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Resumen

Este trabajo se centra en la sistematizacidn de una experiencia como modalidad de
investigacion, vivida en el marco de la pasantia nacional en el Colegio Agropecuario del Pueblo Totord,
Vereda Betania en el Cauca colombiano; en dicho ejercicio se realizé una observacidn de la propuesta
del Plan de Vida del pueblo Totord. Dicho plan de vida esta fundamentado y soportado en los usos, las
costumbres y las creencias locales, convirtiéndose en politicas propias del territorio, con el fin de
fortalecer el camino marcado por los mayores y ancestros para vivir en armonia, mantener la identidad,
la familia, la comunidad y defender su cosmovision. Por lo tanto, el Plan de Vida es el eje principal del
pueblo Tontuna ya que garantiza su pervivencia, su territorio, su identidad, su salud, su educacién y el

gobierno propio.

La modalidad de investigacion escogida es la sistematizacion de experiencias significativas, en
este caso, desde el analisis de las entrevistas realizadas en el territorio a diferentes actores educativos
de la ciudad de Popayan en el cauca colombiano, el colegio rural del pueblo Totord, el Consejo Regional
Indigena del Cauca CRIC, la Universidad Auténoma Indigena Intercultural, La asociacidn Indigena del
Cauca ASOINCA. Se tienen en cuenta las fuentes de informacidn: entrevistas, diario de campo, registro

fotografico y de audio y testimonial.

Palabras clave: Educacion, lengua ancestral, revitalizacion de una lengua ancestral,

decolonialidad, pervivencia.
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Abstract

This work focuses on the systematization of an experience as a research modality, lived within
the framework of the National Internship at the Agricultural College of the Totoré people, in the village
of Betania in the Colombian Cauca; in this exercise, an observation of the proposal of The Life Plan of the
Totord people was made. This plan of life is based and supported by local customs, Customs and beliefs,
becoming policies of the territory, in order to strengthen the path marked by elders and ancestors to
live in harmony, maintain identity, family, community and defend their worldview. Therefore, the Life
Plan is the main axis of the tontuna people since it guarantees their survival, their territory, their

identity, their health, their education and their own government.

The chosen research modality is the systematization of significant experiences, in this case, from
the analysis of interviews conducted in the territory with different educational actors from the city of
Popayan in Colombian cauca, the Rural School of the Totord people, the Indigenous Regional Council of
Cauca CRIC, the Intercultural Indigenous Autonomous University, the indigenous Association of Cauca
ASOINCA. Sources of information are taken into account: interviews, Field Diary, photographic and audio

record and testimonial.

Keywords: Education, ancestral language, revitalization of an ancestral language, decoloniality,

survival.
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Introduccion

Tontotuna no totoré lucha por pervivir de un pueblo y su lengua

En este documento se emplearan inicialmente las dos expresiones por las que se identifica a los
habitantes del pueblo Totoré, dichas denominaciones tienen que ver con la tradicién oral y, por
supuesto se han mezclado con elementos que tienen su origen en la religidn catdlica y en el intercambio

con el hombre blanco; dichos relatos son los siguientes:

El primer relato fue dado en el mes de noviembre de 2011 por Luis Hernan Sadnchez quien a su

vez lo escuché en su infancia de su abuela Barbara Benachi

"Cuentan que anteriormente la comunidad indigena era dominada por la religién catdlica y que
en esas épocas la ciudad de Popayan iba a ser construida en el sitio que hoy conocemos como la laguna
de Calvache. Entonces los curas les decian a los indigenas que en semana Santa no se podia trabajary
los engafiaban diciéndoles que si lo hacian los palos sangrarian, que los animales hablarian si se les
pegaba y muchas otras restricciones que nuestros mayores cumplian al pie de la letra. Sin embargo,
existian indigenas que no eran creyentes de esta nueva religion e hicieron caso omiso a las restricciones
de los curas y se fueron a trabajar, una mafiana en donde iba a ser la ciudad de Popayan. En ese instante
canté el chiguapo que es un ave también conocida como la mirla negra que es sindbnimo de mal agliero y
ellos dijeron que les iba a ir mal. Luego los indigenas al estar trabajando en Calvache, empezé a llenarse

de agua y todo lo que se estaba construyendo ahi se volteé y los indigenas se convirtieron en ranas.
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De pronto sale una serpiente y empieza a comerse todas las ranas, pero sélo unas ranas
sobrevivieron y escaparon hasta llegar al cerro del gallinazo donde se convirtieron en piedra una
mirando hacia occidente y la otra hacia oriente. Pero antes de este suceso las ranas procrearon y dieron
origen a los indigenas Tontotuna que es el nombre ancestral y no el de Totord, pues la palabra Totordé no

existe en la lengua materna".

En tiempos de los relatos el territorio no tenia divisiones geograficas ni lineas fronterizas, por el
contrario, el territorio fue acomodado por los seres sagrados para el desarrollo y la proteccidn de la vida
del pueblo originario, pero hoy en dia la realidad es diferente; el territorio ya no es de manera total del
pueblo Totord y como ya lo mencioné ni siquiera el nombre del pueblo es propio, como lo explica el

siguiente relato:

"Cuentan los mayores que en el sitio de salado blanco existian dos piedras en forma de rodillas
ubicadas en una lomay como rodilla en lengua Nam Trik se dice "tonto" y loma se dice "tuna", por esta
razon se toma el nombre de tontuna. Ademads, en ese sitio existia antiguamente una mina de sal en
donde los indigenas de otras partes venian por este producto. Este sitio se convirtié en un centro de
encuentro para realizar trueques, entonces la gente empezd a decir vamos para Tontotunay los

espanoles al no poder pronunciar este término impusieron el nombre Totoré".

Posterior a esta explicacion y con el animo de ser coherentes con la intencién de recuperar los
elementos linglisticos propios de la lengua Nam Trik, en adelante nos referiremos a este pueblo

ancestral como Tontotuna y no Totord.
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CAPITULO |

1 Pueblo Tontotuna: Lucha por la pervivencia
Teniendo en cuenta que la intencién del pueblo Tontotuna en la lucha por la pervivencia incluye la de su
lengua ancestral, se retoma esta como un legado fundamental para el estado colombiano, que tiene que
ver con la legitimacidn de las lenguas indigenas y criollas en la constitucion Politica de Colombia de
1991. Desde el inicio se entiende esta lucha por la lengua propia como el punto de partida en favor de la
supervivencia de las culturas originarias del pais. Por tal motivo buscamos tener una visiéon de conjunto
sobre las propuestas de trabajo realizadas por las comunidades autéctonas y sus desarrollos culturales
frente a la influencia de la cultura dominante. Es por lo tanto imprescindible reconocer el proceso
histdrico que han emprendido los pueblos ancestrales y en este caso particular el pueblo Tontuna,
desde sus fuerzas histéricas y sociales, acerca de la evolucidn de las culturas minoritarias, para asi poder
definir unas coordenadas mas precisas, que nos ayuden establecer la necesidad urgente del

fortalecimiento y desarrollo de su lengua propia, el Nam Trik.

La lengua Nam Trik y la lengua awa pit forman la rama nortefia de la familia Barbacoa; esta
lengua es hablada en diferentes partes del Departamento del Cauca con diferentes grados de vitalidad:

Guambia, Totord, Ambald, Quizgd y la Maria-Piendamé.

El grupo humano que Habita en el resguardo de origen colonial, denominado Totord, con un
area de 3.406 hectareas y una poblacidn estimada en 6.289 personas. El municipio de mayor

representacidn para este pueblo indigena es Totord Cauca y la ciudad de Popayan.

El Censo DANE 2005 reportd 6.289 personas auto reconocidas como pertenecientes al pueblo

Totord, de las cuales el 50,1% son hombres (3.153 personas) y el 49,9% mujeres (3.136 personas). Este
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pueblo indigena se concentra en el departamento de Cauca, en donde habita el 98,6% de la poblacidn.
Le sigue Valle del Cauca con el 0,8% (50 personas) y Bogota con el 0,2% (13 personas). Estos dos
departamentos y la capital concentran el 99,6% poblacional de este pueblo. Los totord representan el
0,5% de la poblacién indigena de Colombia, que de acuerdo al DANE es de 1.392.623 personas. La

poblacion Totoré que habita en zonas urbanas corresponde al 12,8% (806 personas).

De acuerdo con el Censo (DANE, 2005) el porcentaje de poblacion totord que no sabe leer ni
escribir es del 16,4% (1.032 personas), del cual la mayoria son mujeres, con un 54,6% (563 personas).
Por otra parte, 593 personas, el 9,4% del total, manifestaron haber tenido dias de ayuno con una comida
al dia en la semana anterior al Censo; cifra inferior al promedio nacional de poblacién indigena que
evidencid una situacién mas precaria al respecto con un reporte del 17,03% (23.7140 indigenas). Las
mujeres totord tienen una mayor participacion en este indicador con el 52,1% (309 personas). En cuanto
al estado de la lengua nativa del pueblo Totord, visibilizan el peligro de extincién en el que este idioma
indigena se encuentra con un 11,1% de hablantes (695 personas) sobre el total de la poblacion, en

donde los hombres son mayoria con el 55,3% (384 personas)

El primer elemento de contraste, lo podemos encontrar con la constitucidén de 1886, que
caracteriza la nacién colombiana sobre la errénea base de la tradicidén hispana, catdlica y hablante del
castellano (“Una sola raza, una sola lengua, una sola fe”). La nueva carta magna de 1991 considera al
pais, en su articulo 7, como una nacién pluriétnica y pluricultural:

“El Estado reconoce y protege la diversidad étnica y cultural de la Nacidén Colombiana”.

Y en su articulo 10 establece:
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“El castellano es el idioma oficial de Colombia. Las lenguas y dialectos de los grupos étnicos son
también oficiales en sus territorios. La enseflanza que se imparta en las comunidades con tradiciones

linglisticas propias sera bilingte.”

Esta posibilidad emanada desde la constitucion politica, nos invita a reflexionar sobre la
situacion actual de las lenguas indigenas y sus hablantes, en lo que respecta a las politicas lingliisticas
sugeridas, ya presentes en la carta magna pero aun lejos de ser asimiladas y aceptadas por el resto de la
sociedad nacional, mas aun cuando las nuevas generaciones de indigenas, abandonan sus territorios
ancestrales para ubicarse en las ciudades cercanas a sus pueblos y desde alli iniciar procesos de
desarraigo linglisticos y culturales. La precaria transmisidn de la lengua indigena a las nuevas
generaciones, la sustituciéon progresiva de la misma por lenguas hegemanicas y, en general, todo lo que
conlleva un proceso de cambio cultural y de mestizaje, se muestran como hechos que exigen imaginar
nuevos estudios y acciones linglisticas —escolares y extraescolares— sobre las lenguas minoritarias, el

contacto subordinado con el castellano como lengua mayoritaria y colonial.

Como hemos visto la ley de origen establece cual es la procedencia y la forma en que se debe
comportar el pueblo Totord para pervivir en el territorio de los mayores y las mayoras; dichas practicas
estdn grabadas en la memoria del pueblo ancestral y por lo tanto hacen parte de la vida cotidiana, con el

animo de establecer una armonia.

El plan de vida esta fundamentado y se soporta en los usos, las costumbres y las creencias, que
se van convirtiendo con el paso del tiempo en politicas propias que tienen como objetivo fortalecer ese
ideal originario que los mayores, los ancestros, fueron construyendo con el paso del tiempo con la

intencion de vivir en armonia, mantener la identidad, mantener la familia y la comunidad, defendiendo
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la cosmovisidn del pueblo Totord. Por esta razén el plan de vida es un eje fundamental para el pueblo
tontuna ya que su principal objetivo, ya lo hemos mencionado, es garantizar la pervivencia y otros

aspectos tales como el territorio, la identidad, la salud, el gobierno propio y por supuesto la educacion.

El Gobierno Propio, para el pueblo Totord es un concepto que no esta desligado de los aspectos
anteriores y lo podemos visualizar en primera instancia desde la organizacidn politico — administrativa
tradicional es decir, asi como existe el Gobierno Municipal, Departamental y Nacional, también ha
existido desde épocas inmemorables los Gobiernos Propios en cada una de las comunidades indigenas
gue han ejercido el control territorial segun los usos, las costumbres y bajo los principios de Unidad,
Tierra y Autonomia. Para los Tontotuna el Gobierno Propio es quien orienta a toda una comunidad con
sus propias leyes y costumbres, que se rige con la ley de origen y orienta con autonomia, justicia y
soberania. Los encargados de ejercer el Gobierno propio son la asamblea o comunidad, las autoridades
(gobernador y sus cabildantes) y las autoridades espirituales quienes han establecido politicas o
mandatos propios, algunas plasmadas en el Plan de Vida, que deben cumplirse y respetarse con el fin de

ejercer gobernabilidad en el territorio.

El proceso de elaboracidn del plan de vida entonces busca fortalecer todos los elementos
culturales, haciendo exigibles todos los derechos adquiridos a través de la lucha y aquellos derechos que
las leyes colombianas les han venido otorgando, por lo tanto, la pretensidén que se tiene es que el plan
de vida sea tenido en cuenta por las autoridades propias y por supuesto por las autoridades externas,
puesto que toda politica publica estatal debe respetar y aportar en el fortalecimiento del plan de vida de
los pueblos indigenas.

Sin embargo, existen varios factores externos que ponen en riesgo el plan de vida del pueblo

Totoro, a saber:
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1.1 El conflicto armado

Este factor es tal vez uno de los que mas ha azotado al pueblo Totoré: no sélo hablamos de
actividades bélicas, sino también de las amenazas, los intentos por despojar del territorio a sus
pobladores originarios, la ocupacion de sitios sagrados y publicos, los asesinatos de lideres comunitarios,
las masacres del pueblo ancestral y todo un ejercicio sistematico de intimidacidén para evitar que se
hagan las denuncias pertinentes ante las autoridades, obligando en muchos casos a que se den procesos

de abandono del territorio.

Uno de los elementos que mas agrava esta problematica tiene que ver con la disputa entre las
fuerzas armadas del gobierno y los grupos ilegales al margen de la ley. Se debe entender que la guardia
indigena es la encargada de ejercer control y cuidado sobre el territorio y las personas para garantizar la

convivencia entre los diferentes actores del conflicto al interior del territorio.

1.2 El desplazamiento
En escenarios nacionales y extranjeros se habla de manera frecuente acerca del desplazamiento forzado
que sufren diferentes grupos sociales en Colombia y que tiene como consecuencia la salida de cientos

de miles de pobladores de sus lugares de origen.

Para el pueblo ancestral Totord, dicho proceso de desplazamiento se da basicamente en tres
casos; el primero de ellos tiene que ver con la imposicién de abandono del territorio como Unica medida
para salvaguardar la vida; la segunda sucede cuando los actores del conflicto armado (ejército nacional y
guerrilla), realizan reclutamiento de los jovenes indigenas; y una tercera forma tiene que ver con la

prohibicion de transitar de manera libre por el territorio.
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Pero el desplazamiento no solamente se da por el conflicto armado, es importante tener en
cuenta que el gobierno nacional en la implementacion de diferentes politicas publicas excluye a las
comunidades ancestrales al no tenerlas en cuenta y se realizan procesos tales como las concesiones
mineras, y otras formas de explotacién de los recursos naturales, sin tener en cuenta que los pobladores

dependen del territorio y de la tierra para poder subsistir.

La falta de oportunidades de empleo también genera desplazamientos forzados ya que muchos

habitantes abandonan el territorio en busca de mejores oportunidades para ellos y para sus familias.

Pero uno de los desplazamientos mas graves tiene que ver con el proceso de aculturacion que el
pueblo ancestral viene atravesando, pues el intercambio de informacién que se da con la cultura
occidental trae consigo nuevas ideas y costumbres que han venido desplazando los saberes propios,
saberes que habian perdurado a través de muchas generaciones y que se han denominado

"desplazamiento ideoldgico y cultural”.
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CAPITULO II

2. Planteamiento del problema

Hace mas de tres lustros en el lejano 1986, se empezé a mencionar ante las autoridades
académicas nacionales la existencia de una lengua amerindia, en Totord Cauca, suroccidente de
Colombia.

El reducido niumero de hablantes de Nam Trik, nos permite ver que, a la fecha no existe un
consenso respecto al nimero exacto de hablantes de Nam Trik en el resguardo de Totoré. De acuerdo
con los datos recopilados durante el desarrollo del proyecto «Fortalecimiento del Proyecto Educativo
Propio del Pueblo Totord», en la actualidad hay cincuenta hablantes activos, mayores de cuarenta afios;
pero segun el Atlas de lenguas en peligro de la UNESCO, existen cuatro hablantes en el resguardo de
Totord y el peligro de desaparecer en el cual se encuentra esta lengua son los indicadores principales

que motivan este ejercicio investigativo.

En este territorio, el castellano ha desplazado al Nam Trik; en la mayoria de los dominios de uso
publicos, familiares y comunitarios, existe una ruptura en la transmisién intergeneracional y al menos

dos generaciones completas de monolinglies en castellano.

Esta lengua es considerada por la UNESCO como una lengua en situacion critica, es decir, en
ultimo grado antes de la extincion. A la fecha no existe un consenso acerca del nimero de hablantes de

la lengua Nam Trik en el resguardo de Totord, segin Landaburu (2000).1

L VER, Landaburu, J. (2000). Clasificacién de las lenguas indigenas de Colombia. En Lenguas Indigenas de
Colombia. Una visidn descriptiva. Bogota: Instituto Caro y Cuervo
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Existen cuatro hablantes activos; no obstante, segun los datos recopilados durante el desarrollo
del proceso de fortalecimiento del Proyecto Educativo Comunitario del Pueblo Totord, actualmente

existen alrededor de cincuenta hablantes activos con edades que superan los cuarenta afios.

El pueblo Totord experimentd un fuerte proceso de aculturacidn, reflejado en la pérdida de sus
principales elementos culturales. En la actualidad algunos pobladores luchan por tratar de recuperar
algunas de las tradiciones y concepciones del mundo, en un proceso que busca que la comunidad vuelva

a tener un sentido aborigen.

Pasados treinta afios, el pueblo Totoré ha trabajado constantemente en la recuperacién y
revitalizacién de su lengua y desplegado diferentes acciones basadas en métodos empiricos. Estas
acciones se desarrollan en tres frentes de trabajo que son: primero en la educacién formal, segundo en
la emisora comunitaria y de otro lado el fortalecimiento en el uso de la lengua, en una vereda muy

tradicional (Vereda Betania).

En todo el resguardo han fallecido en los ultimos diez afios gran parte de los adultos mayores
gue hablaban la lengua. Ellos durante la nifiez y adolescencia de sus hijos y nietos, hablaban su lengua
en la casa. De esta manera, los actuales Totord, que tienen mds de cuarenta afos, aprendieron el totord

en el medio familiar y hoy en dia lo entienden, aunque no lo hablan.

La regidn en la que habita el grupo indigena de Totoré estd situada en las estribaciones de la
cordillera central colombiana. Hacia la mitad del siglo XX, estos nativos fueron objeto de la expropiacion
fraudulenta de sus tierras por parte de hacendados, las cuales fueron convertidas en haciendas que

hasta ahora se traslapan con el territorio indigena.
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El pueblo Totord, en conjunto con las demas comunidades indigenas del Cauca se enfrentaron
durante la época de la conquista a los espafoles para proteger sus territorios y sus culturas, pero su
resistencia fue superada y se vieron obligados a retirarse. Los territorios se destinaron a la edificacién de
grandes haciendas agricolas o ganaderas, caracteristicas de la época. La explotacidn de estas haciendas
se hizo bajo el esquema de la esclavitud. Durante el periodo de la Independencia, este territorio
adquirié la condicién de municipio y se consolidaron los actuales resguardos indigenas en Totord,
Paniquita, Polindara, Jebala y Novirao. Sobre la historia de este pueblo la informacién es escasa, ellos
mismos afirman en su plan de vida que en la actualidad no hay comuneros y mayores que conozcan y

narren la historia totoro.

La historia los incluye cuando les fue entregado el afio de 1630 el titulo de su territorio, pero
exceptuando este tema, no figuran mayores datos que desarrollen lo ocurrido con ellos antes, durante y

después del proceso de conquista y colonizacion.

Ya para la segunda mitad de siglo XX se creia que los nativos de Totord, quienes trabajaban
como jornaleros agrarios, eran campesinos y no indigenas. Como un efecto del movimiento social
indigena, liderado por el Consejo Regional Indigena del Cauca CRIC desde la década de 1970, los Totord
empezaron a reivindicar ciertos aspectos sociales y culturales propios, entre ellos y, muy importante, la

persistencia de una forma particular de habla.

La estrategia de pervivencia, se fundamenta desde la transmisidn de saberes ancestrales,
estableciendo una relacién de complementariedad entre resistencia y educacion, por estar ligada a la
lucha, la reivindicacion, la recuperacion de tierras, la recuperacion de la lengua propia, las practicas

culturales, la musica, la danza, la organizacién, la comunitariedad, el buen vivir; algunas de estas
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consideradas acciones, ademas de herramientas o practicas, todas con el objetivo de generar procesos
politicos a lo largo de la vida, se ha ido constituyendo como una forma de legitimar la autonomia de los
pueblos, para la reafirmacidn y fortalecimiento cultural y la continua construccién de alternativas para la

pervivencia de los pueblos.
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CAPITULO IlI

3. Objetivos

3.1 Objetivo General

Sistematizar una experiencia del campo comunicacién-educacién-cultura para visibilizar la

extincién en curso del Nam Trik como lengua ancestral del pueblo Totoré.

3.2 Objetivos Especificos

Reconocer la importancia del uso de la lengua ancestral Nam Trik, para reivindicar su valor

cultural estratégico y social en la pervivencia del pueblo Totoré.

Revaluar la importancia de la subsistencia de la identidad étnica y cultural de los hablantes de la

lengua ancestral frente a la lengua dominante.

Valorar la pérdida de lenguas ancestrales en nuestro territorio, como variable fundamental para

el andlisis de las problematicas planteadas
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CAPITULO IV

4. Estado del arte

“Las lenguas indigenas no son unicamente métodos de comunicacion, sino que también

son sistemas de conocimiento amplios y complejos que se han desarrollado a lo largo de
milenios. Son fundamentales para la identidad de los pueblos indigenas, la conservacion de sus
culturas, sus concepciones e ideas y para la expresion de la libre determinacion. Cuando las
lenguas indigenas estdn amenazadas, los pueblos indigenas también lo estan”.

Departamento de Informacion Publica de las Naciones Unidas

4.1. Contexto de la experiencia

El ejercicio de investigacidn del cual surge el presente documento se realizd en el marco de la
pasantia nacional que se llevd a cabo entre el 4 y el 14 de julio de 2018, para dicha experiencia se
selecciond el municipio de Totord en el Cauca Colombiano, teniendo como sede para los
desplazamientos la ciudad de Popaydn. Desde alli se planted la necesidad de visitar espacios sociales,
culturales, académicos y educativos, con el fin de recuperar la informacion que nos permitiera
aproximarnos a la forma en que en un territorio ancestral se desarrollan los procesos de revitalizacion

de las lenguas ancestrales.

La pervivencia de los pueblos indigenas se ha logrado histéricamente a partir de la transmisién

de los principios que orientan la cosmovision indigena, tarea que se le ha delegado a la educacidn con el
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fin de preservar la relacion entre los elementos y seres del universo y continuar el legado de los planes
de vida de cada pueblo. Por eso la resistencia surge para permitir que estos principios se encuentren en

equilibrio y armonia para no afectar el buen vivir de los pueblos.

El recorrido se iniciéd en ASOINCA, una organizacion sindical cuyo cometido bdsico es la defensa
de la educacidn publica y popular; de igual forma actta en defensa de los intereses de sus afiliados de
acuerdo con principios y valores populares, enmarcados en un proceso de relaciones laborales justas y
equilibradas. Alli me encontré con el Maestro Miguel Burbano para establecer las primeras coordenadas
frente a la situaciéon de los estudiantes indigenas frente a los procesos de lectura y escritura en su
condicién de estudiantes inmersos en un sistema educativo que desconoce sus practicas culturales,

especialmente en lo relacionado a su lengua ancestral.

En un segundo momento me dirigi a la sede de la Universidad Auténoma Indigena Intercultural,
en adelante UAIIN. El proyecto de la universidad es el resultado del ejercicio de mas de 30 anos de
busqueda colectiva de una educacidn alternativa a las necesidades y visidn de las comunidades locales,
en muchos casos contenida en el proyecto o plan de vida de cada pueblo. La universidad se concibe
desde la experiencia del movimiento indigena orientado por el CRIC, organizacion que ha emprendido
un significativo proceso de replanteamiento de la educacidn a partir de fundamentarla desde las raices
del pensamiento y costumbres de las culturas indigenas; asi como, reflexionar sobre su devenir historico

y las problematicas de la actualidad; al igual, que sobre sus perspectivas de futuro.

De esta manera las comunidades realizan procesos de capacitacién para participar y dialogar
como iguales frente al fortalecimiento de las identidades culturales, los problemas nacionales e internos

generados en los territorios, haciendo activa la manifestacion de pais pluricultural y multilingle,
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reconocido por la Constitucidon Politica de 1991. En este espacio me reuni con el Orientador Manuel
Cisco, con quien dialogamos acerca de las dindmicas de trabajo de los estudiantes de la UAIIN y la forma
en que se presentan los trabajos finales de grado. También visité el Centro de documentacidn y alli

realicé un proceso de recuperacion bibliografica.

Después, tuve la posibilidad de visitar la Casa Grande del Consejo Regional Indigena del Cauca,
en adelante CRIC. Esta organizacion se fundé el 24 de febrero de 1971, en Toribio; siete Cabildos e igual
numero de resguardos indigenas se reinen para dar vida al Consejo Regional Indigena del Cauca — CRIC,
nombrando el primer Comité Ejecutivo, que no pudo funcionar debido a la represién de los
terratenientes y la poca organizacién en la época. En Septiembre del mismo afio se realizé en Tacueyo el
Segundo Congreso del CRIC, en donde se definieron los puntos del programa politico cuyas exigencias
constituyeron el eje del movimiento y se retomaron ensefianzas de lideres como La Gaitana, Judn Tama
y Manuel Quintin Lame, con lo cual las comunidades indigenas fortalecieron sus luchas bajo la exigencia
de lograr la aplicacion de la ley 89 de 1890 a la luz de los puntos de la Plataforma de lucha del Consejo

Regional Indigena del Cauca, CRIC, expuesta en el aio de su creacion.

La propuesta de educacion estd concentrada en defender la historia, la lengua y las costumbres,
es el punto sexto de la Plataforma de Lucha o Programa de trabajo del CRIC, planteado en 1971 para
resolver problemas de educacién detectados en esa década, entre los que se destaca la insuficiente y a
veces nula cobertura estatal; luego se observa la inconveniencia de la educacién formal que se aplicaba
en las comunidades y por ello se plantea, a mediados de los ochenta, comprometer al gobierno de
Colombia en la implementacion de una educacién desde la cosmovision de los pueblos indigenas; es
decir una educacién que promoviera la recuperacién de la identidad, del territorio y de las practicas

culturales, valorando y reconociendo la importancia de las lenguas nativas.
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En este espacio me encontré con Silvia Ruiz - Coordinadora de politica pedagdgica y educacion,
con Jorge Eliecer Sdnchez- Coordinador del programa de salud y con Wilson Saniceto Coordinador de
medicina tradicional regional. De estos encuentros surge un gran interés por la propuesta de los pueblos
ancestrales en la lucha por la recuperacion y la revitalizacidn de la cultura propia de cada pueblo, la
medicina tradicional, la educacién como elementos que se desarrollan desde los planes de vida, lo cual
me da la posibilidad de concentrarme en el trabajo del resguardo Totord y conocer la experiencia en la
revitalizacién de su lengua ancestral el Nam Trik, lo que a la postre se convertiria en el hilo conductor de

mi ejercicio de investigacion.

Es el momento para hablar un poco mas del resguardo Totord, ubicado en el municipio de
Totord, que cuenta con una superficie de 42.198 hectdreas, las cuales presentan una distribucion de
pisos térmicos que van desde el sub andino hasta el paramo y se tiene registro de un indice de
precipitacion promedio de 2000 mm. La mayor parte de su territorio es montafioso y su relieve

corresponde a la cordillera central, especificamente a la cuenca Alta del Rio Cauca.

