
cosmovisién no existe la dualidad de bruto/inteligente sino de ver la posibilidad de entender que en el
caminar se puede volver a repasar el tejido, destejer y volver a armar; lo que importa es la experiencia
ganada, la posibilidad de ser y hacer desde la revision y el andlisis.

Es en el espacio de didlogo en el mambeadero en donde se brindan las orientaciones respecto a las rutas
pedagdgicas que se iran construyendo en la implementacion del modelo pedagdgico. Desde este espacio
se orientan las acciones pedagdgicas, comunitarias y de caracter administrativo que garantizan el
cumplimiento de los objetivos propuestos en el modelo.

- Ajuste: para nosotros el proceso de valoracion es una cosecha, una cosecha que se obtiene a
través de un proceso de trabajo, es asi que para obtener una cosecha se necesita primero seleccionar y
arreglar el terreno, luego viene la zocola, derriba y quema del terreno como preparacion para la siembra,

al llegar a esta etapa hay que seleccionar la semilla y luego estar pendiente del crecimiento del cultivo
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para gue no se vaya a enmontar y cuando ya de fruto, cuidarlo de las plagas hasta que finalmente llegue
el momento de la cosecha. En este sentido, cosechar es el fruto de un trabajo, sacrificio y entrega. El
desarrollo del proceso educativo de nuestro PEC, si se compara con el proceso para obtener una
cosecha, corresponde al cumplimiento de una meta, a un resultado positivo en términos de revision de
avance del proceso, es decir, de haber pasado por un proceso de revision, andlisis y ajuste de manera
integral.

Donde realmente nosotros evaluamos o como diria textualmente un abuelo: kai onona eroidikat, miramos
hasta donde avanzamos hoy, y si algo no estd completo el consejo de mayores con su palabra de jibina,
diona y farekabt lo ajusta. Es en la vivencia diaria donde debemos estar enfocados en hacer seguimiento
a todos los procesos escolares y comunitarios, a todos los actores de este proceso (nifios, jovenes, padres
de familia, profesores, lideres comunitarios), identificando tensiones que se generan, posibles rutas de
solucién, proyeccionesy otros suefios que en el camino vayan surgiendo.

En este sentido, se definen competencias, las cuales se basan en la identificacion y fortalecimiento de las
aptitudes de la persona en el proceso educativo; son ellas:

- Competencias culturales e interculturales: hacen referencia a la capacidad de las
personas para reconocer, apropiar, emplear y aprovechar los conocimientos propios de la cultura y la
tradicion identificando las particularidades de convivir en el medio selvatico y sus multiples relaciones con
otras territorialidades del medio, estableciendo asi criterios de valoracion, deduciendo ventajas y
desventajas que ofrecen los diferentes ambientes sobre la interaccion social que se vive y adquiriendo un
amplio conocimiento sobre las diversas culturas y la realidad del mundo actual.

- Competencias comunitarias y sociales: hace referencia a la capacidad de aprender,
apropiar, emplear y aprovechar los saberes interculturales para orientar de manera conveniente la vida
comunitaria y social, de tal manera que la persona se sensibilice y sensibilice a su comunidad frente a la
importancia de desarrollar habilidades y destrezas que le permitan desenvolverse en cualquier contexto y
que, al mismo tiempo, sirva como herramientas para idear alternativas de pervivencia del pueblo. Se
relaciona de igual manera con la formacién ética de las diversas culturas, para asi construir

mancomunadamente procesos de mejoramiento de la calidad de vida del pueblo marui muina.
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- Competencias ambientales: se relacionan con las capacidades de conocimiento y manejo de
los conceptos bésicos sobre los principios del cuidado del territorio. Asi, se hace necesario apropiar las
recomendaciones y cuidos para el manejo ideal del territorio desde un punto de vista integral como ser
murui muina, identificando las relaciones de adaptacion positiva y negativa respecto a las diferentes
afectaciones antropicas en la actualidad. EI modelo educativo del pueblo murui propende por el cuidado
y la conservacion del medio natural, es por eso que se hace necesaria una didactica integral para un
aprendizaje genuino que corresponda con las potencialidades y necesidades de conservacién de su
medio. Conocer y saber aplicar de manera eficaz y pertinente la sabiduria ancestral en relacion con los
diversos saberes que hacen presencia en la regién amazdnica con tal de incidir de manera efectiva en la
lucha por la preservacion y conservacion de la riqueza natural del territorio, haciendo uso de las técnicas
y herramientas tecnoldgicas necesarias paratal fin.

- Competencias matematicas: se relaciona con el saber identificar, representar, calcular
medidas, manejar cantidades y combinaciones que conllevan al desarrollo de actividades cotidianas que
requieren el uso de estos procesos matematicos. Se hace necesario delimitar estas competencias en los
diferentes espacios de aprendizaje en donde se vea reflejado el fortalecimiento de las capacidades de
saber contar, clasificar y desarrollar las operaciones basicas, teniendo en cuenta la edad y el nivel de
aprendizaje de los nifios y las nifias con el fin de idear estrategias y operaciones matematicas
indispensables para la formacion pertinente y de calidad en el marco de la interculturalidad.

- Competencias laborales: hace referencia a las habilidades y destrezas para realizar trabajos
relacionados a actividades cotidianas dentro y fuera de la comunidad. Ello requiere conocer y aplicar la
chagra®® como espacio de fortalecimiento de los valores éticos y espirituales, resignificando el valor del
trabajo. Estas competencias implican ademas conocer y formarse en el uso de distintos elementos
tecnoldgicos que se emplean hoy dia en el medio laboral, tales como las TICs.

