MODELO PEDAGOGICO KOREBAJU

1. De donde es nuestra palabra.
La semilla

Venimos del camino que nuestros antiguos dejaron en el territorio. Somos territorio que
anda, somos palabra que camina en la memoria y en la historia.

Para recrear y dinamizar la palabra que esta en nuestro territorio, para hacer de nuestra
educacion un camino de la vida y para la vida, hemos renovado memoria de lo que viene de
antes —aperumu- y se hace palabra viva en el ahora.

Nuestros mitos, nuestro pensamiento, nuestra lengua, nombrande un modo ancestral lo que
vivimos, por eso, cuando activamos los conocimientos que tenemos en nuestro territorio, la
palabra de antigua se hace latente, y nosotros, somos esa palabra viva que compartimos
desde los saberes y elconocimiento que nuestros mayores nos dejaron.

Desde el territorio que caminamos empezamos a conocer nuestro y otros mundos, es por
eso que, cuando un Korebaju camina su territorio en compariia de la palabra de los
mayores, empieza a conocer con mayor profundidad. Ese conocimiento no esta en las
escuelas, por eso, es dificil de ensefiar en aulas o salones de clase; proponemos que la
educacion retome otros espacios tradicionales en los que se hace visible nuestro mundo y
sus significados, y desde alli traer saberes que vienen de afuera, para construir relaciones
equitativas con otros pueblos y culturas, haciendo aportes desde nuestro pensamiento,
memoria, conocimientos, saberes, historias, modos de ordenar, nombrar y entender nuestro
mundo.

Para tejer la educacién del pueblo Korebaju, hemos acordado que existen unos
fundamentos y unos principios que estan sembrados en nuestra vida.

2. En donde esta sembrada la semilla.
Fundamentos

Entendemos los fundamentos como la herencia cultural Korebaju que esta sembrada en
diferentes aspectos de nuestra cultura y los reconocemos como esas matrices desde las
cuales nacen y se tejen nuestros mundos, desde las que se re-crea nuestro pensamiento y
hacen que tengamos una historia que contar:

- Kuasache: pensamiento y cosmovision

- Cheja: territorio

- Ai chuuie: gobernabilidad

- Mai rekocho kuasache: espiritualidad y medicina.
- Chuo kutuche: lengua y pensamiento simbdlico.

Entendemos que estos fundamentos activan nuestro pensamiento, conocimiento y
saberes.Desde ellos orientamos nuestra educaciéncon sentido de pertenencia,
construyendo identidad como pueblo Korebaju.




Desde la palabra de nuestros mayores, los saberes y el conocimiento que se comparte en
nuestras ceremonias sagradas y las reflexiones que se suscitan en el diario vivir, nos
orientan el tejido dela educacion en y para la vida.

- Kuasache: pensamientoy cosmovision

Cosmovisién es el pensamiento desde el que ordenamos y representamos nuestros
mundos. Nuestra cosmovision se expresa en uno de los elementos simbdlicos de nuestra
cultura: la totoro, en ella estda ademas representado el pensamiento que conecta nuestros
mundos a través del bejuco de yagé, sembrando la semilla de lo invisible,logrando
profundidad en nuestro pensamiento y activando nuestros conocimientos para que
amanezcan y se hagan visibles.

Por eso tenemos un pensamiento que camina con la vida, tenemos un conocimiento que
nace de la vida y nos hace responsables de ella, del territorio, de los seres con los que lo
compartimos. Nosotros somos pensamiento, conocimiento y saberes, somos responsables
de un legado ancestral y unas tradiciones que son importantes tanto para nuestra
comunidad, como para los que nos quieren conocer.

- Cheja: territorio

Cuando hablamos de nuestro territorio hacemos referencia a nuestros mundos y a las
relaciones que se tejen entre ellos. Los mundos a los que hacemos referencia son:mundo
celeste —kunaumu-, mundo de los chamanes —reotomejabu, la tierra propiamente dicha -
cheja, el inframundo — chajibaju o chajasanabu- y el mundo acuatico —okocheja. Las
relaciones que se tejen entre ellos se regulan por las épocas de verano —usuurumu-,
veranillo —kakorumu- e invierno- okorumu-, resultado de las salidas y puestas del sol y la
presencia de algunas constelaciones. De estas relaciones se guarda memoria en nuestro
calendario cultural;todo esto se representa en la totoro, olla de tostar coca, como totalidad.

Mai jako es la madre tierra, con espiritu de mujerque nos da alimento y consejo, en ella
sembramos, pensamiento, conocimiento y vida. En ella, la semilla se hace vida y por eso el
conocimiento es semilla que se hace vida.

Si sabemos escuchar la madre tierra ella nos orienta desde su pensamiento, el que
entendemos como ley de origen, derecho mayor, ley ancestral o ley natural. Con ese
pensamiento cuidamos el territorio, cuidamos la vida. Solo hay que saber escuchar y saber
pensar, quien piensa bien, vive bien, el que no, vive mal, no sabe pensar, “piensa, pero
piensa mal’.

Cuidandola madre tierra nos cuidamos a nosotros mismos, como hijos de ella. Si sabemos
como se cuidan entre si los diferentes seres y existencias de nuestro territorio, sabremos
como pro-tejer su vida y con ella la nuestra.Kuasache es pensar y pensar es aprehender a
cuidar la vida, es respetar el pensamiento que orienta para relacionarnos con nuestro
territorio y otros pueblos y culturas.

Todo esta conectado, todo esta en continuo movimiento, por eso, nosotros nos movemos
en conexiéon con nuestro territorio. Cuando un Korebaju sale a otro territorio, lleva los




pensamientos y conocimientos de este, por eso somos tierra que anda, por eso somos
territorio que anda.

- Ai chuuiie: gobernabilidad

Saber gobernar es saber ponernos en orden en el territorio, conocer el lugar y la misién que
nos corresponde y dejarnos orientar, en la toma de decisiones, por el pensamiento que
hemos construido con nuestro territorio y que conforma lo que llamamos nuestra ley de
origen, asi hay gobernabilidad, se vive bien. Para nosotros los Korebaju, los mayores y
mayoras, sabedores, son quienes hacen conocer, difunden y orientan para el conocimiento
de la ley de origen, son quienes con su palabra nos dan un ordenamiento del mundo que
vivimos.

Saber gobernar es conocer las tradiciones, la palabra de antigua y hacerla visible en el
ordenamiento de nuestro territorio.Cuando se camina y escucha nuestro territorio se activa
el pensamiento que orienta nuestra vivencia y nuestras relaciones con los demés seres y
existencias; lo que establece un ordenamiento, una manera de poner en orden, de
equilibrar, de armonizar, de retribuir. Se sabe de las subidas del rio, de las aves que
pasan,de las personas que nacen, de las que toman descanso, dénde conseguir la planta
para hacer medicina y donde conseguir la medicina, todo lo que est4 latente en el territorio
y su cuidado.

Por eso la gobernabilidad desde el mundo Korebaju no se distancia de nuestra cosmovisién
y pensamiento que pone en orden desde la voz de la tierra, quien piensa bien vive bien 'y
ensefa a vivir bien. Saber pensar bien es conocer los mundos que vivimos, conocer este
mundo es también saber ordenarlo, cuya responsabilidad es tanto de quienes orientan
como de quienes son orientados, desde la palabra de consejo.

- Mai rekocho kuasache: espiritualidad y medicina.

Tenemos un modo de pensar, de saber, de vivir la vida, orientada por nuestra espiritualidad
a través del pensamiento del yagé. Los chaina orientan este camino de encuentro con el
espiritu de nuestros ancestros, con los cantos que hay en el territorio, con las historias que
se cuentan dentro y fuera del mismo, por eso somos pensamiento que se nutre por el
espiritu de nuestros ancestros. Pensamientos que son medicina, conocimientos invisibles
que nos ensefian a cuidar el territorio y a caminar conél. Cuando una persona tiene
espiritualidad fuerte, entiende del pensamiento que tienen los mayores, sabe lo que hay en
nuestros mundos, sabe conectarse y tejerlos.

Estos mundos tienen duefios espirituales y el pensamiento y conocimiento Korebaju,
mediado por los chaina, nos permiten escuchar y respetar a estos duefios espirituales, nos
permiten escuchar el pensamiento de la madre tierra, orientando la relacién que
construimos con los diferentes seres y existencias de nuestro territorio. Si sabemos
escuchar esta voz, si nos dejamos orientar por los chaina, logramos un estadode bien-
estar, de tranquilidad que se refleja en nuestra fuerza espiritual. En la conexién que
logramos con nuestros mundos, sembramos pensamiento que se equilibra en nuestro
territorio.

Pero con nosotros, en el territorio, existen otros caminos de conocimiento que se activan en
el manejo de las plantas medicinales. Estos caminos los podemos andar en nuestra
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cotidianidad, complementando el tejido de pensamiento que nos hace Korebaju en armonia
con el territorio. Si pensamos y vivimos bien, si cantamos el mismo canto de la madre tierra
nos sentimos espiritualmente bien, en equilibrio, sin enfermedad.