En la ordenanza No. 67 del 11 de mayo de 1.915 de la Asamblea Departamental del Cauca, los

limites del municipio se definen de la siguiente manera:

“En su cabecera del cerro nevado Pan de Azucar en la cima de la Cordillera Central, siguiendo
por esta cima y formando un semicirculo al pico del Guanacas; de aqui al cerro Pusna, en las cabeceras
de Santa Lucia y el Tabldn; del cerro Pusna en linea recta a la pefa del Gallinazo, siguiendo los linderos
del resguardo de los indigenas de Totord y los de la hacienda de Ambalé al nacimiento del arroyo

Minchicao; éste aguas abajo hasta su entrada en el Cofre; el Cofre aguas abajo hasta su caida en el
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Palacé; éste arriba hasta el arroyo las Chambas; el curso de éste hasta su origen; de aqui la linea mas
corta hasta el arroyo Santa Teresa; éste abajo hasta su desembocadura en el rio Las Piedras; éste arriba
hasta el arroyo Quintana; éste arriba hasta su nacimiento en el cerro de Buenavista y de alli por la cima

de la cordillera al cerro Pan de Azucar”

El resguardo de este pueblo se encuentra en el municipio de Totord, al oriente del
departamento del Cauca. Limita al norte con el resguardo indigena de Guambia del pueblo Guambiano y
con el resguardo Indigena de Ambalé. Por el sur, limita con el resguardo Polindara del pueblo
Polindaras. En el occidente, limita con el resguardo indigena de Paniquitd y Jebala del pueblo Nasa y
finalmente, en el oriente limita con el resguardo indigena de Guanacas y con la comunidad campesina

del municipio de Totoré (Plan de salvaguarda étnica y cultural del pueblo indigena Tontotuna).

Segun el Plan de salvaguarda étnica y cultural del pueblo indigena Tontotuna (2011), el
resguardo Totoro esta compuesto por diez y nueve secciones: Miraflores Bajo, Miraflores Alto, las
Vueltas, la Palizada, Loma del Medio, Salado Blanco, Sector Altamira, la Pefa, Betania, Puente Tierra, El
Carmen Zabaleta, Santa Isabel, Malvazd, Pedregal, Gallinazo, El Cofre, Tulcdn, San Miguel-El Tabldén y el

corregimiento de Gabriel Lopez.

Desde la pre-conquista el territorio que comprende el resguardo Totord estuvo habitado por la
etnia Pdez, conformada por las familias Totord, Novirao, Paniquita, Polindara y Jebal3, quienes
mantenian relaciones culturales y laborales con los grupos vecinos de los pueblos: Coconuco,

Guambiano (Misak) y Yanaconas.
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En la Colonia los Totord lograron que la corona espafiola en la Real Audiencia de Quito les
entregara el titulo colonial del afio 1630, mediante el cual se les reconocié el territorio que en la
actualidad se denomina resguardo indigena Totoré. En tiempos ancestrales el territorio no presentaba
divisiones ni limites como los conocemos en la actualidad, pero la introduccién de este concepto es
considerado como uno de los principales detonantes del movimiento de resistencia indigena en el pais,
pues el poblador ancestral Tontotuna, reconoce en el territorio el principal elemento para garantizar su
pervivencia; el territorio es considerado como la madre natural del pueblo ancestral, pues es ella, la

tierra, la que provee los elementos para su bienestar y la que garantiza su cercania con la cultura propia.

El siguiente mapa, nos muestra la concentracion territorial del pueblo Tontotuna
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Imagen 1. Mapa territorial Pueblo Tontotuna.
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4.2. Visibilizacion e inclusién del pueblo Tontotuna

En las ultimas décadas se presenta un consistente movimiento social que fortalece las
intenciones de los pueblos indigenas, bajo los preceptos de defensa de los resguardos, consolidacién del
cabildo como autoridad principal indigena, recuperacién de las tierras tomadas de manera ilegal por los
terratenientes y colonos mestizos desde épocas anteriores, la reafirmacidon de no pagar terraje nunca
mas, el rechazo a la discriminacidn social y cultural y por supuesto reafirmar los valores propios. Estas
acciones han permitido a los pueblos ancestrales del Cauca y particularmente al pueblo Tontotuna
hacerse mas visibles ante el resto de la poblacién, pero el flagelo de la violencia armada vivido en el
territorio y la intencidn de involucrar a los pueblos indigenas en él los hace manifestarse al respecto

mediante la Resolucién de Jambald de 1999 (Observatorio DDHH y DIH, 2009).

Desde esta perspectiva, las comunidades ancestrales han venido adelantando procesos de
resistencia frente al conflicto armado, evidenciando su postura neutral frente al mismo, pidiendo se
excluya a los grupos humanos y por supuesto al territorio, lo que se hace evidente en documentos como
la resolucion de Vitoncd (1985), exigen el respeto a sus autoridades legitimas ancestrales y la autonomia

de sus resguardos, al margen del accionar de cualquier grupo armado legal o ilegal.

El pueblo Tontotuna hace parte del CRIC; este consejo en la actualidad representa 115 cabildos y
11 asociaciones de cabildos, agrupando pueblos indigenas como los Nasa (Paéz), Misak (Guambiano),
Yanacona, Coconuco, Eperara Siapirara, Totord e Inga. Es reconocido como autoridad tradicional de los
pueblos indigenas del Cauca, ademas de ser una entidad publica de caracter especial que adelanta

didlogos y negociaciones con el Estado en representacion de estos pueblos.
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El pueblo Tontotuna trabajando de la mano del CRIC y en conjunto con los demds pueblos
ancestrales del pais, han creado un mecanismo de defensa propio denominado la Guardia Indigena,
como una accién de defensa de la vida y del territorio; también se identifica como un instrumento de
resistencia y unidad que se alinea con el plan de salvaguarda de los pueblos ancestrales. La denominada
guardia indigena obtiene el mandato de las autoridades indigenas desde las asambleas y desde las

instancias organizativas del CRIC y de la ONIC.

Las actividades cotidianas, los principios que orientan la cosmovision, se vivencian, se
reflexionan y se transmiten de generacién en generacioén, no solo a partir de la oralidad, sino del
ejemplo, de esa otra forma de ensefiar que utilizan constantemente los mayores. A partir de estos
principios, se asume que la educacién propia es un proceso ancestral que se ha transmitido de
generacién en generacion, a través de distintos actos de resistencia, pues como lo expresa Vega (2002)
han existido desde las comunidades indigenas actos de resistencia armada para proteger sus territorios,
acciones de no colaboracion o resistencia pasiva. Esto ha permitido conservar el legado ancestral, pues
ha sido asumida como una manera de revertir los actos o situaciones que los han subordinado, oprimido
o colonizado histéricamente. Este proceso politico ha transformado esas maneras de colonizacién y

expropiacion de saberes, cultura, tierra e identidad.

Frente a la forma de organizacion politica, el pueblo Tontotuna tiene en el cabildo la autoridad
gue lo representa, dicho cabildo se elige de manera democratica anualmente y se encuentra a cargo del
gobernador al que acompanfa una junta conformada por un secretario, un tesorero y los alguaciles;
generalmente es el gobernador quien elige los integrantes de la junta. A los cabildantes la comunidad

les entrega un bastén de mando que simboliza el poder para dirigirla, pero dicho poder reside en la
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asamblea quien puede tomar decisiones si el mandato no los representa a cabalidad. Finalmente, la
asamblea ha establecido un perfil para poder desempenfiar las funciones y estas contemplan entre otras:
la experiencia, la responsabilidad, la capacidad, el conocimiento sobre las leyes, en el ejemplo personal

de no violacidn de estas y en la capacidad de asumir leyes externas para ser aplicadas en la comunidad.

Una accion de visibilizacion que a mi juicio contiene un alto valor cultural por la difusion que
generay que se encuentra previsto en el plan de vida del pueblo Totoré dentro del componente
cultural, es la Emisora Radio Libertad. Esta iniciativa surge por autogestion de un grupo de jévenes
pertenecientes al pueblo ancestral Tontotuna, inicialmente se inaugura en la frecuencia 1450 am con 10
vatios de potencia el 18 de octubre de 1994, con el paso del tiempo y ante la intencién de tener mayor
coberturay poder llegar a un nimero mas amplio de oyentes, los mayores realizan gestiones para poder
consolidar una emisora con mayor capacidad, es asi como un 23 de marzo del afio 2002, sale al aire en el
sistema FM, cubriendo con su sefial una buena parte del departamento del Cauca, la cual cuenta con 1
kilovatio de potencia en la frecuencia modulada 93.6 FM, la cual se encuentra debidamente legalizada
ante el Ministerio de las tecnologias de la informacién y las comunicaciones — MINTIC. En estos
momentos hace presencia en 13 municipios del departamento y se convirtié en un espacio de
participacidn, transmision y divulgacion de la cultura, mitos, lengua y todas las tradiciones y valores de

los Tontotuna.

Una vez que se han presentado caracteristicas concernientes al pueblo Tontotuna, su territorio y
otros aspectos fundamentales, me quiero concentrar en la institucion educativa agropecuaria pueblo

Totord, narrando su origen.
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Desde que inicia la propuesta del Centro Educativo Comunitario Intercultural y Bilinglie (en
adelante CECIB) en el Resguardo y basicamente en la vereda la Pefia, esta propuesta ha servido de
punto de inicio para la implementacién de la educacién propia en la comunidad, a partir de aqui los
docentes, tanto mestizos como los comunitarios, tienen la apuesta de recuperar y fortalecer la cultura
propia. La autoridad ancestral también se ha propuesto mejorar las condiciones de las escuelas del
territorio realizando actividades como jornadas de trabajo en las diferentes secciones (entiéndase

secciones como la divisidn politica territorial que se hace del Resguardo).

Después de estos eventos en la CECIB de San Rafael, también es importante recordar cémo ha
sido el paso de una escuela de caracter bilinglie y de recuperacién de la cultura de un Pueblo originario
como lo es el Pueblo Tontotuna. Hacia finales de la década de los afios noventa (90), los lideres de la
comunidad de la Pefia, vereda donde se iniciaron las actividades en la CECIB, pretendieron ampliar la
propuesta. Ese suefio de mantener la iniciativa empezd con la fusidn de la CECIB de San Rafael con la
escuela Betania que funcionaba también en el territorio Indigena y a la cual se llegd a un acuerdo entre
las dos comunidades de crear un solo colegio con los mismos objetivos de las escuelas del CRIC, que
consistia en la recuperacién y fortalecimiento de la cultura, la lengua y de usos y costumbres de la

comunidad indigena.

Hacia el afio de 1999 se realizaron reuniones con la comunidad y al final, |a alcaldia dio via libre

para la asociacion de las dos escuelas, que se convirtieron en el Colegio Basico Pueblo Totoré.

Ya en el afio 2001, mediante resoluciones Departamentales nimero 2057 y 2060 del 22 de
noviembre de 2001, “Concede licencia de funcionamiento a los niveles de Educacion Preescolar, Basica

(122 99) grados y media (102 y 112) Se aprueba a partir del periodo académico 2000 el funcionamiento
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legal del Colegio: “Articulo 1: Aprobar a partir del periodo lectivo 2000 — 2001 y hasta el periodo 2003,
inclusive los estudios correspondientes al nivel de Bésica Ciclo Primaria y Secundaria del Colegio Basico
Pueblo Totord, Vereda Betania, Municipio de Totord, plantel de naturaleza oficial. Caracter mixto,
calendario A, jornada mafiana continua de propiedad del Departamento y bajo la direccién del
Licenciado Mario Libardo Luligo”; esta resolucion tiene fecha del 22 de noviembre de 2001. (Cauca S. d.,

2001).

Encontramos aqui, que estds son las dos primeras resoluciones de aprobacién de los estudios
del colegio después de la asociacién de las dos escuelas. A partir de aqui la Institucién empieza una labor
legal para el reconocimiento de sus proyectos educativos propios, pero en ese mismo afo mientras se
luchaba por el reconocimiento de la institucion se cursaba en el Congreso de la Republica una reforma
educativa (Acto legislativo 001 de 2001) que consistia en la fusién de varias escuelas, centros educativos
y colegios para convertirlos en Instituciones Educativas bajo el precepto de mejorar la economia, cosa
qgue nunca se dio, ya que el principal objetivo de la reforma era acabar con algunos cargos

administrativos y plazas de docentes.

Para el afio 2004 luego de la entrada en vigor de la Ley 715, la cual reforma la educacidn, y cuyos
objetivos se mencionaron en el parrafo anterior, la Secretaria de Educacién Departamental mediante
Resolucién Numero 0479-04-2004, “ordena la integracidon de unos establecimientos o centros
educativos en el Municipio de Totorg”

En la mencionada resolucidn, quedan integrados los siguientes centros educativos, como lo
menciona el “ARTICULO CUARTO: Integrar en una misma Institucion Educativa la cual se denominara

INSTITUCION EDUCATIVA PUEBLO TOTORO, a los siguientes Establecimientos Educativos Estatales:
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1. Escuela Rural Mixta El Cofre.

2. Escuela Rural Mixta Carmen de Zabaletas.
3. Escuela Rural Mixta Nueva Orleans.

4. Escuela Rural Mixta Loma del Medio.

5. Escuela Rural Mixta La Palizada.

6. Escuela Rural Mixta Malvaza.

7. Escuela Rural Mixta Miraflores.

8. Escuela Rural Mixta Miraflores Alto.

Esta decisidn trae como consecuencia la unificacion de todas las mencionadas escuelas y pasa a
convertirse en una de las instituciones mas grandes del Municipio e inicia un nuevo reto que es la
implementacion del Sistema Educativo Propio en el territorio con el objetivo de mantener la lengua

como principal caracteristica del centro educativo.

Ahora, cuando se da inicio a la asociacién de los centros educativos, aun faltaba el
reconocimiento de la modalidad, que hace parte del trabajo de educacién propia del Resguardo. En
cabeza de la Seiora Rectora Sara Maria Jiménez estd la gestidn con la cual el Departamento del Caucay
Secretaria de Educacién y Cultura, mediante la resolucién nimero 4419-06-2008, “autoriza la prestacion
del servicio educativo del Nivel de Educacién Media Técnica, Especialidad Agropecuaria y se realiza el
cambio de razén social y quedaria como Institucidon Educativa Agropecuaria Pueblo Totoré” (Cauca s. d.,

2008, pags. 1 - 2).

Precisamente desde estas orientaciones ofrecidas por Quintin Lame y el deseo de estos pueblos

por revertir los actos de imposicidn, se evidencia la necesidad de transmitir y formar a otras
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generaciones, denominando este acto como educacion. Este ha sido un proceso integrado por saberes
propios y por una diversidad de otros saberes, porque a pesar del intento de volver a |la pureza de su ser,
se dieron cuenta que para comprender ese otro mundo que se presentaba como ajeno, era necesario
consolidar los saberes. Aun hoy, el resultado de este dialogo entre saberes, se conservay se le
denomina interculturalidad, convirtiéndose en uno de sus principios orientadores que les ha permitido
fortalecer el proceso de resistencia, llevandolos a una organizacidn politico — cultural cada dia mas

dindmica.

4.3 Antecedentes

En la actualidad, en Colombia existen aproximadamente 68 lenguas nativas habladas por cerca
de 850.000 personas. Entre ellas, se encuentran 65 lenguas indigenas, o indoamericanas, dos lenguas
criollas habladas por afrodescendientes: el creole, de base léxica inglesa, hablado en San Andrés,
Providencia y Santa Catalina y el Palenque, de base Iéxica espafiola, hablada en San Basilio de Palenque,
Cartagena y Barranquilla. De igual manera, en Colombia, también se encuentra, la lengua Romani
hablada por el pueblo Rom o Gitano, presente en diferentes departamentos del pais. Muchas de estas

lenguas estdn en riesgo y las préximas generaciones no las conoceran.

Esta situacion genera interés en diversos contextos educativos, académicos y politicos, sin
embargo, el drea de estudio no ocupa un lugar importante en las agendas regionales o educativas.
Aunque se vienen realizando investigaciones respecto al tema, y el interés por abordar la pervivencia de

las lenguas ancestrales viene creciendo, el impacto en la préctica todavia no es significativo.
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Con el fin de constatar lo anterior realicé un rastreo bibliografico en el centro de documentacion
Indigena “José Maria Ulcué” de la Universidad Auténoma Indigena Intercultural UAIN de la ciudad de
Popaydn, la biblioteca de la Universidad del Cauca, en libros impresos, bases de datos académicas y
articulos académicos sobre el trabajo desarrollado frente al Nam Trik, especialmente el hablado en el
pueblo Tontotuna. La indagacion correspondiente a los ultimos afios tuvo en cuenta diversos materiales

en los cuales pude encontrar los siguientes elementos que apoyan mi ejercicio de investigacién.

En primera instancia me parece pertinente mencionar el libro “Las lenguas autdctonas en
Colombia: consideraciones alrededor de su legitimacidn en la constitucion de 1991” de las autoras llse
Groll, Maria Emilia Montes Rodriguez y Ruth Pappenheim Murcia. Texto compilado por Daniel Aguirre

Licht — ediciones Uniandes, 2009. El libro se divide en tres partes, de la siguiente manera:

La primera parte, nos presenta el resultado de un proceso de investigacion realizado por la
lingliista austriaca llse Groll, sobre la situacién de las lenguas indigenas y afrocolombianas alrededor de
la constitucion de 1991, fruto de una investigacion llevada a cabo en el pais a finales del siglo pasado,
cuyo texto fue publicado en alemdn bajo el titulo Sprachen in Kolumbien: Ihre Wahrnehmung in der
Verfassung von 1991, en Viena, en el ailo 2003, y traducido al espaiol por la profesora Ruth

Pappenheim, licenciada en lenguas de la universidad de Los Andes.

Esta primera parte del libro es importante pues aporta, desde la experiencia propia de la autora,
la mirada que se tenia de las lenguas indigenas a finales del siglo pasado, dentro y fuera del pais, asi
como la situacién de los hablantes a partir del estudio que realizd en un periodo de cuatro afos, que le
permitid conocer de cerca esta situacidn e interesarse por ella a través de su propia investigacion y de

una consulta acuciosa de bibliografia, respecto del tema.



38

La segunda parte del documento estd compuesta por un escrito de la etnolinglista Maria Emilia
Montes Rodriguez, egresada de la Maestria en Etnolingtistica, de la universidad de Los Andes, el texto
titulado “Tendencias actuales en la politica lingtiistica bilinglie en Colombia con menciones a la
Amazonia”, busca presentarnos de manera cruda la realidad que viven los pueblos ancestrales de la
Amazonia colombiana en procesos de invisibilizacion social y cultural por parte de los estamentos

gubernamentales y sociales del pais en las dos ultimas décadas del siglo pasado.

La autora nos lleva a reflexionar sobre la situacion real de las lenguas indigenas y sus hablantes,
desde la perspectiva de la legislacidn sobre el tema y que se encuentra presente en la constitucion
politica de Colombia, pero que se encuentran muy lejos de ser tenidas en cuenta en los diferentes
contextos de la nacién, mas aun, cuando las nuevas generaciones de los pueblos ancestrales realizan
procesos migratorios a las grandes ciudades, generando situaciones de desigualdad; en palabras de la
autora: “...en el analisis de la politica lingliistica no puede ignorarse el efecto que causan la profunda
desigualdad social y la exclusidn educativa, que distancian cada vez mads a las minorias econdmicamente
privilegiadas del resto de la sociedad, en el que estan los grupos indigenas, afro-colombianos y

raizales...”. (p. 119).

Al terminar el texto nos aporta una vision esperanzadora en el ideal de la concertacién con el
estado, con las siguientes palabras: “...seria errédneo enviar a estas poblaciones, que resisten desde la
conquista y la colonia, el mensaje de que se ha llegado al fin de las ‘ilusiones constitucionales’ y que la
via de la concertacién, materializada en desarrollos constitucionales, no es la llave del acceso...”. (p.

137).
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Este triptico lo complementa la lingliista colombiana Ruth Pappenheim, con su articulo titulado:
“El papel de la linglistica ante el desplazamiento de las lenguas minoritarias”. Tiene como objetivo
principal, segun sus propias palabras: “...brindar un breve panorama de las tendencias mundiales en el
desplazamiento de las lenguas de las minorias y proporcionar una serie de principios universales de la

sociolingliistica que contribuyen al entendimiento de situaciones de amenaza linglistica...”. (p. 145).

El texto realiza un exhaustivo aporte de datos sobre los procesos de extincion de lenguas en los
diferentes niveles, tanto mundial como nacional, dejdndonos ver la delicada situacion que viven las
diferentes lenguas habladas por poblaciones con un escaso nimero de miembros, sumado al débil
poder politico que dichas comunidades pueden ejercer en los paises en los cuales se ubican, y nos
brinda informacidn de cara a los diferentes factores que intervienen en los procesos de desplazamiento

y desaparicién de una lengua ancestral.

Al final del escrito, la autora presenta su postura personal al mencionar que: “... las tareas mas
esenciales para lograr un diagnéstico de la vitalidad de una lengua” (p. 155), no sin dejar de recordar
gue, ante la real situacidn de desventaja cultural de estas poblaciones, en uUltima instancia: “[...] las
lenguas en via de extincién sélo pueden abrirse campo en el mundo moderno en la medida en que su

uso se extienda a nuevos ambitos de la vida publica y privada”. (p. 158).

El segundo documento que me ha servido como guia en este camino de indagacion es el
autodenominado por el pueblo Tontotuna, “Plan de Salvaguarda Etnica del pueblo indigena Totoroes o
Tontotuna”. Pueblo ancestral que ha recorrido un largo camino en la busqueda del reconocimiento
como minoria étnica, pero es importante mencionar que pese a estar bajo mandato constitucional, es

poco lo que se ha avanzado al respecto, al punto que la corte constitucional hallé serios reparos al
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cumplimiento del mandato constitucional en contra de los pueblos ancestrales, y se pronuncia
emitiendo la sentencia T- 025 de 2004 que posteriormente da origen al Auto 004 de 2009 el cual obliga
de manera radical y directa al Gobierno Nacional para que busque medidas adecuadas para
salvaguardar a los pueblos indigenas que han sido desplazados o estdn en riesgo de desplazamiento por
causa del conflicto armado. Es entonces éste el origen de los planes de salvaguarda para los pueblos
indigenas que se encuentran en condicidén de extincidn fisica y cultural a lo largo del territorio nacional y
de esta manera intentar prevenir la violacidn de los derechos consignados en la ley de origen, la ley
natural o derecho mayor, en la Constitucién Politica de Colombia, en la Ley 169 de la OIT, en el Derecho

Internacional Humanitario y en la Declaracién Internacional de Derechos Humanos.

El plan de salvaguarda esta estructurado en nueve capitulos con la siguiente informacién:

En el primer capitulo titulado “Nosotros el Pueblo Tontotuna” se reconstruye la ley de origen
basada en tres Mitos cosmogodnicos, relatos recuperados de la oralidad y recogidos en diferentes
momentos. En el primer mito se habla de la creacion del mundo y del territorio, el segundo muestra el
origen de los indigenas Tontotunas y el tercer mito deja ver la aparicidon del nombre Tontotuna como

pueblo.

El capitulo segundo llamado “Nuestro Territorio Tontotuna”, se refiere a la ubicacion geografica
y la forma de organizacidn territorial, bajo el concepto de “Secciones” para un mejor control territorial,
de otro lado se aportan datos demograficos de la poblacidn indigena de acuerdo a su censo interno,

destacando su organizacion propia.
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El capitulo tercero se ha mencionado como “Resistencia y Pervivencia por Nuestro Derecho al
Territorio”. Tiene la descripcidn de los procesos de participacién en el movimiento indigena, en el
consejo regional indigena del cauca-CRIC-. Y también se hace referencia al proceso de liberacion de la

madre tierra, como trabajo interno para sanear el territorio.

“Hilando y Tejiendo Nuestros Conocimientos” es el capitulo cuatro, en él se enumeran los
quince principios que hacen parte del Plan de Salvaguarda, y que fueron descritos en Asamblea por la

comunidad, segun la forma en la que la comunidad los entiende a partir de sus experiencias de vida.

El siguiente capitulo lo llamaron “Derechos de los Indigenas en el Marco del Auto 004” en donde
se refleja la importancia de los derechos consignados en la Constitucién Politica de 1.991 y cémo estos

derechos son monitoreados por el ordenamiento juridico Nacional e Internacional.

En el capitulo sexto se realiza un diagndstico de violaciones a los derechos dentro del territorio,
se aportan cuadros estadisticos fruto de un proceso previo a la elaboracién del plan de salvaguarda,

aportando fechas, lugares, hechos, actores armados, derecho vulnerado y otros derechos afectados.

A continuacidn, se presenta el capitulo séptimo en el que se aborda el tema: “Revitalizando los
Derechos para el Fortalecimiento de Nuestro Pueblo Tontotuna” en el cual se mencionan las actividades

y acciones realizadas en los distintos espacios de participacién que buscan garantizar el plan de vida.

El capitulo octavo trata los “Mecanismos de Seguimiento y Correccidon” en el cual se fija la
postura del pueblo ancestral de cara al acompafamiento que los distintos organismos gubernamentales

deben realizar para la implementacién y cumplimiento del Plan de Salvaguarda.



42

Finalmente, se presenta el apartado que habla de “Nuestro Proceso para la Construccién del
Plan de Salvaguarda Tontotuna”, en el cual se enumera el paso a paso para la elaboracion de los
documentos y se describen los procesos para la elaboracion del documento que busca garantizar la

pervivencia de las generaciones venideras.

En un segundo segmento pude rastrear en diferentes articulos académicos que aportan a mi

tema de indagacion, los cuales presento a continuacion.

El primero se titula “Revitalizacion del idioma de Totoré CAUCA”, Informe beca GBS, elaborado
por Marta Lucia Pabdn, en diciembre 2007. En este articulo se habla del proceso histérico mediante el
cual el pueblo Tontotuna ha trabajado constantemente en la recuperacién y revitalizacién de su lengua y
desplegado diferentes acciones basadas en métodos empiricos. Estas acciones se desarrollan en tres
espacios, en la educacion formal, en la emisora comunitaria y, de otro lado, en practicas cotidianas de

una vereda muy tradicional.

La autora refiere que en todo el resguardo han fallecido en los ultimos diez afios gran parte de
los adultos mayores que hablaban la lengua. Ellos durante la nifiez y adolescencia de sus hijos y nietos,
hablaban lengua en la casa. De esta manera, los actuales totord, que tienen mas de cuarenta afios,

aprendieron el Totord en el medio familiar y hoy en dia lo entienden, aunque no lo hablan.

El segundo articulo se titula “¢Quién necesita una lengua? Politica y planificacién linglistica en el
departamento del Cauca”, elaborado por Geny Gonzales Castafo, Investigadora asociada al Grupo de

Estudios Lingtisticos, Pedagdgicos y Socioculturales del Suroccidente Colombiano.
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Este articulo es uno de los resultados del acompafamiento a los procesos de fortalecimiento de
la lengua Nam Trik en el departamento del Cauca, en los resguardos de Totord y Ambald, en los cuales
han participado maestros, mayores, autoridades, madres comunitarias y nifios comprometidos con su
lengua y con el pensamiento de sus mayores. La autora menciona que su intencién no es «narrar lo
sucedido» con los procesos de revitalizacion de la lengua Nam Trik en el Cauca en los ultimos afios; por
el contrario, menciona que su propdsito es realizar una reflexién sobre la planificacién linglistica en el
caso de la lengua Nam Trik con el fin de discutir algunas de sus posibilidades, limites y condiciones
politicas y sociolingtiisticas. Lo cual le implicd segun sus palabras asumir que apoyar las luchas y

reivindicaciones de los pueblos indigenas no rifie con una postura critica frente a las mismas.

Paraddjicamente la situacidn de muchas lenguas indigenas en Colombia es alin mds precaria hoy
de lo que fue en las primeras décadas del siglo XX. Este es el caso de las lenguas indigenas en el
departamento del Cauca, especialmente de la lengua Nam Trik. A pesar del esfuerzo de las
organizaciones indigenas por impulsar una educacién bilinglie e intercultural, la escuela no ha logrado
superar el predominio del castellano (CRIC-Universidad del Cauca, 2009:21). Segun los datos de la
encuesta sociolingtiistica para las lenguas Nasa Yuwe y Nam Trik realizada en 2008 por el Consejo
Regional Indigena del Cauca y la Universidad del Cauca; en el caso del Nam Trik, estamos ante una
situacidén en la cual [...] el castellano es la lengua que predomina en los contextos publicos y en la
mayoria de los dominios oficiales tales como el gobierno, cabildo, oficinas publicas e instituciones
educativas [...] Estas condiciones sociales en las cuales estan creciendo actualmente los nifios no
favorecen la presencia de las lenguas indigenas en la vida social de estos pueblos (CRIC-Universidad del

Cauca, 2009:20).
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Los linglistas y los educadores pueden ser mediadores cruciales si ayudan a esas comunidades a
reivindicar sus derechos linglisticos y otros derechos humanos. A la inversa, la produccion de materiales
sobre atencidén sanitaria, desarrollo comunitario o educacion lingtistica para esas comunidades
marginadas requiere el concurso de especialistas. Es necesario transmitir las ideas y los contenidos

teniendo en cuenta las particularidades culturales.

