PROCESO DE CONSTRUCCION COMUNITARIA DEL MODELO DE EDUCACION
PROPIA DEL PUEBLO KOREBAJU

INFORME FINAL DE ACTIVIDADES DE CAMPO
ENERO A JUNIO DE 2014

INFORME UNO
INTRODUCCION

En nuestro caminar por los espacios formadores de nuestra cultura, vamos renovando
memoria y recreamos los saberes que vamos construyendo mientras andamos en la
implementacién de nuestra propuesta etnoeducativa. Desde alli tejemos significado que
aportan a nuestra practica pedagdgica y en ese sentido al fortalecimiento espiritual y
cultural.

El proceso educativo que venimos adelantando con el acompafiamiento del Ministerio de
Educacién Nacional, nos lleva a la construccion de nuestro Modelo Etnoeducativo,
nuestra pedagogia, argumentos para mostrar el sentido que tienen para nosotros
Cuestiones como: no parcelar, ni dosificar el conocimiento; no clasificar a nuestros
estudiantes, de incentivar en ellos la competencia, el desconocimiento del otro y las
lecturas sin significado de las realidades en nuestras comunidades.

Ademas queremos visibilizar el pensamiento que orienta nuestros sentidos y formas de
conocimiento, posibilitando de esta forma reestructurar, re-contextualizar, la mirada sobre
los procesos de aprehendizaje en nuestra escuela, -un territorio de formacion para la vida-
que como sabemos trasciende los muros para hacerse, envolverse y desenvolverse en la
vida misma de cada una de la personas, de cada una de nuestras comunidades, en
nuestra Madre Tierra.

Lo anterior partiendo de que a medida que vamos caminando nos vamos encontrando y
desencontrando con otros conocimientos, que nos vamos tejiendo con esas otras formas
de leer el mundo, lo siguiente es la memoria de nuestro tejido.

REUNION CON ETNOEDUCADORES EN LA INSTITUCION EDUCATIVA MAMA BWE
REOJACHE

Mover los caminos de las palabras que vienen en el tiempo de una comunidad vy
aprehender a escuchar las historias y las memorias que se han ido olvidando en el
tiempo, es parte de la semana en Ia cual nos reunimos con educadores de la comunidad
Korebaju.



Para renovar memoria y tejer los caminos que nos acercan a la educacién que la
comunidad propone para las generaciones que vienen, hemos decidido reflexionar en los
siguientes aspectos:

1.

Cuél es la historia de la educacion indigena desde los lineamientos que da
el ministerio de educacion.

Aqui analizamos la historia de la violencia y los conflictos que dentro e las
comunidades se han dado. Como a partir de estas historias, se fue
olvidando poco a poco la memoria como Korebaju para entrar en las
dinamicas foraneas que exigian estar atentos a la manera de “sobrevivir’ en
un mundo que negaba la multiculturalidad, que negaba las diferentes
lenguas indigenas y las diferentes cosmovisiones, imponiendo una manera
de ver el mundo, de educarse y de ser en el mundo.

Cual es la historia del pueblo Korebaju desde sus tradiciones para el
aprehendizaje de los saberes como Korebaiju.

Aqui escuchamos la palabra que traian los educadores desde cada uno de
sus territorios, analizamos como esta organizada la casa y el territorio,
como se practica la medicina y las tradiciones alrededor de la casa, la
pesca, la siembra, y el ordenamiento espiritual de los territorios.

Que es la educacion para la comunidad Korebaiju.

Se realiz6 una busqueda de las palabras que relacionan educacién —
entendida desde afuera- y las que podrian desde el pensamiento Korebaju
relacionarse en la vida de la comunidad. Para esto encontramos que
educacion se relaciona con:

Jojoche: criar

Cuirache: cuidar

Chechoche: ensefiar haciendo.
Chubache: aconsejar.

Asaju: escuchar

Naju: ver

Kasaku: pensar

Estas palabras, son nuestra manera de dinamizar los saberes Korebaju asi
dinamizamos lo que desde afuera se llama educacion, el que sabe ver,
escuchar, aconsejar, cuidar, mantener la palabra, hablar, sabe que se esta
formando en el mundo Korebaju. Saber implica tener poder, y el poder del
conocimiento no es algo que llega nomas, el saber se va haciendo a lo
largo de la vida, por eso decimos que se sabe cuando se ha vivido y se vive
cuando se ha abierto el corazoén al encuentro con los saberes.