- Chuo kutuche: lengua.

Con nuestra lengua expresamos el pensamiento y cosmovision Korebaju, porque otro
idioma es otro pensamiento,aquello que nombramos con nuestra lengua es nuestro
pensamiento, el que nos hace mirar, escuchar y conocer la vida de una manera particular
como pueblo.

Con la lengua Korebaju fortalecemos la identidad, activamos los saberes que estan en el
territorio. Cada palabra tiene poder. Con la palabra organizamos el territorio,
aprehendemos a escuchar los diferentes lenguajes que estan en él e interpretamos sus
mensajes, los de las aves, el agua, los monos, las hormigas, los rios, entre otros. Cada uno
tiene su propio lenguaje, los interpretamos vy los tejemos en el camino de la vida.

Por eso decimos que tenemos un lenguaje propio, con él, damos significado a cada uno de
los seres y existencias con los que compartimos el territorio y esos significados noshacen
losKorebaju que somos. Pero es importante entender otros mundos, otras culturas, otros
pensamientos, para ello debemos apropiarnos de otros lenguajes o idiomas y desde alli
fortalecer lo propio; la cultura se fortalece compartiéndola, comprendiendo que todos
nombramos desde la diferencia.

Por eso decimos quelas palabras tienen memoria, las palabras tienen historia y
significados.

3. Sembrar la semilla
La educacién para el pueblo Korebaju.

Educar es sembrar la palabra de consejo -chubachuo-, la palabra que orienta.Esta palabra
esta contenida en los mitos, en las historias, en los significados que le damos a los
diferentes seres y existenciasguiados por el espiritu del yage. Esta palabra se activa en
diversos espacios de nuestra vida: en los mambeaderos donde convocamos los espiritus y
la memoria e historia de coca y tabaco; en la chagra, los sitios de pesca y caza, cuando
tejemos y en los rituales, especialmente en los de iniciacion.

Esta palabra orienta sobre cdmo se hacen las cosas, -semilla de la material- y el espiritu
con el que se deben hacer, -semilla de la espiritual- a esto le llamamos conocimiento, estos
conocimientos estan invisibles. Estas semillas germinan en un tejido que relaciona los
diferentes mundos logrando que la palabra amanezca haciéndose visible,dando frutos.La
semilla de estosfrutos“hay que cuidarla, hay que limpiarla, hay que prepararla para recoger
frutos buenos, yo creo que ese es el proceso de educcion que debemos de pensar”. Por
ejemplo: podemos conocer desde lo invisible como se hace una chagra, cual es el espiritu
que nos debe acompariar para hacerla y la técnica de cdmo hacerlo, pero solo se hace
visible cuando amanece esa palabra, es decir, cuando tengo chagra y tengo comida para
compartir la semilla de lo invisible, germina y da frutos, sus semillas se deben limpiar y




arreglar para volver a sembrar y comenzar de nuevo el ciclo. “Es como conocer y revivir
otra vez’.

Aprehender a mover los hilos de este tejido, forma parte de lo que llamamos educacién.
Cuando lo invisible se materializa, hacemos nuevos aportes a la semilla de lo invisible, es
decir hacemos nuevos aprehendizajes que deben ser sembradoscompartiéndolos. Este
pensamiento de vida se siembra en los tejidosque hacen los hombres Korebaju, en ellos los
bejucos se tejen de tal manera que los invisibles se hacen visibles, y los visibles se hacen
invisibles; lo que esta arriba pasa abajo y lo que esta abajo pasa arriba.

En el caso del tejido de la mochila de mujer, el nudo de inicio -suache-, representa el nudo
de amarre o siembra de la palabra que orienta —chubachuo- y da origen al tejido de la vida,
si este nudo es firme, esta bien hecho, el tejido no se desbarata, es decir la persona tiene
una espiritualidad firme que le permite hacer amanecer la palabra, materializandola.

Es importante ahondar, profundizar, en las diferentes maneras como se guarda memoria
del tejido de la vida entre lo visible y lo invisible, entre lo espiritual y su materializacién; por
ahora y como un préstamo de otras culturas, lo llamamos calendarios, es decir, los
calendarios son memoria de este tejido, ahi guardamos esta memoria, la de las relaciones
que se dan entre nuestros mundos que regulan y orientan la vida de todos los seres y
existencias. Los procesos educativos se convierten en un encuentro con nuestra memoria
ancestral tejida en éste calendario, que no mide el tiempo, sino que loata a nuestros
diferentes espacios territorialesy actividades; manteniendo la memoria de historias, cantos,
danzas, cuidados, siembras, cosechas; que garantizan no solo la vida sino nuestra
existencia como cultura, como pueblo Korebaju.

Es desde esta memoria, guardada en los calendarios que a su vez estan en la memoria de
nuestros mayores sabedores y mayoras sabedoras,que debemosestablecer un dialogo con
el ahora, haciendo lecturas de realidad que reconozcan la existencia de otros mundos, que
hasta el momento se han tejido con el nuestro, de manera improvisada.

Estos saberes y los conocimientos que se activan en esta relacién tiempo-espacio, no estan
contenidos en una malla curricular, se mueven, circulan, se hacen visibles y se guardan en
los diferentes aspectos o elementos que hacen la vida misma, ordenada desde nuestro
contexto cultural, cosmovision y ley de origen.

Esta es la razén por la cual organizamos la educacion desde los caminos de la vida, y en
estos caminos, nos encontramos y reordenamos los caminos de otros mundos, de otras
culturas, los de las disciplinas y sus areas.

4. Para que es la educacion

Nuestro pensamiento, que nace en el recorrer y conocer nuestro territorio, en el escuchar la
palabra de nuestros mayores y mayoras, nos ha llevado a reflexionar de dénde viene el
saber que tenemos y hacia donde vamos con estos saberes. Porque no es lo mismo una
persona que sabe a una persona que conoce; cuando unamayora habla de la chagra, sabe
de las plantas que ha sembrado, sabe para qué sirven y como utilizarlas.Ese saber le
permite hablar con propiedad de lo que esta viviendo. Para nosotros, eso es ser un
sabedor.



En cambio, cuando una persona puede distinguir las plantas medicinales, conoce para qué
sirven, como se preparan; pero no pone enpractica la curacidon con ellas, tieneun
conocimiento, porque conoce pero no lo hace visible con su practica. Esa persona conoce
mas no sabe, es persona que desde sus conocimientos puede hacer suyo un saber. Un
Korebaju puede estar informado de muchas cosas de nuestro y otros mundos pero, si en su
corazén no esta sembrada la semilla que orienta el tejido de la vida entre lo invisible y lo
visible con los elementos que le permiten descifrar el significado de diferentes mundos,
desde su origen, misioén de la educacién Korebaju,seguramente esa persona solo caminara
como uno mas en el mundo, sin canto, sin significados, sin una herencia de saberes que le
permita re-crear su palabra.

5. Principios

Cuando tejemos, somos selectivos, escogemos los bejucos, su textura, color, forma, los
disefios, en el tejido de la vida ocurre de manera similar, también debemos ser selectivos,
sin embargo hoy muchos de los hilos de este tejido son prestados y no les hemos dado
significado dentro de nuestro territorio, esto ha generado que los procesos educativos
tengan unas caracteristicas que no son propias; por ello dentro del desarrollo de este
proyecto debemos escoger con qué y con quienes tejemos, para que nuestro tejido tenga
unas caracteristicas que nos permitan orientar pensamiento, tanto en nuestro como en
otros territorios.

Proponemos como caracteristicas de nuestro tejido de la educacion las siguientes:

Complementariedad: Este principio se encuentra en la historia de origen de los primeros
Korebaju, en donde nos dejaron como responsabilidad del hombre la lanza, y de la mujer la
olla de barro. En la lectura del significado de estos dos elementos encontramos las
diferencias que nos hacen complementarios en la responsabilidad del cuidado de nuestros
mundos, lo que marca diferencias en la educacién de hombres y mujeres Korebaju, pero
también nos orienta como principio de nuestra educacion el respeto por diferencias que
existen, no solo entre hombres y mujeres sino también entre los diferentes seres y
existencias con los que compartimos nuestros mundos.

Pertinencia: A pesar de que en nuestro pais se reconoce incluso constitucionalmente, la
existencia de diversas realidades y por ende de pensamientos y tejidos de la vida. Tejidos
que se re-crean de acuerdo con el contexto ya sea de manera individual o comunitaria. Sin
embargo, la educaciéon en su afan de estandarizar, homogeniza el pensamiento desde
propuestas universales, procesos, disciplinas, areas y contenidos obligatorios que
invisibilizan los diferentes contextos y favorecen propuestas individuales orientadas a la
formacion de profesionales.

En este orden de ideas, proponemos los procesos educativos como un tejido comunitario a
través de procesos de investigacion en contexto, incluso en la educacién superior. Proceso
que debe suscitar preguntas y provocar respuestas que transformen nuestra realidad
construyendo relaciones equitativas con otras culturas y al interior de nuestras
comunidades.