13 Chagra: espacio adecuado para la siembra diversificaday abastecimiento alimenticio de una unidad familiar y/o
comunidad.
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e REFUGIO
Para la comunidad de Refugio la evaluacion y la valoracion no son excluyentes. Esto dado que por medio
de la evaluacion se puede realizar un seguimiento y una escala de evaluacion que le permita tanto a los
padres de familia como al profesor, establecer niveles de aprendizaje de acuerdo a las competencias que
se definen para las y los nifios; por ejemplo: saber leer, escribir y/o contar. En relacion a la definicion
devaloracion, desde la tradicion se la define como la ensefianza que se daa losy las nifias y esta orientada
a realizar un seguimiento individual de cada uno/a. Si la nifia/o no alcanza el aprendizaje esperado, se
debe analizar su contexto, su sentir y pensar para que, con ayuda del consejo de ancianos, se lleve a cabo

un acompafiamiento y direccionamiento de su proceso educativo.

Es requerimiento de las y los padres de familia que el docente sea consciente que un nifio/a no puede
avanzar en un ciclo de aprendizaje si aln no ha alcanzado los conocimientos que se espera que adquiera
en el ciclo que curse. De esta forma, el docente apoyado y guiado por las autoridades tradicionales en el
proceso de valoracién de los y las nifias que presenten dificultades en su proceso de aprendizaje, deben
disefiar planes de refuerzo y/o acompafiamiento a partir del analisis de los posibles elementos que
puedan estar influyendo en su proceso de aprendizaje, tales como su contexto, sentir y pensar.

Para el caso de los primeros ciclos de aprendizaje, la valoracion del proceso de aprendizaje de nifios y
nifias debe contar con el acompafiamiento del circulo familiar ya que en él se dan las bases en valores y

formacion desde casa para que, junto con el docente, se acompafie el proceso de crecimiento.

e YARINAL

La valoracion para la comunidad indigena de Yarinal es comunitaria e integral y debe ser liderada por el
profesor con el acompafiamiento de las autoridades tradicionales y la comunidad educativa. Para valorar,
como comunidad debemos reconocer que el aula de clase no es el Gnico espacio de aprendizaje y, en esa
medida, sera a partir de la practica en cada uno de esos espacios de donde parta el insumo principal para
valorar.

El proceso de valoracién no puede basarse Gnicamente en el producto final ya que también debemos
considerar el esfuerzo y la apertura del nifio o la nifia para aprender. Todos somos diferentes en nuestro
pensar y hacer; tenemos cualidades Unicas. En esa medida, si bien consideramos que una nota puede
funcionar como insumo para identificar las etapas de aprendizaje de cada uno de los nifios/as, nosotros

establecimos la siguiente escala de valoracion conel fin de dar seguimiento al proceso de aprendizaje:
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Como con un canasto, a medida que se empieza el proceso de tejido, el docente puede clasificar de la

siguiente manera:

- ONODE: es un canasto que se esta cociendo bien, va por buen camino

- NUE ONODE: los ojos del canasto no estan todos iguales, es necesario acompafiar para
ajustar ala misma medida los diferentes ojos

- JABO ONODE: es necesario revisar qué sucede en el proceso de aprendizaje del nifio/a, ain
los ojos del canasto son muy grandes

Dependiendo de la calificacion sobre el proceso, el abuelo junto con el profesor, en un primer
acercamiento, deben orientar al estudiante con tal de brindarle herramientas que le permitan identificar el
vacio de conocimiento para mejorar en su proceso de aprendizaje. Una segunda esfera que se aborda es el
Comité Educativo Comunitario, alli se escalara la situacion del estudiante de llegar a ser necesario
(dependiendo de la situacion) Por ultimo, al finalizar el ciclo, la comunidad educativa (tercera esfera)
realizara la valoracion integral del proceso de ensefianza y aprendizaje desarrollado, esto con el fin de
retroalimentar y poner la palabra en el mambeadero bajo el direccionamiento y orientacion de las
autoridades tradicionales.

e KAHYANO

La valoracién para la comunidad de Kaiiyano se percibe como una manera de identificar en qué etapa del
proceso de aprendizaje se estd fallando. Para ello, deben existir correcciones, las cuales deben ser
orientadas por el Consejo de Ancianos. La ruta que se sigue en el Consejo es:

Sanacion y

Armonizacion Limpieza
Espiritual

13 Ruta de consejo (elaboracion propia)

Durante este proceso, se hace fundamental el acompafiamiento de la familia, ya que es con ella con quien

debe disefiarse la ruta de acompafiamiento del nifio/a en su proceso de aprendizaje.
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5. Reflexiones y Recomendaciones

A lo largo de éste documento la investigadora abord6 la pregunta de investigacion: ;,como desarrollar una
propuesta de articulacion de la politica publica intercultural del SEIP en la region amazdnica? Para ello
se sustento en el enfoque interpretativista de la politica publica dadas las herramientas que éste permite
a lahorade identificar las comunidades de sentido, sus valores, creencias y sentimientos, treselementos

transversales a la construccion de sentido de la politica publica de educacién indigena colombiana.

En un primer momento se justificd la aproximacion de analisis de politica desde un enfoque
interpretativista con el fin de identificar conceptos clave para el analisis de la construccion participativa de
la politica publica intercultural. No obstante, se hacia necesario dedicar un apartado de éste trabajo frente
a la discusion sobre el concepto de cultura, dadas las contradicciones del multiculturalismo y las nuevas
apuestas de una interculturalidad critica ante el escenario de politicas publicas direccionadas a pueblos
indigenas. A partir de alli es posible identificar tres conceptos base a la hora de abordar politicaspublicas

interculturales: tiempo, espacio e identidad.

Clasificando entonces las categorias de analisis, se realizd una clasificacion de los conceptos orientadores
que guiaron la estructura del componente pedagégico identificando alli las creencias, valores y
sentimientos de cada uno de los conceptos con el proposito de visibilizar aspectos relevantes a tener en
cuenta para una posible articulacion de la politica publica del SEIP en la regién amazonica, teniendo
como referente el trabajo realizado con el pueblo marui muina, especificamente con la comunidad

educativa perteneciente a la Institucién Educativa Rural Indigena Diena Safia.