4.4 El régimen del saber ancestral

En su texto el régimen de saber ancestral presentado en el simposio internacional el didlogo de
saberes en los pueblos plurinacionales, Ecuador 2013, David Cortés, quien actualmente se desempefia
como profesor investigador en la facultad latinoamericana de ciencias sociales Flacso sede Ecuador, se
plantea preguntas sobre el origen y sentido de un régimen de saber ancestral, sobre una ruptura o no

frente a un saber dominante y sobre la gestién que un régimen politico plurinacional pretende realizar.

En primera instancia el autor nos propone realizar algunas posiciones de cara a las posibilidades
de un didlogo de saberes en el marco de la modernidad politica ecuatoriana. También nos menciona que
en un régimen de saber con una concepcién "positivista" es practicamente imposible hablar de un
didlogo de saberes, pues el Unico saber aceptado es el que ha presentado la ciencia moderna-
contemporanea, por lo tanto, lo ancestral o tradicional entendido como no occidental es visto como un

obstaculo para poder ser presentado en ambitos académicos y con una perspectiva "civilizada".

Continua el autor precisando que en un régimen de saber "historicista", los saberes tradicionales
no entran en un didlogo con los logros de la cultura moderna, por lo tanto, se les ubica en una ldgica

histdrica con un caracter dialéctico en el cual se les relega a niveles inferiores. Es entonces en este
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escenario que aparecen propuestas como "cultura nacional" (Tinajero 1990:187-210), que reclama para
si todo el legado del saber ancestral en el marco de proyectos politicos liberales o socialistas, logrando
con esto integrar los saberes ancestrales como un elemento vital de la memoria nacional, pero sin lograr

una repercusion para las presentes generaciones.

Lamentablemente a estos saberes ancestrales se les ha presentado histéricamente desde cierta
perspectiva "culturalista" inmersos en marcas fundamentalistas, es decir se les asimila a grupos
culturales que no han vivido procesos de colonizacidn urbanizacién, modernizacion. En este escenario el
didlogo de saberes es casi imposible, pues al presentar cosmovisiones tan diversas es posible creer que
sblo se llegara a algunas interpretaciones al interior de procesos culturales hibridos. Las lecturas
esencialistas olvidan que los procesos "ancestrales" son fruto de una elaboracidn histérica y que han

vivido transformaciones en ese proceso de conformacién de estados-naciones en Latinoamérica.

Otra perspectiva es la planteada por aquellos que piensan que los saberes ancestrales son
"inventos", reducidos a un conjunto de practicas y saberes tomados de diversos contextos culturales e
histdricos que harian parte de unas tradiciones o de unas acciones, desconociendo que desde la linea de
investigacion en antropologia critica se hace énfasis frente a lo fragmentado y disperso que seria definir
con precision "lo ancestral". Los textos constructivistas desconocen ese legado histdrico que
poblaciones originarias han obtenido y realizan una reduccion de lo ancestral, como ya se menciong, a

inventos que sirven a oscuros intereses.

Las propuestas de regimenes de saber "intercultural®, plantean por el contrario una critica muy
fuerte a esos discursos politicos en los que, enarbolando las banderas de lo multicultural y sus variantes

modernas, el autor plantea que es importante no perder de vista el caracter colonial y neocolonial que
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las sociedades latinoamericanas han vivido en la conformacién de la llamada modernidad; por lo tanto,

este didlogo de saberes nos debe permitir el reconocimiento de formas otras de vida, el reconocimiento
de saberes que se han dado al interior de comunidades ancestrales y afroamericanas, que contienen en
si mismas propuestas éticas realizadas por sujetos en franca lucha por la construccion de érdenes

diferentes desde lo politico intercultural y plurinacional.

Para Cortés, es posible rastrear una genealogia de los saberes ancestrales remontandose a la
década de los afios 80, con la aparicion en la academia ecuatoriana de una "filosofia indigena" (Moreno
1983; Teran 1997), de un "pensamiento andino" (Guerra 1992) y también de una filosofia andina"
(Estermann 1998). Son estos los pilares que permiten hablar de un contexto discursivo que permitio
poner de plano una matriz historicista y liberacionista; sin embargo, es importante buscar estos origenes
en el vasto, extenso y, por lo tanto, complejo movimiento del indigenismo latinoamericano que se vivié
en gran parte del siglo XX, asociando también muchos rasgos de la llamada "teologia de la liberacién"
asimismo en la investigacién antropoldgica y en otras disciplinas como la linglistica y la economia
vinculadas a instituciones como el Estado, la Iglesia y la Universidad. Todos estos elementos e
instituciones permiten articular al movimiento indigena ecuatoriano resultados como el levantamiento
indigena del afo 1990, que nace como oposicidn a las matrices de dominacidn que planteaba el Estado

nacion.

Este pensamiento ancestral también se puede rastrear desde una matriz antropoldgica que
busca rescatar la relacion de los pueblos ancestrales con el medio ambiente y como ésta surgen ante el
fracaso de modelos econémicos neoliberales como en el caso del gobierno del Ledn Fébres Cordero en
los afios 80, en tal sentido la editorial Abya-Yala publica obras como "El indigena y la tierra" (1981), en

donde se recopila el trabajo de organismos gubernamentales y no gubernamentales, asi como los
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aportes de Verdnica Naikiai sobre el "Uso del ecosistema en el antiguo pueblo Shuar", que da origen a la
perspectiva andina y que amplia la visién indigena, compilando el aporte de las poblaciones amazédnicas.
Tales propuestas adquieren una rapida aceptacién y difusidon por parte de organismos no

gubernamentales que aportan en la construccion de una perspectiva "ambientalista".

Finalmente, el reconocimiento de los saberes ancestrales pretende responder a
transformaciones como las planteadas en el plan nacional para el buen vivir en las que se observa "un
profundo sesgo racista" sobre el cual se ha construido el Estado ecuatoriano, en donde se pretende
evidenciar que el Estado no se basa en un didlogo cultural:

"No se han abierto espacios de didlogo cultural que permitan el intercambio positivo de
cosmovisiones diversas que impulsen politicas culturales consensuadas para el beneficio del

conjunto de la sociedad en su riqueza y complejidad" (Senplades 2009:299).

De alli surgen algunas politicas y lineamientos interculturales, que se basan en el
reconocimiento de la diferencia y el respeto mutuo, amparados en los principios del buen vivir, la
valoracion de diferentes identidades de los pueblos y nacionalidades del pais y la conservacién de la

memoria colectiva.

4.5 Las universidades interculturales

Las universidades interculturales surgen en la primera década del siglo XXI, su objetivo principal
estd enfocado en reconocer la demanda frente al respeto a la diversidad cultural y los derechos de los
pueblos ancestrales. Teniendo en cuenta estos objetivos podriamos mencionar que entre los mas

importantes al interior de estas instituciones educativas, se propone revalorar los saberes de los pueblos
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indigenas y, por supuesto, propiciar un proceso de didlogo frente al conocimiento cientifico construido

por la ciencia occidental.

Por lo tanto, es importante promover espacios que permitan la revitalizaciéon, desarrollo y
consolidacidn de las lenguas originarias, asi como el trabajo para fortalecer la identidad comunitaria y

sus perspectivas culturales.

La Universidad cultural es, entonces, entendida como un espacio educativo cuyas practicas
buscan fortalecer todo aquello que es diferente, debe permitir la construccion de identidades otras
partiendo de la confrontacién y la negociacion cultural teniendo como principios fundamentales el
respeto y la convivencia equitativa para todos los miembros de la comunidad académica.

"La educacion intercultural se plantea ir mas alld del puro modelo educativo

para lograr forjar a un nuevo ciudadano, capaz no sdlo de respetar la diferencia sino de

aquilatarla, disfrutarla y fomentarla. El planteamiento intercultural es también un

llamado profundo de atencidn para que las universidades en general retomen su

filosofia de universalidad y destierren todo tipo de discriminacién en sus aulas"

(Fabregas, 2009).

Por lo tanto, el enfoque intercultural se debe orientar fundamentalmente desde unos principios
gue se propongan modificar esas formas de abordar y trabajar la diversidad, a partir de aspectos como
las relaciones sociales que se han visto profundamente afectadas por condiciones que, histdricamente,
han generado procesos de desigualdad, diferencias estructurales y polarizaciéon de intereses que han

dividido profundamente los diferentes sectores que integran nuestra sociedad.
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A partir de los elementos anteriores podriamos afirmar que, uno de los planteamientos
centrales tiene que ver con la forma de validacion del saber que se da de manera exclusiva desde los
centros académicos, los cuales desconocen de manera sistematica la generaciéon de conocimiento que
se da en los espacios locales, que se encuentran en una relacion de subalternacion frente a la légica de
la globalizacién de la escuela europea, pues es esta misma escuela la que nos ha impuesto toda clase de
teorias para explicar realidades que son ajenas a su vida cotidiana, pero que llevan de manera implicita
relaciones de dominacién y de poder, las que no han permitido validar los saberes propios frente a los
producidos en otras latitudes; esta es la razén principal para construir un pensamiento que vaya en
contra de esas relaciones de poder y que nos permita encontrar nuevas perspectivas mas alla de los

planteamientos existentes.

En estas dindmicas es posible recuperar el saber local campesino e indigena, abriendo paso al
conocimiento producido en los territorios, teniendo en cuenta las necesidades las expectativas y las
realidades propias de cada grupo social con la intencion de apropiarse en los espacios comunes y
propios de las ventajas de la naturaleza y de las relaciones que permiten estos elementos en

contraposicidn a los modelos globalizantes y de acumulacion de capital.

Por lo tanto se convierte en una tarea importante, indagar frente a los saberes locales que aun
perviven en las diferentes comunidades, analizar de manera sistematica la realidad social con el animo
de aproximarnos a la forma en que los distintos actores del medio rural construyen y ponen en practica
sus conocimientos, y dar cuenta de problemas que se pueden resolver a partir de la experienciay
conocimientos propios. Aqui podriamos recuperar la valia de un modelo educativo intercultural, la

forma en que los actores sociales construyen vias de cambio que pueden redundar en un mejoramiento
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de las condiciones de vida frente a las condiciones de marginalidad a la que los pueblos ancestrales han

sido sometidos.

“En este sentido se debe reconocer la importancia de realizar procesos de decolonizacién
de los procesos de construccién de conocimiento, con el dnimo de establecer un didlogo de saberes
de las comunidades y de los pueblos frente al saber producido con un modelo colonial de poder”

(Quijano, 2000).

Ahora bien, cuando hablamos de la colonialidad del saber, es importante referirnos a este en
primera instancia como un modelo de produccién econémico establecido con una vision hegemadnica del
mundo en el cual se observan claramente relaciones de poder en las que se establece la diferencia entre
un grupo dominante minoritario blanco y europeo, frente a un grupo dominado, que es mayoritario
indigena y americano. Pero esta visién hegemodnica abarca otros aspectos de la vida de los habitantes
originarios de los pueblos ancestrales tales como la cultura, la forma en que esta se impone, las
construcciones del conocimiento y por supuesto las formas en que los grupos dominantes se legitiman,
por medio de formas de ver y explicar las realidades, asi como formas de entender el mundo y las

relaciones sociales.

4.6. Interculturalidad y educacidn superior: conocimientos, saberes y ensefianza

Los autores Margarita Veldzquez Gutiérrez y Arturo Argueta Villamar, en su texto
“Interculturalidad y educacién superior: conocimientos, saberes y ensefianza”, inician su recorrido
hablando de la interculturalidad como demanda; en tal sentido los autores mencionan como los pueblos

ancestrales desde los afios 70 han venido realizando movilizaciones con apoyo de otros sectores sociales
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logrando ser reconocidos como sujetos sociales emergentes. En su libro “México profundo” (1987) el

autor Guillermo Bonfil, llamé a dicho proceso la nueva presencia de los pueblos indigenas.

Algunos de los logros obtenidos por medio de dichas movilizaciones los podemos ver en paises
como México, en donde los pueblos indigenas obtuvieron reconocimiento como sujetos constitutivos de
la naciéon (reforma constitucional de 1992), el reconocimiento de los derechos propios de los pueblos
indigenas (reforma constitucional de 2002) y que se pudiese legislar frente al desarrollo y permanencia

de las lenguas ancestrales (Pérez Ruiz 2000:355-418).

En paises como Bolivia y Ecuador los pueblos indigenas alcanzaron el reconocimiento de
naciones y estados nacidn, alcanzando la denominacidn de estados plurinacionales (nueva constitucion

politica del Estado plurinacional de Bolivia 2008 y constitucién de la Republica de Ecuador 2008).

Ahora bien, frente a los sistemas de conocimiento, dichas luchas han atravesado diferentes
etapas que estdn enmarcadas en la construccién de pueblos y nacionalidades indigenas como actores
sociales, se puede destacar el derecho a ser educados en sus lenguas propias es decir, se empieza a
hablar de una educacidn bilinglie e intercultural; posteriormente se enfocaron en la recuperacidn de sus
conocimientos propios, emplean estrategias como la formacion de agentes educativos propios, la puesta
en marcha de centros culturales y la publicacion de diferentes textos, acciones que dieron como

resultado una vision intercultural entendida como un proyecto politico nacional.

Con estas orientaciones, hablar de interculturalidad como proceso de lucha histérica, sigue siendo
hoy un ejercicio en construccion para las comunidades ancestrales, que para algunos puede ser

entendida como una forma de hacer evidente a través de los medios las demandas de los pueblos
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ancestrales; otros entienden que la interculturalidad educativa no puede ser desconocida, ya que ella
permite el reconocimiento de los saberes propios y facilita las herramientas para que los pueblos
ancestrales asuman los retos del desarrollo indigena teniendo como base el didlogo de saberes. Algunos
autores mencionan que es importante construir una "interculturalidad critica"

... Se entiende como una herramienta, como un proceso y proyecto que se construye
desde la gente -y como demanda de la subalternidad-, en contraste a la funcional, que se ejerce
desde arriba y requiere la transformacidn de las estructuras, instituciones y relaciones sociales, y
la construccién de condiciones de estar, ser, pensar, conocer, aprender, sentir y vivir distintas

(Walsh 2010).

Es, entonces, la suma de varios aspectos que tienen que ver con el posicionamiento de un
proyecto politico social ético y el sistémico de saberes y conocimientos que buscan no sélo cambiar las
relaciones sino las estructuras positivas de poder que generan desigualdad, racionalizaciény

discriminacion.

4.7. Encuentro de saberes: proyecto para decolonizar el conocimiento universitario eurocéntrico.

En el texto “Encuentro de saberes, proyecto para decolonizar el conocimiento universitario
eurocéntrico”, los doctores José Jorge de Carvalho y Juliana Florez Florez, presentan el encuentro de
saberes como intervencion tedrico politica que pretende decolonizar el modelo de conocimiento que se
impartido en las universidades de América Latina y el Caribe. Parten de la idea segun la cual la regién ha
consolidado instituciones académicas bajo las mismas caracteristicas de la colonia, funcionando como

réplicas de las universidades europeas creadas a lo largo del siglo XIX. Apuntan a elementos como la
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inclusidn de elementos pedagdgicos dentro de un espacio diverso que esté anclado en los saberes

locales y tradicionales.

De Carvalhoy Flérez afirman que durante las dos ultimas décadas se ha hablado de manera
aguda sobre las formas de conocimiento que se imparten en las universidades; mencionan que mientras
aumentan los agentes de conocimiento cada vez mas se agotan los paradigmas cientificos y que
precisamente ese agotamiento es el que asume una disciplina cerrada, estructura que asumen las
ciencias tomando asi un nimero limitado de teorias y desechando otras porque pertenecen a canones

disciplinarios distintos.

Los autores mencionan que su trabajo parte de establecer una caracteristica fundamental de la
colonia: una vez establecida en América Latina y el Caribe consistié en consolidar instituciones
educativas que fueron réplicas de las universidades modernas creadas en Europa a inicios del siglo XIX;
podemos observar entonces modelos como la napolednica en Francia, la humboldtiana en Alemania. En
América latina las universidades empezaron a crearse en el siglo XVI segin el modelo de las instituciones

espanolas.

En Brasil, por ejemplo, el gobierno cred instituciones de ensefianza durante la segunda mitad del
siglo XIX, pero sdélo consolidd las universidades al final del imperio y el inicio de la Republica. Caso aparte
representa Cuba, que posteriormente a la revolucién transformé las instituciones de educacion
superior. Pero durante el tiempo que hemos venido mencionando, practicamente todas las
universidades publicas y/o privadas presentan unos rasgos que son caracteristicos en la regién como por
ejemplo ser predominantemente blancas, racistas, excluyentes, lo cual ha venido reproduciendo un

modelo de conocimiento eurocéntrico moderno.
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Cabe anotar que el paradigma eurocéntrico moderno surge cuando occidente aun ejercia un
poder sobre los demas continentes y los académicos europeos asumian que su ciencia era superior a
cualquier otra tradicién intelectual. Por lo tanto, en esos ejercicios de pedagogia dedicados a la
transmisidn del conocimiento se produce una mirada racionalista, en curriculos pensados para
estudiantes de origen y formacién intelectual europea, con caracteristicas lingliisticas europeas, con
prototipos europeos patriarcales blancos dominantes; pese a diferentes intentos de renovacion frente a

este paradigma aun hoy, en nuestra region, se observa una gran resistencia al cambio.

Podemos mencionar entonces, que nuestras universidades giran alrededor de procesos de
transmisidn de conocimientos cientificos, tecnoldgicos y humanisticos fruto de procesos estandarizados
en las universidades occidentales, lo cual generd entre otras consecuencias la separacion y
segmentacién de los conocimientos en las diferentes disciplinas que conocemos hoy y coadyuvo a
realizar procesos de especializacidn entre los mismos educadores, la cual puede ser considerado como
una amenaza al ideal de Universidad, pues no permite el didlogo entre los departamentos y facultades

que la componen.

Por el contrario el proceso de creacidn construccidn y transmisién de conocimientos
tradicionales no produce esa misma fragmentacién disciplinar; sin importar que los conocimientos
tengan una dimensién basada en la experiencia (en lo experimental), a estas practicas también les
asignamos la connotacién de saber, precisamente porque casi todos los saberes tradicionales son
multidisciplinarios y, mas aun, porque su forma de construccion y transmision no es despersonalizado;

por el contrario estos saberes estan profundamente ligados a los maestros o sabedores.
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Entonces podemos mencionar que uno de los muchos efectos de la colonizacidn sistémica
consiste precisamente en reducir esa dimensidon compleja de los saberes a conocimientos meramente
académicos con caracteristicas unidimensionales disciplinares y despersonalizados; el encuentro de
saberes pretende articular a los docentes universitarios que han estado sometidos a la légica capitalista
con aquellos maestros o sabedores cuyas formas particulares en la construccidn de los discursos
pedagdgicos y de saber para reescribir o reinventar la dimensién de los sabedores en la academia
occidental, les permiten establecer formas de didlogo con las formas tradicionales, sin que ninguna de
las posturas sea minimizada ni reducida exclusivamente a conocimiento cientifico y que, por el

contrario, les permita revalidar aquello que el sabedor conoce.
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CAPITULO V

5. Categorizacion

A continuacidn, se estableceran las coordenadas que reconfiguran el campo Comunicacion-
Educacion en la Cultura, apoyandonos en la construccion realizada por tedricos y experto; también
ubicaremos los subcampos y los nucleos problémicos en los cuales se inscribe el presente ejercicio de

investigacion.

5.1. El campo Comunicacién-Educacion en la Cultura (CEC)

En primera instancia es importante establecer que un campo se establece, se construye y
se va desarrollando en virtud del proceso en el que intervienen los actores sociales y su entorno;
también es importante establecer que aunque sean procesos con elementos similares en su
concepcidn, el desarrollo en las diferentes comunidades lo hace particular, es decir, el territorio y
sus dinamicas propias juegan un papel vital en su construccion, esto configura cada bldsqueda
como propia y con situaciones complejas y diferentes a las demas. Dichas necesidades estaran
entonces enfocadas en hallar ideales de justicia social y el reconocimiento de las manifestaciones
culturales propias, buscando su reconocimiento y la necesidad de preservar lo ancestral, lo

propio. En palabras de Huergo (2011)

La configuracion del territorio no implica solo las caracteristicas fisicas y
geograficas de un espacio terrestre, sino también las formas y maneras que tenemos los

humanos de habitar el mundo [...] De otra parte los aprendizajes, las interacciones y las
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relaciones pueden ser significativas, porque existe un anclaje en un territorio que es su
contexto: generador, configurativo y refigurativo y en consecuencia determinante de las
dimensiones del campo que van mas alla de meras practicas y reflexiones acerca de la
vinculacion entre los medios, la tecnologias y la educacion [...] El campo C-E se ha
reducido de manera creciente a lo instrumental, separandolo de los procesos culturales y

politicos que le sirven de contexto y lo atraviesan. (p. 1).

También lo podemos apreciar en la siguiente construccion

Nos enfrentamos con un campo hecho de relaciones tensas, al que ahora pretendo
seguir tensando: hacer un paréntesis de esas salidas pragmaticas, instrumentales o ain
“criticas”, tan tranquilizadoras a veces y tan viciadas de desmemoria, para reconocer esas
escenas que provocan el ensanchamiento del campo. Porque “Comunicacion/Educacion”
alude a la intencionalidad de recuperacion de procesos (aln a costa de perder cierta
delimitacién de objetos disciplinares o interdisciplinarios); de reconocimiento de los
contextos historicos, socioculturales y politicos (donde surgen o se originan los
problemas y las producciones tedricas), y de construccién algunas bases preliminares para
provocar un espacio tedrico transdisciplinario, movido mas por un campo problematico

comun con relaciones tensas, que por miradas disciplinares escindidas (Huergo, 1997).

Desde otra mirada, Mora (2014) define la comunicacién:

Como un proceso que involucra diversas dimensiones humanas y sociales por tres

caracteristicas esenciales que posee: La comunicacion es un proceso dindmico de interrelacion; sucede en



58

un tiempo y un espacio especificos que lo condicionan a través de circunstancias y se da entre sujetos

histdricos concretos, miembros de un grupo social y participes de una cultura. (p. 206)

De manera mas amplia, Mora y Mufioz (2016) establecen que la denominacion Comunicacién -
educacioén en la cultura hace referencia, entonces, a un ‘territorio’ de multiples escalas y dimensiones en
el que conviven e interactian conflictivamente saberes, practicas y formas de construir socialidad,
juegos de sentido colectivo, proyectos e intencionalidades que buscan generar modelos de vida humana

buena y digna.

Una vez se inicid el recorrido por el campo de la comunicaciéon, educacién en la cultura, uno de
los primeros paradigmas en deconstruccion colectiva, fue precisamente entender que la comunicacién no
son los medios y que la educacidn no es la escuela, ese fue el primer desencuentro con el campo, pues de
manera sistemdtica he asistido a esa configuraciéon y en mi imaginario cada proceso me remitia a la
instancia en la cual se deberia desarrollar, de igual manera me encontré con la redefinicién de lo que es
cultura, como un entramado de propuestas sociales, educativas y comunicativas que dan cuenta de los

procesos histdricos de un grupo social y que se deben comunicar para ser aln mas representativas.

El campo comunicacién, educacién en la cultura, lo podriamos ubicar inicialmente en un territorio
en el cual se generan dindmicas de tejido y construccién social que buscan generar de condiciones para el
ser humano desde la perspectiva del buen vivir/ vivir bien, es decir buscando armonizar la relacién del ser
humano consigo mismo, con sus pares y con las otras especies que habitan el territorio, para generar

dinamicas sociales que propendan por la buena y bella vida para todos.
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5.2 Los subcampos del saber y los ntcleos problémicos.

Para el presente ejercicio tomaré el cuadro? elaborado como parte del protocolo de tesis que se
compartid y que pretende aportar en la delimitacion los subcampos del saber y los nucleos problémicos

asociados a cada uno y que sirven de carta de navegacion por el campo CEC.

Por lo tanto, el presente trabajo se puede inscribir con la siguiente ruta:

a. Subcampos del saber: La educacion o los saberes del ‘mundo de la vida.

La comunicacién o las formas de compartir.

b. Nducleos problémicos: Las pedagogias otras.

La memoria de los pueblos originarios y las tradiciones de

comunidades y pueblos

Tabla 1 Subcampos y Niicleos problémicos

SUBCAMPOS NUCLEOS PROBLEMICOS ASOCIADOS

e Ladefensa de los derechos humanos

e Lacrianzay la familia en la sociedad contemporanea, la
estabilidad emocional

A) LO CULTURAL e Lasoberania alimentaria y el conocimiento popular

acerca de la salud, el manejo del riesgo.

e La corporeidad, el juego y las redes sociales

e Las economias alternativas y solidarias, el consumo,

e Los asuntos relacionados con género, generacion, etnia,
B) LA ‘“VIDA DIVERSA’
clase, entre otros.

2 Adaptacion de la propuesta sugerida en el protocolo tesis | y Il (feb, 2018) para la Maestria en
Comunicacién Educacion en la Cultura, donde aborda los subcampos desde el texto Comunicacién-Educacion en la
Cultura para América Latina: Desafios y nuevas comprensiones, publicado en UNIMINUTO en 2016 por Germdn
Mufoz y Aura Mora.
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C) LA EDUCACION O LOS e Las pedagogias otras

SABERES DEL ‘MUNDO DE . . .
e La cibercultura y las mediaciones tecnoldgicas

LA VIDA’
e La memoria de los pueblos originarios y las tradiciones
D) LA COMUNICACION O de comunidades y pueblos.
LAS FORMAS DE ” : . -
COMPARTIR e Las estéticas construidas en la vida cotidiana, las formas

de expresion mediadas y los lenguajes no verbales

e La gestion del conflicto, la vulnerabilidad

e La participacion social y politica, la reconfiguracion de

E) LO POLITICO O ‘EL BUEN lo plblico

VIVIR’ CON LOS OTROS
e La defensa del territorio y del ambiente, el retorno del

destierro.

5.3 La decolonialidad

Al realizar diferentes lecturas y al entrar en contacto con los autores que abordan el concepto de
la Decolonialidad, podemos extraer de dichas fuentes aportes que nos permiten comprender ideas como
la que propone que el eurocentrismo ha construido histéricamente desde las instituciones que detentan
el podery desde luego con los sujetos que lo ejercen una postura colonial frente al saber, dichas relaciones
de poder se configuran desde el sistema — mundo elaborado por los europeos en detrimento de los
pueblos otros como los pueblos ancestrales americanos y los negros esclavizados en virtud del mismo

proceso de colonizacion.

El sistema - mundo — eurocéntrico excluyd de manera sistematica pero a la vez radical los
conocimientos subalternos, haciéndolos invisibles al mundo de la época y esta ha trascendido incluso
hasta nuestros dias, condenandolos al olvido e ignordandolos de forme sistematica, en la dindmica de la

imposicion de jerarquias tales como las étnico/raciales en las cuales se prioriza el conocimiento producido



61

por el hombre/blanco/europeo, frente al saber producido por el indio/negro/americano, lo cual de plano
establece unas diferencias insalvables en la perspectiva de reconocer saberes otros, culturas otras y la

construccion de procesos de pensamiento diversos.

Desde la perspectiva educativa, el modelo occidental ha promovido desde la educacién inicial
hasta la superior una forma de competencia en la que lo que importa es ser el mejor, ganar a los demasy
se excluye la posibilidad de complemento que nos pueden aportar otros actores del proceso educativo,
esta idea implica que si hay un ganador por correlacion existen muchos perdedores, dando mayor
relevancia a pocos en detrimento de la comunidad, por lo tanto para que unos pocos vivan mejor miles

han de vivir mal, éste es en esencia, el principio del modelo econdmico capitalista.