Historicidad: El conocimiento, las disciplinas, las areas sus preguntas y respuestas tienen
un lugar y se han transformado en el camino de la historia. Sin embargo, la educacioén hoy
hace invisible las preguntas y nos entrega respuestas como verdades universales que
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todos debemos contener. Nosotros proponemos indagar sobre esas verdades en la
memoria histérica nuestra y de otras culturas, para que tengan significado en el contexto
histérico, o sea verdades relativas que se van transformando en el camino de la historia.

Gobernabilidad: los procesos educativos deben aportar al fortalecimiento y desarrollo de la
gobernabilidad en los términos descritos en los fundamentos.

Interculturalidad: Si reconocemos la existencia de diferencias al interior de nuestro propio
mundo, con mayor razén reconocemos la existencia de diferencias entre nuestro y otros
mundos. Estas diferencias hacen que nosotros busquemos los caminos pedagégicos
necesarios para lograr que el pensamiento, saberes y conocimientos Korebaju al igual que
los de otras culturas, se activen y re-creen en nuestra territorialidad. Pensamos que la clave
para el encuentro con estos caminos se puede propiciar en el andar por el territorio, en el
caminar la palabra, en el escuchar nuestro y otros territorios, llevar nuestro canto y desde él
reconocernos en el canto de los demas. Porque nuestros caminos de conocimiento no solo
deben profundizan los saberes Korebaju, sino que se deben hacer complementarios con los
saberes profundos de otras comunidades y culturas. Por ello, los procesos educativos
deben aportar a las lecturas de realidad que ponen en orden las relaciones que
construimos con los otros. Recibiendo y haciendo aportes, ratificando que nuestra cultura
se fortalece compartiéndola.

Soberania: los procesos educativos deben aportar a la construccién de la soberania
alimentaria y a la toma de decisiones sobre el tipo de vivienda que se adecua a nuestro
contexto, es decir: a la decision de lo que comemos, la produccién de nuestros alimentos y
los materiales que necesitamos para la construccién de vivienda, como también al cuidado
y proteccion de las semillas y su memoria.

Asi mismo nos referimos a la capacidad de tomar decisiones en la relacién con el estado y
otras culturas

Oralidad: “Primero esta el mundo, lo vemos, lo ordenamos con la palabra y luego si lo
podemos contar’, con esta frase los mayores nos explican la funcién de la palabra como
ordenadora del mundo, para poderlo ordenar primero tenemos que verlo, darle significado,
que se expresa y representa en nuestro lenguaje organizado para la oralidad y en otros
lenguajes como el tejido, la ceramica, los rituales, su musica y danza, el dibujo, la pintura
corporal, la matematica. Estos lenguajes son representaciones de nuestro mundo que
guardan un significado que hemos construido desde nuestra capacidad de abstraer los
significados y poderlos expresar en estos lenguajes desde nuestro pensamiento simbdlico.

En este orden de ideas, desde la oralidad hemos re-creado y organizado el pensamiento
con el que tejemos nuestros mundos, por ello los procesos educativos deben privilegiar la
oralidad como una estrategia para fortalecer nuestra cultura y construir relaciones con otras
culturas. Es desde ella que debemos apropiar otros lenguajes antes de escribirlos,
facilitando asi su re-significacion, colocandolos en orden dentro de nuestro territorio.

Espiritualidad: los procesos educativosdeben acercarnos a la comprension de las
relaciones que se tejen en el territorio, al significado de los sitios sagrados y sus duefios
espirituales, al cuidado que debemos tener con otros seres y existencias y con nosotros
mismos, a la comprension de que nosotros alteramos y somos alterados por los demas y
por tanto debemos retribuir. Todo ello como un aporte a la construccién de un canto propio
que haga armonia con otros cantos, de esta manera nos sentiremos espiritualmente bien,
en equilibrio y sin enfermedades.




Hay otros estados de espiritualidad necesarios para la siembra de palabra, para ello
pedimos permiso y sembramos en el corazoén la semilla de coca, tabaco y yagé. Tabaco
espiritu de hombre que no duerme el pensamiento, que agudiza los sentidos, la coca
espiritu de mujer, de buen consejo, de abundancia, de trabajo, de tranquilidad, que
acompana y el yagé espiritu del creador.

Multilingllismo: Los procesos educativos deben aportar a la capacidad de expresar
significados en diferentes lenguajes.

6. No solo la escuela ha transformado nuestra educacion

El territorio de nuestros ancestros fue producto de las relaciones que nuestros mayores
construyeron en reciprocidad con él, esa relacion estaba orientada por la madre tierra
desde un pensamiento que conforma la ley de origen o normas ancestrales para su
manejo, pensamiento que estad en el conocimiento y la palabra de los mayores. Ese
territorio, con la guia espiritual de los Chai, mayores y mayoras, que orientaban el manejo
de la recoleccion, la caza, la pesca y el cultivo de la chagra, nos proveia todo: comida,
casa, medicina y el festejo como una celebraciéon de la vida en comunidad. Se vivia para
bailar, se bailaba para vivir.

A ese territorio le correspondia una organizacion social y una educacién socializadora de la
cultura para la vida, que se garantizaba desde la pui bwe, espacio pensado para el trabajo
colectivo y solidario, la fiesta de agradecimiento por las cosechas y la abundancia, la
palabra de consejo y la planeacién de actividades. En la pui bwe todos vivian la cultura,
orientados espiritualmente por los Chai, mayores y mayoras, haciendo evidente la
importancia de su palabra como generadora de vida.

De esta manera los nifios y nifias se educaban desde y para la vida, para que en el futuro
pudieran conformar familia, manejar el territorio, reconocer sus duerfios espirituales, pedirles
permiso y festejar en agradecimiento; cumpliendo con el pensamiento que guia en el
desempefio de sus roles: la mujer aprendia a hacer casabe, a cultivar la chagra, a hacer
chicha, y el hombre aprendia a cazar, a pescar, a fabricar las herramientas que se
necesitan para ello y a tumbar monte para hacer la chagra. Desde pequerios los nifios y
nifas aprendian a reconocer sus parientes y a respetarlos con sus comportamientos.

Ese territorio estaba organizado, pensado y manejado para garantizar nuestra soberania y
esta representado en la Totoro, junto con nuestra cosmovision y pensamiento de la madre
tierra, ley de origen que nos guia para vivir bien.

Este vivir bien fue interferido con la llegada de otra gente y de otro pensamiento:

- Conquista (1542), llegada de los espafioles al Caqueta y toma de posesiéon de
nuestro territorio.

- Evangelizacién (Siglos XVI-XVIIl) por parte de Franciscanos y Jesuitas, quienes
agruparon diversos pueblos indigenas en reducciones de Misidn — San Francisco
Solano, San Antonio del Orteguaza, San José de Picuinti (a orillas del rio
Orteguaza), San Juan Bautista, Patriarca San José, Belén de los Andaquies (Rio
Pescado). Transgresién de los vinculos culturales con el territorio. Desplazamiento
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hacia las montafias y exterminio de las resistencias indigenas con apoyo militar
colonial. 1800 se retiran los Franciscanos.

- Economias Extractivistas: bonanzas de quina desde 1878 y caucho finales siglo XIX
y principios del XX.

- Colonizacién del territorio — Migraciones por auges econémicos de quina y caucho.
Florencia como puerta de entrada a la colonizacién de la regiéon por parte,
principalmente, de huilenses y tolimenses.

- Segunda Evangelizacioén, Siglo XX, 1920, Prefectura Apostélica del Caqueta, Mision
Capuchina.

- Guerra contra el Pert y construcciéon posterior de Infraestructura que cambia las
dinamicas territoriales impulsando la colonizacion.

- Colonizacién por orientacién capuchina, principalmente de familias huilenses
(Décadas 30 — 40), en el marco de esta colonizacion, se crea en 1935 la hacienda
Larandia. Se crea a partir de la compra de minifundios a antiguos colonizadores los
que no se van de la zona sino que amplian la colonizacién a otros territorios.

- Migraciones y Colonizacion del territorio a causa de la violencia bipartidista. (Década
del 50) “Paraiso de los Sin Tierra”.

- Continuacién de colonizaciéon ganadera. Fundacién de Milan, colonos provenientes
especialmente del Huila incentivados por titulacion de “baldios”; articulacion de la
colonizacién entre Tres Esquinas y San Antonio de Getucha, en el marco del
programa de la Caja Agraria: “Retorno al campo de los hijos de la violencia”.
698.000 ha adjudicadas en el Caqueta.

- Actores armados.

- Sedentarizacion en el manejo del territorio por la presencia de fincas de los colonos
y de la llegada de instituciones como la escuela.

- Bonanzas extractivas de coca y madera, desde la década del 70. De oro y petréleo
en las Ultimas décadas. Han modificado radicalmente la relacién con el territorio.

- Relacién de consumo no responsable de tecnologia, bienes y servicios,
incrementando la necesidad de producir y de desechos peligrosos en el territorio
(baterias, oxido, plasticos, residuos de percutores e hidrocarburos).