Como se fundamenta esta educacion y cuadles son sus principios o
mandatos que sostienen estos fundamentos:



Para buscar los fundamentos de la educacién Korebaju, se retomé el
analisis de la olla de barro, los mundos que la componen y la manera en la
cual estos mundos se relacionan. Reconociendo estos caminos, pudimos
encontrar como fundamentos:

cheja: territorio.

Kuosache: pensamiento

Chuo kutuche: lengua

Ai chuune: gobernabilidad

Paiju paache: tradiciones y costumbres.
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Cada uno de estos fundamentos permite reflexionar por las maneras de asumir el
saber como Korebaju, cual es la responsabilidad del hombre y de la mujer
Korebaju.

Para esto retomamos los mitos de origen y de ordenamiento del territorio,
especialmente el mito de Pa-isao, quien a su paso transforma todo lo que toca,
pero esa transformacion permite un reordenamiento del territorio, manteniendo el
equilibrio entre los mundos de arriba, de aqui y de abajo.

La comprensién de la palabra como palabra viva la comprensién del mito como
estado latente de realidad y conocimiento, la comprension del legado cultural que
se tiene como Korebaju, es algo que permite re-significar lo que se nombra como
educacion y lo que se piensa a futuro de esta sembrando las semillas del hoy.

5. Hacia donde se quiere ir con la educacién Korebaju

Esta pregunta nos deja con diferentes interrogantes, primero, saber de que
manera las instituciones estatales permiten el fortalecimiento de los saberes que
como comunidades indigenas se tienen, especialmente cuando se habla de
territorio y dentro de este la espiritualidad y sagralidad que se tiene.



TRABAJO EN CAMPO CON LAS COMUNIDADES DE PENAS ROJAS, SAN JOSE DE
CUERAZO, SAN MIGUEL, EL TRIUNFO, EL DIAMANTE, GETUCHA, GORGONIA,
JACOME Y AGUA NEGRA

COMUNIDAD PENAS ROJAS

Caminando la palabra de la memoria viva

La co idad de Pefias

El etnoeducador Eliani Calderén quien labora en la comunidad, ubica el contexto de la
socializacion de las actividades desarrollada en Ia semana de trabajo docente y
autoridades que se llevé a cabo en la Institucién Educativa Mama Bue Reojache,
haciendo la memoria de algunos eventos en los que han venido trabajando las
autoridades tradicionales hace algunos afios. Con Ia participaciéon de los mayores y
mayoras de la comunidad cuya especialidad son respectivamente hacer musica
tradicional, material cultural (sopladores, cernideros,...) y ollas de barro, padres de familia,
jovenes y autoridad tradicional iniciamos el trabajo.

En el conversar, tejer la palabra con la comunidad bajo las orientaciones de los mayores y
mayoras, sabedores y sabedoras, jovenes y padres de familia fuimos construyendo
reflexiones suscitadas durante este espacio, dejamos memoria en el siguiente escrito:

Al renovar la memoria sobre los procesos adelantados llevados a cabo con la autoridad,
los mayores y mayoras y la comunidad en general en cuanto a los procesos educativos
que se gestan en las tulpas, en la chagra, en los rios, en el monte, es decir, en el resto del
territorio. Se hace visible el trabajo que han venido desarrollando las autoridades
tradicionales por concretar los estantillos para una educacion propia que fortalezca a la
cultura.



En el tejer la palabra da la sensacién que, desde el momento en que la educacion se ha
vuelto consciente de si misma, desde el momento en que surge y se explicita todo un
aparato institucional, todo un dispositivo técnico, todo una formacién de
especialistas/expertos y todo una elaboracién de cierto tipo de textos y literatura, no ha
habido mucho mas en la educacién que una permanente y desesperada blusqueda para
argumentar la educacion y para argumentar en la educacién. Asi la educacion se nos ha
vuelto un sinénimo de argumentar la educacion.

“...cuando el indigena ya tiene su propia educacion, sus propias ensefianzas, entonces lo
que le llevan a aprender a escribir, leer y a sumar; pero uno nunca les ensefia como debe
cuidar el medio donde vive, cémo debe cuidar los rios que esta ahi, que estan
contaminados, pero entonces no hay férmula para esto, pero si como para trasformar el
pensamiento del indigena dejando de lado a su propio conocimiento para aprender los
resabios de otros...” Eliani Calderén, Etnoeducador.