Por lo tanto, a la academia le corresponde iniciar el desmontaje de esas acciones centradas en el
individualismo, debe buscar las formas de equiparar a los actores del proceso educativo, fortaleciendo el
intercambio de informacidén y validando los saberes propios de los pueblos ancestrales, ese debe ser el
papel de la comunicacidn educacién, reconstruir las relaciones de sentido comun, aportar en ese didlogo
de saberes, validando el conocimiento de la cultura, entendida como en el entramado de acciones sociales
y colectivas que provienen de acervos tan antiguos como el mismo hombre, entonces la oralidad serd
revalorada y las construcciones cosmogodnicas fruto de estos ejercicios seran recuperadas e incorporadas

a las discusiones académicas y gozaran del mismo prestigio que la ciencia y otras disciplinas.

Para llegar a este nivel de conceptualizacion y de aprehensidn es pertinente que nos involucremos
en un proceso de deconstruccién de modelos preexistentes y con los cuales hemos edificado nuestras
relaciones con las instituciones a las cuales se les ha delegado histéricamente el poder, es decir la escuela,

la iglesia y los entes politicos Es prioritario reconfigurar nuestras posturas frente a los saberes, a la forma
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en la que los construimos y por supuesto entender que debemos validar otras formas de conocimiento,
como el saber ancestral, la informacidon acumulada por generaciones y transmitida de forma oral por los
sabedores, poseedores de multiples textos inmateriales y que deben ser tenidas en cuenta a la hora de

entendernos como grupo social.

Por lo tanto, un aspecto vital como referente tedrico es el concepto de descolonizacidn del saber,
es decir, debemos propender por un reconocimiento de experiencias ignoradas e invisibilizadas por la
academia occidental, pues en su visién eurocéntrica del saber, lo cierto y verdadero es lo producido en el
viejo continente, de tal suerte que el saber ancestral de los pueblos originarios, su cosmovisién del mundo,
su relacion con la tierra y con los demas seres que la habitan, no tienen una validez académica. Esta

interpretacion de la construccion de saber debe cambiar.

Quijano (2010) entiende la colonialidad del poder ligada a la colonialidad del saber, considera que
desde el mismo momento de la conquista se impuso una Unica forma de entender, ver y comprender al

mundo, la europea:

Las poblaciones dominadas y todas las nuevas identidades fueron también sometidas a la
hegemonia del eurocentrismo como manera de conocer, sobre todo en la medida que algunos de sus
sectores pudieron aprender el habla de los dominadores. Asi, con el tiempo largo de la colonialidad,
gue aun no termina, esas poblaciones fueron atrapadas entre el patréon epistemoldgico aborigen y el
patron eurocéntrico que, ademas, se fue encauzando como racionalidad instrumental o tecnocratica,
en particular respecto de las relaciones sociales de poder y en las relaciones con el mundo en torno

(Quijano, 2010, p. 10).



Entonces debemos partir del principio de reconocer en primera instancia y posteriormente
entender que el saber se puede construir en otros espacios geograficos no europeos, en América
podemos observar otros sistemas de construccién de saber autoreconocidos, plurales y con pleno
auto reconocimiento, que han realizado procesos de existencia y de reexistencia a lo largo del
tiempo, aun perdiendo en ciertos momentos fuerza frente al poder hegemodnico del imperio europeo,

desde los dias de la conquista europea a tierras ancestrales.

Lo anterior nos presenta entonces la importancia de un nuevo saber, de una nueva forma de
reconocer el conocimiento de los pueblos originarios, es decir, un conocimiento en el que el punto
de partida sea el ser humano, su vida, sus relaciones con el territorio en el cual se desarrolla y las
relaciones que en éste establece, entonces debemos hablar de un saber reelaborado desde una idea
de libertad, de emancipacion, del reconocimiento y la incorporacién de las practicas politicas,

culturales y econdmicas de los pueblos indigenas.

La resistencia cultural ha permitido a los pueblos indigenas un posicionamiento politico
frente a la educacidn, la salud, la justicia, las formas organizativas, logrando una transformacion de
las estructuras imperantes que aun hoy siguen desconociendo la existencia de estos pueblos,
implantando sistemas que desconocen las caracteristicas y realidades de las comunidades que
existen en nuestro pais. Ante esto la resistencia se logra a partir de la decolonialidad y la

interculturalidad, pues esta referida a las acciones de lucha y de construccidon de pensamiento otro.

Ahora bien, lo expresado anteriormente nos permite plantear la importancia de establecer

como categoria importante la denominada Epistemologia del Sur, una propuesta que busca realizar

63
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una ruptura con la forma hegemodnica en la que el eurocentrismo ha establecido los criterios de cémo
y qué aprender, y por supuesto de lo que es valido y no admitido, haciendo por el contrario un
reconocimiento a los nuevos procesos de produccién y circulacién del conocimiento dados en el sur,
a partir de las practicas de individuos que histéricamente han sufrido de exclusiéon, de la imposicién
de injustas desigualdades y de todas las discriminaciones causadas por el capitalismo, neoliberalismo

y por el colonialismo.

Una epistemologia del Sur, al decir de Santos (2011), que propone que:

El Sur global no es entonces un concepto geografico, aun cuando la gran mayoria de
estas poblaciones viven en paises del hemisferio Sur. Es mas bien una metafora del
sufrimiento humano causado por el capitalismo y el colonialismo a nivel global y de la
resistencia para superarlo o minimizarlo. Es por eso un Sur anticapitalista, anticolonial y
antimperialista. Es un Sur que existe también en el Norte global, en la forma de poblaciones
excluidas, silenciadas y marginadas como son los inmigrantes sin papeles, los desempleados,
las minorias étnicas o religiosas, las victimas de sexismo, la homofobia y el racismo (Santos,

2011, p. 25).

Entonces, la decolonializacién debe asumirse como un proceso para superar la imposicién de una
forma de ver y entender el mundo con una perspectiva occidental que cambié la visién de pueblos y
culturas no occidentales desde varias perspectivas como: las relaciones de los seres y el saber, los
individuos y el estado y sus instituciones, el ser y su identidad, cultura e historicidad. Se busca entonces
una convivencia y un didlogo de saberes, que propenda por un mundo incluyente, sin personas de primera

y segunda categoria, poseedores y desposeidos, en donde la justicia sea para todos, que permita el
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reconocimiento de todo aquello que fue desconocido y que se encuentra disperso y que fortalezca el ideal

de un mundo mejor.

También se hace urgente hacer rupturas con las propuestas pedagodgicas tradicionales y su
modelo bancario de la informacidn, para dar paso a nuevas formas de reconocer las construcciones
culturales y educativas y la mejor estrategia para comunicarlas. En este sentido, se debe trabajar de
manera ardua por el reconocimiento y el respeto a la diversidad de saberes que se convierten en pilares

fundamentales de la propuesta de Paulo Freire, quien asi lo expresa con toda claridad:

Por eso mismo pensar acertadamente impone al profesor o, en términos mas amplios,
a la escuela, el deber de respetar no sdélo los saberes con que llegan los educandos, sobre todo
los de las clases populares —saberes socialmente construidos en la practica comunitaria-, sino
también, como lo vengo sugiriendo hace mas de treinta afos, discutir con los alumnos la razén
de ser de esos saberes en relacion con la ensefianza de los contenidos. (Freire, Paulo.1998. p.

31).

Desde esa perspectiva, es pertinente observar que la publicacién del texto la pedagogia
del oprimido en 1970, Freire introduce una categoria cargada de una gran relevancia: la
denominada “educacién bancaria”, con la cual se hace alusidn a todas aquellas acciones e ideas
gue se generaron en la escuela y en el contexto politico y social y que determinan relaciones de

poder, manifestandolo asi:

En la visidn “bancaria” de la educacion, el “saber”, el conocimiento, es una
donacion de aquellos que se juzgan sabios a los que juzgan ignorantes. Donacion que se

basa en una de las manifestaciones instrumentales de la ideologia de la opresién: la
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absolutizacién de la ignorancia, que constituye lo que llamamos alienacién de la

ignorancia, segun la cual ésta se encuentra siempre en el otro. (Freire, Paulo.1998. p. 73).

Para hacer entonces un reconocimiento de los sujetos que participan en el proceso educativo, se
necesita implementar el didlogo de saberes como estrategia que permita una mirada hacia el interior del
proceso educativo, de los sujetos que en él intervienen y para definitivamente reconocer que no solo el
educador y la academia con su visidn histéricamente occidental son validas en el proceso de construccion
del saber, y que dicha construccién contenga en si misma la posibilidad de elaborar relaciones
pedagdgicas significantes y con sentido que propendan por establecer lazos participativos y democraticos

para todos.

Finalmente, es preciso reconocer que existen unas formas distintas de construir conocimiento,
gue el conocimiento no se encuentra de manera exclusiva en la academia o en las aulas de clase, por lo
tanto, es necesario hablar de otros espacios en los cuales se puede encontrar el saber. Una forma de

aproximarnos es desde el territorio con todas sus particularidades y subjetividades.
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CAPITULO VI

6. Metodologia

“Sentidos y significados tienen también una dimension de fuerza a través de la cual los
grupos sociales y los individuos cualifican su saber cdmo un saber hacer, un saber sentir, y un
saber pensar que les permite ser, transformarse en sujetos humanos, sociales, historicos,
colectivos, individuos. El ser, ser gente, asumirse como persona, se convierte entonces en
lugar de la prdctica y la transformacion de la situacidn-condicion social se constituye asi, en
el objetivo inmediato. En esta perspectiva, los programas comunitarios se configuran como
procesos pedagdgicos que pueden propiciar modificaciones en las representaciones sociales
de los sujetos y, por lo tanto, en los modos de conocer, interpretar, explicar e intervenir.”

Jodo Francisco de Souza

Imagen 2. Montafias vereda Betania, pueblo Tontotuna

Desde hace mas de treinta afios, el pueblo Tontotuna se ha enfrentado a una lucha por la

pervivencia de su lengua ancestral y de su cultura propia, en ese contexto La UNESCO ha venido
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alertando a la comunidad sobre la posible pérdida del Nam Trik como lengua propia, al punto que una o
dos generaciones habrian dejado de hablarlas y ubican a esta lengua en riego de extincion. El proceso de
revitalizacién del Nam Trik es una experiencia significativa por sus implicaciones culturales y educativas
en torno a las practicas de la memoria de los pueblos originarios y las tradiciones de las de comunidades
y pueblos que bien puede valerse de la sistematizacion como proceso de investigacion, cuyo abordaje

recoge las diversas concepciones de esta, en un marco de experiencias educativas.

De acuerdo con la descripcion de Caceres y Ayllon (1991), resefiada por Jara (2012), las primeras
rutas en el surgimiento de la sistematizacion de experiencias, se situan en la busqueda de la
profesionalizacion del Trabajo Social como una disciplina dentro del campo de las Ciencias Sociales,
evento que se suscitd entre los afios 50 y 60. A partir de un conjunto de reflexiones acerca del alcance
de esta disciplina, valorada inicialmente como una asistencia o servicio social de débil consistencia
tedrica y metodoldgica, se buscaba un enfoque que le diera un cardcter cientifico, técnico y humanista a
la profesidon, por encima de las concepciones metodoldgicas asépticas, es decir, sin el cuestionamiento

de la sociedad.

A principios de la década de los afios 80, el proceso de sistematizacion de experiencias se
articula con el movimiento de educadores populares en América Latina, en la busqueda de cémo
recuperar y aprender de los grupos sociales y de las comunidades donde se ejecutaban proyectos o
programas de agencias de apoyo para el desarrollo, con la finalidad de superar las condiciones de

pobreza en contextos rurales.

Los equipos de promocidn de estos programas sociales sentian la necesidad de recuperary

comunicar las experiencias sobre las que se venian trabajando, o las ya realizadas. Con frecuencia se
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reflexiona con los beneficiarios sobre como los proyectos fueron formulados, e incluso como mejorarlos,

pero rara vez se documentaba la practica realizada conjuntamente con los actores sociales involucrados.

La sistematizacidn surge como un proceso colectivo en el que se reconstruye una determinada
practica social con el animo de interpretarla en sus diferentes dimensiones y posibilitar su
reestructuracién futura. Se trata de un método de impronta latinoamericana, muy préximo en su disefio
a la teoria de la educacién populary, por esta misma razén, se halla encaminado hacia la transformacién
de los modelos tradicionales de investigacion, siendo sus aportes tedricos y vivenciales de suma

importancia para el contexto de la academia, tan carente de acciones de vanguardia social e intelectual.

En Colombia se ha reflexionado sobre la pertinencia de la sistematizacién como enfoque
investigativo en muchisimos ambitos sociales: politica, movimientos culturales, organizaciones de
resistencia, etcétera; sin embargo, el trabajo pedagdgico y, en modo mds amplio, la vida en la escuela
(sus actores, identidades y relaciones) ha comportado un interés especial para los sistematizadores. En
este sentido se ubica el trabajo de Carvajal Burbano, autor de Teoria y Practica de la Sistematizacion de

Experiencias, quien aclara que:

“La sistematizacidn es un proceso tedrico y metodoldgico que, a partir del ordenamiento,
reflexion critica, evaluacion, andlisis e interpretacion de la experiencia, pretende conceptualizar,
construir conocimiento vy, a través de su comunicacién, orientar otras experiencias para mejorar
las practicas sociales”

Ahora bien, el caracter procesual de la sistematizacién obedece segin Mejia (2009) a la
busqueda de las epistemes en las practicas por medio de procesos sistematicos; él llama procesos

sistematicos a una accidn sistematizadora moderna que ha reducido el pensamiento Unico de las
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personas a un esquema que es rellenado intencionalmente por quien la realiza su proyecto de

empoderamiento y su intenciéon trasformadora de sujetos, instituciones, culturas y sociedades.

Esta disciplina se enmarca en la modernidad bajo el ‘método cientifico’ como nuevo paradigma
del conocimiento y del saber, en virtud de su universalidad defiende la posicidn de que la ciencia hace el
conocimiento y la practica lo aplica. Es lo que se trata de hacer en la escuela, no obstante, dicha
aplicacién no traspasa las fronteras escolares lo que la convierte en un hacer en el papel, pero no en los

escenarios reales.
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CAPIiTULO VII

7. Andlisis

En primer lugar debo manifestar mi profundo respeto y admiracién por las personas con las que
tuve la posibilidad de reunirme y de compartir todos sus saberes, esa visién en algunos casos llena de
pasidn por sus trabajo y por sus acciones al interior de la comunidad fueron muy inspiradoras para mi

trabajo de campo y claro, para la vida misma.

A continuacidn intentaré desglosar de las entrevistas los aspectos mds determinantes y que se
constituyen en coordenadas orientadoras de mi ejercicio de investigacidn, por lo tanto intentaré
rescatar cualitativamente aquellos aspectos que pueden aportar en esta busqueda y parte del camino
gue aln me resta por recorrer. Por lo tanto, los elementos tenidos en cuenta son las ya mencionadas
entrevistas, lo observado y escuchado como paisajes sonoros del territorio, los registros del diario de
campo y la integracidn del pensamiento de los autores y expertos en el tema del saber ancestral, el
pensamiento decolonial, la educacién popular y la recuperacién y revitalizacién de las lenguas

ancestrales, especialmente del Nam Trik, la lengua originaria del pueblo Tontotuna.

El primer encuentro se da con el Maestro Miguel Burbano, quien se encuentra vinculado con la
asociacion indigena del cauca ASOINCA; el primer momento es un poco tenso pues solicita muy
amablemente, pero con tono enérgico y fuera de la grabacién que no se le tomaran fotos por motivos
de seguridad, al comienzo en miingenuidad no lo entendi pero luego de estar un tiempo en el territorio

y de reconocer las tensiones que histéricamente se han dado en el territorio, comprendi su necesidad
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de reserva y de proteccion de su imagen, en gran medida por ser un lider social y asociado al

movimiento sindical de los Maestros del Cauca.

El primer concepto que abordo el Maestro Miguel Burbano fue el de la educacion
popular, entendida esta como parte de una accién politica, para Freire la educacion nunca es
neutra. Toda practica educativa es politica, asi como la practica politica es educativa. Las
practicas educativas siempre son politicas porque involucran valores, proyectos, utopias que
reproducen, legitiman, cuestionan o transforman las relaciones de poder prevalecientes en la
sociedad; la educacion nunca es neutral, esta a favor de la dominacion o de la emancipacion. Por
ello, Freire distingue entre practicas educativas conservadoras y practicas educativas

progresistas:

“..en cuanto en una prdctica educativa conservadora se busca, al ensefiar los contenidos, ocultar la
razon de ser de un sinnumero de problemas sociales; en una prdctica educativa progresista se
procura, al ensefiar los contenidos, desocultar la razén de ser de aquellos problemas. Mientras la
primera procura acomodar, adaptar a los educandos al mundo dado, la sequnda busca inquietar a los
educandos desafidndolos para que perciban que el mundo es un mundo ddndose y que, por eso

mismo, puede ser cambiado, transformado, reinventado...” (freire 95, Pedagogia de la ciudad)

Entonces se establece una relacidn muy interesante entre la accién politica como
transformadora de la realidad personal de cada maestro, pues se habla de la importancia de realizar
procesos de formacidn y no de capacitacion, pues se debe buscar formar desde adentro, para luego salir
a proponer la transformacion de los otros, buscando sacar de la rutina que se ha venido estableciendo y

gue reproduce practicas que no permiten la liberacion del pensamiento y, por el contrario, perpetuan el
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establecimiento y no aportan en la busqueda de un futuro posible; no se trata de naturalizar las

desigualdades y las injusticias sociales.

Otro aspecto que me llamé la atencién fue el de la unidn de diferentes fuerzas sociales y
académicas, para la formacién docente, la vinculacién con diferentes colectivos que buscan una mejor
formacion docente, para una mejor formacién ciudadana, que posteriormente luche por las

reivindicaciones sociales, de las que casi siempre el pueblo ha sido excluido.

Para terminar este primer punto, se hablé de la importancia de buscar que los procesos
académicos de tesis en sus distintos niveles, no se queden simplemente en textos para ser ubicados en
anaqueles, sino que por el contrario hagan parte de procesos de construccién colectiva y que sean parte

de desarrollos que favorezcan a las comunidades en las que se desarrollan las experiencias.

La segunda entrevista, realizada a la Maestra Sara Jiménez, rectora del colegio rural del pueblo

Tontotuna, sede Betania, empieza a darme la posibilidad de reorientar mi ejercicio de investigacion.

El primer concepto que abordamos es el de lengua propia y para hablar de lengua propia es
necesario referirnos al desarrollo que éstas tienen en un territorio, que adquieren cierto nivel de uso por
el constante encuentro que se da entre los pobladores y que se van movilizando en su transformacién
por las acciones del tiempo, facilitando el entendimiento, aun observando diferencias de acento,
distancia territorial y formas de entender y de representar lo que le rodea. Al respecto, sefiala Carme

Junyent (o. cit., p. 202):

“... el sentido comun nos dice que, de la misma manera que no hay nadie que se vaya a la cama

hablando latin y se levante hablando catalan, tampoco se da el caso de un siglo en que se empiece
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hablando latin y se acabe hablando catalan, porque el vinculo con las generaciones tiene la misma
fuerza homogeneizadora que la convivencia. Y si no podemos poner fronteras entre generaciones,
tampoco las podemos poner entre territorios, porque la convivencia no implica aislamiento. Si no
intervienen otros factores, lo que ha sido habitual en la historia de la humanidad son los reajustes
territoriales que han comportado zonas de transicion entre variedades ininteligibles. De hecho, la
Unica frontera real entre lenguas es la que se produce cuando hay un proceso de sustitucion
lingliistica, cuando muere una lengua [y es reemplazada por otra], porque entonces si que puede
haber casos de incomprensidn entre generaciones y/o entre comunidades vecinas. No obstante, esta

ruptura es un resultado de la violencia, nunca se trata de un fendmeno natural...”

La conversacion empieza a aportar elementos referentes a una lengua propia del pueblo
Tontotuna, el Nam Trik Y claro mencionamos la importancia de realizar procesos de recuperacién
cultural, entendiendo que la cultura permite al ser humano la capacidad de hacer ejercicios de
introspeccion y desarrollar la capacidad de pensar y repensar sobre los valores que considera mas
importantes, buscando nuevas significaciones, por lo tanto es necesario implementar formas sociales
gue nos permitan dar cuenta de los procesos histdricos fundantes de nuestra civilizacion, de nuestras

cosmovisiones, de las costumbres y los usos de las cosas de nuestro entorno.

Al respecto se menciona la recuperacion de un rito de fertilidad que se realiza en el territorio y
en el que se ha venido involucrando a los jovenes de a poco, pues aln se observa en algunos escenarios

que les produce vergiienza el hablar en lengua propia.

Se planted la dificultad que se presenta en una institucién educativa que pretende realizar un
proceso de ensefianza de una lengua propia y en la cual los docentes o los facilitadores que realizan la

accion educativa con los estudiantes no son usuarios de esa lengua y las obvias dificultades que se
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generan, por supuesto, en ningiin momento se habla de otros factores humanos como desinterés o
apatia por parte de los educadores, pero se empieza a notar una tension entre las intenciones y las

acciones concretas de cara a un proceso tan importante como la recuperacién de una lengua.

Tensiones que se confirman en la siguiente entrevista, realizada con la Maestra Ana Marleny
Angucho, quien es originaria del pueblo Tontotuna y que ha venido realizando un proceso de formacion
académica muy importante, al punto de ser coautora de algunos materiales para la ensefianza del Nam

Trick.

La Maestra Ana Marleny, reconoce la importancia de realizar una recuperacion del saber
ancestral y de la necesidad de no dejar desaparecer su lengua originaria, me hablé de la importancia de
haber construido un proyecto Educativo Comunitario PEC, en el cual se han venido incluyendo practicas
en lengua ancestral, pero que no son del interés de todos los educadores, pues algunos mencionan que
€s0 no sirve para nada, que no hay sentido en ensefiar algo que no se va a usar, que por el contrario se
deberia trabajar mas en la preparacion de las pruebas estandarizadas y en las cuales los estudiantes no

tienen los mejores resultados.

Esto me permite observar una brecha entre lo que se pretende ensefiar y el convencimiento del
equipo de docentes que conforman la institucién educativa, lo cual rifie con postulados de la educacidn

popular, de ser liberaradora y transformadora de la realidad de los participantes del proceso educativo.

Por el contrario, me llama poderosamente la atencidn el hecho de generar procesos de inclusidn
de los mayores en el trabajo que se realiza de cara a la recuperacidn de la lengua propia, siendo ellos los
garantes de la construccidn adecuada en tanto escritura y pronunciacién de las palabras que se van a

compartir con los estudiantes en los diferentes momentos de formacidn que se plantean en el PEC.
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También es muy grato apreciar el interés que la Maestra Ana Marleny tiene por trabajar el
concepto de aula abierta y tratar de realizar ejercicios de apropiacién del territorio por parte de sus
estudiantes, lamentablemente la misma comunidad de padres de familia, considera poco conveniente y
util este tipo de précticas por considerarlas peligrosas y poco productivas de cara al desarrollo de

contenidos.

Finalmente la Maestra realiza una reflexién que me brinda muchos elementos de apreciacién
del objeto de estudio al que me estoy enfrentando, retoma el elemento de penay verglienza que
sienten los jovenes de sentirse vinculados con su ancestro indigena y mds aun cuando se les propone
realizar comunicacién en lengua propia, ante lo cual refiere que la lengua solo se emplea en actos
culturales y en ocasiones en las que se socializan productos de lo realizado en el aula de clase, por lo
tanto el uso restringido a actos académicos desnaturaliza el uso cotidiano de la lengua y la aleja cada vez
mas de la intencién de hacerla comun. Por otro lado menciona que el proceso de aculturizacidn de los
nifios y jévenes les hace alejarse de sus raices con tal de no ser reconocidos como miembros de un

pueblo originario.

El siguiente encuentro se da con la Maestra Rosana Sanchez, este didlogo esta construido desde
la inspiracién en la carrera docente por medio de un ejemplo fuerte que se da en el mismo colegio, pues
la maestra es egresada de esta institucién educativa y la Maestra Ana Marleny fue su docente durante el
tiempo de la primaria. Su ejemplo y el de su familia, que le inculcé siempre la importancia de la

educacion propia, fue un valioso mecanismo para la construccién de un ser humano integral.

La Maestra Rosana hace su licenciatura en la Universidad Auténoma Indigena intercultural del
cauca UAIIN, y desde alli empieza un proceso de revalidacién de la importancia del saber ancestral y del

importante papel que desempeiian los sabedores al interior de un proceso de formacion y la necesidad
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de reconocer su labor y equipararla a la de cualquier educador o agente educativo con un proceso de

formacion académico.

Aqui se presenta de manera espontanea un nuevo elemento que hace ruptura en mi imaginario
e introduce otra perspectiva. Tiene que ver con el hecho de que no todo miembro del pueblo originario,
que realizd su proceso académico en la propuesta de educacion propia y que se forma en la UAIIN, es
por derecho usuario de la lengua ancestral, lo cual pone en evidencia otro aspecto del poco uso que la

lengua originaria tiene en la vida cotidiana y social de los habitantes del territorio del pueblo Tontotuna.

Por el contrario la Maestra me cuenta de su intencion de trabajar la literatura infantil como un

pretexto para abordar la lengua propia e ir avanzando en su uso de la mano con sus estudiantes.

Finalmente me cuenta que la intencién de la UAIIN, de cara a la elaboracidon de documentos
académicos se ve dividida en el uso de la lengua castellana para la presentacién de los mismos, pero que
la perspectiva de construccion del pensamiento se debe realizar desde la lengua propia, de las
costumbres y necesidades del pueblo originario. También se mencionan las dificultades que esto supone
al no tener desarrolladas las habilidades de lectura y escritura en lengua propia y el uso en muchos

casos de procesos bilinglies.

La siguiente entrevista, es realmente la mds importante por su valor en términos de cercania
con el objeto de estudio, se realiza a Don Transito Benachi, un sabedor de la lengua originaria del pueblo
Tontotuna, el Nam Trik. Desde el inicio el entrevistado habla en lengua originaria y alterna su dialogo en
castellano, esto genera un profundo impacto en mi percepcién frente a la importancia de “hacer algo”
gue permita la recuperacion y revitalizacion de esta lengua en peligro de desapariciéon del mapa

linglistico de nuestro pais.
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Don Transito me comparte aspectos del trabajo que viene adelantando en la sede Betania, con
los nifios mas pequefios que son los de grado Kinder y que consiste en ir compartiendo la forma de
nombrar los elementos de la casa; el trabajo da inicio al nombrar, mostrar, escribir en el tablero, pediry
acompanar a los ninos para que por imitacidn escriban en sus cuadernos las palabras en lengua

originaria, también cantan y realizan juegos.

Con los nifios de primero a quinto de primaria el trabajo sigue la misma ruta, pero ampliando el
vocabulario a la huerta, la granja, la vereda, las montafias, los animales y asi todas las cosas que

conforman el entorno cotidiano de los nifos y sus familias.

Lamentablemente la labor que realiza Don Transito depende de la voluntad politica de los
miembros del cabildo y su compromiso con el PEC, el cual lamentablemente no es siempre el mismo,
por lo que Don Transito realiza su labor por periodos de tiempo inconstantes y con una duracién no
mayor a los seis meses, contando con periodos de inactividad de trabajo con los nifios. Se puede
observar que existe la necesidad de establecer unas politicas claras que permitan establecer como
prioridad las acciones que garanticen un trabajo continuo con la base del grupo social y que faciliten ir
ampliando el espectro de trabajo, llegando a los estudiantes de secundaria de una manera mas claray

contundente.

Se destaca también la forma en que se organizan los mayores que hablan la lengua originaria,
pues son ellos los que van construyendo el vocabulario de manera conjunta que se va a trabajar con los
nifios, esta accién permite que llegue la informacion con el mayor nivel de certeza en el uso de la
lengua., luego con ayuda de algunos jovenes que se han interesado en el proceso de fortalecimiento de

la lengua, graban las palabras con el dnimo de preservar la pronunciacion de las palabras.
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Lamentablemente estas acciones son aisladas y en gran medida responden a iniciativas
personales y sin un orden establecido, incluso Don Transito menciona que una gran dificultad radica en
el desconocimiento del uso de dispositivos tecnolégicos como grabadoras, celulares inteligentes y otros
medios para almacenar la informacidn recuperada, por lo tanto mucho de lo que se construye, se
preserva en la memoria de los sabedores, pero vuelve a aparecer el problema que no siempre el que

habla, escribe y viceversa, haciendo cada vez mas complejo el ejercicio de recuperacién.