COMUNIDAD | CATEGORI
INTERPRETATIV A DE
A ANALISIS
COMUNIDAD
EDUCATIVA LLE.R.I TIEMPO
D+ONA SAFIA

ANALISIS INTERPRETATIVISTA

Calendario
Ecolégico

Manejo del tiempo y la
naturaleza de acuerdo a
los ciclos

Medio porel cual el
mdrui muina se
relaciona con la
naturaleza

Se conoce através de la
lectura e interpretacion
de las sefiales de la
naturaleza

Cada época tiene su
manejo

Entendimiento y armonia con cada ciclo de la naturaleza

Ciclos de
Aprendizaje

Ciclo 1: Irai Fue Imaki
Yofuea (educacion
familiar)

Ciclo 2: Nairai yofuea
raize nabairiyena
(educacion comunitaria
y social)

Ciclo 3: Mdrui
nimairafiyena finoriya
(educacion profesional)
Se piensan a partir del
fortalecimiento y
apropiacion de la

Hombre orienta con la palaba de jibina (coca) y diona (tabaco) en el
espacio del mambeadero en compafiia de los einamak+ (consejo de
ancianos)

La mujer se representa en el jufioi (manicuera) y jaigabi (caguana)
acomparia el espacio de dialogo en el mambeadero mediante el alimento
y bebida que prepara en el fogon (simbolo de vida)
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identidad y las practicas
culturales

Se enmarcan en los
principios y valores del
pueblo

Se desarrollan a partir de
la autonomia, vivencias
y experiencias de la vida
familiar, comunitaria y
territorial

Estan relacionados con
el grupo etario y son
progresivos y
determinan el
reconocimiento de los
individuos dentro de la
comunidad

De acuerdo al proceso
de desarrollo que se
determina por género, se
determina la
responsabilidad y el
papel especifico que
cada uno cumple en la
vida comunitaria.

ESPACIO
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Son todos aquellos que
pertenecen a la
comunidad y territorio
en donde se ensefian
conocimientos
interculturales para una
formacion integral
Dinamizan los
aprendizaje a través de
la vivenciay el consejo
de los sabedores y
sabedoras de la
comunidad

Los espacios forman un
caracter en los
Espacios de estudiantes enfocado al

Aprendizaje conocimiento g%ﬁ%g
i experiencial que se .
(Uruai p q Ejemplo

Yofuerano) complementa con los
espacios de consejo y
narracion.

Impulsan a la persona a
conocer desde la
experiencia, generando
reflexiones, métodos y
conclusiones propias
desde un razonamiento
critico y sensible.

Jofo Ananeko (casa de
pensamiento)

Hogar y Fogon

ly+ (chagra)

Selva

Rios, cafios y lagunas
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Escuela
Caminos

Calendario
Ecolégico

Tiempo y espacio
(territorio) como campo
relacional en donde se
constituye la realidad
Los eventos y
momentos de la vida
comunitaria que se dan
en los diferentes
espacios de aprendizaje
se alinean con los
cambios lunares y
solares

El movimiento
planetario influye en los
fendmenos del territorio

Entendimiento

Dialogo con seres humanosy no humanos en el marco del respeto
Consejo

Humildad en el compartir y ensefianza del saber
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y los seres humanos y
no humanos
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IDENTIDAD

Mito de Origen

1 Generacion: El padre
creador dio espiritu y
gesto toda clase de vida
en la madre tierraFormo
seres con conocimientos
y sabiduria capaces de
controlar fuerzas y
provocar fendmenos
naturales2
Generacion:De la
mano de Jitirui Fafiueni
se pone en la entrada del
komimafo de donde
emergen los seres de la
nueva generacion (seres
humanos
ancestrales)Quienes no
lograron salir del
komimafo quedaron
convertidos en los
animales que hoy en dia
habitan el territorio
(seres con espiritu) Tras
no tener las
herramientas ni
conocimiento para
conseguir alimento, el
padre creador les envia
una boa, la cual parten
en 4, en donde surgen
los 4 idiomas que habla
el pueblo mdrui
muinaDados los
problemas que se

Amor
CuidadoSabiduriaConsejoConocimientoPalabraDireccionamientoArmo
nia con la naturalezaAmanecer la palabra con coherencia
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generan debido a que no
habia comprension, el
padre creador en UNA
SOLA PALABRA les
ensefia a los 4 grupos
como cuidar y manejar
con humildad y
sabiduria todo lo que
existe en la naturalezaSi
bien el padre creador
aconsejo y oriento, esta
generacion desato
guerras, muerte de
personas inocentes y
practicas no propias de
los Moo Uruki
(autoridades
tradicionales)3
Generacion:El padre
creador da unnuevo
mandato para el manejo
del conocimiento y la
comunion con él en
donde se deberian hacer
sacrificios propios como
dietar y cumplir la
palabra; hacerla
amanecer con
coherencia.Manifestacio
n de su hijo d+ona (coca)
quien trae la nueva
palabra; él nace para dar
el direccionamiento
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Pilares y ejes de
conocimiento

Base estructural
asimilada bajo la figura
de la jofo ananeko (casa de
pensamiento), la cual
tiene como base 4
pilares:

1. Yua Buinaima

2. Zikida buinaima

3. Noinui Buinaima

4. Menigui Buinaima
Cada pilar especifica una
especialidad que se
alcanza tras un arduo
trabajo de investigacion
propia con los abuelos y
abuelas responsables de
dirigir una jofo ananeko y,
por lo tanto, una
comunidad

Cada uno de estos
pilares se relaciona con
los diferentes niveles de
existencia (espiritu,
cuerpo, comunidad,
territorio y cosmos)

El pilar principal que guiara el proceso educativo del pueblo sera Yua
Buinaima ya que recoge los principios y fundamentos de los otros tres
pilares a partir de los ejes de conocimiento descritos:

1. Ufiua Uai

2. Enie Zedajano Uai

3. Manora Uai

4. Fakadua Uai
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Pedagogia
Propia e
intercultural

Es orientada por el Plan
de Vida del puebloy
cada uno de los Planes
de Vidade las
comunidadesSe vive y
promueve por las
autoridades indigenas,
sabedores, familiay
demas miembros de la
comunidad educativaEs
la palabra de Moo
Buinaima (padre creador)
a través de las plantas
sagradas de jibina, dionay
fareka, las cuales
orientan el
conocimiento de
generacion en
generacion a través de la
palabra para moldear,
respetar y vivir la
cultura. Dentro de la
pedagogia propia es
importante tener en
cuenta que el proceso de
ensefianza y aprendizaje
se da tanto con seres
humanos, como con
seres no humanos.Es
intercultural en la
medida en la que se
reconoce y pone en
contacto con el otroy lo
otro para configurar lo

Palabra para moldear, respetar y vivir la culturalnterculturalPalabra de
Moo Buinaima a través de las tres plantas sagradas




147

que se es:.1. mika,
minika, bue y nipode2.
educacion
occidentalizada

Procesos
Educativos

Son todos aquello
procesos colectivos que
propician un buen vivir
en la medida en que
nacen del interés
comunitario por
fortalecer la cultura e
identidad como pueblo.
Ligados a las practicas e
intereses enmarcados en
el proceso educativo,
pero que no son
liderados desde el
espacio escolar.
Potencian los lazos
comunitarios y
colectivos a partir del

Buen vivir

Vida en comunidad

Reivindacion identitaria

Acrticulacion de conocimientos propios con conocimientos
convencionales para el fortalecimiento comunitario
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trabajo por el bien
comun, la reivindicacién
del reconocimiento
identitario y la
apropiacion de
conocimientos propios
para que perduren en las
nuevas generaciones.

Valoracion

Proceso estratégico de
formacion basado en el
respeto

A partir de la
identificacion de los
principios, valores,
habilidades cognitivas,
sociales y el trabajo
comunitario el
yofueraima valora los
conocimientos
adquiridos del NNJ
€omo un proceso de
diélogo y escucha
constante en donde los
abuelos y abuelas
acompariaran, con el
animo de aconsejar
desde la palabra de
sabiduria para que
continGe su proceso de
aprendizaje.

Esta permite reconocer
las fortalezas y areas de

Respeto

Estimar

Querer

Apreciar

Reconocer

Aceptar

Evaluacion Integral
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oportunidad de los NNJ
con el objetivo de
acompafiar y mejorar el
proceso formativo.
Pasos para valorar:
revision -> analisis ->
ajuste

Competencias: culturales
e interculturales,
comunitarias y sociales,
ambientales,
mateméticas, laborales.

Formacién a
Formadores

Su objetivo es fortalecer
la educacion propia,
reconociendo las
necesidades educativas a
través de espacios
comunitarios que
apoyen el proceso
formativo de los nifios,
nifias y jovenes y el
aprendizaje de la lengua
propia. Esta orientado a
la apropiacion y
fortalecimiento de la
lengua materna para
potenciar la autonomia,
recuperando y
afianzando la
cosmovision de cada
pueblo, para generar
procesos de

Un formador debe:Estar vinculado a la tradicion culturalSer un lider e
investigador orientado por las Autoridades TradicionalesClasificacion
Valorativa:OnodeNue OnodeJabo Onode
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descolonizacion. Como
formador intercultural,
debe continuar
preservando y
fortaleciendo los
conocimientos culturales
y las tradiciones
enmarcadas en la
espiritualidad y también
la formacion
convencional, que
contribuya al
enriquecimiento de las
habilidades y
capacidades de los
estudiantes

Proyectos
Pedagogicos

Proyeccion de un
conjunto de ideas y
metodologias que
promueven el
fortalecimiento de los
saberes propios.
Funciona como insumo
para nutrir la
consolidacion dela
malla curricular

Sirven como rutade
formacion para que los
yofueraima ideen
metodologias e ideas
para trabajar desde los
diversos campos de
conocimiento propio.
Responden a las

Liderazgo

Apropiacion

Reflexion critica

Avrticulacion y participacion comunitaria en torno a la educacion propia
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necesidades educativas
planteadas por la
comunidad.

Articulan la educacién
propia y convencional
generando espacios y
metodologias
interculturales de
ensefianza y aprendizaje
Promueven la
investigacion y
pensamiento critico en
los yofueraimas y demas
miembros de la
comunidad educativa.

1. Dimension
epistemoldgica

2. Dimension de
sistematizacion
pedagogica

Didactica

1. Mdsica

2. Danza
3. Artesania

Vivenciar la cultura y sus
manifestaciones
cotidianas a través de
una serie de elementos,
métodos, herramientas y
estrategias que se
utilizan para ensefiar,
sean fisicas, intelectuales
0 espirituales.

Enfoques didacticos:

1. Aprendizaje a través
de la vivencia

2. Aprendizaje a través
del consejo

Amor

Consejo

Transmision de la palabra
Humildad

Alegria
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3. Aprendizaje de
acuerdo al género

4. Aprendizaje integrado
5. Aprendizaje a partir
de investigaciones
locales

Calendario
Ecoldgico

Instrumento del
moniyamena "vivir en
abundancia"Instrument
o de construccion del
conocimiento