Parece tratarse y se trata es de plantear la cuestion de como se deberia elaborar
argumentos cada vez mas sofisticados, justificaciones para el quehacer educativo, para
hacer que la educacion sea lo que creemos que es, lo que creemos que deberia ser, lo
que nos parece que deberiamos ser, nosotros mismos, en la educacion.

Ello conlleva a desmitificar mitos que han venido construyendo histéricamente a través de
los procesos de evangelizacion y de imposicién de la educacion occidental, y que se ha
encargado de invisibilizar formas de conocer, saber y crear el mundo. Estos procesos han
cuestionado severamente y sin causa aparente sobre esas otras maneras de concebir
légicas configuradas desde el territorio, para pormenorizar y acentuar la creacién de
nacion a través de un pensamiento homogenizante, una religion, una manera de
interpretar el mundo.

Trayendo aquella palabra de vida que sobrevivié a la violencia de la caucheria, por la que,
a principios del siglo XX, fueron esclavizados y exterminados muchos clanes; también han
vivido y sido testigo de los distintos procesos impositivos, extractivos y de violencias
econdmicas, politicas, culturales y ambientales que sigue afectando a la amazonia
colombiana. Como sobrevivientes a todos estos procesos, han mantenido y alimentado,
por las vias de nuestros abuelos y abuelas, nuestras modos de vida y las tradiciones de
nuestros conocimientos.

Por ello, desde la memoria de nuestros abuelos y abuelas volvemos a traer presente
aquellos significados que permanecieron ocultos y que contribuyen ahora en aquellas
justificaciones y argumentaciones que necesitamos para pensar en nuestra propia
educacion pensada en y para nosotros.

Nuestras Practicas Nuestro Argumentos



“...cuando Jwepuchai —Duefio del mundo de la Tierra y de las artes culturales que se
especifican en este mundo- ain estaba en las comunidades tejio mochilas, hizo ollas de
barro, herramienta para la pesca y la caceria, y a la vez cantaba cantos tradicionales.
Tejia y cantaba. Las comunidades sabian que él podia hacer muchas cosas; hasta que un
dia se fue, dejando encargado a Tochachai —Duefio de las figuras- con la tarea de buscar
en el monte el hueco que él (Juepychai) hizo dejando las figuras para saber cémo se tejia
las mochilas, matafrio, cernidor... y compartirio a sus comunidades. El (Tochachai)
descubrié como hacer arte...” Memoria colectiva de la comunidad de Pefias Rojas.

Lo anterior hace parte de nuestra memoria colectiva ubicando los procesos educativos
que se gestan en los diferentes lugares que componen nuestro territorio en compaiiia de
nuestros mayores y mayoras, sabedores y sabedoras y las orientaciones de nuestros
medicos tradicionales en estrategia propias que ha permitido lograr que la cultura siga
perviviendo como tal. Sin embargo, dadas las condiciones actuales en cuanto a la
fragmentacion de nuestro territorio, las transformaciones que han y seguiran ocurrido en
nuestro territorio y pensamiento, como una de las consecuencias de la aculturacion, se
han fecundado en formas y practicas culturales cotidianas haciendo discontinuas nuestras
practicas formadoras.

Ante esta situacién, queremos que la escuela —entendida como aquel espacio y tiempo
ubicado en los diferentes lugares que componen nuestro territorio en el que se comparte
desde el hacer, oler, sentir, escuchar implicando todos nuestro sentidos para la
construccién de significados- se posicione a una herencia educativa cuyos argumentos
educativos no sean “superados” por otros mas refinado, ‘mejores”, mas “solidos”, mas
“cientificos”, mas “progresistas”.

Porque nos da la sensacion, decimos, de que ya no se trata de mejorar, de hacer
progresar, de reemplazar, calificar y/o mejor pensar nuevos argumentos en educacion.
Porque nos da la sensacion, eso si, de que tenemos que pensar nuestra herencia
educativa y sus argumentos, pero no para cambiarlos por otros de la misma estirpe ni
para transformarlos mirandonos en el mismo espejo.