Por dltimo y alin mas preocupante, Don Transito manifiesta que los datos que él conoce de las
personas que son hablantes y que escriben el Nam Trik, actualmente es de mas o menos diez personas,
lo que aporta un nuevo y complejo dato que apunta a que lamentablemente en muy poco tiempo el
Nam Trick puede desaparecer, sumdandole a esto que no todos tiene el mismo nivel de uso y dominio de

la lengua.

La siguiente entrevista se realiza a Silvia Ruiz, quien se desempefia como coordinadora de
politica educativa del Consejo Regional Indigena del Cauca CRIC, Silvia me comenta en primer lugar la
intencion que tiene el CRIC de trabajar en la sistematizacién de la informacién que van recuperando de
los diferentes pueblos ancestrales del Cauca, para esto se ha dispuesto de un espacio al interior de la
UAIIN, el centro de documentacién llamado José Maria Ulcué, encargado de ir organizando las
diferentes producciones que se vienen realizando desde los distintos pueblos originarios y los

estudiantes de la UAIIN.

Silvia me cuenta de la importancia que para el CRIC tiene la lucha por la recuperacién de los
territorios que originalmente pertenecieron a los pueblos ancestrales y que son el punto de partida de
su lucha por reivindicar sus derechos y que sirvieron para establecer la plataforma politica y la filosofia
en si misma del CRIC, la cual consta de siete principios que son la carta de navegacién de esta

organizacion, siendo la educacién el sexto punto de su propuesta.
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La entrevistada me habla de la dificultad que se presenta al intentar pasar todo el saber
ancestral que generalmente reposa en la oralidad y llevarlo a la escritura tanto en lengua propia como

en castellano, por las dificultades anteriormente sefialadas.

Se habla del obstaculo que representa para los integrantes del CRIC y de la comunidad indigena
en general, la falta de reconocimiento de los sabedores y la forma en que pueden transmitir esos
conocimientos en otros espacios académicos y culturales, pues los consideran conocimientos de menos

valor frente al saber académico, al saber occidentalizado.

La ultima entrevista se realiza en las instalaciones del CRIC con el sefior Jorge Eliécer Sanchez
coordinador de salud del CRIC, quien inicialmente menciona la lucha que se dio por parte de Juan Tama,
lider indigena del pueblo Nasa, que dirigid las luchas contra la invasidn espafiola quien en el aifio de 1635
logrd que la corona reconociera legalmente los territorios indigenas y con ello surgieran los cinco
pueblos Nasa: Jambald, Vitoncd, San Francisco de Caldono, Quichaya y Pitayd, todo esto, utilizando

argumentos basados en la ley colonial y en documentos escritos.

En este espacio se habla acerca del modelo de salud propio el cual esta basado en la relacidn de
armonia y equilibrio entre todos los seres, hombre, naturaleza y espiritus, vivenciada en la cosmovisidn,
normas y practicas culturales de cada pueblo que genera aceptacion o bienestar en todos los érdenes o

ambitos de la vida.

Entre sus objetivos podemos mencionar el fortalecer y revitalizar las practicas y concepciones
culturales de salud de los pueblos Guambianos, Nasa, Yanaconas, Ambaluefios, Kokonuko, Totoroes,
Eperarasiapidaras, Kamentsa e Inkas para lograr mantener el equilibrio y armonia de acuerdo con la Ley

de Origen de cada pueblo.
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CAPITULO VIII

8. Conclusiones

El trabajo de recuperacion y de revitalizacion de la lengua Nam Trik del pueblo Tontotuna es
urgente, como ya he mencionado su futuro es hoy incierto y se ubica en la linea de posible desaparicion
del acervo lingtiistico de nuestro pais, lo cual se constituiria en una invaluable perdida y una gran

verglienza al no haber realizado lo necesario para asi evitarlo.

Dicho proceso de revitalizacién, ha pasado por momentos dificiles por el desconocimiento del
mismo y por la apatia de los organismos encargados de asegurar su pervivencia en el tiempo, pero se ha
venido presentando en los Ultimos afios un nuevo impulso generado por la comunidad, iniciando con el
compromiso de los mayores hablantes, en menor medida las autoridades tradicionales, El colegio
agropecuario del pueblo Totord, el CRIC, los maestros, los estudiantes, la Universidad del Cauca, la
UAIIN, pero dichos actores deben establecer un didlogo que les permita unificar criterios, determinar
practicas comunes y esfuerzos en la misma linea para hacer mas efectivos los esfuerzos, trazando
politicas conjuntas y que se cumplan para garantizar el éxito de una misidn tan importante. para poner
cada cual su mejor esfuerzo. En este sentido, la principal reflexién valora la actitud positiva hacia la
lengua Nam Trik y el trabajo mancomunado, esta es la base para continuar el proceso ojald con mayor

éxito.

Es importante resaltar el valor que ha venido adquiriendo el PEC, construido desde la
orientacién pedagdgica de maestros comprometidos con el proceso de revitalizacidon de la lengua Nam

Trick, el cual busca destacar las necesidades de cada grupo de estudiantes y brindar las herramientas
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necesarias para continuar en el camino de revitalizacidn, este tipo de proyectos al ser construidos en
comunidad y como fruto del didlogo concertado, adquieren un inusitado valor pues buscan suplir los
esfuerzos aislados y desgastantes que se realizaban en momentos anteriores, por supuesto que se
generan entonces otras dindmicas mas cercanas a los intereses y necesidades en materia educativa, por
lo tanto el PEC, se constituye como una opcién a futuro que debe seguir desarrollandose e

implementandose.

Un aspecto a trabajar con nota de urgencia lo constituye el factor linglistico, aunque se ha
mencionado la existencia de algunos materiales elaborados por los docentes pertenecientes al pueblo
originario, asi como algunas grabaciones e incipientes trabajos de vocabulario realizado por los mayores,
hace falta un ejercicio que permita consolidar el reconocimiento de elementos fonéticos y morfoldgicos,
pues poco se conoce de la construccion de oraciones complejas, y otros aspectos determinantes para el
manejo completo de la lengua y que permitan realizar un proceso de estudio y posterior trasmision de
la lengua como unidad de sentido, pues gracias a factores como la aculturizacién de los usuarios de la
lengua y el uso preferente del castellano, se han generado pérdidas en el reconocimiento de los sonidos,
la inclusidn de vocabulario del castellano y la verglienza por hablar en publico o su uso en espacios
cotidianos, se ha venido debilitando la lengua al punto de ser considerada como una lengua en riesgo

de desaparicion.

Es necesario que a la conservacién biolégica acompafie la conservacién lingliistica. Los
investigadores estudian no sdlo los paralelismos, sino los vinculos que enlazan la diversidad bioldgica
con la diversidad lingliistica y cultural del mundo, asi como las causas y las consecuencias de la pérdida
de diversidad a todos los niveles. Esta conexion es importante en si misma, porque indica que la

diversidad de la vida se compone de diversidad en la naturaleza, en la cultura y en la lengua.
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Es importante intentar reestablecer procesos de trasmision del acervo lingliistico del Nam Trik,
pues esto generara una mejor posibilidad de pervivencia, pues al ser pasada de generacién en
generacion se puede asegurar el incremento en el nimero de usuarios cualificados en su uso, esto lo
podemos apreciar en el esfuerzo realizado por sabedores que vienen realizando su trabajo con los nifios
mas pequefios y que poco a poco van adquiriendo este conocimiento y lo pueden compartir con sus
familias, mejorando aspectos como la pronunciacidn, el vocabulario y el interés por el uso de la lengua.
También se debe recalcar la importancia de los hablantes activos y de los mayores, pues ellos encarnan
el ejemplo a seguir y motivan a seguir trasegando en pro de aumentar el nimero de usuarios de la

lengua.

Si bien hoy podemos decir que existe un programa para la ensefianza del Nam Trik tanto en el
nivel de primaria y secundaria de algunos colegios del pueblo Tontotuna construidos a partir del PEC, y
gue se vienen adelantando procesos de formacién de educadores a nivel de pregrado en la UAIIN e
incluso de posgrado como la Maestria en revitalizacidon y ensefianza de lenguas Indigenas de la
Universidad del Cauca, también es cierto que hace falta apoyar con mayor empefio la formacién de
maestros y agentes educativos que sean usuarios de la lengua Nam Trik, pues la mayoria de los
profesores de las instituciones educativas no son hablantes de esta lengua, lo cual representa una gran

falencia al momento de intentar ensefnar la misma.

Pese a contar con todo un marco legal que favorece los procesos de revitalizacién de las lenguas
ancestrales y que con la constitucion del 91 se introduce una perspectiva de apoyo en materia
linglistica, con acciones concretas como lo demuestran los siguientes articulos: Articulo 7. Define a

Colombia como una nacién pluriétnica y pluricultural. El Articulo 10. establece que las lenguas y
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dialectos de los grupos étnicos son también oficiales en sus territorios y la ensefianza que se imparta en
las comunidades con tradiciones linglisticas propias sera bilinglie. Posteriormente, en el afio 2010 se
promulga la Ley de proteccidn a la diversidad etnolingliistica, “que tiene por tiene como objeto
garantizar el reconocimiento, la proteccidn y el desarrollo de los derechos lingtisticos, individuales y
colectivos de los grupos étnicos con tradicion lingliistica propia” (Ley 1381 de proteccion a la diversidad
etnolinguistica, 2010). Podemos observar que es poco lo que se hace para garantizar estos mandatos,
pues la destinacion de recursos para apoyar el proceso de revitalizacidon del Nam Trik, es muy escaso y
en muchos casos obedece a lo que los gobernadores o el cabildo quieran destinar dentro de sus planes

de inversion.

La circulacién de produccidn escrita en lengua ancestral es muy escasa si se contrasta con la
misma en castellano, los textos escritos en lengua Nam Trik se limitan a ciertos ambitos y espacios no,
cotidianos y pueden ser entendidos como intenciones de visibilizacién de su uso, pero nada mas lejos de
la verdad, por el contrario pueden ser interpretados como muestras de lo ancestral, de lo propio, de lo
étnico, como por ejemplo las izadas de bandera en los colegios, los letreros en las puertas y sitios de
trabajo del cabildo escritos en Nam Trick, pero que en su intencidén comunicativa se queda corta al no
contar con receptores que manejen la lengua, tampoco existe un medio de comunicacién escrito como
un periddico. De implementarse acciones concretas frente al manejo escrito de la lengua se podria

avanzar en la formacion de usuarios de la misma.

Formar a trabajadores linglisticos locales en el desarrollo de reglas ortograficas si fuera
necesario, en la lectura, la escritura y el analisis de su lengua ancestral y en la produccién de material

pedagdgico. Una estrategia efectiva en ese sentido es la creacidn de centros locales de investigacion
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donde se ensefie a los hablantes de lenguas en peligro a estudiar, documentar y archivar su propio

material lingliistico. La alfabetizacion es util para la ensefianza y el aprendizaje de la lengua ancestral.

La educacién propia es una alternativa ante el sistema educativo oficial, se plantea desde la
metodologia de la cotidianidad indigena, permitiendo comprender que la escuela no es un escenario
separado de la vida en comunidad. Este planteamiento logra una ruptura en el caracter hegemodnico de
la escuela, des institucionaliza la educacién y permite ver que los conocimientos deben ser integrales

entre si, y sus construcciones deben surgir del dialogo entre cultural.

Finalmente, es importante precisar que sin importar la denominacién que dichos espacios
académicos tengan o el origen y asentamiento de los mismos en nuestra cultura académica, la
Universidad intercultural debe constituirse como un espacio que propicia el didlogo de saberes desde
alli, generando procesos de investigacién que permitan multiplicar los saberes que no son propios a los
paises de América Latina, permitiéndonos construir espacios de didlogo en los que se puedan socializar
acciones que determinen marcos normativos y legislativos que promuevan acciones como las de la ley
marco de la madre tierra y el desarrollo para vivir bien, que se ha discutido ampliamente en Bolivia, que
permita avanzar en politicas sobre la salud de los pueblos ancestrales, que invite a la realizacién de
proyectos agroecoldgicos y que permitan la conservacidn de la biodiversidad y que, obviamente, nos
permitan configurar las comunidades ancestrales como comunidades de conocimiento intercultural en

las que se den procesos de investigacion e innovacion.
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Anexos

1. Informe de pasantia

UNIMINUTO
Corporacién Universitaria Minuto de Dios
Educacién de calidad al alcance de todos

CORPORACION UNIVERSITARIA MINUTO DE DIOS
FACULTAD DE CIENCIAS DE LA COMUNICACION
MAESTRIA EN COMUNICACION EDUCACION EN LA CULTRUA
INFORME DE PASANTIA INTERNACIONAL

INFORMACION BASICA
Nombres y Apellidos John Edgar Arteaga Bernal
Cédula: 79499853 ID 79499853 Cohorte:
Teléfono: 3003453147 Correo: jarteaga70@gmail.com
Direccion de Residencia Calle 151 - 91 - 56
Fecha de la pasantia: inicio: 4 de Julio finalizacion: 18 de Julio

Pais de la pasantia Colombia  Territorios visitados Valle del cauca

Nombre del sabedor o profesor que le correspondié: Sara Jiménez
Formas de transporte: Terrestre
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Nombre de la experiencia: COLEGIO AGROPECUARIO DEL PUEBLO TOTORO 92
Direccion: Vereda Betania Totoro, CAUCA

Nombre del contacto: Maestra Sara Jiménez

Teléfono: 3148383129

Correo: samarjiz@gmail.com

Afos de existencia de la experiencia:

Campos de saberes y conocimientos: Los saberes del mundo de la vida

Subcampo (s) vinculado (s) a la experiencia:
e Los saberes del mundo.

e Compartir saberes

Nucleo (s) Problémico (s)
e Las pedagogias otras.

e La memoria de los pueblos originarios y las tradiciones de comunidades y pueblos

Descripcion del contexto sociocultural de la experiencia:

El Resguardo indigena del pueblo Tontotuna se encuentra en el municipio de Totord ubicado al Oriente el departamento del Cauca y a una
distancia aproximada de 30 Km de Popayan. Sus limites son: Norte: Resguardo indigena de Guambia-Pueblo Guambiano y Resguardo Indigena de
Ambald6. Sur : Resguardo indigena de Polindara-Pueblo Polindaras. Occidente: Resguardo Indigena de Paniquita y Jebala-Pueblo Nasa del municipio de
Totord). Oriente: Con el resguardo indigena de Guanacas en el Municipio de Inzd y Comunidad Campesina del municipio de Totor6.

Para el caso del Municipio de Totoro, vemos que al igual que en el nivel nacional y departamental, en este conviven indigenas, campesinos y
poblacién del sector urbano, convirtiéndolo en un Municipio Pluriétnico y Pluricultural. De acuerdo a esta convergencia de comunidades, se resaltan los
pueblos indigenas que viven en Totoré como lo son los Nasas, Polindaras y Tontotunas (Totoroez), estas comunidades se agrupan en 5 resguardos como
son Totoro, Jambala, Novirao, Paniquitd y Polindara.

Segun la base de datos del Cabildo el nimero de indigenas es de un total de 6.776 registrados hasta el mes de Noviembre de 2.011, quienes
conservamos los usos y costumbres que nos identifican de otros pueblos del Pais, como lo evidencia el cuadro numero 3 en donde hemos clasificado la
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totalidad de la poblacion de nuestro resguardo de acuerdo a género y rangos de edades, y en donde se evidencia claramente que el nUmero de mujeres es
menor al de hombres, sin embargo, al ser mayor el grupo de hombres solo supera al de las mujeres por diez individuos.

En los dltimos tiempos nosotros los indigenas del Pueblo Tontotuna hemos empezado por fortalecer nuestro idioma materno NAM TRIK, por
ser fuente de sabiduria y resistencia milenaria, ademas por ser una caracteristica principal que nos diferencia de otros pueblos. Este fortalecimiento se
debe a que anteriormente nuestra lengua se estaba debilitando por la fuerte influencia externa, por las politicas publicas inconsultas y por el conflicto
armado colombiano.

Historia del Origen de la experiencia:

El pueblo de totord establece la existencia de una ley de origen que establece de donde procede el pueblo Tontuna para pervivir como pueblo
en el territorio que los Mayores y Mayoras les han heredado. Estas leyes, grabadas en la memoria del pueblo, de la gente, son practicadas a diario con
el proposito de mantener en el territorio ancestral la armonia que fue ensefiada a través de la tradicion oral, de los conocimientos, de las précticas
diarias.

Por lo tanto la existencia de esta experiencia se debe rastrear desde la ancestralidad y su lucha por la pervivencia.

Resultados o Identificar los diversos procesos formativos, realizados en la Universidad autonoma indigena e intercultural
de los objetivos de del cauca y que propenden por lograr que la educacion sea una estrategia de construccion y desarrollo integral
la pasantia ( en del proyecto y/o plan de vida de cada pueblo originario en el marco de un bien vivir para todos.
caso de que no se
haya cumplido un En este objetivo se pudo trabajar con diferentes instancias de la UAIIN, al punto que de su propuesta surge la
objetivo narrar las posibilidad de visitar la experiencia del pueblo Totoré y conocer desde el Plan de vida del pueblo Tontuna, la
razones) necesidad de recuperar la lengua originaria.

e Reconocer las dinamicas formativas que se han caracterizado por retomar los espacios escolarizados y los no
escolarizados, a partir de las expectativas y potencialidades comunitarias, buscando visibilizar los métodos,
técnicas y en general el modelo que conjuga la sabiduria de los pueblos ancestrales, con los conocimientos
de otras culturas como la que expone la escuela occidentalizada.
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Frente a este objetivo, tengo la opcion de conocer el trabajo del colegio Agropecuario del pueblo totoro y la
forma en la cual construyen su proyecto educativo propio y la forma en que trabajan desde las diferentes sedes que
tiene la institucion educativa y como algunos docentes realizan trabajo con los estudiantes en diferentes espacios
territoriales, pero siempre al interior del territorio.

e Reconocer las diversas cosmovisiones Yy los aportes que han construido en los procesos de aprendizaje y de
desarrollo del conocimiento desde la dinamica de formacion universitaria y la construccion de sentido desde
la escritura académica.

Este objetivo se transformo con el paso de los dias al interior de la experiencia de pasantia, pues a partir de la
cosmovision del pueblo Totord y frente a la forma de recuperar los saberes ancestrales, surge en mi la necesidad de
trabajar frente a la recuperacion de la lengua ancestral.

2. Recoleccién del informacién
Indique qué escenarios de recoleccion de informacion encontrd, como universidades, centros de investigacion, bibliotecas y librerias. Por
favor coloque los nombres de los textos, articulos de investigacion, libros, cartillas y otros materiales (CD, Video, periodicos o folletos)
Universidades Universidad Auténoma Indigena Intercultural del cauca.

Universidad del Cauca.
Centros de investigacién Centro de Documentacion José Maria Ulcué
Bibliotecas y Librerias



2. Diario de Campo

CORPORACION UNIVERSITARIA MINUTO DE DIOS
FACULTAD DE CIENCIAS DE LA COMUNICACION
MAESTRIA EN COMUNICACION EDUCACION EN LA CULTURA
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UNIMINUTO
Corporacién Universitaria Minuto de Dios

nive a
Educacion de calidad al alcance de todos

DIARIO DE CAMPO PASANTIA — John Arteaga

Agenda desarrollada:

1. Presentacion.

2. Explicacion de los motivos de mi visita y de la actividad a desarrollar.

3. Reflexion.
LUGAR Y HORA DE LUGAR - CONTACTO QUE VI QUE PUEDO CONCLUIR
FECHA INICIO Y DE
CIERRE
Bogota 8:00 p.m. | Inicio Viaje al territorio | Luego de realizar la El viaje es realmente pesado, pero la expectativa por la
4/07/18 a 9:00 planeacion de mi realizacion de mi trabajo le gana al cansancio.
a.m. ejercicio de pasantia,
Popayan se inicia el viaje via El alojamiento lo reservé por medio de la plataforma
5/07/18 terrestre, saliendo del | de AIRBNB, pero al estar en la terminal de Popayan,

terminal de transporte
de Bogota, me
esperan 12 horas de
viaje, por lo cual
organizo para viajar
de noche y mitigar un
poco el tema del
cansancio
compensando con

mi contacto no me contesta y me quedo varado por un
par de horas.

Finalmente llego a mi hospedaje, es amplio, no tan
limpio y la cama es bastante fea, por lo tanto fui a
comprar almohadas, fundas y un protector de colchon,
puede sonar exagerado pero la verdad estaba muy
maluquita.
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algunas horas de
suefio.

El ingreso a la ciudad
blanca se da entre las
8y las 9, la sensacion
de lo incierto y por
descubrir es la que me
acomparia en este
primer momento.

Popayan 9:00 a.m. | Inicio de contactos para | Pese a tener una pre No se puede perder el optimismo, las dificultades
6/07/18 organizar agenda de agenda que se deben servir para realizar con mayor conviccion el
4:00 p.m. | trabajo de cara a las organiz6 desde trabajo que vine a realizar.
dos semanas de trabajo | Bogota via telefénica
que se vienen, y correo electrénico,
aprovecho el apoyo que | con acompafiamiento
desde la coordinacion | de la coordinacion
académica hace el academica de la
maestro Carlos Maestria, no es
Zamudio. posible coordinar los
tiempos de las
personas que quiero
conocer.
Obtengo cita con el
Maestro Miguel
Burbano de
ASOINCA, para el
proximo lunes 9 a las
9:00 de la mafiana.
Popayan 7 | 9:00 a.m. | Aprovecho el fin de Doy inicio formal a El establecer unas coordenadas sobre la ciudad me
y 8/07/18 | 4:00 p.m. | semana para iniciar el mi trabajo y pretendo | ahorrara tiempo en los dias que vienen, esto me va a

recorrido por el centro
histdrico de Popayan.

establecer las
coordenadas del

dar la posibilidad de optimizar desplazamientos en las
préximas visitas y llegar a tiempo a todo lado, también
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Visita a museo

centro histérico de la
ciudad de Popayan
para poderme
movilizar con méas
facilidad, busco en
primer lugar la oficina
de turismo para
conseguir un mapa,
me regalan uno pero
esta un poco
desactualizado, por lo
tanto decido
“caminar” la ciudad
estableciendo una
cuadricula y ubicando
en ella los puntos mas
destacados a saber:

CRIC. Universidad
del Cauca, ASOINCA
y la joya de mi visita,
la UAIIN.

Aprovecho la tarde
para visitar el museo
del maestro Edgar
Negret

aprovecho mi estadia en el centro para visitar un sitio

emblematico de la ciudad, el museo de arte

contemporaneo dedicado al maestro Edgar Negret
(Ver fotografias)

La Casa Museo Negret se encuentra ubicada en la calle
Quinta A, Numero. 10-23 en el sector histérico de
Popayan. Es una edificacion construida en 1781 al
estilo de las casas sevillanas. Inicialmente fue
residencia de los esposos Ricardo Vejarano y Barbara
Segura Caldas. Paso luego a ser propiedad de su yerno
Hilarion Rios y Rafaela Vejarano. Esta ultima la
vendid en 1930 al General Rafael Negret Vivas (padre
del maestro Edgar Negret Duefias), quien se establecio
en ella con su familia.

Se constituyé como Casa Museo gracias a las gestiones
que desde el afio 1981 comenzo a adelantar ante la
Administracion Municipal, la Fundacion Arte
Contemporaneo de Popayan presidida en ese entonces
por el Sefior Edmundo Mosquera Troya; con el
objetivo de albergar la obra del maestro Edgar Negret
y destacar su importancia en el ambito artistico
nacional e internacional. Finalmente, el maestro Negret
dono dicha casa y la adaptdé como espacio museo tras
el terremoto del 31 de marzo de 1983, para ser
finalmente inaugurada por el presidente Belisario
Betancur el 30 de marzo de 1985.

Exhibe obras escultéricas del maestro Edgar Negret
Duefias (Popayan, once de octubre de 1920) desde sus
inicios como estudiante de arte, objetos y recuerdos
familiares tales como retratos de sus antepasados,
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condecoraciones otorgadas a su padre, uniformes
militares, muebles, libros, reliquias y documentos
antiguos. También se expone la maqueta del polémico
proyecto del “Monumento Homenaje al libertador
Simo6n Bolivar” en conmemoracion del
sesquicentenario de su muerte en el afio de 1980, con
destino al Parque Simon Bolivar en la ciudad de
Santafé de Bogot4, obra que fue suspendida y frustrada
por la oposicion de algunos historiadores y academicos
del momento.

Por su parte, el Museo Iberoamericano de Arte
Moderno de Popayan MIAMP, (adyacente a la Casa
Museo Negret), fue inaugurado el 6 de junio de 1994,
en ceremonia que contd con la presencia del Sefior
Presidente César Gaviria Trujillo, quien en esa ocasion
condecord al Maestro Negret con la Cruz de Boyac;
maxima distincion que otorga el Gobierno de
Colombia a personajes destacados de la vida nacional.

Popayan
9/07/18

9:00 a.m.

11: 00
a.m.

ASOINCA -
ASOCIACION DE
INSTITUTORES Y
TRABAJADORES DE
LA EDUCACION
DEL CAUCA —Calle
5 # 12-55 - Barrio
Valencia - Popayan -
Cauca - Colombia

Tel: (57) +2 8223507
Fax: (57) +2 8244159
Mail:

asoincal@gmail.com

La mayoria de las
entidades con las
cuales voy a realizar
mi trabajo se
encuentran ubicadas
en el centro historico
de Popayan, mi
primer entrevista se
realiza con el Maestro
Miguel Burbano, con
él dialogamos sobre la
importancia de la
lectura y la escritura
en los procesos

ASOINCA es una organizacion sindical cuyo cometido
basico es la Defensa de la Educacién Publica y
popular, de igual forma actuar en defensa de los
intereses de sus afiliados de acuerdo a principios y
valores populares, enmarcado en un proceso de
relaciones laborales justas y equilibradas.

ASOINCA, a través de su actual Junta Directiva,
durante los Gltimos 16 afios viene jugando un papel
fundamental en el departamento, mediante procesos
colectivos con padres de familia y estudiantes, viene
forjando la unidad de masas, logrado varias
movilizaciones por la defensa de la educacion publica
y popular en toda su magnitud, la estabilidad laboral de
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Www.asoinca.com

Contacto: Maestro
Miguel Burbano

educativos en los
cuales intervienen los
estudiantes que
pertenecen a culturas
ancestrales, alli
compartimos sobre la
importancia de una
educacion bilingue y
obtengo pistas
importantes sobre la
importancia de
recuperar el legado
linglistico de las
culturas ancestrales
ubicadas en el
departamento del
cauca.

El Maestro Miguel,
me comparte los
contactos de dos
maestras que realizan
su trabajo en
comunidades
ancestrales con los
pueblos de Totoro y
Yanacona.

En horas de la tarde
realizo los contactos
telefénicos y puedo
organizar agenda para
el dia siguiente y

los docentes y por el derecho a una educacion de
excelencia para el pueblo colombiano.




100

poder visitar el
COLEGIO
AGROPECUARIO
DEL PUEBLO
TOTORO.

También logro
comunicarme con la
rectora del colegio del
pueblo yanacona,
ellos me solicitan el
proyecto para poder
autorizar mi llegada al
colegio, lo envio en la
tarde y quedo a la
espera de su
confirmacion para
poder visitarlos.

Popayan
10/07/18

9:00 a.m.
2:00 p.m.

COLEGIO
AGROPECUARIO
DEL PUEBLO
TOTORO — Docente
Rosana Sanchez
Sanchez.

El dia de hoy debo
desplazarme desde
Popayan hasta el
municipio de Totord
que se encuentra
ubicado a una hora de
viaje en jeep, para
realizar dicho
recorrido se debe ir a
las afueras de la
ciudad y tomar uno de
estos carros que salen
cada hora.

La institucion Educativa agropecuaria pueblo Totord,
estd ubicada en el resguardo indigena de Totord,
municipio de Totor¢ al oriente caucano.

Brinda educacion desde el grado cero a undécimo,
cuenta con diez sedes y 676 estudiantes.

La institucion es agropecuaria, dentro del cual se trabaja
el programa de soberania alimentaria del pueblo Totord.

Se inicié con el proyecto de gallinas de manera
organizacional en la comunidad.

El objetivo principal del proyecto es garantizar la
permanencia tototuna del pueblo a través de practicas
que permitan el rescate y fortalecimiento de los
conocimientos, técnicas ancestrales, usos y costumbres
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El colegio queda
ubicado en la vereda
Betania y se debe
subir un pequefio
Cerro en una caminata
de 10 minutos
aproximadamente.