En el contacto con esta nueva gente, hemos invertido nuestra Totoro, ahora esta boca
arriba, entran muchas cosas de afuera y no sabemos recibir, recibimos como sin mirar,
mezclando nuestro pensamiento, contraviniendo nuestro derecho mayor, ley de origen. En
nuestro interior han aparecido nuevas maneras de producir y consumir que han
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transformado drasticamente nuestro territorio, hemos empobrecido nuestra forma de vida,
generando dependencias del estado, ONG's y petroleras.

La presion evangelizadora y la presién extractiva trajeron consigo asentamientos en los que
nos mezclamos muchas culturas, pensamientos, formas de organizacion social y se
abandoné parte del territorio de manejo ancestral. Esto junto con la colonizacién ganadera y
la presencia de instituciones del Estado como la escuela y los centros de salud, impactaron
nuestro nomadismo ciclico y nos sedentarizamos en comunidades con el consecuente
impacto sobre nuestro territorio, este ya no tiene ni el tiempo, ni el espacio para
regenerarse con la consecuente disminucién de la caza y la pesca.

Aparecen nuevas formas de produccion: el cultivo de coca para su comercializacion, la
extracciéon y venta de madera, la presencia de petroleras, el auge del ganado dentro de
nuestro territorio y el dinero como mediador en la satisfaccién de nuestras necesidades
basicas; esto ha incrementado aun mas el dafio sobre nuestro territorio.

Las nuevas formas de produccién han transformado: nuestra relacién con el territorio y con
los demas, la manera como cultivamos la chagra y como nos alimentamos; se paso de una
forma colectiva y solidaria de produccién, guiados espiritualmente por Cheja Jako, con la
mediacion de nuestros Chai, mayores y mayoras, en acuerdo con los duefios espirituales
del territorio, nuestro pensamiento, cosmovision y ley de origen; a una forma individual de
producir y satisfacer necesidades, en donde la maloca perdié su funcién como espacio
socializador de nuestra cultura, organizador y ritualizador de la vida.

A medida que se va fragmentando y transformando nuestro territorio, el monte, la selva; se
pierde el conocimiento, el pensamiento que guia, se acaban las plantas medicinales, las
fibras para tejer, los animales y todo lo que nos puede orientar; los duefios espirituales se
van, con la consecuente pérdida de la capacidad mediadora de los Chai.

Cuando se acaba con la madre tierra, cuando se pierde el respeto y la manera en que nos
relacionamos con ella, acabamos con quien nos da el alimento, la leche materna,
quedamos huérfanos. De la misma manera se pierde el respeto por la mujer, por los
mayores y mayoras que tienen el conocimiento y la palabra de consejo que orienta la
relacion con Cheja Jako, esta ya no se hace necesaria.

6.1. Impactos en la manera en cé6mo nos educamos

Hay muchos adultos que se han alejado de nuestro pensamiento ancestral, de la practica
de nuestra cultura y por eso algunos elementos de esta se estan perdiendo y por ello los
jévenes tampoco preguntan, no se acercan a los abuelos, no muestran interés por nuestra
cultura. Se han generado rupturas generacionales, los nifios van a la escuela enviados por
sus papas creyendo que asi tienen mas posibilidad de conseguir empleo, realmente lo que
estan haciendo es separarlos de los mayores y mayoras, de su cultura, de su familia, de su
territorio; pero tampoco se adaptan a las condiciones de otros mundos, no son
interculturales y regresan a las comunidades a generar desorden, no se han educado para
la vida, no sabemos para que los estamos educando.

Con la perdida de la maloca como espacio socializador de la cultura, que encuentra
significado en el colectivo y el respeto por Cheja Jako, se pierde el espacio para la palabra
de consejo, para la orientacion de los mayores a las nuevas generaciones y se prioriza una
educacidon que bajo la responsabilidad de la familia y la escuela, reduciendo lo colectivo y
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sobrevalorando lo individual; lo que se refleja significativamente en las celebraciones de
cumple afios, grados, bautizos, mas no de abundancias y cosechas colectivas.

Por otra parte, como los jévenes tienen mas posibilidad de acceder al dinero a través de su
vinculacién como peones de las fincas ganaderas y cocaleras, no sienten necesaria para la
vida la palabra de consejo, ni el conocimiento de los mayores y mayoras, orientado al
manejo ancestral del territorio y, han perdido respeto y obediencia hacia ellos.

Hay que poner en orden el territorio como construccién cultural y colectiva desde nuestro
pensamiento ancestral, para poner en orden la educacién. Recordar que somos parte de la
tierra, y la compartimos con otros seres, que hay unas normas que orientan nuestra
relacion con esos otros seres y sus duefios espirituales, que los mediadores de esta
relacién son los chai y que nos afectamos como totalidad cuando no los escuchamos.

Tenemos que concientizarnos sobre lo que viene, darnos cuenta del peligro cultural en el
que nos encontramos, debemos invertir de nuevo la Totoro, guiados por el espiritu de la
coca, el tabaco y el yagé, latentes en nuestro territorio y en nuestros abuelos y abuelas;
parte de este proceso debe ser retomado desde nuestra educacién propia, protegiendo
nuestra herencia cultural.

7. Nuestra herencia cultural: lo que debemos pro-tejer desde la educacién

Como hemos visto, desde hace mas de cinco siglos nuestros territorios se han
transformado con la presencia abrupta de otras culturas, de otros mundos, presencia que
ha ido alterando nuestro tejido de la vida. Hemos ido generando dependencias y
modificando las relaciones que construimos con diferentes seres y existencias. Los
mayores sabedores y mayoras sabedoras tienen su palabra guardada, porque también
hemos alterado los espacios de trasmision de nuestra cultura, los espacios para escuchar
la voz de la madre tierra. Por eso se hace necesario reconocer cual es nuestra herencia
cultural I1(orebaju, cuales son los caminos de la vida, y lo que desde la educacién debemos
pro-tejer’,

@ Nuestra herencia cultural como Korebaju Lo que debemos pro-tejer desde la educacion.

TERRITORIO,

-

COSMOVISION Y LEY

Hacer aportes orientados a la construccién del plan de
ordenamiento y manejo del territorio, desde la reconstruccion
de la memoria histérica de nuestro territorio ancestral y la ley
de origen.

LEY DE ORIGEN Y
TERRITORIO

Vivir de acuerdo con las relaciones de parentesco, la
organizacion clanil y la funciéon que se desempefia dentro de
la comunidad, como estrategia para la organizacion social.

DE ORIGEN
GOBERNABILIDAD

FORTALECIMIENTO

1 Escribimos pro - tejer, haciendo referencia a lo que es nuestro porque lo conocemos, sabemos de el, y lo
cuidamos compartiéndolo y tejiéndolo de manera colectiva.
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POLITICO INTERNO Y | Conocer y hacer aportes al desarrollo del plan de vida
EN RELACION CON EL | Korebaju.
ESTADO
Asumir la administracién de la educacién escolarizada.
Reconocer y valorar el territorio ancestral y hacer aportes a
su recuperacion.
Hacer aportes a la constitucién, ampliacién y saneamiento de
los resguardos.
Pro-tejer las normas de manejo del territorio en relaciéon con
el alimento.
<
r = °<5 Pro-tejer el conocimiento sobre el origen ancestral de los
3 § § E alimentos y sus formas de preparacién (caza, pesca,
8 5 g g agricultura y recoleccion).
x |W o35
g g » g Pro-tejer y fortalecer nuestras formas ancestrales de
< : agricultura, la chagra.
\E m—
o |3
= Z < <<
O o 'S a . . "
8 o E Recuperar y pro-tejer los conocimientos en relaciéon con la
w E S construccion de nuestra viviendaancestral y las especies que
8 > proveen los materiales necesarios para su construccion.
» &
ECONOMIAS LOCALES
FRENTE A LAS )
NUEVAS Construir sistemas de economia alternativa desde lo local.
NECESIDADES

I
ESPIRITUALIDAD Y MEDICINA@

DE MANEJO DEL CHAI

Formar chaina como guias espirituales de nuestro pueblo y
generadores de cultura.

Participar en las ceremonias del Yagé, mambe y ambil y
demas espacios de consejo del Chaina.

Hacer aportes a la construccion de una ética del manejo de
la espiritualidad y la medicina del Chaina.

DE MANEJO DE LA FAMILIA
Y COMUNIDAD

Conocer y respetar las normas que regulan la relacién con
los duefios espirituales del territorio.

Reconstruir y pro-tejer la cosmovisién Korebaju
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Hacer uso de la medicina Korebaju.

PENSAMIENTO SIMBOLICO Y LENGUAJES

LENGUA KOREBAJU Y
OTRAS LENGUAS

Fortalecer la oralidad en lengua Korebaju y castellano.

Asumir la lengua Korebaju también desde la palabra escrita

Propiciar espacios para el desarrollo del multilingtiismo.