MoniyamenaSabiduriaTransmision de la palabra acorde al tiempo y al
espacio

Como se puede ver en la tabla anterior, el concepto orientador de calendario ecoldgico es transversal a las tres categorias de analisis. Esto nos da un primer
lineamiento frente a la relacion que existe en términos de tiempo, espacio e identidad para el pueblo. El calendario ecoldgico para el pueblo mirui muina
se convierte en raiz estructurante de la vida en armonia con la naturaleza. EI moniyamena o vivir en abundancia como principio del pueblo marui muina
plantea un precedente significativo en donde se puede plantear un punto de partida para los analistas de politica publica intercultural que hace necesaria una
perspectiva integral del sistema educativo indigena. Ahora bien, otro de los aspectos transversales y que es posible identificar en la categoria de identidad
con el concepto de pedagogia propia es la guia de las tres plantas sagradas jibie, diona y fareka. Cada una de estas plantas tiene un significado espiritual y
material dentro de las dindmicas del pueblo mdrui muina; como bien se resalta en el mito de origen, diona aparece como hijo del padre creadorcon el fin de
ensefar a la tercera generacion las herramientas para vivir en armonia con seres humanos y no humanos en el territorio. En el caso de jibie hacemos referencia

a la palabra del hombre puesta en el espacio del mambeadero, espacio fundamental para la ensefianza y transmision de saberes desde
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una asignacion de roles por género. Fareka, es la representacion de la mujer quien, a través de la preparacion y transformacién de los alimentos, pone su

palabra de sabiduria en el espacio del mambeadero como reflejo y significado de la vida desde el fogon (fuego).

En cuanto a los ciclos de aprendizaje, se destaca la sincronicidad con el calendario ecoldgico dado el entendimiento y conocimiento que debe tener el
yofueraima a la hora de transmitir un saber. En un primer momento, en relacion a la época del afio. Como se describié en el apartado de calendario ecoldgico, a lo largo de

las tres temporadas, existen momentos y conocimientos especificos que solo se pueden abordar en esta época. En segundo lugar, cada uno de los tres ciclos debe corresponder
con la manifestacion de la naturaleza en el territorio mdrui muina para que exista armonia en el proceso de ensefianza y aprendizaje. En tercer lugar, se parte de que cada
uno de los ciclos comprende una etapa significativa en el proceso de ensefianza del NNJ, por lo que las dindmicas que se den a nivel familiar, comunitario y profesional debe
tener en cuenta las alteraciones producto del impacto del cambio climético, dindmicas externas de los NNJ y la misma dindmica que se da en términos sociales, culturales y

politicos en el territorio.

Los espacios de aprendizaje, dentro de la categoria de espacio, dan cuenta del caracter comunitario y territorial que brinda conocimientos interculturales para
una formacion integral. Es a través de la vivencia y experiencia sensible, de la mano del consejo de sabedores y sabedoras en donde los NNJ formaranun
caracter enfocado al conocimiento experiencial generando reflexiones, métodos y conclusiones propias de un razonamiento critico y sensible. Espacios como
la jofo ananeko (casa de pensamiento) empiezan a integrar espacios de caracter comunitario en el proceso educativo, dando un sentido profundo dado el
sentido y materializacion del pensamiento murui muina en el plano terrestre para la apropiacion identitaria en relacién armdnica con la madre tierra. De igual
manera, espacios como el hogar, el fogon, la chagra, los rios, cafios, lagunas, caminos y la selva se integran como centros de ensefianza y aprendizaje que
poseen didacticas de aprendizaje propias; como bien se puede evidenciar en el concepto de didactica, el pueblo ha clasificado los aprendizajes a partir
de la vivencia, el consejo, la asignacion de género, y el aprendizaje integrado, los cuales también se pueden detallar en el apartado descrito en el capitulo
4,
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Es posible también identificar la relacion de los cuatro pilares de conocimiento con el espacio de aprendizaje de la jofo ananeko. Cada uno de estos pilares
se integrd de manera estratégica realizando una sintesis a partir del primer pilar yua buinaima de donde se desprenden los ejes de conocimiento ufiua uai, que
hace referencia al aprendizaje y conocimiento del kai uai, o lengua materna; enie zedajano uai, haciendo referencia al conocimiento y manejo del
territorio, manora uai, que refiere al conocimiento de la naturaleza, sus diferentes niveles o capas y los usos medicinales y alimenticios que esta contiene y, por
ultimo, fakadua uai, el cual se remite al arte del conteo y el pensamiento 16gico. Por dltimo, y no menos importante, se resalta nuevamente la relacion integral

entre los diferentes niveles de existencia en cada uno de los ejes de conocimiento: espiritu, cuerpo, comunidad, territorio y cosmos.

Dado que el pueblo marui muina considera su pedagogia propia e intercultural, se integran los conceptos de procesos educativos, proyectos pedagdgicos
culturales y formacién de formadores, los cuales dan cuenta de dindmicas externas que se han integrado en el territorio y que plantean necesidades
pedagdgicas y comunitarias de manera transversal. En el caso de los procesos educativos, se describe la integracion y necesidad que manifiestan las
comunidades en torno a la promocion de iniciativas productivas, sociales y/o culturales en donde se relacionen conocimientos propios y convencionales
para dar respuesta a necesidades comunitarias plasmadas en los planes de vida. De otro lado, los proyectos educativos culturales y formacion de
formadores, como una herramienta de apoyo, principalmente para los yofueraimas, se proponen capacitarlos y brindarles herramientas con miras a orientar
una educacion por proyectos, caracteristico de modelos pedagdgicos alternativos para la investigacion y reflexion en torno a estrategias y didacticas de

ensefianza en sus comunidades. En cuanto a la formacion de formadores se plantea un perfil que comparte competencias tanto tradicionales como
convencionales, promoviendo en los yofueraimas el sentido de apropiacion, liderazgo y amor por su profesion y su misionalidad como lideres

pedagogicos dentro de su comunidad integrando herramientas tecnoldgicas de manera innovadora en sus dinamicas de ensefianza.
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Por ultimo, es posible evidenciar dentro de la categoria de andlisis de valoracion el aporte en términos de proceso de ensefianza y aprendizaje, que propone
el pueblo mdrui muina para su componente pedagogico. Partir de la identificacion de principios, valores, habilidades cognitivas sociales y el trabajo
comunitario que el NNJ desarrolle en su proceso de aprendizaje y ensefianza presenta otros aspectos a tener en cuenta. Valo res como el respeto, querer,
aprecio y aceptacion dentro de un proceso de valoracidn del aprendizaje del NNJ dancuenta de que la valoracion planteada por el componente pedagogico
sobrepasa la evaluacion de competencias y se concentra en el reconocimiento, respetoy acompafiamiento por parte del yofueraimay del moo uruki (consejo
de ancianos) en un proceso constante de dialogo y escucha para aconsejar desde la palabra de sabiduria para que continde su proceso de aprendizaje. Si bien,
se exponen competencias de tipo cultural, intercultural, comunitarias, sociales, ambientales y laborales, el sentido de competencia no hace referencia

explicitamente al &nimo de superar a otro mas que asi mismo.
LA INSTITUCIONALIDAD