Una vez alli me
presento con la
Rectora del colegio y
me hace un recorrido
por las instalaciones
del colegio, me
comenta de la
importancia del
colegio para la
recuperacion de la
lengua Namtrik y de
la articulacion
curricular que han
venido realizando
hasta construir un
PROYECTO
EDUCATIVO
PROPIO, que esta
disefiado desde el plan
de vida del pueblo
Totoro.

Después de un tinto
preparado en el fogon
comunitario, me

y la interculturalidad a fin de permitir una soberania
alimentaria propia en el pueblo, Lograr que los nifios
tengan un curriculo méas adecuado.

Se recogieron 'y compartieron conocimientos
ancestrales vs. Conocimientos occidentales.

Tienen sistema de produccidn agricola y pecuaria.

El proyecto ha permitido socializar con los estudiantes
y sus familias la importancia de generar empleo y
recursos para la sociedad y la comunidad.
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reuno con la docente
Rosana Sanchez
Sanchez, quien
ademas de ser
egresada del colegio
es docente de
formacion en la
UAIIN y es originaria
del pueblo totoro, con
ella se realiza una
entrevista. (Ver
transcripcion).

Luego de la entrevista
consigo cita para el
dia de mafiana con
otra docente.

Popayan
11/07/18

9:00 a.m.

2: 00 p.m.

COLEGIO
AGROPECUARIO
DEL PUEBLO
TOTORO - Docente
Ana Marleny Angucho

El dia inicia con mi
viaje al municipio de
Totord, pero lo mas
interesante sucede al
interior del carrito que
me transporta, pues
dos sefioras
espontaneas realizan
un diélogo sobre las
ventajas de los
mayores y las
mayoras en el tema de
la alimentacion
respecto de las
actuales generaciones,
mencionaban que al

La jornada de hoy fue muy importante, pues me va
mostrando la importancia de trabajar por la
recuperacion de las tradiciones ancestrales, 10s usos y
lo méas importante la importancia de trabajar por la
recuperacion de la lengua ancestral y ver de primera
mano el trabajo tan grande que estan realizando con
este objetivo, al compartir impresiones al respecto, la
maestra Marleny me invita a buscar a Don Transito, él
es un mayor que trabaja en la escuela contratado por el
gobernador del cabildo y el consejo de mayores para
ensefiar la lengua ancestral a los nifios, se le pidio el
favor a un comunero para que fuera hasta la otra sede
de la escuela que queda como a media hora y le pidiera
que bajara a la sede grande para poder entrevistarlo,
esta cita se programa para el dia de mafana.
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ser criadas con sopas
de maiz y con los
productos de la huerta
casera lograban tener
una vida mas sana,
que sus abuelas y sus
madres alcanzaron los
100 afios en uso de
sus facultades y
hablando su lengua
ancestral, pero que los
jévenes no cuidaban
su alimentacién y que
sus vidas eran méas
cortas, que les daba
verglienza hablar su
lengua ancestral y que
por eso una parte
importante de su
cultura se estaba
perdiendo, al igual
que las costumbres
como el de las
parteras, que ya nadie
se dedicaba a esos
oficios y que preferian
ir a los médicos
mestizos porque de lo
contrario los
identificaban como
indios, empleando el
termino de manera
despectiva.
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Luego en el colegio
me reuno con la
maestra Ana Marleny
quien muy
generosamente
comparte conmigo
varios materiales
elaborados por ella'y
publicados por el
CRICyla
Universidad del
Cauca.

Popayan
11/07/18

9:00 a.m.

2: 00 p.m.

COLEGIO
AGROPECUARIO
DEL PUEBLO
TOTORO — Sabedor
Don Transito Benachi.

La entrevista de hoy
es muy calida y muy
entretenida pues Don
Transito es un mayor
muy descomplicado y
extremadamente
humilde, con una
bonomia desbordante
y con una forma de
ver la importancia de
transmitir y recuperar
la lengua ancestral
totord que es
realmente
contagiante,
conversamaos por un
buen rato y siempre
me habld de todo lo
que se deberia hacer,
pero que por temas

La base de la educacion de la primera infancia no se le
invierte.

La base del desarrollo, politico, social y cultural esta en
la educacidn inicial.

Si el gobierno invirtiera mas en la primera infancia, se
creeria que no invertiria en un futuro en tratar de buscar
delincuentes y culpables a catastrofes publicas, sociales
y familiares.

El 80% de los nifios que estan en cuidados de madres
comunitarias estan con problemas de aprendizaje.

La educacion a la primera infancia por ser rural debe
pensarse desde lo rural.

Promover estrategias que permitan el reconocimiento de
la multiplicidad de saberes y expresiones culturales y
sean parte de los proyectos educativos.
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presupuestales no se
puede implementar,
siendo este un punto
vital de cara a la
pervivencia del
pueblo totoro.

Fue muy bonito que
hoy me invitaran a
participar de la olla
comunitaria, con lo
cual se salvo el
almuercito del dia.

Mil gracias a todos
los miembros de esta
maravillosa
comunidad.

A mi regreso a
Popayan, me
comunico con Silvia
Ruiz, quien se
desempefia como la
Coordinadora de
politica pedagdgica y
educacion del CRIC y
luego de varias
comunicaciones
telefénicas obtengo
cita para las 10 de la
mafiana.

La interculturalidad ha sido vista de diferentes puntos y
la han vivido de acuerdo con su region y cultura propia.

La calidad tiene que romper con la necesidad de
visibilizarse con el ministerio de educacion.

La interculturalidad debe estar en todos los espacios,
desde la primera infancia, basica, media y técnica.

Debe haber un reconocimiento real de las
particularidades, formas de trabajo y de aprendizaje.

Todos somos responsables del proceso educativo.

Se propone que haya una estructura departamental de la
educacion.
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Popayan
11/07/18

9:00 a.m.

2:00 p.m.

CRIC- CONSEJO
REGIONAL
INDIGENA DEL
CAUCA - Silvia Ruiz
- Coordinadora de
politica pedagogica y
educacion.

La verdad, esta
experiencia del CRIC
era una de las visitas
que yo tenia
proyectada como de
las més importantes,
por concentrarse en
este espacio fisico
gran parte de la
historia de lucha 'y
resistencia de los
pueblos ancestrales
colombianos y claro
que fue muy
importante, pero la
verdad creo que
muchas cosas y
propuestas se quedan
en un nivel de
politizacion muy
fuerte, Por supuesto
que para mi es claro
que con un par de
visitas es muy
complejo poder
establecer una
verdadera postura
frente a una
organizacion que
tiene décadas de
lucha, pero es lo que
puedo ver en primera
instancia.

El 24 de febrero de 1971, en Toribio, siete Cabildos e
igual nimero de resguardos indigenas crean el Consejo
Regional Indigena del Cauca — CRIC nombrando el
primer Comité Ejecutivo, pero no pudo funcionar
debido a la represion de los terratenientes y la poca
organizacion en la época. En Septiembre del mismo
afio se realizé en Tacueyd el Segundo Congreso del
CRIC, en donde se definieron los puntos del programa
politico cuyas exigencias constituyeron el eje de
nuestro movimiento y se retomaron ensefianzas de
lideres como La Gaitana, Juan Tama y Manuel Quintin
Lame, con lo cual las comunidades indigenas
fortalecimos nuestras luchas bajo la exigencia de
lograr la aplicacion de la ley 89 de 1890 a la luz de los
puntos de la Plataforma de lucha del Consejo Regional
Indigena del Cauca, CRIC, expuesta en el afio de su
creacion.

La propuesta de educacion esta concentrada en
Defender la historia, la lengua y las costumbres, es el
punto sexto de la Plataforma de Lucha o Programa de
Trabajo CRIC, planteado en 1971 para resolver
problemas de educacion detectados en esa década,
entre los que se destaca la insuficiente y a veces nula
cobertura estatal; luego se observa la inconveniencia
de la educacion formal que se aplicaba en las
comunidades y por ello se plantea, a mediados de los
ochenta, comprometer al Gobierno de Colombia en la
implementacién de una educacion desde la
cosmovision de los pueblos indigenas; es decir una
educacion que promoviera la recuperacion de la
identidad, del territorio y de las practicas culturales,
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Se maneja un
protocolo excesivo,
incluso un poco
canson, tal vez
emulando la visita y
trato a las
instituciones
gubernamentales.
Realmente es muy
triste esa sensacion.

Luego de un par de
horas de espera me
hacen seguir a la
oficina del programa
de educacion para
dialogar con Silvia
Ruiz.

También logro
concertar entrevista
con los coordinadores
de Salud y de
medicina tradicional
para la proxima
semana en horarios
aun por definir.

valorando y reconociendo la importancia de las
lenguas nativas.

Popayan
12/07/18

9:00 a.m.
2: 00 p.m.

Museo Guillermo ledn
Valencia

Aprovecho que es
sébado y me voy de
mafana cultural, hago
un recorrido por el
museo Yy luego visito

Esta casa, permite al pablico un transito por el legado
del notable poeta, escritor y politico. Se ubica en un
predio esquinero que fue ampliado hasta las
inmediaciones del Puente del Humilladero con el fin
de realizar una plaza exterior, lugar donde actualmente
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otros sitios de interés
cultural como el teatro
del pueblo, el teatro
municipal y la iglesia
de San francisco de
Asis.

reposan los restos del maestro Valencia. Sus
habitaciones corresponden al despacho del poeta, en él
se encuentran sus diplomas, condecoraciones,
recuerdos de sus amigos Yy sus libros; al cuarto de caza,
con armas de coleccion y a la alcoba de matrimonio.

También se pueden visitar la antesala, el salon de sus
antepasados, la sala con fotografias de su esposa, hijos
y nietos, la sala de honor de Guillermo Valencia, la
sala de decretos y resoluciones, el salon comedor y el
oratorio. En la primera planta cuenta con un salén de
actos, con capacidad para 100 personas.

La casa fue construida en el siglo XVIII, por el
Arquitecto Payanés Marcelino Pérez de Arroyo,
evocando el estilo Neoclasico, para el Regidor de
Cabildo, Basilio de Angulo. En 1906, fue adquirida
por el sefior Ignacio Mufioz Cdrdoba, quien la cedi6 a
su hija Josefina, esposa del poeta Guillermo Valencia.
En 1943, a raiz de la muerte del Maestro Valencia, fue
adquirida por la Nacion, para honrar su memoria, por
medio de la Ley 80 de 1943

Popayan
14/07/18

9:00 a.m.

2: 00 p.m.

CRIC- CONSEJO
REGIONAL
INDIGENA DEL
CAUCA.

Jorge Eliecer Sanchez-
Coordinador del
programa de salud.

Dos problemas se han
distinguido en asuntos
de salud para la
poblacién ancestral,
por un lado la
discriminacién hacia
los comuneros
indigenas en la
prestacion de los
servicios de salud del

El Programa de Salud nace en el afio de 1982 como una
necesidad de lograr una atencion en salud acorde a las
realidades culturales, formas de vida y costumbres de
los pueblos indigenas, en aras de reivindicar la medicina
tradicional y los saberes ancestrales.

Por otra parte surge también como una exigencia ante el
Estado frente al cumplimiento de las disposiciones,
como la resolucion 10013 de 1981 sobre prestaciones de
los servicios de salud en zonas indigenas.
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Wilson Saniceto
Coordinador de
medicina tradicional
regional

Estadoy la
persecucion a los
saberes médicos
tradicionales, por lo
cual el Programa de
Salud ha buscado, a
través de diferentes
formas de relacion
con las instituciones,
el reconocimiento de
los derechos generales
de ciudadania 'y
particulares indigenas
aplicados a salud en
las legislaciones
vigentes en distintos
momentos de la
Historia del pais.
Cuando esto se ha
logrado ha sido
necesario hacer un
seguimiento
permanente con el fin
que respeten las
normas y poder exigir
su cumplimiento. La
otra exigencia ha sido
el reconocimiento y
garantia al ejercicio
de los recursos
propios de salud
indigena, partera,
sobanderos y

El PSI es una propuesta del Programa de Salud del
CRIC, financiado con recursos de la AIC — EPS.l y
ejecutados por las IPSI del Cauca.

Objetivo: Recuperar 'y mantener las practicas
ancestrales de autonomia alimentaria y medicina
tradicional de acuerdo con la cosmovision de cada
pueblo.
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yerbateros entre
muchos otros.

Por ello el trabajo con
las comunidades ha
buscado reforzar el
area de
CAPACITACION, y
en el proceso formar
personal indigena con
los dos
conocimientos:
medicina propia y
medicina facultativa:
Hoy se cuenta con 60
agentes comunitarios
de salud, 142
promotores y 66
auxiliares de
enfermeria indigenas
capacitados, en
coordinacion con la
Direccion
Departamental de
Salud del Cauca. Este
proceso de
capacitacion de
personal se ha hecho
con el fin de crear, y
fortalecer los
programas de salud
zonal y comunitario
con el fin de concretar
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las lineas de accion
del programa de salud
directamente con las
comunidades.

Popayan
15/07/18

9:00 a.m.
2: 00 p.m.

UAIIN

Orientador
Manuel Cisco

La Universidad
Indigena, Auténoma e
Intercultural, suefia
con espacios sociales
de interaccion
armonica y
equilibrada entre los
pueblos, que mediante
el fortalecimiento de
sus identidades
culturales, construyan
su pensamiento desde
las maneras de ser y
actuar que cada
pueblo tiene y con las
cuales aportan a una
vision integral de
sociedad, respetuosa
del pensar de cada
uno en funcion del
colectivo. Esta vision
es no sélo del Cauca
indigena, sino de
muchos otros pueblos
y sectores sociales
que creen que los
mejores espacios para
aprender y ensefiar
son los contextos

El CRIC hace més de 10 afios viene construyendo
programas de nivel superior. La propuesta de la
Universidad da continuidad al proceso educativo
fundamentado desde las cosmovisiones indigenas y los
desarrollos pedagdgicos, organizativos y
administrativos de la educacion propia. En el marco del
derecho especial que nos asiste como pueblos
originarios, esta es una propuesta que contribuye al
desarrollo de la diversidad cultural, proclamada en la

Constitucién Nacional.

a) El movimiento indigena ha alcanzado una alta
valoracion de la necesidad de una formacion integral
que permita que tanto la region caucana con su
poblacion indigena, afrocolombiana, mestiza y en
general los sectores populares fortalezcan sus
condiciones de sujetos activos y calificados para
promover el desarrollo local con tendencia a la
generacion de condiciones de convivencia armonica y

mejoramiento progresivo y permanente.
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culturales recreados
en sus vivencias y
problematicas
cotidianas a partir de
la reflexion,
organizacion y
concertacion social.
Se piensa una
sociedad donde los
nifios y nifias, los
jévenes, los mayores,
sean reconocidos,
respetados y
valorados en sus
derechos y deberes
como miembros de
una sociedad que cada
dia se respete mas a si
misma.

En esta perspectiva, la
UAIIN como
componente del
sistema educativo
propio, asume la
construccion de
estrategias de
investigacion
sistematica
encaminadas a
fortalecer los
desarrollos de
pensamiento,

b) Los programas, planes de vida y en general las

proyecciones que vienen realizando los diversos
pueblos indigenas en el departamento, muestran que
respecto a los horizontes que se quieren alcanzar existe
una vision a largo plazo, pero que ella misma se ve
truncada en su accion concreta debido a la carencia de
la formacion cultural, pedagogica, cientifica,
tecnoldgica, administrativa para aplicarla a proyectos
con exigencias especificas. Muchos recursos han
quedado subutilizados y en otros casos perdidos, debido
a la carencia de conocimientos para planear y definir
acciones realizables, precedidas de los estudios
pertinentes y oportunos; tal es el caso de la fabrica de
procelulosa en Caldono, los proyectos de cultivo de
fique, gusano de seda, entre muchos otros que funcionan
por tiempos y luego se diluyen. No quiere decir que la
responsabilidad de estos desaciertos fuese sélo de la
comunidad caucana, pero si se contara con personal
técnico conocedor de los diversos factores del entorno
que inciden en la consolidacion de los proyectos y

planes de vida, interesados en la region, quizd se
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conocimiento
especializado en las
diferentes areas,
fundamentacion y
potenciacion de
valores y actitudes
coherentes con las
dinamicas
comunitarias, de
organizacion y
responsabilidad —
compromiso social, de
autogestion —
cogestion y sentido
corporativo, de
vivencia y valoracion
de una profunda
espiritualidad
emanada desde las
cosmovisiones que
comportan cada
cultura enfatizando en
el respeto profundo
por la tierra'y
naturaleza en general.
La UAIIN, se
proyecta desde el
fortalecimiento de las
dinamicas locales
como germen de la
construccion de
planes de vida
cimentados por

tendrian mejores condiciones de control, sostenimiento

y desarrollo de acciones a largo plazo.
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comunidades que
vivencian su identidad
cultural y potencian el
desarrollo colectivo
en dialogo frente a la
sociedad en general.

Popayan
16/07/18

9:00 a.m.
2: 00 p.m.

UAIIN -Centro de
Documentacion José
Maria Ulcué

El Centro de
documentacion tiene
entre sus principales
funciones:

Recoger las
experiencias del
proceso organizativo,
politico y educativo
indigena para
consolidar un archivo
historico sobre la
resistencia de los
pueblos indigenas del
departamento del
Cauca.

Recuperar,
seleccionar, analizar y
difundir la
informacion sobre el
proceso de vida,
resistencia y
desarrollo de los
pueblos indigenas del
Cauca y Colombia.

Los indigenas, a través de la Organizacion, se han
preocupado por la capacitacion, educacion y formacion
de lideres. A lo largo del camino de resistencia se han
adquirido, en los diferentes programas que el Consejo
Regional Indigena del Cauca — CRIC- ha creado, para
dar cumplimiento a los objetivos y tareas asignadas por
las autoridades indigenas, un gran nimero de
materiales educativos mediante la donacion compray
produccién propia.

Inicialmente, los programas crearon una biblioteca
para apoyar el trabajo de cada equipo, esto funciond
asi hasta el momento en el que algunos docentes del
Programa de Educacion Bilingue Intercultural
pensaron en la necesidad de crear un centro de
documentacion. El Centro de Documentacion recibe el
nombre de José Maria Ulcué en honor a un lider
indigena que ayudo a fortalecer la educacion y que
muri6é en una masacre en el afio de 1981. Se Inicia el
proceso de clasificacion y codificacion de los libros
con el sistema de clasificacion Satis. Este es un sistema
de clasificacion por temética que resulté muy Util para
la elaboracion de una base de datos en el programa D-
base.

Yaen 1991, teniendo en cuenta la transversalidad de
los programas del CRIC y la necesidad de informacién
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Apoyar los procesos
de formacion de la
Universidad
Auténoma Indigena
Intercultural en el
proceso investigativo
y de documentacion
de los orientadores y
la multiplicacion de
las guias de apoyo
para los estudiantes.

Ofrecer servicio de
préstamo y consulta
de materiales a
estudiantes de la
UAIIN, vy
dinamizadores de los
diferentes procesos
CRICy estudiantes
de colegios,
universidades de la
ciudad de Popayan y
demas interesados.

Acompariar eventos
regionales y zonales
con el Stan del Centro
de Documentacion en
donde se hace una
socializacion del
material educativo
propio que esta para

sobre todas las tematicas, se plante6 al Comité
Ejecutivo de la época la necesidad de centralizar el
Centro de Documentacion para tener un inventario
completo, clasificacion de todos los materiales
educativos y organizacion fisica de los mismos. Esto
con el &nimo de facilitar el préstamo de documentos a
los miembros de la organizacion y consulta en sala
para estudiantes y comunidad en general.

La idea fue aprobada por el Comité Ejecutivo. Después
de coordinar con los programas, cada uno entregé al
Centro de Documentacion los diferentes materiales
educativos que habian recopilado en su biblioteca. Se
hizo la adecuacidn del sitio donde empezé a funcionar,
en la Calle 1 No. 4-50 Avenida Vasquez Cobo, en la
ciudad de Popayan.
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la venta y que puede
ser utilizado como
material pedagogico
en las instituciones
educativas y sus sedes
en los diferentes
procesos de
formacion en
territorios indigenas.

Actualmente el centro
de documentacion
cuenta con un
inventario de 3.800
libros en la base de
datos Cd/lsis, 300
titulos de revistas, 300
titulos de videos y
documentales, y 300
titulos de material
educativo propio en
diferentes formatos
como: libros, cartillas
y Dvds, en archivo;
ademas de un
catalogo de material
pedagdgico para la
venta y para entrega
de la canasta
educativa, en las
instituciones y centros
educativos que estan
bajo la administracién
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del Programa de
Educacién Bilingue
Intercultural — PEBI.
Actualmente el
Centro de
Documentacién José
Maria Ulcué se
encuentra en la sede
de la Universidad
Auténoma Indigena e
Intercultural UAIIN,
ubicada en La Calle
78N con Carrera 19,
Urbanizacion la
Aldea.

Popayan
17/07/18

2: 00 p.m.
6:00 p.m.

Universidad del cauca-
Sede de Posgrados -
Maestria en
revitalizacion y
ensefianza de lenguas
indigenas.

Maestra Lilia Trivifio

La Maestria en
Revitalizacion y
Ensefianza de
Lenguas Indigenas,
busca promover la
formacion y la
investigacion en el
campo de la
revitalizacion y
ensefianza de lenguas
indigenas, para
favorecer la
identificacion y la
construccion de
procesos educativos y
pedagdgicos que
aporten al
fortalecimiento y

La Universidad del Cauca, fiel a su compromiso de
proporcionar educacion superior critica, responsable y
creativa, ofrece a la comunidad un total de 111
programas de posgrado, de los cuales 46 son
especializaciones, 55 son maestrias y 10 son
doctorados.

Cada uno de ellos esta registrado en el Sistema
Nacional de Informacién de la Educacién Superior
(SNIES) y cuentan con el Registro Calificado otorgado
por el Ministerio de Educacion Nacional.

La Universidad del Cauca es reconocida
académicamente a nivel regional, nacional e
internacional, puesto que se proyecta con los criterios
necesarios para que la investigacion, y por ende la
formacion en especializaciones, maestrias y doctorados
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desarrollo de las
mismas.

Objetivo general:

Promover la
formacion y la
investigacion en el
campo de la
Revitalizacion y
Ensefianza de
Lenguas Indigenas
para favorecer la
identificacion y
construccion de
procesos educativos y
pedagdgicos que
aporten al desarrollo
de las mismas.

Obijetivos Especificos:

Incentivar el
conocimiento critico y
la aplicacion de la
normatividad sobre
conservacion,
fortalecimiento y
promocion de las
lenguas indigenas.

Aportar a la
consolidacién del

El proceso de Admisiones para estos programas es
coordinado directamente por el Centro de Posgrados.

Es posible consultar los programas de posgrado que
ofrece la Universidad del Cauca por facultades, de la
siguiente manera:

http://www.unicauca.edu.co/posgrados/programas
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campo de estudio y
conocimiento
relacionado con la
revitalizacion y
ensefanza de las
lenguas indigenas a
través de la
investigacion, de la
sistematizacion de
experiencias y de la
gestion para la
creacion de nuevas
formas en el quehacer
educativo y
pedagdgico.

Promover la
apropiacion critica de
elementos tedricos,
conceptuales y
metodoldgicos para la
construccion de
propuestas educativas
en el marco de los
procesos que
adelantan los
diferentes pueblos
indigenas.

Favorecer el
posicionamiento y
valoracion de las
lenguas y las culturas
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indigenas en
diferentes espacios
sociales,
especialmente en el
universitario a partir
del didlogo con los
conocimientos y
experiencias
linglisticas y
culturales de los
sujetos y las
comunidades
involucradas.

Ofrecer elementos
para el
reconocimiento
identificacion y
disefio de estrategias
educativas mediadas
por las tecnologias de
la informacion y la
comunicacion.

Popayan
4/07/18
Bogota
5/07/18

8:00 p.m.
a 9:00
a.m.

Inicio Viaje de regreso
a casa

Después de dos
semanas de trabajo
fuerte, tengo la
conviccion de haber
dado lo mejor de mi
para que todo se
pudiese realizar de la
mejor forma.

La fase de ejecucidn del periodo de pasantias ha
representado un complemento indispensable para el
proceso de indagacion y posterior escritura de la
propuesta de tesis de grado, debido a que le ha
permitido aumentar la experiencia sobre el tema,
conocer el contexto de los diferentes actores sociales,
institucionales, académicos y demas que hacen parte
del ejercicio de indagacion y observacion realizado.
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El regreso fue
realmente muy duro,
pues fueron més de 18
horas de viaje, pero
me voy agradecido
con todas las personas
que me apoyaron en
el proceso, en especial
a las docentes del
pueblo Totoro por su
amabilidad, por su
desprendimiento al
compartir sin egoismo
todo aquello que han
construido y por
darme la posibilidad
de entrometer mi
nariz mas alla de lo
permitido por las
autoridades del
resguardo.

Todas las actividades anteriormente expuestas se han
cumplido satisfactoriamente, por ello se puede
enfatizar que el proceso de pasantias ha sido
provechoso al maximo, dandome la posibilidad de
replantear el proyecto de investigacion a la espera de
obtener un buen resultado.

Es un ejercicio altamente positivo, que se debe seguir
desarrollando y que ojala se pudiera realizar durante un
periodo de tiempo mas prolongado para asi poder
establecer unos vinculos mas fuertes con los
integrantes de la comunidad y poder ser parte de un
proceso que efectivamente permita involucrar a las
partes y por tanto ser mas efectivo en términos de
aplicabilidad del proyecto con la comunidad.

3. Aprendizajes y saberes en relacion con sus proyectos de investigacion

Conocimiento de otra cultura (panorama general de las Aprendizajes ancestrales con comunidades ancestrales a
experiencias y saberes ancestrales) partir de su cultura, formas de vida, rituales y creencias ancestrales.
El ejercicio de pasantia que realizo, se desarrolla en el Reconocer como en los diferentes espacios visitados se

departamento del Cauca, en la ciudad de Popayan y alli tengo realizan algunas acciones, pero poco concretas en pro de evitar la
la posibilidad de visitar desde agremiaciones sindicales como desaparicion de la lengua ancestral del pueblo Totoro.

ASOINCA, pasando por asociaciones politicas populares como
el CRIC, Universidades publicas como la Universidad del
Cauca , especificamente la Maestria en revitalizacion de



lenguas propias, también puedo visitar la UAIIN Universidad
Indigena intercultural en donde la experiencia se desarrolla con
estudiantes indigenas del cauca y finalmente puedo visitar el
resguardo Totord y su colegio Agricola, en donde puedo
construir la idea de trabajar por la recuperacion de la lengua
ancestral del pueblo Totoro.

122
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Anexo 2 Entrevistas

Proceso de sistematizacién de la experiencia vivida con el pueblo Tontotuna en la ciudad de Popayan en

El Cauca Colombiano:

En este apartado se describe y analiza cada una de las de las experiencias que se conocieron
durante la pasantia nacional, para tal efecto se analizaran las entrevistas realizadas y se acompanara de
los registros fotograficos y de los hallazgos que aportan a la construccién de nuevos saberes y
aprendizajes en el ambito de la Comunicacién — Educacion — Cultura y que brindan pistas para la

construccion de las conclusiones.

Entrevista con el Maestro Miguel Burbano ASOINCA

La experiencia se registrd en diario de campo y entrevista.

Por ser una figura sindical reconocida en el contexto del cauca colombiano, el Maestro Miguel,

me solicita no realizar registros fotograficos de él y de su oficina, por temas de seguridad.

Imagen 1. Marcha ASOINCA - Popaydn



124

Buenos dias, en estos momentos me encuentro en ASOINCA, en la ciudad de Popayan y me
dispongo a encontrarme con el maestro Miguel Burbano, él es una de las personas que desde esta
organizacién viene trabajando con su colectivo por la educacién popular y por la dignificacién de la labor
de los maestros del Cauca, este es entonces el primer encuentro que realizo de cara a mi proceso de

investigacion.

John Arteaga: Maestro Miguel muy buenos dias gracias por recibirme y gracias por su tiempo,
gueremos compartir con usted sus apreciaciones sobre la lectura y la escritura que realizan los
estudiantes indigenas y como este proceso puede facilitar o dificultar la construccion de saberes
ancestrales, teniendo en cuenta su condicion bilingle, las dificultades frente a su desarraigo territorial y
la imperiosa necesidad de recuperar el conocimiento ancestral para que muchas culturas no se queden

en el olvido.