PENSAMIENTO MATEMATICO
Y CULTURA MATERIAL

Reconocer el pensamiento simbélico que hay en los tejidos y
ceramica.

Construir y ejecutar planes de manejo de las especies que
proveen materiales para el desarrollo de las artes Korebaju.

Pro-tejer el conocimiento de las artes Korebaju.

Reconocer los significados la pintura corporal en relacién con
la organizacion social.

Construir y ejecutar planes de manejo de especies que
proveen materiales para el desarrollo de las artes Korebaju.

Pro-tejer el conocimiento de las artes Korebaju.

Reconocer los significados de la pintura corporal en relacién
con la organizacion social.

Reconocer el pensamiento simbdlico de la danza y la
musica a partir de la recuperacién y desarrollo de rituales.

Hacer visible el pensamiento matematico Korebaju desde sus
artes y disefio.

Fortalecer el desarrollo de las artes Korebaju a través de las
malocas o casas del saber.

8. Caminos metodolégicos que garantizan la proteccion de nuestra herencia
cultural desde la educacion.

Estos caminos son estrategias metodoldgicas que nos orientan y llevan a lo que queremos
lograr desde educacién, en relacién con la proteccién de nuestra herencia cultural. Surgen
a partir de las maneras como organizamos nuestra vida, guiados por el tejido de mundos
que conecta nuestro pensamiento ancestral con el pensamiento de otras culturas yse ha
hecho palabra en la conversacién con los mayores sabedores y mayoras sabedoras y con
las diferentes personas de nuestras comunidades, quienes los recrearan y ordenaran de
acuerdo al contexto de cada comunidad.
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8.1.  Territorio, cosmovision y ley de origen
8.1.1. Gobernabilidad

Retomando nuestro concepto de gobernabilidad,para fortalecerla y hacer aportes desde la
educacion, debemos reconocer que en la palabra de antigua —aperumu- hay un
pensamiento que orienta la toma de decisiones comunitarias? , en relacién con el saber
vivir, el vivir bien, el pensar bien y estar bien. Y este pensamiento se ha construido en
relacion con nuestro territorio, estd guardado en la memoria de nuestros sabedores y
sabedoras.

En el contacto con los hiracusa se han creado nuevas necesidades y en blsqueda de la
satisfaccién de estas nos hemos apartado de ese pensamiento, lo que ha modificado el
ordenamiento de nuestro territorio.Por ello se hace necesario, retomar la memoria histérica
de nuestra palabra para:el reconocimiento de nuestro territorio ancestral, la comprensién de
nuestro territorio hoy, con todas sus oportunidades y probleméticas y la busqueda de
sistemas alternativos econémicos desde lo local.

En educacién desde gobernabilidad se deben hacer aportes orientados a: a la construccion
del plan de ordenamiento territorial, organizacién social, la administracion de la educacion
escolarizada, reconocimiento de nuestro territorio ancestral, constitucién, ampliacién y
saneamiento de nuestros resguardos y a la construccion de soberania desde la produccion
de nuestros alimentos. Para ello proponemos los siguientes caminos metodolégicos.

Ley de origen y territorio.

Hacer aportes orientados a la construccién del plan de ordenamiento y manejo del
territorio, desde la reconstruccion de la memoria histérica de nuestro territorio
ancestral y la ley de origen.

o Reconstruimos la historia del pueblo Korebaju en relacién con nuestro territorio,
indagando desde el origen y las leyes expresadas en la mitica que fueron poniendo
en orden nuestro territorio desde aperumu hasta el ahora, en relacién con otras
culturas.

v Reconocimiento del territorio ancestral

v Reconocimiento de nuestro territorio ahora y la situacion actual de los
resguardos

v" Reconocimiento de las fuentes hidricas, sitios sagrados, bosque, parcelas, flora
y fauna.

v Hacemos aportes a la definicién de los usos de nuestro territorio

v Hacemos aportes a la definicién de estrategias de control territorial

Fortalecimiento politico interno y en relacién con el estado

2Comunitarias, entendiéndose comunidad desde el latin: com, uniénymunus, singularidad o sea aquello
que nos une en la palabra desde nuestras diferencias.
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Vivir de acuerdo con las relacionesde parentesco, la estructura clanil, y la funcion
que se desempeiia dentro del territorio y la comunidad, como estrategia para la
organizacion social.

(0]

o}

Profundizar en la memoria de la estructura clanil y de mitades, la relacién entre
apellidos antiguos y actuales y precisar parentescos.

Reconocer el pensamiento que orienta y pone en orden las relaciones culturalmente
aceptadas entre parientes.

Nifios, nifias y jovenes reconocen, desde su familia, a sus parientes y autoridades y
ponen en practica el pensamiento que orienta las relaciones de parentesco.

En la escuela tanto etnoeducadores y estudiantes reconocen sus parentescos y se
relacionan de acuerdo con ellos.

Conocer y hacer aportes al desarrollo del plan de vida Korebaju.

Difundir y analizar el plan de vida Korebaju al interior de todas las comunidades.
Hacer aportes al plan de vida desde su practica, analisis y la profundizacion de sus
significados; tomando como referente nuestra memoria histérica, ley de origen y la
palabra de los mayores/sabedores, mayoras/ sabedoras.

Llevar a la practica el plan de vida en la familia, escuela y comunidad.

Asumir la administracién de la educacion escolarizada.

o Asumir la gobernabilidad en las instituciones escolares desde el pensamiento que

orienta las relaciones entre parientes, el reconocimiento de la autoridad, la ley de
origen y la orientacién de mayores, mayoras, sabedores y sabedoras.

Formar personas desde la apropiacion de la normatividad vigente en relacién con
administraciéon educativa en general y la especial aplicable a educacién en
comunidades indigenas. En la practica directa a través de la administracion y/o
coadministracién de las instituciones educativas escolarizadas.

Reconocer y valorar el territorio ancestral y hacer aportes a su recuperacion.

@ o

Hacer un recorrido con la palabra, orientados por los mitos de origen y los nombres
de los lugares.

Hacer un recorrido por el territorio, activando la memoria desde el antes (aperumu)
hasta el ahora, identificando sitios sagrados, rios, lagunas, entre otros.

Proponer una delimitacién del territorio ancestral Korebaju.

Conocer las leyes y los tramites necesarios para la recuperacion del territorio
ancestral.

Hacemos aportes a la definicion de mandatos o estrategias de reordenamiento y
control territorial.

Hacer aportes a la constitucion, ampliacion y saneamiento de los resguardos.

o

Reconocer el territorio de los resguardos, su importancia y su significado en
relacion con el territorio ancestral, la historia de su constitucién, el contacto con
otras culturas y pueblos.

Reconocer la problematica actual del territorio en los resguardos.
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Conocer las leyes y los tramites necesarios para la constitucién, ampliacion y
saneamiento de los resguardos.

Hacemos aportes a la definicion de mandatos o estrategias de reordenamiento y
control territorial.

Economia Korebaju - economia ancestral-

Pro-tejer las normas de manejo del territorio en relacién con el alimento.

o}

Crear acuerdos entre autoridades y miembros de las comunidades para garantizar
dentro del territorio una zona de uso para la produccién de alimento y una zona de
reserva para la recoleccion.

Disefiar estrategias de control para el cumplimiento de los acuerdos.

Producto de este acuerdo elaborar un mapa para difundir y guardar memoria de lo
acordado.

Pro-tejer el conocimiento sobre el origen ancestral de los alimentos y sus formas de
preparacion (caza, pesca, agricultura y recoleccion).

o}

o]

Todas las comunidades cuenten con una casa del saber o lugar de encuentro con
las personas que cuentan mitos e historias en relacion con el alimento y su
significado.

Hacer un plan de manejo en relacion con caza, pesca, agricultura y recoleccion.
Hacer memoria y construir calendarios ancestrales y actuales (lunares, solares,
culturales) en relacién con la caza, pesca, agricultura, recoleccién de frutos, y las
relaciones que se dan entre organismos dentro de los ecosistemas (redes tréficas).
Reconocer y elaborar cultura material en relacién con caza pesca, recoleccion y
transformacion de alimentos.

Reconocer formas ancestrales y de otras culturas, y los cuidados para la cosecha,
trasformacion y preparacion del alimento, ya sea para comercializacion o para
consumo.

Celebrar encuentros de intercambio de semillas, su saber y su memoria.

Pro-tejer y fortalecer nuestras formas ancestrales de agricultura, la chagra.

o]

Establecer acuerdos entre autoridades y comunidad, para ubicar el lugar y asumir
responsabilidades en relacién con el cultivo y sostenimiento de la chagra

Re-crear memoria en relacion con la chagra y sus mitos de origen.

Hacer memoria histérica sobre el origen y formas ancestrales de seleccion,
limpieza, siembray cuidado de la semilla.

Hacer memoria y construir calendarios ancestrales y actuales (lunares, solares,
culturales) en relacién con la chagra y las relaciones que se dan entre organismos
dentro de este ecosistema (redes tréficas).

Cultivar las chagras de acuerdo a nuestras formas ancestrales de agricultura.