Porque nos da la sensacion, antes que nada, que no seria del todo desacertado pensar
en la educacién como una imagen de una completa aridez, un espacio desnudo, seco y
sin vida, de algo que fue arrasado, de algo donde nada es capaz ya de crecer. De lo que
se trata no es de pensar que nos faltan argumentos, sino mas bien en transformar esa
imagen desde nuestras formas de conocer, saber y creer el mundo que ayudan a pensar
nuestros argumentos que argumentan nuestra educacion.
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Sabedor del arte para hacer el soplador

Sabedora del arte ehacer ollar de barro

Musico tradicional
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Padre de familia preparando el material para realizar el soplador



Desde la palabra de nuestros mayores concebimos nuestros espacios de formacién como
Kausaju ujajet chetbaju faje checheme —Cantar la palabra del consejo con el pensamiento,
la observacién y el acompariamiento de los mayores-. Ello permite visibilizar y reconocer
que la formacion del Korebaju se inicie con el acompafiamiento y el pensamiento de los
mayores desentrafiando significado y lenguajes, que conllevan a vivir, pensar y sentir
nuestras ideas y suefios de educacion para nuestro pueblo.

Sabedor compartiendo con los jéenes de la comunidad.

De ahi partimos, como elemento indispensable en los procesos educativos, en nuestros
ejercicios de renovacién de memoria sobre el andar y la construccion de nuestro
conocimientos.

Recogiendo un poco el pensamiento de quienes han antecedido en la palabra, se trata de
fortalecer nuestro saber, porque en el transcurso de los afios se han ido desmoronando
muchas cosas. El proyecto es la vida propia, es ensefiar la vida nuestra a nuestros nifios
“...pero contextualizando, porque el Korebaju de cada comunidad es un clan diferente,
tiene sus formas particulares de vivir, inclusive de adornarse...” orienta Eliecer Calderén,
Sabedor y musico tradicional.

Y si el proyecto es la vida nuestra, para nosotros (sabedores y sabedoras,
etnoeducadores, padres de familia, autoridades, jovenes) es un reto revivir desde
nuestras practicas esos saberes que tenemos oculto, guardado; la tarea es volver la
mirada, la palabra y el sentimiento sobre nuestra propia historia, para que de alli nos
proyectamos en nuestra educacion.

Por ello, es importante traer el significado de nuestros mitos que estan en cada una de
nuestras practicas como el hacer la olla de barro “...para hacer se necesita que quien
hace conozca dos mitos: La Sirena y La Boa. Pues ellos nos dan los conocimientos para
hacerlo... y si cuando no tenemos maés figuras que expresar nuestro conocimiento en la
olla, nos dirigimos a una de los Duefios del rio (La Sirena) para pedirle esas figuras a



cambio de nuestras ollas...” Isabel Ortiz, Sabedora. O cuando nos preparamos para la
caceria o pesca le pedimos permiso a los duefios de la tierra (Tigrillo, tigre, entre otros)
para que nos cuiden y tengamos buena caceria y pesca.

Estas practicas culturales también se necesitan de tiempos determinados para realizarlos,
por ejemplo, en la época de verano, donde el nivel del rio baja considerablemente deja
visible aquellos lugares donde se consigue el material para elaborar ceramicas. Solo en
estas épocas se puede hacer este arte. Como también hay tiempo para sembrar, limpiar,
cosechar en la chagra, entre otros.

Estos conocimientos quedaron sistematizados en los que llamamos calendarios
ambientales, donde dan cuenta de las transformaciones que ocurren en el monte, en la
chagra, en la orilla de los rios, en los rios dejando visible relaciones en los diferentes
mundo de nuestra cosmovisién.

Candelario ambiental de la comunidad de Pefas Rojas

Por ultimo, el aprehendizaje y la ejecucién de cada préactica —que implica una profunda
articulacion sensible de nuestros conocimiento al interactuar con la Madre Tierra y con los
demas seres que habitamos el territorio- damos especial importancia a nuestro cuerpo,
nuestros sentidos —la vista, el gusto, el olfato y el oido- en la construccién de nuevos
lenguajes.