Maestro Miguel Burbano: bueno John primero el hecho de agradecerle el hecho de que usted
esté aca, y podamos compartir nuestra reflexidn sobre la red de significaciones que hemos venido
realizando desde la educacion popular, entonces ahora a propdsito de la investigacion a la que usted se
refiere, se me viene a la cabeza lo que nosotros le hemos llamado la lectura y la escritura como principio
de investigacion y esto lo estamos haciendo en el proceso de formacién docente, entonces nosotros
interpretamos tres fases, la primer fase es: formamos o capacitamos para poder interpretar la lectura y
la escritura como principio de transformacion, a partir de la investigacidon entonces lo primero que hay
que hacer con el docente es desrutinizarlo y sacarlo de su cotidianidad, para que se pueda educar al
educador, esas no son palabras de nosotros alguien lo ha dicho, hay que educar al educador, ese es el
primer momento es formar no capacitar y ya que hablamos de capacitacién como un acto politico y aun

no hemos empezado a hablar de la lectura y la escritura.
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Entonces, el otro momento es qué tipo de educaciéon queremos, el afio pasado nos llega Danilo
Strech docente del Brasil y él tiene la posibilidad de hablar con Freire y le dice “maestro que es la
educacion” entonces freiré le dice “educacién, no que pena educaciones, en el mundo hay dos
educaciones una que es la del dominador la que conocemos en la educacién bancaria y la segunda que
es la liberadora, la emancipadora usted debe elegir”, si volvemos al punto uno educacidon como acto
politico el punto dos es educacidn y no es la educacién bancaria es la educacién como acto de
transformacién a partir de la educacién emancipadora por lo tanto entonces tenemos en claro dos

aspectos.

El tercer aspecto es que estamos haciendo, porque en esto de la formacion politica de definir la
educacion popular, o plataforma de nuestro hacer entonces el tercer aspecto lo sugiere la maestra Lola
Cendales, que no podemos partir de cero y no partir de ceros implica saber que estamos haciendo
mirarnos al espejo que estamos haciendo todos los dias como educadores como mediadores como
educadores como dinamizadores que es lo que estoy haciendo asi como nos vemos como estamos
peinados y la camisa combina con el pantaldn, de la misma manera como dinamizador como orientador
como facilitador o como educador que es lo que estoy haciendo y a partir de eso que estoy haciendo,
para que porque donde con quien pero basicamente cudles son los principios de eso que estoy
haciendo, entonces aqui volvemos al punto de decir esto que estoy haciendo a que esta apuntando y
bajo qué principio, entonces nosotros en este momento estamos partiendo de los tres principios

basicos de la educacidn popular.

Primer principio. Lectura de textosy contextos y como estamos en una organizacidn sindical,
ASOINCA ese es el primer principio de la educacién popular puesto en la dindmica o en la légica del

imaginario de la lucha de clases, textos y contextos que realidades entonces lo que nos mueve a
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nosotros en ese primer principio es la transformacién de las personas la concienciacién para saber cual
es el punto de partida, porque si quiero transformar primero me transformo y claro como en ese sentido
la lucha de clases coincide con otras dinamicas pero también reconoce al individuo entonces el
educador para poder reescribir debe tener claro debe tener claro qué es lo que quiere y a quien quiere
brindar no es escribir ni escuchar ni decir por decir si se quiere recuperar si se quiere significar si se
quiere re-conceptualizar y dar ese primer principio que se quiere abordar es el principio de la
confrontacién de la liberacion es decir si soy esclavo pero me quedo alli no soy esclavo pero en proceso
de liberacién es decir reconocer al enemigo y al reconocer al enemigo entonces empezamos ya a
definirnos por lo que somos, a definirnos por quien somos no a definir el sistema capitalista no a definir
la estructura cultural del capitalismo sino a definir nuestra propia cultura, nuestro propio sistema social,

nuestra propia economia.

Alli empezamos nosotros a reescribir en ese primer principio estamos hablando de mi
transformacidn, es decir lo que nosotros estamos haciendo aqui a través de ASOINCA a través del
colectivo de educacién popular que lo integran los colectivos de la educacidn popular de la Universidad
del Cauca, el colectivo IAPES Simdn Rodriguez, procesos suburbanos sociales y el pueblo Yanacona,
somos mas o menos 7 instituciones educativas que estamos en esto de primero desrutinicemonos,
primero formémonos. Primero reconozcamos nosotros mismos para después ir y ahi si empezar con los
procesos de liberacién con otras personas, primero me libero para poder liberar a otras personas, esa es

la primera dinamica, sino se convierte en una rutina.

En eso estan unas compafieras y los profes de la Universidad pedagdgica de Bogots, el profe
Alfonso Torres, Alcira, Victor, docentes de la pedagdgica y nos hemos puesto de acuerdo en algo, que los

muchachos que vienen hacer sus practicas pedagdgicas o sus tesis aqui tienen que generar una dindmica
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de construccion colectiva y que lo primero que debe hacer esa investigacion es dejar de llegar al archivo
y dejar de ser parte de un anaquel en donde se diga mire ahi esta la tesis de Miguel Andrés, ahi estd la
investigacion de Miguel Andrés, a que hay un capitulo si tenga se lo prestamos ahi esta bien, pero mejor
estd por fuera, y mire John sélo estamos hablando del primer principio de la educacién popular de
reconocerse, no podemos nosotros pretender empujar a la gente a escribir sin saber qué es lo que se

espera recoger.

Entrevista a la Maestra Sara Jiménez — Rectora del Colegio Institucion Educativa Agropecuaria del

pueblo Totord Kosrejau.

Imagen 2. Maestra Sara Jiménez

Buenos dias, en esos momentos me encuentro ubicado en el colegio rural del pueblo Totord que
ha sido el espacio académico que me ha cogido para poder hacer las indagaciones sobre el pensamiento
ancestral, sobre los saberes ancestrales, sobre la relacidn que se da en una escuela bilinglie que trabaja

la lengua originaria del pueblo Totord y me encuentro en esos momentos con la maestra Sara Jiménez
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quien es la rectora de la sede Betania de la escuela del pueblo originario Totord, maestra muchas
gracias por su tiempo, muchas gracias por recibirme y muchas gracias por compartir conmigo su
experiencia y lo que ha venido sucediendo en este modelo educativo que tiene un proyecto educativo
propio, queremos conversar con usted acerca de estos elementos que hacen tan importante este centro

educativo, muchas gracias.

Maestra Sara Jiménez: Desde hace unos afios la comunidad ha pensado hacer un rescate de la
cultura, porque antiguamente existia una cultura, pero esta cultura ha querido desaparecer pero
gracias a una investigacién que se ha venido haciendo desde el afio 84, una sefora de apellido Pavén,
ella comenzé a investigar todo lo de la lengua propia, entonces empezd hacer un trabajo y descubrid
gue en la comunidad si habia hablantes que habia entre 80 y 90 hablantes, y ellos comenzaron a
trabajar con la intencidn de construir un buen material y desde alli ellos empezaron a rescatar todo el
habla y hasta el momento mdas o menos entre el 2000 y hasta acd se ha comenzado a implementar,
porque antes el colegio es fundado practicamente en el 97, aprobado en el 2001 hasta noveno y
después 102y 11, pero ellos comenzaron a dar el area como tal desde secundaria, y esa area estd como
obligatoria dentro de él pensd que se debe manejar aca, pero habido dificultades en los docentes
porque no son hablantes, algunos se han metido en el cuento de los de aca hay unos cuatro docentes
gue mas o menos manejan pero ellos trabajan en primaria y hay un docente que se rescaté también que
trabaja en primaria y se trajo al bachillerato y es el que ha manejado la parte del lenguaje, pero habido
mucho acompanamiento de los mayores ellos se han reunido y ha sido un trabajo muy importante una
parte ha sido con el ministerio otra con las universidades como la del Cauca que han venido a ser el

apoyo de otras personas y ha contratado el cabildo y se ha hecho un trabajo un con la lengua materna.
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Imagen 3. Colegio Agropecuario del pueblo Totoré

Entonces en este momento el profe maneja su pensum de sexto a 11, lo mismo los profesores
de primaria se han grabado audios, se han hecho materiales y con eso se ha hecho el avance en
primaria, sin embargo dependiendo el gobernador se contratan los hablantes, pero hay gobernadores
gue apoyan otros que no, en estos momentos hay unos hablantes en las sedes de la institucion, para
gue ellos hagan el acompafiamiento los docentes, desde la parte lingtistica y lo demas se han
mantenido porque aqui se hace el dia de la ofrenda que es un ritual que se hace todos los afios, eso si
eso se rescatd por medio de la institucién y se ha mantenido por parte la institucién y es la que ha

venido trabajando.

John Arteaga: Maestra y esa ceremonia en qué momento se realiza, en qué dia, en qué momento.

M.S.J: eso la hacen en el mes de noviembre el primero y el 2 de noviembre.

J.A:y es aqui en el colegio.

M.S.J: aqui en el colegio lo hicimos como colegio el afio pasado si no se hacia como institucidn se hacen
en una vereda, en el cabildo o desde hace unos tres afios ha cogido fuerza y la venido haciendo también.

J.A: maestra y en qué consiste esa ceremonia.
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M.S.J: esa ceremonia consiste en el que cada miembro de la comunidad aporta los bienes que se
producen en la region el maiz y demads y hay cosas que conseguirlas fuera pero que se consumen dentro
de la comunidad, entonces hoy se preparan los platos y se ha preparado por la noche, porque segun ello
las dnimas vienen a comer y se deja todo preparado, al otro dia se hace el ritual de la ceremonia, hacen
un baile que se llama la "Maria cacoma" que es una muieca de pan, luego del ritual se hace el baile,
luego se entierra el difunto y después se hace la reparticidén de esa ofrenda para la comunidad para todo
el que esté presente, esa ofrenda es el agradecimiento a todos los productos que se dan en la regiény
se bendice para que el préoximo afio hay una mejor cosecha, con los mayores ya existia una ceremonia
gue se hacia hace tiempo se mas o menos unos dos afios y se hacia un ritual en el que se llevan todos los
productos y los colocan en tiempos mas o menos unas tres o cuatro horas, los colocan al frente de la
gente mientras que un mayor paciendo el ritual, desde luego utilizan el tabaco y el cigarrillo y al final eso
lo echan a la laguna y todo lo que llevaron lo echan a la laguna y al final algunos se bafian en esa laguna,
pero nosotros nos bafiamos porque eso cayd la tempestad y el agua estaba muy fria llevan hacer las seis
de la tarde es lo que ellos hacen eso lo que los adultos hacen sus rituales en los sitios sagrados, porque
aca tienen muchos sitios sagrados, en esos sitios estan ubicados por los cerros ellos van a ser diferentes

rituales de armonizacién como lo llaman ellos.

Esa es una practica que ellos tienen finca que ellos nunca dejan de hacery es el dolor es el ritual
de armonizacién, con los estudiantes se ha tratado de ir haciendo poco a poco esas cosas y recuperando
esas tradiciones, y casi siempre la hablar esas ideas ha salido de la planta de personal de los docentes

indigenas pues de ellos que son aca de la region.

J.A: y en estos momentos cuantos maestros indigenas tienen aca en la institucion maestra Sara.
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M.S.J: en estos momentos ahi 15 maestros indigenas, algunos dicen que son Totoros otros dicen que no,
pero estdn en la region.

J.A: y la lengua que tratan de recuperar y de hacer pervivir es la lengua totoro.

M.S.J: no se llama la lengua Nam Trik, que se pronuncia diferente de los gambianos, entonces la lengua
de los Totoroes es diferente tiene algunas similitudes con los gambianos pero es diferente, es otra
lengua.

J.A: y la maestra Sara me decia que hoy estan gran parte de los educadores y los estudiantes trabajando
el plan de vida, ellos mds o menos que jornada tienen.

M.S.J: pues ya ellos llevan un rato o trabajando yo creo que, mds que todo me comentaron que hoy
estdn trabajando el tema politico y organizativo, porque aqui trabajan por componentes. Entonces hoy
tienen el tienen el de salud el de territorio o el de educacién y asimismo nosotros en el proyecto
educativo comunitario tenemos esos componentes que debemos trabajarlos y ha sido un poco dificil
porque eso necesita mucho tiempo o muchas voluntades y poco a poco se ha ido trabajando seguido

avanzando, segando con algunos docentes de lleno. En todas esas orientaciones.

J.A: maestra Sara y la otra gran ayuda que yo pido, que yo solicito tiene que ver con la posibilidad
reunirme con algunos maestros no necesariamente tiene que ser hoy pero si la idea seria poderme

reunir con ellos.

M.A.J: claro que si se puede hay algunos que estan en el evento otros estan en clases y ahi dias en que
los maestros estan sin clases y hay otros maestros que estan en los sectores ellos trabajan por ejemplo
donde viven los que trabajan aqui entonces muchos estan el en partes del territorio, el territorio o se
compone por secciones en cada seccion hay una cantidad de veredas y eso es una organizacion

territorial entonces los maestros trabajan por secciones, Sin embargo pues ahorita podemos llegarnos
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una vueltita por el colegio a ver quiénes estan en el centro y a ver con quienes vamos hablar y organizar
una ofrenda.

J.A: también me gustaria ver la posibilidad real de reunirme con un par de estudiantes de grado 11 para
ver las expectativas que ellos tienen y poder dialogar un poco acerca del proceso que han venido
desarrollando.

M.S.J: eso si lo podemos hacer incluso ellos deben estar aqui en el colegio aprovechar que estan aqui
porque a veces estan en otras actividades.

J.A: laidea es asi que yo pretendo hacer no tiene un libreto, no tienen las preguntas determinadas,
basicamente lo que me interesa es que ellos en su relato desde su perspectiva, desde su experiencia, me
cuenten mas o menos cuales son los avances, cudles son los aportes, que lo que ellos piensan, como se
visualizan ellos dentro del proceso educativo, y que les ha aportado todo este esfuerzo maravilloso que
viene siendo la institucién educativa, para recuperar su lengua ancestral y como producen ellos, si hay
una mayor produccion oral o si es una produccion escrita, esas son las cosas que me interesa compartir
con ellos.

M.S.J: sin embargo ahoritica miramos un grupito de séptimo que ellos también ya tienen el componente
de la lengua, entonces lo invito para que vayamos y mientras tanto pues nos tomamos un tintico.

J.A: perfecto maestra Sara, entonces vamos.



133

Entrevista a la Maestra Ana Marleny Angucho — Docente de la Escuela Betania

Imagen 4. Maestra Ana Marleny Angucho

Buenas tardes nos encontramos con la maestra Ana Marleny Angucho, ella es educadora aqui en
la escuela Betania y ella también es una maestra originaria del pueblo Totoré y vamos a compartir con
ella este didlogo sobre el cual hemos intentado construir este camino frente a los saberes ancestrales,
frente a cdbmo podemos transmitir esos saberes y también para que la maestra Ana Marleny nos cuente
un poco de su experiencia siendo ella una maestra proveniente del pueblo totord, maestra muchisimas

gracias por aceptar la invitacidon y queremos dialogar con usted.

Maestra Marleny: bueno yo conversando soy mas bien malita, soy mejor haciendo, en mi
experiencia es muy dificil integrar los conocimientos ancestrales al aula de clase, han habido mas
dificultades que fortalezas porque nosotros hicimos un proyecto educativo comunitario, pero lo hicimos
fue los maestros y luego la comunidad no la ha validado entonces hemos incluido en todos los ejes, aca
a las materias grandes le llamamos ejes, hemos incluido cantidad de conocimiento de la comunidad

pero la comunidad no validan porque ellos lo Unico que les interesa es que la primaria el nifio haga la



134

comuniony en la secundaria que la termine y luego se vaya hacer un curso de salud o de sistemas,
entonces uno mira que lo que se ha propuesto en el PEC, o lo que se quiere planteado por los maestros

o por algunas autoridades no tiene su fruto.

Existe también una divisidn entre los maestros, los maestros que apoyan el proceso y otros
maestros que dicen que no, que eso no hay que ensefiarlo, que eso es del pasado y eso a quién leva a
servir, que eso no sirve, que lo que sirve es el conocimiento de afuera, que hay que prepararlos para las
pruebas ICFES y para las pruebas SABER, entonces tuvimos aqui como una divisién, hay unos que
quieren apoyar el proceso y otros que no quieren apoyar, incluso maestros indigenas algunos estan por
vocaciodn, otros estan por necesidad por lo tanto tenemos muchas dificultades en cémo impartir esos
conocimientos, por ejemplo poder traer un mayor de la comunidad poder salir y que un mayor venga y
nos cuente en los cuentos, los mitos o las historias, por ejemplo ahorita en castellano estamos
trabajando la narracién entonces yo que hago, primero doy toda la parte tedrica y luego empezamos
con los cuentos de la regién y a partir de alli miramos cual es el inicio, cudl es el nudo y cual es el
desenlace, pero a partir de los mismos cuentos, pero soy la Unica porque las demas ellas trabajan desde
lo oficial y segln lo que yo he mirado nosotros los maestros somos los que mas nos resistimos al

cambio.

A los maestros nos pueden dar talleres, nos pueden dar capacitaciones pero hemos caido en un
facilismo y el maestro no cambia, entonces uno mira siempre el maestro escribiendo en el tablero,
dictando, haciendo una clase magistral. Yo he tratado de hacer unos cambios pero a los padres de
familia no les ha gustado, ellos dicen que eso de estar saliendo al campo eso es perder tiempo, que hay
es que poner a trabajar a los nifilos que sélo deben tratar en los padres de familia, pero yo me he

lanzado y he tenido muchos inconvenientes y he salido con los estudiantes eso me ha generado muchos
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problemas, por ejemplo yo ahorita estoy haciendo una maestria en revitalizacion de la lengua propia en
la Universidad del Cauca, porque la lengua totord es segun la clasificacidn de la Unesco una lengua en
serios peligros de desaparicidn, ya se hizo el diagndstico, por eso decidi ingresar a estudiar esa maestria
y hemos estado trabajando con los hablantes, visitando la casa de los hablantes, a los padres de familia
se les explicé y a los nifios ya empezaron a hablar la lengua, porque si antes nadie hablaba la lengua
pues usted salia y en un contexto que usted sale hacia afuera pues a los nifos les da verglienza de
hablar la lengua y es una necesidad hablar la lengua pero quien va hablar una lengua que nadie la
necesita, mas sin embargo los muchachos estan hablando la lengua porque es que ellos venian de un
proceso desde la primaria, ahora ella se sueltan ya la escriben y uno nota el cambio por ejemplo cuando
tiene que hacer presentaciones como un canto en la lengua ellos lo cantan normal en lengua y ha
perdido la pena ahora se observa mas apropiacion, se identifican mas con la lengua con los valores, pero

es muy dificil cuando uno sélo esta haciendo el proceso.

Uno les dice a las compafieras vea vamos a trabajar esto y ellos le dicen pues usted que es de la
comunidad y usted qué sabe pues trabaje eso, entonces yo les digo y ustedes cuando se van a vincular al
proceso. Entonces pues en sus muy complicado empezando por la misma rectora porque ella no lo
apoya uno, entonces uno empieza haciendo un trabajitos asi sola sola proyectos pequefios entonces
toca practicamente rogarle e ir y decirle vea apruebeme este proyectico que yo quiero trabajar asiy
entonces ella me responde bajo su responsabilidad, sea un nifio le llega a pasar algo por estar fuera de
la institucién estan por alla en el campo es su responsabilidad, pero como yo soy del pueblo totord
entonces decidi que a mi me preocupa el futuro de estos ninos, el futuro de la cultura y estilo tengo un
hermano que también es docente y conversamos acerca de cuadl sera el futuro de la cultura totoré y uno
gue actualmente se ve mucha aculturacidn, en los mismos cabildos van es asi en linea recta haciendo

todo lo que les diga el gobierno y ahorita con eso de los proyectos lo que les dan de las marchas que
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ellos hacen le dice que tiene que presentar un proyecto paray para esto y uno ve que todo eso no es
nada mas que para cumplirle al gobierno, dieron una plata para para un proyecto que no se acabd y sin

embargo hay que hacer otro y otro y todo es asi.

Imagen 5. Aula Escuela Betania

Entrevistador John Arteaga: ¢ maestra y todo ese conocimiento que se ha construido desde el

territorio, desde el ser maestro, como se puede recuperar o como lo recuperan ustedes?

MM: primero con el PEC "proyecto educativo comunitario”, porque escritos tenemos nosotros,
nosotros somos 40 maestros pero de esos 40 maestros somos por lo menos 5 que le jalamos al proceso,
entonces empieza trabajandolo del proyecto de vida, lo de la legislacion indigena, lo de los valores
culturales por ejemplo lo de la guardia indigena, lo de la minga, la danza, entonces empezamos a meter

eso en el aula de clase y como lo evidenciamos, cuando hay eventos culturales entonces toda la



137

construccion cultural sale a relucir en esos momentos, pero tampoco podemos decir que eso de la
cultura al 100% aun no es asi, porque lo ideal seria que trabajaramos 50% de lo propio y 50% de los de
afuera pero no para muchos maestros es un 100% de lo de afuera y 0% de lo ancestral y de lo nuestro y
lo mas triste es que llevan afios en la comunidad y algunos maestros son sindicalistas y el sindicato no es
malo sino que esta mal interpretado, porque yo pertenezco al sindicalismo pero alld le dan a uno
orientaciones y uno mira que no es malo, pero llegan algunos compaiieros dicen que el sindicato dijo

que el horario es hasta tal hora y de ahi no se mueven mas.

JA: maestra y todas esas exaltaciones que realizan cuando se rednen, eso se filma, se escribe,
alguien hace las memorias porque el hecho de construir y no comunicar es donde esta el punto débil,

entonces como lo han visualizado maestra.

MM: en esa parte como le digo estariamos, como le digo hay algunos maestros tratan de
recuperar llevando o eso al aula de clase y de sus muy dificil porque por ejemplo una maestra de grado
segundo le toca ensefiar sobre el territorio, entonces ella dice ddnde esta el libro de territorio y cuando
uno va a mirar el ejercicio que esta realizando la maestra ensefia lo que esta es transcribiendo lo que
estd en el libro, entonces no hay una reflexion que se construya con los nifios, no se les dice vamos a
caminar el territorio, vamos hacerlo con plastilina, vamos a hacer que este nifio quiera su territorio, que

no se quiera ir de su territorio, porque si solo es transcribir y no hay una reflexién sobre lo nuestro.
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Entrevista a la Maestra Rosana Sdnchez Sanchez — Docente de la Escuela Betania

N e o —

Imagen 6. Maestra Rosana Sanchez.

Bueno me encuentro con la maestra Rosana Sanchez Sanchez, ella es la docente del grado
primero y la maestra tiene una maravillosa particularidad y es que ella es egresada de esta institucién
educativa y ella nos va a contar un poco de su experiencia frente a su desarrollo académico, cudles
fueron sus pasos en la primaria, en la secundaria y en la Universidad entonces vamos a escuchar su

relato maestra Rosana muchas gracias por su tiempo y bienvenida.

Maestra Rosana Sanchez: bueno muchas gracias, les voy a empezar a comentarle mas que todo
de la educacion que se me ha dado a mi inicia en el hogar, mi papa era una persona que le gustaba que
lo aprenderd mucho, sobre nuestro territorio, nuestra cultura y mi mama me ensefié también mucho de
lo que es las tradiciones de nuestro pueblo Totoroes y entonces siempre me he interesado mucho por
aprender muchas cosas, mas que todos los tejidos, las danzas, las comidas y el idioma, pues

desafortunadamente yo no tuve una persona hablantes dentro de mi familia, aunque existia mi abuelo
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aunque no tuve la oportunidad de compartir con él, porque viviamos lejos y no tuvo ese contacto para

haber aprendido la lengua en si, porque a mi me ha interesado siempre aprender.

Mi papa era una persona que siempre estuvo ahi inculcdndonos a mis hermanos y a mi a que
nos integramos mucho, que aprendiéramos mucho sobre nuestra cultura y sobre el pueblo Totoroes,
entonces todo empezé desde el hogar infantil, él nos inculcd que debemos representarnos como
indigenas Totoroes, y siempre adonde fuéramos que no sintiéramos muy orgullosos de ser indigenas
Totoroes, al ingresar al hogar infantil siempre saliamos a representar nuestra cultura por medio de las

danzas, saliamos bastante, entonces desde muy nifia me gusté todo eso.

Al ingresar a la escuela Betania yo también me educacidon fue de parte y parte pues mi familia
me apoyd mucho en ese sentido y aqui las profes que todavia tengo a mi profe yo le agradezco mucho a
ella porque ella siempre intento incentivo a ser mejor y hacer una persona de bien y yo la miraba mucho
mi profe, y siempre fue creciendo esa admiracién y eso fue lo que me llevd a escoger esta profesién de
docente, a quien la escuela siempre se nos ha inculcado el aprendizaje de la lengua propia, de nuestra
cultura, a conocer nuestro territorio mas a profundidad, para saber cémo son las veredas, los lugares

gue estan dentro del resguardo, la division politica, para conocer mas de nuestro lenguaje totoro.

En el tema de la lengua siempre nos acompafia un sefior mayor y nos ha ensenado el saludo, la
presentacion en los animales el saludo el nombre de las plantes y esas son cositas que se le van
guedando uno en el camino, y luego en el paso a la secundaria entonces fue creciendo mas este
aprendizaje y alla se trabaja mas en profundidad sobre el territorio llano tanto el territorio sino
aprender cosas fuera de nuestro territorio, de nuestra organizacién indigena del PRI, del departamento

y uno ya conoce que no sélo somos los Totoroes sino que existen otras comunidades indigenas, otros
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pueblos indigenas, afortunadamente en el colegio tuvo el acompafiamiento de mi papa que también fue
docente, él trabajo mucho la parte de la legislacién indigena, él fue gobernador y tuvo mucho trabajo
entre la comunidad, entonces la comunidad le dio una oportunidad a el de trabajar como docente para

transmitir sus conocimientos, esos que adquiere a lo largo de la vida.

entonces también tuve la oportunidad que él me siguiera no en la experiencia del hogar sino
desde el acompafiamiento de otro punto de vista de la habilidad del de sus experiencias y aprender un
poco mas del, entonces también en ese sentido yo lo admiraba el mucho, entonces fueron creciendo
mas esas ganas de querer aprender sobre nuestra cultura y el hecho de ser docente, al pasar el tiempo
yo ya fui y comunicdndome lo que yo queria para mi vida y pues ya tomé la decisién de querer aprender
a hablar nuestra lengua y fue un proceso que empecé desde el grado 102 en el colegio y me interese un

poco mas en ese sentido, entonces tome la decisién de entrar a la universidad.

Imagen 7. Estudiantes de la escuela Betania.
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En la Universidad empiezo estudiar lenguas y es una universidad indigena, en la actualidad la
Universidad que ya estd en proceso de legalizacién y es la UAIIN, yo inicio yo cuando sali del colegio en
el 2011y en el 2012 ya ingresé a la Universidad a estudiar mi programa de lenguas originarias, para
poder buscar las maneras de cdmo aprender mas facil nuestro idioma y asi conocer el de los demas
pueblos indigenas, en la Universidad nos dieron las bases, las pautas de que tan importante es aprender
una lengua en general y mas aun si es una lengua de un pueblo indigena, siempre nos dieron las bases y
en la Universidad vimos todo lo que es la metodologia de cdmo aprender una lengua y como hemos
escuchar los sonidos, la escritura y entonces puede es el proceso para mi ha sido muy interesante, a
pesar de yo no ser hablante, yo no entendia, yo no la hablaba, no la hablar no le escribia, en ese proceso
del colegio y de la Universidad siento que he tenido un gran avance, pues yo todavia no la hablo pero
logra entender y por lo menos puedo medio contestar cuando me hablan, no no hablo todavia
fluidamente, pero si ya logro escribir, puedo entender y pues ahi me hago entender y alin estoy en el

proceso de aprendizaje.

Actualmente estoy realizando mi proceso de tesis y lo que yo quiero trabajar en mi tesis es la
creacion de cuentos y textos cortos para los nifios, para ir incentivando en los pequefios ese interés por

la lengua propia.