Soberania desde la vivienda.

Recuperar y pro-tejer los conocimientos en relacion con la construccion de nuestras
casas ancestrales y las especies que proveen los materiales necesarios para su
construccion.
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o Recuperar memoria sobre el tipo de casas que tradicionalmente se construyen y los
significados que ellas pro-tejen, en relacién con la cosmovisién y el territorio.

o Reconocer y profundizar en las técnicas, conocimientos y cuidados en la
elaboracion de las casas.

o Establecer acuerdos sobre el tipo de casa que debemos construir en las
comunidades para fortalecer los procesos educativos y la organizacién social, como
parte del ordenamiento territorial.

o Construir y ejecutar planes de manejo de especies que proveen materiales para la
construccién de vivienda.

Economia Korebaju - economia local frente a nuevas necesidades-.
Construir sistemas de economia alternativa desde lo local

o Hacer un diagnéstico de los sistemas productivos con que contamos hoy en la
relaciéon econémica con otros pueblos y culturas.

o Reconocer mercados alternativos y las rutas de comercializacién con otros pueblos
y culturas.

o Hacer lectura de nuestros sistemas productivos en relacién con los mercados
alternativos.

o Reconocer la normatividad vigente en relacion con mercados alternativos.

o Hacer experimentacion para la produccién y trasformaciéon de especies y materiales
locales.

o Permear las rutas de mercado alternativo y formar personas para la administracion
de estas nuevas formas de produccion.

8.2. ESPIRITUALIDAD Y MEDICINA

Retomando la palabra de los mayores, la alteracion que existe en nuestro territorio y en los
espacios de trasmision de nuestra cultura, han alterado el tejido de nuestro mundo, tejido
que se puede poner en orden desde el camino de la espiritualidad con la palabra del yagé,
coca y tabaco. Los aportes que se pueden hacer desde la educacién los organizamos de la
siguiente manera:

De manejo del chaina
Estas rutas se construiran en las fases de ajuste al modelo, con los Chaina y/o aprendices
de Chaina como orientadores de este proceso. Sin embargo se proponen dos momentos de
este camino:
o Formar Chaina como guias espirituales de nuestro pueblo y generadores de cultura.
o Hacer aportes a la construccién de una ética del manejo de la espiritualidad
Korebaju y la medicina del Chaina.

Del manejo de la familia y la comunidad
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Participar en las ceremonias del Yagé, Mambe y Ambil y demas espacios de consejo
del Chaina.

(o]

(¢]

(¢]

Establecer un dialogo con el Chaina y mayores para acordar la construccion y
manejo de una casa del saber en las comunidades.

Todas las comunidades cuenten con una casa del saber o lugar de encuentro con
los Chaina y/o sabedores y sabedoras.

Incluir dentro de las dindmicas escolarizadas espacios para la limpieza y consejo de
los estudiantes orientados por el Chaina.

Conocer y respetar las normas que regulan la relacién con los duefios espirituales
del territorio.

(@

°
w‘

(0]

o}

Reconocer el territorio ancestral y el territorio de los resguardos identificando los
sitios sagrados y sus duefios espirituales.

Reconocer el pensamiento que orienta las relaciones y cuidados que debemos tener
con los sitios sagrados y sus duefios espirituales.

Reconocer la autoridad de las personas capaces de mediar la relacién con los
duenios espirituales del territorio.

Reconocer el valor ecosistémico de los lugares sagrados.

Reconstruir y pro-tejer la cosmovision Korebaju

[¢]

o

@

Todas las comunidades cuenten con una casa del saber o lugar de encuentro con
los sabedores y sabedoras.

Como parte de la formaciéon de docentes, lideres y de la comunidad, activar la
palabra de los sabedores y sabedoras en relacion con los mitos y las historias de la
cosmovisién y cosmogonia.

Recorrer el territorio para hacer memoria de sus significados en relacién con las
historias de origen, los héroes miticos, las orientaciones para la vida, y la re-
significacion de la historia de los nombres de los lugares en relacién con la
cosmovision.

Construir textos, documentos, material audiovisual desde los que se haga visible el
significado de nuestra cosmovision.

Hacer uso de la medicina Korebaju.

o

o

Realizar encuentro de sabedores y sabedoras de la medicina para intercambiar
conocimiento, en relacién con la medicina Korebaju , su mitica (aperumu) e historia.
En la memoria del territorio reconocer y poner en practica, el pensamiento que
orienta, desde la ley de origen, la relacién con los sitios sagrados, duefios
espirituales del territorio y eventos naturales.

Reconocer y poner en practica el pensamiento que orientan las relaciones en
comunidad.

Cultivar y/o dispersar las plantas medicinales.

Aprender a reconocer las plantas medicinales y su manejo.

Construir textos, documentos, material audiovisual en relacién con la medicina
Korebaju.
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8.3. PENSAMIENTO SIMBOLICO Y LENGUAJES

En nuestra cultura material guardamos memoria del pensamiento que orienta el tejido de
nuestros mundos, por eso en ella encontramoso hacemos visibles sus significados. Ese
pensamiento que orienta el tejido de nuestros mundos es el que nombramos como
pensamiento simbdlico y las diferentes maneras como guardamos y hacemos visible este
pensamiento, lo llamamos lenguajes.

Podemos afirmar que desde el Korebaju como lenguaje oral y nuestra cultura material como
lenguaje simbdlico, guardamos memoria y contamos nuestro mundo desde sus
significados. Sin embargo en la relacién con los hiracusa y otras culturas, se nos ha hecho
necesario apropiar otras formas de nombrar el mundo, otros lenguajes, otros simbolos y la
escritura; por ello hablamos de multilingtiismo y la necesidad de escribir en nuestro idioma,
ya que venimos alfabetizandonos en un idioma prestado,-préstamo simbélico-.

De otra parte, el pensamiento matematico va dando forma a nuestro pensamiento
simbdlico; desde el hecho de reconocer las relaciones que construimos entre los diferentes
seres y existencias de nuestro territorio: similitudes, diferencias, reciprocidades,
complementariedades y dualidades. Este reconocimiento lo hacemos desde actividades
cotidianas como: clasificar, contar, ordenar, medir, localizar, disefiar, jugar, argumentar,
aproximar, entre otras.

Organizamos el mundo para guardar memoria y contarlo a través de nuestros diferentes
lenguajes, la palabra, el tejido, la danza, la musica, entre otros.

Lengua Korebaju y otras lenguas.
Fortalecer la oralidad tanto en Korebaju como en castellano.

o Tener espacios de encuentro tanto en la familia como en la comunidad para que sea
escuchada la palabra de consejo de los mayores, sus mitos y ensefianzas.

o Para el caso de la oralidad en castellano, en las familia en las que existan hablantes
de este idioma , debe ser usado paralelamente con nuestra lengua

o Para el caso de los hogares infantiles, se debe practicar de manera oral ambas
lenguas.

Asumir la lengua Korebaju también desde la palabra escrita

o Encuentro de mayores, docentes, lideres y autoridades para unificar criterios sobre
escritura Korebaju.

o Producir materiales audiovisuales, textos, documentos .Escritos en Korebaju.

o Conformar en las comunidades grupos que acompafiados de los mayores y
mayoras, aporten a la produccién colectiva del diccionario Korebaju-castellano,
castellano-Korebaju

o Los etnoeducadores sean hablantes del Korebaju y estén formados para indagar y
profundizar con los mayores y mayoras en la escritura de nuestra lengua.

o Lalengua de aprendizaje de la escritura sea el Korebaju.
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o Realizar recorridos y mapas en los que podamos reconocer y dar significado a los
diferentes lugares de nuestro territorio en Korebaju.(Aporte al plan de manejo
territorial)

Propiciar espacios para el desarrollo del multilingiiismo.

o Aprender la segunda lengua (castellano) desde la familia, los hogares infantiles, la
escuela y el colegio.

o Construir material audiovisual, textos y documentos con significado en nuestra
cultura, en diferentes idiomas.

o Establecer alianzas con instituciones que aporten en el aprendizaje de diferentes
idiomas.

Pensamiento matematico y cultura material
Reconocer el pensamiento simbdlico que hay en los tejidos y ceramica.

o Todas las comunidades cuenten con una casa del saber o lugar de encuentro con
los tejedores y ceramistas, para el aprendizaje de la elaboracion de los tejidos y las
vasijas de barro

o Realizar encuentro de tejedores y ceramistas para intercambiar conocimiento en
relaciéon con las formas de tejido, ceramica y su mitica (aperumu).

o Reconocer las historias (aperumu) del origen del tejido, la ceramica y las normas de
manejo de los materiales

o Aprender a tejer y hacer ceramica.

Construir y ejecutar planes de manejo de las especies que proveen materiales para
el desarrollo de las artes Korebaju.

o Hacer un diagndstico de las especies que proveen los materiales en cada
comunidad.

o Hacer un intercambio de semillas, de su saber y su memoria histérica.
o Sembrar y/o dispersar semilla y su saber, en los sitios adecuados del territorio.

o Hacer seguimiento a las semillas sembradas y socializar el proceso entre
comunidades a través de encuentros.