En este horizonte de pensamiento, el conocimiento se relaciona con la experiencia
corporal directa de quien o quienes conocen; con la comunicacién de los saberes entre
nosotros y con los tiempos vitales y las continuidades necesarias para la realizacién de
estos aprehendizajes. Asi, se aprehende por medio de recordar en el dialogo, ya que, el
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recordar implica un despertar y hacer presente el conocimiento, de forma tal que cuando
se escucha una historia, esta puede ser relacionada con el oido y el olfato. De este modo,
uno puede sentir el olor de lo que se esta hablando.

Conclusiones:

Los procesos impositivos culturales, politicos, socioecondémicos y educativos que ocurren
en nuestras comunidades han llevado a que muchos de nuestros conocimientos se vallan
perdiendo, nuestras formas de organizacion social queden debilitadas, debido a las
transformaciones que han y seguiran ocurriendo en nuestro territorio y pensamiento.

COMUNIDAD SAN JOSE DEL CUERAZO

Retomando la palabra que nos hace visible

R

Sabedoras de la comunidad.

Nuestra historia estuvo y estd enmarcada en legitimar ciertas relaciones que el Estado
muestra como una fiel copia de la colonizacién, en el que la diferencia cultural fue
considerada como desigualdad social. En el periodo de la colonizacién, en donde el
proyecto determinante lo constituye la evangelizacién, para luego, ya constituida como
una republica, promueve desarrollar una especie de integracionismo escolar, dando lugar
la institucionalizacién de las misiones eclesiasticas como dispositivos educadores-
civilizadores en las regiones donde habitaban los diferentes pueblos indigenas.

Esta historia es comlin a muchos de los pueblos indigenas que han sobrevivido a las
imposiciones politicas, culturales y educativas. En cuanto a nuestro pueblo, estas
dindmicas desde la legalidad han promovido un exterminio cultural pausado, las
transformaciones de nuestro territorio ocasionado por largas extensiones de tierra para el
cultivo del caucho, la extraccion de minerales como el oro, plata, entre otros. La invasion



de nuestras tierras por colonos ha configurado en escenarios agrestes para nuestra
cultura y pueblo.

Por todos esos cambios que seguiran desfigurando nuestras tradiciones y costumbres,
nuestros lideres en su trabajo incesable continian y continuaran luchando por los
derechos a una educacién propia y autbnoma. Pero, antes, debemos empezar a
descolonizar nuestro pensamiento, descolonizar el saber y reinventar el poder para que
procesos como los educativos puedan realizarse.

Por consiguiente, es necesario centrar nuestras acciones como pueblo, comunidad unida
para replantear nuestras practicas desde nuestras formas de interpretar, entender,
explicar y comprender nuestro territorio y todo lo que habita en él, conllevando a la
reconstruccion de la memoria. Lo que establece es que no nos es posible mirar lo
colectivo sino sabemos mirar lo individual. No podemos dar cuenta de la mirada de los
otros sino estoy facultado en dar cuenta de mi propia mirada, es entonces necesario
instaurar primero la mirada de uno mismo y para ello es necesario reinstaurar el control
sobre si mismo.

En ese caso, nuestra memoria histérica, la memoria de vida se teje a partir de historias
personales articuladas a las historias de los clanes, es un proceso dinamico de
retroalimentacion y a su vez concebimos identidad que, en su version colonial, privilegio la
mirada individual a partir de los patrones hegemoénicos colectivos de occidente,
saturandonos de informaciones que no aportan a la renovacién de significados y
lenguajes con los cuales comprendo e interpreto mi territorio. Como cuando salimos a
pescar habia unas plantas que usabamos como remedio para lograr una buena pesca,
entre ellas: Baistrafit, Pupdjao o Majariofit. Con respecto a esta Ultima, es un palo que
tiene unas hormigas bravas que utilizaba el pescador con el propdsito de que estas
hormigas lo picaran las manos y los antebrazos para tener una buena pesca.

La vida, las tulpas, nuestras familias, nuestra memoria histérica a eso le apuntamos con el
desarrollo del Proyecto Etnoeducativo, habra cosas que ya no podran venir y otras mas
que si podemos recuperar, pero con voluntad e interés por investigar, para ver mas alla de
lo aparente, para explicar los sentidos y significados que desde nuestro vivir como
Korebajua, queremos seleccionar, sembrar, abonar, socolar y cosechar como frutos: nifias,
nifos y comunidad Korebaju en general, formados desde nuestra cosmovisidon y con la
posibilidad de hacer lecturas de realidad, sin menospreciar nuestros saberes ni de los
otros.