John Arteaga: Maestra Rosana te quiero hacer una pregunta, cuando tienes que hacer en la
Universidad los trabajos, el ejercicio de transferencia de informacion, el conocimiento, como se hace ese
proceso en castellano, algunos en Namtrick, nada en lengua originaria y que es lo mas dificil y en donde

esta la dificultad para ese proceso o como lo ves tu.
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M.R.S: en la Universidad siempre se trabaja parte del occidental como siempre se ha hecho asi
parte lo de afuera como sede en cualquier universidad y |la otra parte todo tenemos que relacionarlo
con nuestro entorno, con el ser indigena, con el pensamiento indigena, siempre tenemos que relacionar
lo de afuera con lo de adentro, entonces en ese sentido pues siempre puedes teniamos primero que
interpretar bien, tener entendido interpretar bien los textos, como los significados de las cosas de las
explicaciones, de los temas que se dan y luego de haber comprendido los temas, ya teniamos que
relacionarlo a como lo veiamos nosotros dentro de cada uno de nuestros pueblos, porque cada pueblo
indigena los totoroes, los nasa, cada uno tiene una cosmovisién o una visién diferente, y entonces
tenemos que relacionarlo y presentarlo lo y presentar trabajos, desde la propia cosmovisién, y de
acuerdo a eso, a nosotros los que no éramos hablantes teniamos que hacer consultas con los hablantes
y tratar que aquello que habiamos comprendido, palabras pasarlas a lenguas, entonces siempre hubo
esa relacion de cdmo nosotros entendiamos desde nuestra cosmovision y como lo entendiamos, y por

eso tendriamos que traducirlo.

J.A.: y esa parte escrita en que es para ti mas facil la escritura o la oralidad, entendiendo que la

escuela occidental se te exige la escritura.

M.R.S: en ese sentido para mi es mas facil la escritura, como otros compafieros eran hablantes
entonces los que eran hablantes se les dificulta mucho la escritura y a nosotros que no éramos
hablantes se nos dificulta mucho la oralidad y se nos hace mas facil la escritura, en ese sentido siempre
teniamos esa interrogante del por qué esas diferencias, pero la oralidad para mi siempre ha sido dificil si
y vamos en ese proceso de aprendizaje de ese proceso, porque no es lo mismo una persona que desde
muy pequefia o desde el nacimiento desde el vientre ha tenido como esa manera de que les han

hablado siempre en su lengua propia, o uno que siempre le hablaron en castellano
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Entrevista a Don Transito Benachi — Sabedor

Me encuentro en estos momentos con don transito Benachi, es un habitante del territorio
Totord, él es indigena totord y él es uno de los 10 hablantes de la lengua Nam Trik que es la lengua que
se habla en este territorio, entonces vamos a conversar un rato con don transito, para que nos cuente
un poco qué es lo que viene sucediendo con el pueblo totorod, cual es el trabajo que se esta haciendo
con los estudiantes, con el animo de recuperar y hacer pervivible y perdurable la lengua Nam Trik en

este territorio,

Imagen 8. Don Transito Benachi

Don transito buenas tardes muchas gracias por recibirme y muchas gracias por su tiempo.

Don Transito Benachi: muy buenos dias este es mi saludo en castellano, lo que es el saludo
también tiene la lengua originaria entonces yo diria "don transito habla en estos momentos se comunica
conmigo en lengua originaria, para mayor referencia remitirse al archivo o anexo a este proceso de

investigacion"
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los mas pequenitos son los que son del kinder, aqui yo trabajé con lodos pequeitos y con los de
primero a quinto, los pequefiitos son los que son del hogar, en la escuela estamos ahi pues yo venia
ensefiando asi hablando nuestra lengua, entonces lo estamos manejando con escritura para que ellos
aprendan vy al igual que se pronuncia y luego ellos escriben y con los nifios de los mas pequeiiitos del
hogar ya se ensefia los saludos nédmadas y con cantos, con ellos es con cantos, y ya con los grandes es
con escritura, entonces ahi si ya es un proceso diferente, entonces por sus pronunciando todas las cosas
qgue son de la cocina, entonces yo les trabajaba hacia los nifios bloques de la cocina, la lefia, el agua, la
casa, como esta la casa ubicada, eso es lo que la casa y lo que hemos venido haciendo es practicas con
los animales, con los animales.
John Arteaga: y esas palabras que son de la lengua originaria ellos la van incorporando en su
comunicacion
D.T.B: si yo los voy y organizando si van a trabajar sélo con animales pues es sélo hablamos de animales,
pronunciar y escribir porque a los ninos les ha gustado mas escribir y para luego ellos pronunciar porque
yo al comienzo o era pronunciar en pronunciar ellos decian que se aburrian, lo que se les olvidaba y que
a ellos les ha gustado es con la escritura, entonces cuando yo le dejaba tareay ellos repasabany
repasaban y me decian profe ya nosotros hemos repasado y yo les decia y ellos me hablan solitos cierra
con plantas se hablaba lo que de las plantas, yo lo hacia con toda clase de animalitos para las practicas
por ejemplo la ruana es el sayo, las prendas de vestir de los hombres y de las mujeres y yo les ensefia a
hablar del dinero, eso lo que yo venia trabajando con mis nifios, sino que el compromiso era por seis
meses y entonces ese compromiso ya terming, y ahorita ya no tengo ese trabajo, ahora vamos a iniciar
una segunda fase para los jévenes las sefioritas mas que todo hay unos que trabajan y en las oficinas y
tienen que saber hablar la lengua originaria porque sino no somos indigenas, eso es lo que eso lo que

hemos venido viendo y eso lo que vamos hacer ahora, y esa parte sobre la parte que era mi meta en la
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escuela ya se termind, ahora el coordinador educacién va tomar la determinacidn para trabajar con los
jovenes y ese trabajo es aqui en el colegio,

J.A: Don transito y ese ejercicio de contrato que le hacen a usted, se organiza desde el plan de vida,
desde la gobernacidn, lo hace el gobernador del territorio.

D,T.B: si, eso o la educacion nosotros tenemos unos coordinadores, en este caso don Vladimir es el que
gestiona todo es con el cabildo, el cabildo nos autoriza, autoriza a tal persona que es hablantey se
destinan los recursos pues se le dice con qué grupo a trabajar con los nifios de primero a quinto y los
pequeiiitos, y a los pequeiiitos pues les ha gustado porque yo les gusta cantar y el saludo y ya ellos
manejan 34 saludos entonces pues toca ir por etapas porque de la noche a la mafiana no se puede
entonces con ellos lo que mas trabajamos es el canto que lo que mas les ha gustado, y con los grandes
pues ella es un trabajo de mente que lo que yo les he ensefiado

J.A: don transito y los mayores aparte de usted vienen hablar con los nifios al colegio

D.T.B: no los que vienen quieren es hacer practicas hablar con los nifios escuchar cdmo hablan a
comparar como hablan si es las palabras que nosotros utilizamos para ver si nosotros podemos ir
trabajando con ellos, entonces nosotros recogemos un listado de todos los mayores que se hace todos
los dias sdabado en el plan de educacion y desde alli se recogen una de una grabacién, ellos lograban y lo
escriben que lo que se va a trabajar con los nifios, con los jévenes, eso lo que se hace, eso lo que se esta
sacando en escritura con un profesor que es escribiente de la lengua, entonces alla tenemos un profesor
gue se llama Bolivar que es el que hace todas esas escrituras que los mayores pronuncian pronunciany
pronuncian y ellos van grabando iba sacando el listado, eso es lo que hemos venido haciendo, porque
todos los mayores no lo hemos llevado nunca a la escuela, por ejemplo yo si lo he intentado y lo hecho
muy bien con los nifos ensefiando de pequefios hasta quinto hacia las buenas o las malas pero lo he

venido ensefiando.



146

Imagen 9. Fogodn de la escuela Betania

J.A: como hacen en algin momento para construir los relatos propios digamos del pueblo totord y los
comparten con los muchachos, con los nifios, con los jévenes, por decir algo o hay alguna leyenda, algin
mito, algo sobre una planta medicinal, como hacen ustedes para transmitir esa informacidn.

D.T.B: puede ser esas plantadas uno le saca la escritura y entonces uno ya le sacando la escritura ya uno
trabajar con eso y entonces uno ya va repasando o primer escriben el tablero luego no repase repasa
haga de cuenta comun estar en primero, entonces uno ya lo reline y yo lo he trabajado con dibujos para
aquellos mire qué cosas estan aprendiendo y traduciendo, entonces ellos vamos trabajando en esa
formay por ejemplo la leche tiene relacidn con los mitos que dice usted son el rehén de esas son
leyendas el duende tiene otro cuento el consumo tiene otro cuento son creencias de la madre
naturaleza.

J.A: y esas leyendas esos relatos estan escritos en lengua originaria en castellano
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D.T.B: si estan escritas en lengua originaria en castellano, porque el duende es cayu, entonces cada
cuento tiene sus propias palabras para pronunciar por ejemplo cuando dice el arco para por las mafianas
gue es cuando a fallecer alguna palabra, el arco cuando son dos separados entonces es que van a ser
mujer y si para uno solo es porque va a ser hombre es la creencia y a veces con el consumo o o el
duende o cuando muriera alguna familia canta cerquita de la casa pero no tan cerca pero hubo pero asi
si se alcanza escuchar cuando a fallecer alguna personas escucho esas son las creencias

J.A: don transito y todo ese ejercicio que usted hace de traducir, de escuchar de los mayores, describir,
de dibujar, ese plan que usted tiene antes de llegar a la clase con los chicos usted lo tiene escrito.

D.T.B: si yo lo tengo escrito, a veces lo tengo escrito y pues los nifilos son muy practicas porque cuando
uno lo lleva escrito y lo escriben el tablero ellos dicen que les profe yo quiero aprender otras cosas de
las que usted sabe, entonces yo les digo estd bien es como yo mismo lo hablo y presiones criollas y es
mas rapidito, casi poco yo llevo hecho pero o yo voy pensando y voy escribiendo, porque pues yo
manejo o las dos cosas entonces a los nifios les ha gustado bastante

J.A: pero eso usted lo tiene escrito en algin cuaderno, tiene alguna memoria algo escrito de todo ese
trabajo que usted viene realizando de ese trabajo que usted viene haciendo tiene algun escrito

D.T.B: no, no tengo ninguna memoria solo o servilmente sus solamente la memoria no tengo porque
pues para tener memoria y que tener computador y como uno mismo lo habla persona menudo
describe entonces uno ha sacado las ideas (risas)

J.A: entonces No le Ve la necesidad de escribirlo, bueno don transito otra cosita usted me decia que mas
o0 menos en el territorio totord, segun su conocimiento hay mas o menos10 hablantes, cuénteme mas de
eso por favor.

D.T.B: pues ellos de esas 10 personas la mayoria no lo estan hablando igual algunos escriben una cosa o
dicen otra cosa o ellos pronuncian otra palabra no es igual, hay algunas palabras que saben y hay otras

que no se conocen, por eso se redne uno con los mayores y se sacCa un solo sonido
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J.A: es decir hacen una reunidn y llegan a un acuerdo

D.T.B: si entonces en esta reunién en lo que se hace es que se lo habla -1 habla mds para que esas ideas
esas cosas que se van a decir sale una sola palabra un solo significado y eso sea lo que se le puede
ensefar a los nifios, tiene que salir una sola palabra en solo sonido para trabajar con los nifios

J.A: Don transito nosotros en castellano utilizamos las letras cierto y nosotros llamamos el abecedario, el
lengua original hay un abecedario en lengua originaria hay un abecedario o solamente a partir del
sonido

D.T.B: no hay libritos hechos de los que trabajan con esos libros es por ejemplo el profe Bolivar, como
uno lo sabe no lo necesita, entonces eso yo no lo necesito porque yo lo pronuncio

J.A: don transito y ese material es facil de conseguir, aqui en la escuela lo hay.

D.T.B: si aquel colegio hay

J.A: para ahorita poderlo mirar porque pues me parece muy interesante

D.T.B: por ahi la rectora lo debe tener

J.A: don transito le agradezco mucho su tiempo, le agradezco mucho su paciencia para compartir ese
maravilloso trabajo que usted viene haciendo, créame que lo que usted realiza es muy valioso, es muy
importante y yo le pido a los mayores y yo le pido a todos los espiritus ancestrales que ojala pongan mas
sabiduria en todos los que dirigen el pueblo todo toro para que no se pierda la lengua, para que no se
pierda este trabajo que usted y los mayores estdn realizando, porque es muy muy valioso y muy muy
importante.

D.T.B: eso lo que yo venido trabajando, ya la mayoria de los muchachos trabajan ni pronuncian y hablan
y si se le encuentran a uno por ahi le saludan en lengua ancestral

J.A: bueno don transito muchisimas gracias estamos en contacto muchas gracias
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En esos momentos don transito se despiden lengua ancestral, esta entrevista es absolutamente
maravillosa porque don transito tiene la bondad de hablar en lengua ancestral durante muchos
momentos cuando describe los objetos los animales las plantas, realmente es un trabajo un maravilloso
el que se realiza con esta entrevista de verdad estoy muy agradecido, gracias nuevamente a los espiritus
ancestrales a la madre tierra y esa comunidn tan maravillosa que se siente con los elementos en este

espacio académico, estoy absolutamente conmovido y complacido de todo lo que he podido aprender.

Entrevista a Silvia Ruiz - Coordinadora de politica educativa y pedagogia CRIC

=

J

Imagen 10. Silvia Ruiz CRIC

Bueno nos encontramos en esos momentos en la sede del Consejo regional indigena del Cauca
mas exactamente estamos a punto de iniciar nuestro os acostumbrados didlogos con Silvia Ruiz ella es la
coordinadora de politica educativa y pedagogia para los pueblos indigenas del Cauca, Silvia muchas
gracias por recibirnos por darnos este espacio de tiempo que se que no es facil y que no ha sido facil

concertar esta reunidn tu sabes que hemos tratado de agendarla desde hace ya mds o menos 8 dias
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pero lamentablemente no se ha podido, pero este es el momento para que podamos dialogar un poco
acerca de cémo el Consejo regional indigena del Cauca viene trabajando en esta politica educativa en las
politicas de pedagogia en la construccion del saber ancestral y como desde esa vision se puede
recuperar todo un elemento cultural basado inicialmente en temas de oralidad y como ha sido ese
proceso para ir de llegando un legado o mas escrito y que pueda quedar plasmado para la posteridad
entonces de verdad muchisimas gracias por reunirnos y pues nada dialoguemos sobre este tema tan

interesante.

Silvia Ruiz: pues hay una mesa y una gran parte de la informacidn que se puede consultar acerca
de cédmo se construyen el pensamiento porque muchas fuentes van a ser orales pero hay otros procesos
de sistematizacién que se ha venido haciendo que esta en el centro de documentacién José Maria
Ulcue, en la UAIN, alli hay muchisimas veces saber que se ha venido sistematizando ademas no es facil
sistematizar porque las comunidades son mas de tradicidn oral y no es lo mismo de lo que uno escucha
gue lo que uno escribe, entonces hay cosas que se van diluyendo, pero bueno nosotros y los mayores
vienen diciendo que con este mundo globalizado por el conocimiento nos estd perdiendo porque hay
algunos problemas con la tecnologia y el tiempo y hay que hacer muchos materiales entonces digamos
gue los conflictos que han venido viendo del saber tradicional y el saber occidental y las habilidades
milenarias de los pueblos siempre ha sido porque si se establece una jerarquia los conocimientos por lo

menos el tema de la ciencia dice que los conocimientos deben ser comprobados, demostrados.

Siempre se rebajd a un estatus menor a los conocimientos ancestrales porque supuestamente
carecian de técnicas, de cientificidad, pero nosotros nos apartamos de esas nociones porque nuestros

conocimientos milenarios también tienen técnica y ciencia y no tienen también desde un componente
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espiritual porque la espiritualidad es fundamental para nosotros en la forma adquirir los conocimientos,
y muchos conocimientos que se dan a través de los dones o los mayores dicen regalos de la madre
tierra, entonces los dones por ejemplo el aprender a aprender, el aprender a labrar la tierra, el aprender
orientar la comunidad, en digamos en la crianza de los hijos, son dones o habilidades que los mismos
espiritus de la madre tierra nos dan, por eso no todos los indigenas tenemos todos los dones, en la otra
culturales en las habilidades pero nosotros realmente decimos un don, el don de conocer de los médicos
tradicionales conocer la medicina tradicional y se va adquiriendo un conocimiento que viene de la
naturaleza y que eso se van compartiendo en los distintos espacios de la comunidad, la familia, el

territorio.

=
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Imagen 11. Centro de documentacion Indigena “José Maria Ulcue”



152

La organizacion Quintin Lame nacié con esa con esa visién por eso Quintin Lame penso en la
plataforma de los siete principios del Consejo regional indigena del Cauca y han sido los caminos de la
organizacién y la organizacién ha caminado por esos puntos y se han vuelto como la filosofia de la
organizacién, nadie camina sin salirse de esos pilares y de los principios entonces uno entiende que qué
Quintin Lame es un pensador que traté de conciliar y el liderazgo también es un don, no es lo mismo
que estos lo nombren por votacién y que digan manos ya votamos y gand no liderazgo es tener la
capacidad de dirigir una comunidad y eso se logra con el tiempo digamos entonces que el conocimiento
nosotros lo tenemos en muchos espacios en los rituales en las minas comunitarias, en las culpas en las
asambleas comunitarias en los congresos en las movilizaciones es decir en todos esos escenarios se va

construyendo el conocimiento y el conocimiento ahora es mas colectivo, porque antes era mas familiar.

Cuando nos no existiera organizacion antes de 1971 hoy la organizacion es grande estamos
hablando de 126 autoridades indigenas y en ese entonces hablamos de seis eso que significa que las 126
autoridades hacen formacidén en sus territorios, formacidn en que en resolver problemas comunitarios,
formacidn en salud, en educacidn por eso la transmisidén de las aviones solamente de los docentes, el
conocimiento trasciende escenarios asi como las asociaciones de cabildos que son la agrupacién de
cabildos por zona, los mismos cabildos, los programas de apoyo que tiene el Consejo regional, digamos
gue el sabery los conocimientos y las practicas culturales que se van haciendo sus practicas culturales,
el conocimiento se va consolidando porque no es lo mismo decir hay que hacer hay que tener no se
usted no lo hace no tiene efecto de interiorizar ese sentido entonces digamos hoy nosotros hemos ido
mirando que en los siete puntos de la plataforma de lucha esos puntos van marcando el camino en lo
gue nosotros debemos ir profundizando con nuestros mayores y con estas maniobras en el que hacer

por ejemplo: dicen recuperar el territorio.



153

El recuperar el territorio no solamente el espacio fisico es apropiarnos de la identidad de la
cultura del conocimiento entonces los misack decian hay que recuperar la tierra para recuperarlo todo y
es totalmente cierto si nosotros no tenemos territorio, no tendriamos saberes, no tendremos
conocimientos no tendriamos practicas y nosotros hemos hablado de un de un tema que es la sabiduria
para la vida, aprender lo que se necesitan no lo que no se necesita, por eso nosotros decimos y se
encierran los estudiantes 11 afios a los estudiantes todos los dias sentados, recitando y cuando los nifios
se graduan de 11 los nifios no quieren seguir sentados, trabajan como moto ratones o en las oficinas
ahora que estd de moda el trafico de droga entonces quieren una vida facil y a veces los padres de
familia dicen que esta juventud ya no quiere una cosa que ya no quiere la otra y es porque pues porque
nosotros somos culpables porque los tenemos 11 afios desde que son muy pequeiiitos desde los cinco
afos y se graduan a los 17 afos y que su cuerpo se acostumbra estar asi y las mismas tareas que dejan
los docentes no dejan tareas para que se vayan hacer oficio o en la casa sino para que se vayan a un
internet y busquen informacién no sé qué informacion los trabajos y no dejan tareas que vinculen al

estudiante con su mismo entorno familiar, con su mismo entorno comunitario, sino tareas innecesarias.
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Imagen 12. Universidad Auténoma Indigena Intercultural UAIIN.

Por eso nosotros con este programa que tenemos es que debemos tener una administracién de
los establecimientos educativos para poder incidir como una estrategia politica mas alld que un que un
proyecto educativo, porque nosotros hablamos de un proceso de resistencia porque que revisarnos
hacia adentro respecto favorecer las practicas culturales, las lenguas, digamos los principios de nuestras
organizacién, y en ese viene el objetivo la Universidad, ella se encargaron de brindar de hablar temas
fundantes para los pueblos indigenas para que respondan a todos los principios del CRIC, pues el
Consejo regional indigena del Cauca quiere transformar esa vision del sistema, si uno ve cualquier
universidad el pais uno mira que siempre hay que mirar que se puede que no se puede a través de los
procesos de demostraciéon y como no se han tenido esas técnicas entonces no hemos tenido permiso de
las universidades entonces tomamos la decisidn de crear una universidad propia a través de la cual

nosotros podamos validar nuestros conocimientos.

Hoy en dia la UAIN ha sido reconocida publicamente y tiene muchas ganas en estrategias de
acompafiamiento o a nivel regional y nos movemos en otros escenarios internacionales, pues el mismo
Consejo regional indigena del Cauca quiere tener una embajada en Europa en donde se puedan trabajar
temas como el salvamento del planeta y que se tenga eco en otros escenarios pero eso requiere que
nosotros hagamos hacia adentro un trabajo muy riguroso, devolver encontrarnos con nuestras raices y
con nuestra sabiduria porque a veces las nuevas generaciones hemos tenido el temor, fueron o no
reconocen entonces pues buscamos equivalencias como fueron o no se entienden tratemos de
explicarles que lo que queremos, entonces siempre ha sido nosotros sometiéndonos a nosotros y ese no

es el camino.
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Entrevista al Sr. Jorge Eliecer Sanchez - coordinador de salud CRIC.

Imagen 13. Sr. Jorge Eliécer Sanchez CRIC.

Buenos dias nos encontramos en la casa grande del CRIC, me encuentro con el sefior Jorge
Eliecer Sanchez, él es el coordinador de salud y muy gentilmente nos va a acompaiar y nos va a brindar
un espacio de su tiempo para poder dialogar acerca a de la construccion del saber ancestral y cudles son
esas acciones que el CRIC viene realizando para poder compartir, consolidar y dar a conocer esta

informacién, don Jorge Eliecer muchas gracias por atendernos

Jorge Eliécer Sanchez: bueno lo primero que tenemos que mirar es que el saber ancestral que
se ha venido fortaleciendo y consolidando es a raiz de ir manteniendo la identidad y por mantener la
identidad los pueblos indigenas han buscado si es decirlo asi o han vuelto a lograr su origen, y el saber

de su origen significa que cada pueblo en el caducadas somos 10 pueblos en el Cauca y cada pueblo
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indigena estd recopilando su origen y recuperar su origen quiere decir saber de dénde venimos, quienes
somos quien, y para donde vamos y aqui la concepcién de los pueblos decimos que algunos venimos de
origen del agua, otros venimos del origen del trueno, otros venimos del origen granulacion en la tierray
diferentes concepciones, pero siempre validado al agua la tierra al aire y al fuego como los cuatro
elementos y eso ha permitido que veamos de esa forma que parte de la historia del proceso del
movimiento indigena se vaya consolidando es Juan Tama, que hace basicamente trabajando dos temas

principales uno es el tema espiritual y el otro el tema territorial.

Juan Tama lo que hace es dejar un legado para los pueblos indigenas, ese legado se ha
mantenido durante el tiempo y ese legado habla acerca de tener un fundamento sobre el tema
espiritual por eso el pueblo indigenas siempre en el mundo externo a nivel de la salud decimos que
estamos enfermos, en el mundo indigena se dice estamos desequilibrados son concepciones diferentes
y Juan Tama al despertar el tema espiritual lo que da es el sentido de pertenencia el sentido de vida y el
sentido de que nosotros tenemos diriamos hoy en el mundo moderno un sentimiento, pero para el
mundo indigena no es un sentimiento es un sentir que légicamente se transformaria en sentimiento es
un sentir, pero ese sentido no es solamente sentir alegria o tristezas no es un tema emocional, sino
porque sentimos emociones porque sentimos tristezas porque sentimos afecto porque sentimos, parece
afecto en relacion con la tierra, por eso digamos cuando nos sentamos a trabajar a nivel de la familia, a
nivel de la tierra, y un afecto, porque cuando nos sentamos a almorzar en el terreno, ahi estamos
haciendo un sentido de afecto de familia alrededor del territorio, de alimentacion del compartir esos
espacios, entonces a que aparece un tema de Juan Tama que genera un asunto espiritual con respecto a
la adoracidn del territorio, porque ese asunto, porque es que la ruptura que generé el mal llamado
descubrimiento fue una ruptura que nos llevé a creer en otro dios y a venerarlo y entonces eso se nos

volvid un asunto Unico y para los pueblos indigenas no es un asunto Unico, cada pueblo tiene sus
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adoraciones al sol a la luna, el asunto espiritual no es de uno solo, la ruptura que generd y que nos
volvid encerrados y nos metieron esquema, eso nos volvié también en un esquema de desequilibrio,
porque divide en lo humano o lo inhumano lo divino, es un asunto que generd la divinidad y para los
pueblos indigenas no es simplemente lo divino, es un asunto espiritual, de creer, de fortalezas, de poder

retroalimentarse.

Esa ruptura lo que generd fue unos vacios y esos vacios fueron los que vinieron ganando terreno
y nos volvid individualistas y nos dividié y Juan dama lo que hace es volver a recoger y volver a proyectar
y volver en reclutar un poco el sentido y se ha venido tras transmitiendo de generacién en generacion
esa espiritualidad esa forma de vida y lo que nos han mantenido hoy en el tiempo es el tema del
espiritualidad, es decir cdmo se valora, como se valora como como se recupera la espiritualidad, el
despertar del sentido es lo que hace despertar la espiritualidad, entonces eso que quiere decir, aquellos
gue van hacer mayores, aquellos que van a hacer soban de eros, parte los como se despierta un grado
mads, quiza no tendrian las palabras para explicarlo, pero es un grado mas en el sentido, porque todas las
personas tienen sentido sensibilidad, lo que pasa es que ahora esa sensibilidad no le expresamos, nos
volvemos como muy cerrados, nos volvemos al sistema capitalista, lobo no lo malo, tengo no tengo
dinero, recursos no frente a la sensibilidad es importante que no se miran los matices entonces lo que se
hace su despertar, por eso se ha mantenido la tradicién en el tiempo es por el tiempo o y por el tema

espiritual y por eso nosotros permanentemente decimos recreando conocimientos.

Entonces como el que logra y Juan Tama obtiene un elemento fundamental y es que nosotros
estamos en el espacio territorial y ese espacio territorial va unido con el tema espiritual y alli buscamos
gue no haya ruptura, sobre ese camino y ese asunto se ha venido dando y han venido varios caciques,

ellos lo han mantenido Juan Tama en 1600, la Gaitana en 1700, Quintin lame a finales de 1800y
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comienzos de 1900, por eso no se pierde esa dindmica y es ahi no digamos ya a partir de 1970 no se
vuelve un hilo conductor de individuos de caciques de lideres sino que ya se vuelve un asunto colectivo y
es alli donde aparece el Consejo regional indigena del Cauca y cdmo se organiza, pues de los
conocimientos de los mayores, el contar toda la historia, porque los mayores alrededor de la turba era el

escenario de la conversa, aqui es un escenario de agrupacidn familiar, social y politica esa es la tulpa.

Es alli donde los mayores contaban acerca del trabajo de los mayores, que habia que hacer,
como hay que mantener el asunto espiritual y cuando nace el Consejo regional indigena del Cauca, lo
gue hace es recoger los elementos histéricos que han venido pasando y aqui aparecen los mayores, ellos
empiezan a contar, contar, contar, recrear, recrear y aparece digamos el asunto espiritual y sin este
asunto no hay ayuda a despertar pues el cuento se pierde, el asunto espiritual que te permite dialogar y
también te permite fortalecer la sensibilidad, pero aqui habido un asunto que ha sido interesante y es la
el tema de las politicas globalizantes porque al indigena lo aislaron, entonces ese aislamiento en ese
aislamiento indigena que hizo, lo que hizo fue mantenerse en su cohesién cultural, en su cohesién
organizativa, por eso no se perdid la esencia, entonces cuando aparece el Consejo regional indigena del
Cauca se empieza fortalecer y uno de los elementos importantes es que el Consejo regional indigena del
Cauca postuld siete puntos que son la plataforma politica sobre la cual se mueve la agrupacién indigena,
en ese punto aparece se dice que pues hay que recuperar la tierra el no pago de enterrada en,
reconocer las leyes pero hay dos puntos fundamentales uno formar el tema educativo formando
profesores y el otro es el punto sexto que lo que hace es fortalecer la historia y recuperar la historia y los
valores culturales, entonces que hace el que empezar a recoger la historia de los pueblos, una la hablada

la conversa y otra ley escrita que es otra forma de recuperar la informacion.
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