Pro-tejer el conocimiento de las artes Korebaju.

o Todas las comunidades cuenten con una casa del saber o lugar de encuentro con
las personas que crean cultura material.

o Reconocimiento de artes de otras culturas y apropiacion de técnicas y herramientas
para la re-creacion de nuestra cultura material en relaciéon con nuevas necesidades.

o Creacion y resignificacion del arte Korebaju.

Reconocer los significados de la pintura corporal en relaciéon con la organizacion
social.

o Hacer memoria de la relaciéon entre clanes con animales o plantas y la funcién que
cumplen dentro del territorio; relacionar esta funcion con las pinturas corporales.
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o Relacionar cada uno de los clanes con la funcién social que cumplen dentro del
territorio Korebaju.

o Relacionar cada clan y su pintura corporal, con los rituales, su danza y su musica.

o Recuperacién y celebraciéon de rituales por clan.

Reconocer el pensamiento simbdlico de la danza y la masica a partir de la
recuperacion y desarrollo de rituales.

o Hacer un calendario cultural en relacién con la celebracion de rituales y su relacion
con diferentes cosechas o abundancias.

o Hacer un diagnéstico de las especies cuyas abundancia se ritualiza y su respectivo
plan de manejo.

o Recuperar memoria y celebrar rituales de matrimonio, nacimiento, funerales, ritos de
iniciacion (paso o transicién), en relacion con la cosmovisién Korebaju y como parte
del ordenamiento territorial.

Hacer visible el pensamiento matematico Korebaju desde sus artes y disefio.

o Crear un espacio de formacién en el que:

v' Se reconozcan las actividades matematicas (contar, aproximar, medir, localizar,
disefiar, jugar y argumentar) que se desarrollan a partir de la creacion y
elaboracién de cultura material, arte y disefio

v' Se haga visible el pensamiento simbdlico que se desarrolla a través del tejido, la
ceramica, la danza, la construccion de quillas, la musica, entre otras.

v' Se reconozca el lenguaje matematico en el que se expresa este pensamiento
simbadlico, tanto en nuestra cultura como en otras culturas.

v Se reconozca la relacion existente entre este pensamiento simbélico, con la
organizacion social y ordenamiento territorial.

v' Se toman decisiones sobre como abordar las matematicas, como lenguajes, de
nuestra y otras culturas, con lo estudiantes.

Fortalecer el desarrollo de las artes Korebaju a través de las malocas o casas del
saber.

o Establecer acuerdos sobre el tipo de casa del saber que debemos construir en
las comunidades, para fortalecer el desarrollo de las artes Korebaju; desde los
procesos educativos y la organizacion social como parte del ordenamiento
territorial.

o Establecer acuerdos y responsabilidades para la construccion de la y/o las casas
del saber.

o Construir la y/o las casas del saber

9. La investigacion
Como se siembran las semillas

En la investigacion, se escucha la palabra de los mayores para que ellos siembren en
nosotros la semilla del conocimiento material y del conocimiento espiritual, o sea se
siembrala palabra, pero esta invisible. Muchas veces cuando somos nifios no
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comprendemos lo que nos esta diciendo el mayor, pero nos quedamos pensando. Estas
dos semillas se tejen haciendo, poniendo en practica, y es alli en donde comprendemos la
palabra de los mayores, alli es cuando decimos, “ya sé porque el abuelo/a me decian esto”.

Si hemos acudido a quien tiene la semilla y hemos sabido escuchar, tenemos bien
sembradas tanto la semilla de conocimiento espiritual como de conocimiento materialy al
poner en practica, sabemos hacer, sabemos cdmo prevenir y corregir para que salga bien,
asi logramos frutos, logramos que la semilla amanezca, se haga visible. En este tejido
ademas de comprender lo que nos han dicho los mayores, cosechamos nuevos
aprendizajes que se limpian y arreglan para volverse a sembrar en nuevas generaciones,
comenzando de nuevo el ciclo de la educacién.

En este proceso también tejemos conocimientos con otras culturas, enriqueciendo nuestra
cosecha, mejorando nuestra semilla y compartiéndola para fortalecer y hacer aportes a
nuestra y otras culturas.

En este proceso debemos escarbar hasta las raices, no de la mitad para arriba, sino desde
debajo de la raiz, desde el origen de nuestra y otras historias, "cada cosa tiene su historia...
buscar y conocer esa historia, asi tenemos claridad, defendemos lo que tenemos, porque
si no conocemos, ahi es que viene la debilidad por eso es que estamos como estamos,
desviandonos todos por ahi”.

10. Formacioén de los docentes Korebaju

Varias son las preguntas que nos formulamos en este proceso de concertacién para la
sostenibilidad, implementaciéon y construccion del Proyecto Etnoeducativo Intercultural
Bilingue; por eso en la medida en que avanzamos en la profundizacién del mismo, tenemos
que retomar el camino recorrido para realizar los ajustes que sean pertinentes e
importantes para nuestro pueblo Korebaju y asi reorientar los procesos educativos de
manera contextualizada.

En este orden de ideas reflexionamos y nos cuestionamos ¢ Cémo se han formado nuestros
etnoeducadores que actualmente trabajan en nuestros establecimientos educativos? Al
parecer la respuesta es sencilla, el ciento por ciento de ellos ha recibido una formacion
basica en el marco de los curriculos oficiales; algunos con pregrado en universidades que
orientan las politicas de Etnoeducacion y/o formacién linglistica, basadas en los
parametros de indole nacional; otros han tenido acceso a talleres, encuentros
etnoeducativos en rutados desde el Ministerio de Educacién Nacional al cumplimiento de
las politicas etnoeducativas. En algunas ocasiones preocupados por la formacién de
nuestro pueblo se han concertado estrategias de formacién que surgieron de la iniciativa de
nuestros lideres para que a través de ONG's, se realizaran encuentros y asambleas que
nos orientara el didlogo acerca de los procesos educativos y de la importancia de
fortalecerlos como base para la pervivencia del nuestro pueblo.

Y ahora... ;Cémo queremos la formacion de nuestros hombres y mujeres que laboran en
los diferentes establecimientos educativos? ;Qué herramientas podemos ofrecer desde
nuestros saberes ancestrales y culturales que puedan coadyuvar en esta formacién? Si
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nuestras reflexiones nos permiten encontrar en cada saber ancestral las rutas para
dimensionar, comprender y abordar los diferentes temas definidos en el Plan Global de vida
y desde éste, otras formas que hemos aplicado en la educacién de los nifios, nifias, jovenes
y adultos Korebaju. Ademas, con estos referentes lograremos que las acciones que
realizamos en el contexto del pueblo se conviertan en palabra viva. El disefio del proceso
de formacién para nuestros lideres de la educacion, requiere construir estrategias que les
permitan empoderarse de los procesos definidos en los diferentes encuentros, los pilotajes
realizados en las comunidades que integran el grupo étnico y los recorridos comunitarios
para renovar la memoria histérica, el tejido social y la reorganizacion del territorio, de tal
manera que podamos encontrar respuestas a las necesidades e intereses que requiere la
implementacién del modelo pedagégico que hemos disefiado.

En este sentido, la formacién de los diferentes agentes educativos y especialistas de la
comunidad (lideres, autoridades, etnoeducadores (as), musicos, danzadoras (es) ,
contadores de relatos) esta ligada a los principios y fundamentos que expresados en el
disefio del Modelo Pedagdgico, a los procesos de investigacién para contextualizar los
saberes ancestrales, al didlogo permanente con los ancianos (as), sabedores (as), que nos
permitan descubrir los caminos que nos orienten a los acuerdos consensados con base en
la oralidad y en las necesidades que se presentan en la implementacion y difusién del
Proyecto Etnoeducativo Intercultural Bilingie.

Una formacién desde la reflexion colectiva con base en la oralidad.

La dinamica de nuestra cultura Korebaju, siempre ha tenido como referente la oralidad, es
el camino que nos permite que las tradiciones, usos y costumbres se transmitan de
generacién en generacion, es la palabra viva que encontramos en cada mito, en cada
canto, en la danza, en las diferentes historias que encontramos en los recorridos e
interacciones que realizamos en nuestro territorio como pueblo indigena.

De la formacion de los Etnoeducadores. Noviembre de 20

En consecuencia de lo anterior nos preguntamos: ¢Cuél es nuestro territorio? ¢Cual es el
concepto que tenemos del territorio? Siempre hablamos de él, en la organizacién, en los
diferentes encuentros y en las asambleas de los cabildantes, autoridades tradicionales.
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A partir de estas deliberaciones definimos politicas para su defensa y conservacion,
ademas nos apoyamos en la legislacion nacional para legitimar la propiedad colectiva del
grupo étnico. Valdria la pena nuevamente preguntarnos si este concepto esta limitado a la
extension fisica de lo que llamamos resguardo. Esta reflexién nos remite también al
concepto de la cosmovisién que a través de la oralidad hemos transmitido de generacién en
generacion, teniendo como base el saber ancestral depositado en los sabedores (as),
ancianos (as) y demas autoridades del pueblo Korebaju.