Las instituciones y sus diferentes espacios también fueron claves para abordar el analisis anteriormente expuesto. A lo largo del capitulo 2 y 3 se dio paso a
un contexto historico de la configuracion espacial de la region Amazonica colombiana, especificamente de la regioén noroccid ental, para posteriormente
abordar el proceso histdrico de la educacion indigena propia y los retos que ésta enfrenta en el disefio de la politica pablica del SEIP. Para ello, se recogi6 la
experiencia producto del trabajo de campo realizado como voluntaria para la OPIAC durante octubre de 2019 y junio de 2021 en sesiones de
CONTCEPI, dando a conocer el panorama nacional de las instancias de participacion que tienen lideres amazdnicos para el posicionamiento de un capitulo
amazonico dentro de la politica pablica del SEIP. Seguido de esto, se dio a conocer el trabajo de campo realizado en consenso y coordinacién con la
Asociacion ACILAPP con el fin de consolidar el componente pedagdgico, uno de los componentes que conforma el Proyecto Educativo Comunitario
del pueblo murui muina del municipio de Puerto Leguizamo, Putumayo. Del contexto mencionado es importante tener en cuenta que las dindmicas

poblacionales y de colonizacion en el bajo Putumayo evidencian un reto en términos de despertar cultural tras eventos de colonizacion y
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exterminio. A lo largo de las descripciones detalladas realizadas por sede educativa, es posible evidenciar los diferentes sentidos identitarios y culturales en
proceso de revitalizacion cultural que plantean retos de proceso organizativo y educativo con el &nimo de fortalecer la identidad del pueblo mdrui muina

del municipio de Leguizamo.

No obstante, el proceso del pueblo Murui Muina de Leguizamo mantiene sus bases organizativas y politicas con el fortalecimiento de la ACILAPP,
logrando la titulacién de reservas, posteriormente titulado como Resguardo Alto Predio Putumayo. Simultdneamente, se vienen gestando procesos
politicos organizativos internos producto del impacto de la Constitucién del 91, dando cuenta de la transformacion del etnénimo indigena y las
implicaciones que éste ha tenido frente al disefio de politicas publicas en el pais. En consonancia con lo anterior, exponer el contexto y proceso educativo
indigena del pueblo Murui Muina del municipio de Leguizamo permite dar luces frente a las transformaciones que se hacen necesarias desde la
institucionalidad con el fin de garantizar el derecho a la educacion indigena propia. El trasegar que ha adquirido el pueblo Marui Muina de Leguizamo frente
a su educacién es una experiencia que se abre al didlogo de saberes con pueblos de otras regiones de la Amazonia para transformar las dindmicas
institucionales con tal de que éstas identifiquen las particularidades, retos, obstaculos, fortalezas y ventajas dentro de los procesos que implican garantizar

una educacidn indigena propia de calidad que corresponda con la significacion del tiempo, espacio e identidad Mdrui Muina.

Partir del mito de origen es uno de los fundamentos esenciales para el pueblo Marui Muina. Si bien, la oralidad ha sido una de las constantes en la
transmision del conocimiento y el quehacer en el territorio, la interculturalidad entre la institucionalidad y el pueblo han hecho necesaria su escritura con el
fin de dar a conocer su interpretacion sobre el mundo; su ontologia en torno al ser y hacer del Mdrui Muina en este plano material. En el mito de origen
también es posible identificar la dimensidn espiritual, dimensién que corresponde al sistema de creencias de la comunidad de sentido y que se hace

transversal a su vivencia y practica cotidiana en el territorio.
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“Después les dijo: “les voy a entregar un territorio a cada uno, vayan hagan sus casas y practiquen el conocimiento que se les entrego segun su idioma y su
entendimiento. Pero no se vayan a confundir y se vaya a creer que uno es mas que otro. Porque uno es el que les hablay una es su palabra, uno es el mandato para
ustedes, por lo tanto, todos son vistos con los mismos ojos del Creador”” (citado por la investigadora)

La distribucion territorial que se sustenta en el mito de origen de la mano de los acuerdos ancestrales narrados por las autoridades tradicionales en el espacio
del mambeadero dan cuenta de las dinamicas de poblamiento y la posterior transformacion producto de la época de la Colonia liderada por los misioneros y
la llegada del terrateniente cauchero peruano Julio Cesar Arana al territorio ancestral del pueblo Mdrui Muina.

“Este mandato del Creador es la manifestacion de su hijo Diona, quien trae la nueva palabra con la que nuestros ancestros sequirian el caminar. No es que el primer Mandato
del creador fuera equivocado, fue el mal uso de la palabra y el conocimiento que le dieron nuestros ancestros lo que desatd el desorden. Entonces, como parte de la comprension de las

debilidades del ser humano, Diona nace para dar el direccionamiento para que nuestro pueblo camine generacion tras generacion de la mano del Creador.