Implica esto que debemos profundizar no sélo el concepto del territorio, sino todo aquello
que define la dindmica de nuestra cultura que se devela en las interacciones y todo lo que
sucede en los espacios como la chagra, la selva, el rio y cafios, las lagunas, los humedales
y la comunidad Korebaju. Todo lo anterior nos lleva a concluir que nuestro territorio no es
solamente lo fisico, lo que pisamos, nuestro cuerpo es territorio y no podemos desligarlo
porque a través de él dinamizamos la cultura.

La oralidad: elemento fundamental para la formacién de los Etnoeducadores.

La palabra, desde el inicio de la humanidad ha sido una necesidad vital y en las diferentes
cosmovisiones de las culturas indigenas de nuestro pais ha jugado un papel importante.
Por ejemplo nuestra cosmovision Korebaju que se ha transmitido de generacién en
generacion ha permitido cohesionar las diferentes historias, mitos y leyendas que muestran
cual ha sido el origen del pueblo, como debe ser nuestra organizacién, cémo se estructura
nuestro idioma y cémo tejemos nuestro pensamiento y conocimiento para que sea el
fundamento de una convivencia armoénica y sostenible.

El manejo adecuado de la palabra a través de
nuestra lengua materna por nuestros sabedores
(as), autoridades tradicionales y Chai, se ha
convertido en palabra viva que nos ha nos ha guiado
por los diferentes caminos que dia a dia dinamiza la
cultura Korebaju y nos crea conciencia a las
diferentes personas que conformamos el grupo
étnico para transformar la realidad en que
interactuamos.

El Proyecto Intercultural Bilinglie que queremos
implementar tiene como centro fundante la
palabra, teniendo como base que la educacién
que se ha impartido en nuestro pueblo por
nuestras familias es ante todo un proceso
comunicacional que nos permite establecer un
didlogo propio para la construccion de los
diferentes saberes que integran el tejido del
San Luis. Encuentro de etnoeducadores. Nov ConOCimi,e nto 'y peqsamiento, desde esta

de 2013 perspectiva es el camino para entender lo que
fuimos, lo que somos y seremos. Siempre se ha
dicho que nuestro pensamiento y conocimiento
debe ser puesto en boca de todos los que
habitamos el espacio y el territorio Korebaju. Es
asi que nuestro proyecto de educacion debe

Profesora Norma lles de la comunidad de
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encaminarse en el manejo respetuoso y
correcto de la palabra®.

La investigacién, fundamento en la formacién de nuestros lideres educativos.

Los Korebaju, dia a dia estamos buscando los elementos que puedan fortalecer nuestro
proyecto educativo, en el andar fisico y espiritual, en el didlogo permanente con el Chai, los
sabedores (as) y autoridades tradicionales, en las conversaciones que realizamos con
nuestros hijos en familia y en la comunidad, en los trabajos que realizamos cotidianamente.
Este proceso se convierte en fuente inagotable para que la dinamica de nuestra cultura
Korebaju esté presente en la educacion.

La interaccién con nuestro espacio territorial y comunitario definido culturalmente, nos forja
muchas preguntas a las que algunas veces encontramos respuestas en el mismo accionar,
como también se pueden generar respuestas y formular otras preguntas que nos llevan
mas alla de la interaccién y nos conducen al didlogo con los sabedores(as), los ancianos
(as) y el Chai para analizar y delinear politicas culturales que nos permitan la continuidad
de nuestro grupo étnico. Desde nuestra cosmovisiéon entendemos que el proceso educativo
debe estar basado en investigaciones que escudrifien la memoria oral de nuestros
ancianos. Su base sera la oralidad y estara fundamentado en la palabra viva de nuestros
ancestros.

Este espacio debe convertirse en el camino que dinamiza los procesos disefiados en el
Modelo Pedagdgico y se desarrolla teniendo como referente las diferentes actividades que
permiten la convivencia desde donde se realizan las interpretaciones de la realidad
Korebaju, se construye el tejido del pensamiento y el conocimiento y se realiza un dialogo
permanente de los saberes culturales y por ende de las diferentes disciplinas del saber2.

La investigacion pensada desde nuestra cosmovision, no es aquella que nos lleva a la
acumulacion de conocimientos para después depositarlos en otros usuarios, es la que nos
permite en colectivo, en consenso o mediante acuerdos, conocer la dindmica cultural,
comprender las problematicas y los factores estructurales que las determinan y de esta
manera activar los saberes tradicionales que le aportan a su resolucién3.

Desde esta perspectiva, la investigacion que se realizara en nuestras comunidades
indigenas para el fortalecimiento del Proyecto Etnoeducativo Intercultural Bilingle, se
enfocara a partir de las siguientes lineas de accion: el fortalecimiento de nuestra lengua
materna, elemento importante en la expresion del tejido del conocimiento y pensamiento y
facilitador en la dinamica operativa del Proyecto Etnoeducativo Intercultural Bilingle; la
activacién y reconocimiento de los saberes ancestrales que dinamizan la palabra en el
dialogo e indagacion con los sabedores (as), las autoridades tradicionales, el Chai que son
la fuente de vivencias y experiencias reflexivas

que fundamentan y dan vida a los diferentes espacios que se construyen cotidianamente en
la ensefianza y el aprendizaje de los diferentes saberes; el fortalecimiento del trabajo
colectivo, fundamentado en la reflexién y andlisis para la toma de decisiones en el

3Encuentro de docentes y autoridades tradicionales realizado en Mama Bwe Reojache,
Milan Caqueta. Noviembre de 2013
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desarrollo de las diferentes acciones que implican la implementacién del Proyecto
Etnoeducativo Intercultural Bilingte.

Estrategia Metodolégica para la formacion de los Etnoeducadores.

El proceso de formacién de nuestros agentes educativos que participan en la operatividad
del Proyecto Etnoeducativo y el desarrollo de los procesos de ensefianza y de aprendizaje,
debe en primera instancia basarse en los fundamentos basicos de nuestra educacion
tradicional que permita la construccién de interacciones en los diferentes escenarios para la
ensefianza y el aprendizaje; en segunda instancia desarrollar actividades practicas que
propicien la lectura de la realidad del pueblo Korebaju, el andlisis reflexivo a través de la
oralidad de los diferentes ejes propuestos en el tejido del pensamiento y el conocimiento, el
didlogo permanente en la comunidad Korebaju y con otras culturas. Este proceso lo
denominamos Ciclos de aprendizaje, implica la participacién de la comunidad educativa por
lo tanto se ha pensado en la siguiente estrategia metodolégica para la formacién de
nuestros Etnoeducadores:

- Dada la ubicacion territorial del pueblo Korebaju que abarca varios municipios y
departamentos, se realizaran eventos en Micro Ciclos de Aprendizaje teniendo
como base las comunidades situadas sobre la orilla del rio Caquetd, las de la zona
baja del rio Orteguaza y Peneya, las ubicadas en la zona media del rio Orteguaza y
su afluente quebrada Agua Negra y las instaladas en la zona alta del rio Orteguaza.
Estas zonas se convirtieron en escenarios importantes para la construccion del
proyecto y permiten la contextualizacién en las diferentes comunidades del pueblo
Korebaju; una vez realizados los Micro Ciclos de Aprendizaje se reuniran
Etnoeducadores, Sabedores (as), Caciques y el Chai en asamblea general, donde
se socializaran los alcances de los Micro Ciclos de Aprendizaje, y el tejido dI
pensamiento y conocimiento disefiado en el Proyecto Etnoeducativo Intercultural
Bilinglie, para llegar a acuerdos que permitan el afianzamiento y puesta en marcha
del Modelo Pedagoégico.

- Los recorridos territoriales: estrategia importante que nos permite activar la memoria
histérica, los significados y usos, la geopolitica y los intereses sobre nuestro
territorio, el significado de nuestro comportamiento, cuidado de los diferentes seres
existentes, la utilizacién y significado de los calendarios lunar y solar que organizan
en el tiempo las diferentes actividades que realizamos en la chagra y/o comunidad4,
los diferentes sitios estratégicos para la construccion de practicas y escenarios de
ensefianza y aprendizaje.

- Asambleas comunitarias: ha sido y sera el escenario mas importante para el
direccionamiento de nuestras politicas culturales econdémicas y educativas, para la
toma de decisiones y la socializacién de las diferentes tematicas pertinentes de
nuestro pueblo Korebaju, de ahi que realizados los Micro Ciclos de Aprendizaje en
las diferentes zonas, es necesario convocar a las asambleas comunitarias
orientadas por profesionales de las diferentes areas y especialistas de las
comunidades indigenas Korebaiju.
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Esta estrategia metodolégica para la formacién de nuestros Etnoeducadores, esta
construida en el marco de nuestros tiempos y espacios culturales que dinamizan la cultura
Korebaju y generan escenarios para los procesos de ensefianza y de aprendizaje.
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