La blsqueda de nuestros ancestros por medio de Diona, nos llevd a encontrar la manera de interpretar y manifestar ordenadamente el gobierno propio a través de cuatro lineas

de conocimiento denominados: Yua Buinaima; Zikida Buinaima; Noinui Buinaima y Menigi Buinaima.” (citado por la investigadora)

Es muy importante en éste apartado del mito de origen resaltar como, por medio de la planta sagrada de Diona, se ha gestado tanto la distribucion territorial
de los cuatro dialectales y, al mismo tiempo, la entrega de las cuatro lineas de conocimiento para ejercer la gobernabilidad sobre su territorio. A partir de
estas instrucciones el pueblo Mdrui Muina sustenta su ascendencia, distribucién y dindmica de poblamiento y manejo sobre el territorio amazdnico.
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De otro lado, las probleméticas identificadas en el Plan de Vida se mantienen vigentes hasta la fecha. Los conflictos territoriales internos y externos en manos
de la entrada y conformacion de nuevas agrupaciones ilegales impactan directamente las estructuras organizativas de las comunidades en cabeza de sus
gobernadoresy autoridadestradicionales. El aumento de la deforestacionpara la siembra de cultivos ilicitos y la vocacionganadera ha traido consigo un alza
en la desercion escolar, puntualmente con los jovenes que realizan su transicion de 8vo grado a 9no dada la ausencia de estos grados en las instituciones
rurales. Igualmente, el desconocimiento de las autoridades tradicionales en su rol como lideres espirituales y del manejo del territorio debilita las estructuras

organizativas de las organizaciones generando nuevas l6gicas organizativas que se alejan de las dindmicas comunitarias propias de la regionamazoénica.

Cada uno de estos insumos nos brindan elementos de analisis que deben ser tenidos en cuenta a la hora de pensar una posible propuesta de articulacion de
la politica pablica del SEIP en la region. Asi las cosas, es posible identificar tensiones frente a la experiencia adquirida mediante los decretos 2500 y 1953
respecto a la autonomia de los pueblos indigenas sobre el libre desarrollo de su educacion propia. En el espacio de la CONTCEPI fue posible identificar la
tensién entre los pueblos amazonicos y los pueblos andinos, principalmente el pueblo nasa del Cauca, el cual viene liderando su propuesta de educacién

propia desde los afios 70y el cual mantiene un posicionamiento y liderazgo en la CONTCEPI.

La emision del decreto 1953 como decreto de ruta de la institucionalidad — y en este caso para la educacién indigena propia — para con los pueblos
indigenas afecta directamente a los pueblos indigenas amazdnicos en la medida en la que cada una de las caracteristicas y significados alrededor de los
valores, sentimientos y creencias del pueblo Murui Muina no corresponden con los lineamientos dados bajo este decreto. En este sentido, esta investigacion
sustenta a partir del trabajo de campo realizado en el municipio de Puerto Leguizamo un capitulo amazénico que se hace necesario dadas las condiciones
geograficas, sociales, historico — politicas y demas que requieren de una atencion y abordaje desde la implementacion de la politica pablica con pinzas tal

y como se ha evidenciado en este trabajo de investigacion.
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Los diferentes significados dados a los conceptos orientadores abordados para la construccion del componente pedagdgico demuestran como ante el blindaje
jurisprudencial para la educacion, el hecho de concebir un rio o quebrada como espacio de aprendizaje; que se discuta frente a conceptos como evaluacién
y/0 valoracion; que se articulen procesos educativos como parte del proceso educativo comunitario. De igual manera, las experiencias a partir de los
testimonios de las y los delegados indigenas ante la CONTCEPI permiten asegurar las diferentes problematicas y obstaculos que han tenido los pueblos a la
hora de ejecutar un proyecto con un intermediario, haciéndose necesaria una mejoria frente a los canales de comunicaciony el uso del lenguaje que permita
generar un flujo de comunicacion en donde se reconozca el enfoque diferencial para los procesos de los pueblos originarios y la claridad en términos de ruta
administrativa para dar continuidad a la garantia del derecho por la educacién propia.

Ahora bien, en la descripcion del componente pedagégico fue posible observar que entre las diferentes comunidades se plantean diferentes prioridades. En
el caso de la comunidad de Refugio, espacios como la maloca y la chagra se consideran como los espacios de aprendizaje en donde mas se llevan a cabo
ejercicios de educacion propia. En el caso de la comunidad de Bellavista, el deporte y la cancha como espacio de aprendizaje prevalece sobre otros espacios.
Esto, precisamente da cuenta del como las diferentes comunidades a partir de sus contextos espacio temporales empieza a identificar espacios de aprendizaje
que pueden ser integrados dentro del proceso de educacion propia. A partir de la identificacion de practicas educativas y didactica se dieronlos primeros
pasos para el aprovechamiento del espacio de aprendizaje para el fortalecimiento cultural de las y los nifios marui muina. En el caso de la comunidad de
Yarinal, el espacio de aprendizaje que mas sobresalié fue el de la iglesia. El relacionamiento que mantiene la comunidad y el Cabildo principalmente
con La Misién de la Consolata con sede principal en el vecino pais, especificamente en la comunidad de Soplin Vargas. En el momento de la definicion
de éste espacio de aprendizaje, se generd una reflexion en torno al valor espiritual que aporta la religion cat6lica para esa comunidad.Razon por la que
se enfocan muchos esfuerzos alrededor de la Iglesia y de las fechas de celebracion relacionadas con la religion cat6lica. Esta particularidad, dado el contexto
histdrico expuesto hace manifiestas las infinitas posibilidades que pueden existir frente a un contexto de persecucion y exterminio que ahora se recoge
bajo un discurso renovado y co-nacido de las manos de los pueblos originarios.
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Este trabajo de investigacion tuvo como propésito brindar unlugar de enunciacion del pueblo marui muina del municipio de Puerto Leguizamo, Putumayo
con el fin de posicionar su discurso, cosmovision y cosmologia como fundamente de su proyecto educativo comunitario en blisqueda de fortalecer la cultura
propia y dar frente a los retos de un mundo globalizado y enajenado. A partir de la delimitacién y breve acercamiento del contexto histérico en la regién,
ademas de su proceso educativo, da cuenta de un sinndmero de migraciones forzadas que vivieron los pueblos originarios en la region,
profundizandose asi relaciones de mestizaje y debilitamiento de los saberes, usos y costumbres del pueblo mdrui muina. No obstante, los liderazgos y
organizacion politica por parte del pueblo mantienen como prioridad el proceso educativo de educacion propia, de tal manera que en el relevo generacional

se mantenga aln viva la identidad desde cualquier lugar en el que se esté.

Si bien Colombia funciona bajo un sistema descentralizado, la descentralizacion en el pais esta llevando a las instituciones departamentales y municipales
a una situacion complicada dado el cuello de botella ante la ausencia de personal idéneo para abordar esta area. En este sentido y dada la experiencia que
viene teniendo la Institucionalidad con los 9 pueblos que habitan en el departamento, se espera que la normativa y administracion de las Canastas

respectivas, sirva como experiencia frente a futuras contrataciones con la entidad.

Frente a la posibilidad de que el SEIP sea una politica publica intercultural se plantean diferentes retos. EI marco juridico y jurisprudencial alrededor de la
educacion propia en Colombia garantiza una autonomia y administracién de la misma, no obstante, la articulacién multiescalar no ha permitido generar
procesos armoénicos 0 comprensivos con las dinamicas otras de los pueblos originarios de cara a la implementacion de su Sistema Educativo Indigena Propio.
En ese mismo sentido, internamente, las dinamicas que se han generado hacia la politizacion de la educacién propia ha distanciado a las cabezas del proceso
educativo, descuidando lo esencial. La fuerza del trabajo no a costa de la remuneracién econdmica, sino del coraz6 n. Es aqui cuando la espiritualidad como
concepto fundante frente a la triada de sentido justicia — conocimiento — espiritualidad en donde abordamos las dimensiones fisicas, mentales y espirituales

dentro del proceso educativo para el pueblo mirui muina, rompe con el molde del sistema educativo occidental.
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En términos administrativos, la creacion de instancias como la Mesa Permanente de Concertacion, la Comision Nacional del Trabajo para la Concertacion
de la Educacién Propia Indigena, la Mesa Técnica Amazdnica, entre otras instancias a nivel nacional e internacional, han incrementado el nivel de
participacion. No obstante, el hecho de alejarse de sus territorios para atender las instancias de participacion debilita procesos locales. Dada esta situacion,
se plantea la necesidad de fortalecer la educacion indigena propia con el fin de fortalecer los conocimientos, usos y costumbres de su identidad mdrui muina

y contar con un relevo generacional para la preservacidn de la cultura en el espacio/tiempo.

Si bien, la interculturalidad se presenta como concepto emancipador y transformador, se hace necesario ahondar en la fundamentacion politica de este
concepto frente a las implicaciones juridicas que pueda llegar a tener en la demanda por la garantia de sus derechos como pueblos originarios. En el caso de
los funcionarios de la institucionalidad, se hace necesario reevaluar la estructura misma del Estado con el reforzamiento de niveles de participacion directos

aquienes se veran impactados con el objeto de la politica publica.
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5.1.1 Recomendaciones

Es necesario reactivar la Mesa Técnica de Educacion en el departamento del Putumayo como instancia de didlogo, concertacion y seguimiento de
la educacidn indigena propia en el departamento en el marco de los decretos vigentes y en la negociacién del capitulo amazdnico propuesto en la
Politica Publica del SEIP.

En el marco del decreto 2500 y 1953 se sugiere establecer una ruta administrativa que permita a los pueblos indigenas realizar un seguimiento sobre
su proceso y, de igual manera, remitirse a la Mesa Técnica de Educacion como instancia de dialogo y concertacion con la Institucionalidad frente
al conocimiento y consolidacion de sus procesos educativos propios.

Asi como el pueblo marui muina del municipio de Leguizamo presenta una inmensa diversidad en cuanto a los contextos en donde se regenera su
historia y aportes para la consolidacion del Proyecto Educativo Comunitario. Desde el territorio se hace una especial reflexion en torno al
reconocimiento de la diferencia sin un interés por dominarla sino por dialogar con ella en blsqueda de lo comun, la pervivencia de los pueblos
originarios de acuerdo a sus usos, costumbres y autonomia como pueblos.

Se hace necesario realizar un ejercicio de empalme y retroalimentacion por parte de las comunidades educativas de los tres centros etnoeducativos
en relacion a los cuatro componentes del Proyecto Educativo Comunitario (PEC) con el fin de avanzar en la estructura final de éste.

El presente documento se considera como un primer acercamiento hacia la consolidacion del componente pedagdgico. No obstante, se requiere de
una revision detallada y concienzuda por parte de la comunidad educativa del 1.E.R.I D+ONA SAFIA con tal de que ésta se ajuste a su
contexto, practicas, usos, costumbres y necesidades dado el contexto dinamico propio de los procesos sociales.
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> Se espera gue con este insumo se avance en la construccion del modelo pedagogico del Proyecto Educativo Comunitario del pueblo Marui Muina
con el proposito de consolidar el modelo pedagdgico, la malla curricular y las estrategias metodoldgicas de ensefianza y aprendizaje.

> A partir de un marco intercultural, el disefio del componente pedagdgico parte del principio de complementariedad entre la educacion
convencional y la educacion propia. Por ésta razon se realizd un ejercicio de analisis y unificacion de criterios a partir de la informacion recogida
en cada una de las sedes educativas filiales a la I.E.R.l D+ona Safia y los insumos documentales, juridicos y normativos que legitiman y legalizan
la autonomia de los pueblos indigenas para decidir sobre la finalidad, misionalidad y visién de su educacion.

> Se recomienda la integracion y participacion activa de mas mujeres indigenas en el marco de la construccion del Proyecto Pedagdgico Comunitario,
especialmente para el disefio metodoldgico de ensefianza en los primeros ciclos de aprendizaje de las y los nifios del pueblo Marui Muina y para la
ensefianza de la lengua propia.
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