Es nuestro suefio que amanece cada dia y del cual queremos seguir amaneciendo por

muchos mas afios, sabemos que con la orientacién espiritual por parte de nuestro
sabedores y médicos tradicionales tendremos un tiempo y un espacio en el futuro.

Buscando el pensamiento que permanece oculto



Al reunirnos para sistematizar el trabajo que habia conllevado el tejer la palabra, fueron
apareciendo situaciones de dificultad que permitieron visibilizar y poner en accién el
pensamiento matemético ligado a desarrollo de un pensamiento geométrico y métrico
presente en dichas situaciones.

En la construccion del calendario ambiental, la pregunta ¢cémo dividir en nueve partes
iguales las sietes circunferencias concéntricas sin emplear instrumentos de medicion,
excepto con una cuerda? Esta inquietud movilizo a todos los participantes: jovenes,
mayores y mayores, sabedores, padres de familia y autoridad en la busqueda de una
solucion.

Sabedor participando de la actividad del pensamiento matematico

3N :
Padres de Familia y jévenes participando de la actividad del pensamiento matemaético.
Las estrategias para la resolucion a la situacién dificultad no se hicieron esperar, entre la
conversa con los mayores, jéovenes y padres de familia asistentes empezaron a explorar
diferentes planes para solucionar la situacion.

i
La comunidad de San José del Cuerazo disefiando estrategias para desarrollar la actividad.




Se contemplaron dos planes de trabajo para la resolucién de la situacién entre las
diversas maneras que se concibieron para disefiar las estrategias. Cabe aclarar que los
padres de familia y sabedores solo tuvieron segundo afio de escolaridad y los jovenes
algunos continuaban estudiando bachillerato mientras que otros no lo habian terminado.

Pero las ideas que se trabajaron y desarrollaron permitieron visibilizar ideas y practicas
presentes de un pensamiento matematico que se ocultaba. Focalizando el estudio de las
matematicas desde una perspectiva sociocultural, brinda actividades matemaéticas
universales que participaron en la actividad entre ellas: contar, medir, disefiar, explicar.

Uno de estas estrategias fue circunscribir una triangulo equilatero a uno de las sietes
circunferencias que estaba plasmada en el papel y a través del ensayo-error fueron
encontrando los puntos -vértices- para la figura del triangulo. Este paso permite dividir en
tres parte iguales a la circunferencia.

Lectura matematica del proceso

Luego, tomando un arco de circunferencia y haciéndolo corresponder con la cuerda
proceden a dividir en tres partes iguales.

Lectura matematica del proceso

De esta manera obtenemos la solucién a la situacion dificulta presentado.



La solucién a la situacion dificultad.

Una vez resuelto esta situacion, nos propusimos a terminar de sistematizar la conversa
con la comunidad. Sin embargo, después de la actividad varias reflexiones se detonaron
al terminar la sistematizacion y, todo ello giro entorno a distinguir las practicas que
desarrollamos en la actividad y aquellos procesos que se gestan en la escuela de las
cuatro paredes.

Calendario ambiental de la comunidad de San José del cuerazo

Por lo tanto, todos tenemos la capacidad para reflexionar y para descubrir nuevas cosas
sobre si mismas y sobre mi territorio. En este camino de blsqueda ha logrado construir
métodos, disefiar procedimientos para hacerlo de manera mas cualificada.

La vida es un continuo querer saber, que no es otra cosa que un continuo investigar. Para
ubicarnos en el territorio necesitamos observar, caminar, olfatear, tocar, experimentar,
deducir, concluir. La vida toda es una gran investigacion que convoca a reflexionar y
actuar sobre el territorio como también sobre nosotros mismo, es querer trascender en el
tiempo desde nuestras construcciones simbdlicas.

Investigar es asi, el arte de dejarse sorprender, de conservar la capacidad de asombro y
tolerar la frustracion que causa la duda y la incertidumbre y, a la vez, de asumirnos como

herederos de pensamiento y conocimientos.

Conclusioén:



La escuela que pensamos esta en las tulpas, en la chagra, a orillas del rio y en el mismo
rio, en los lugares de pesca y caceria, en los lugares sagrados de nuestro territorio, en la
Maloka y en los diferentes espacios donde nos formamos como Korebaju, con el
acompafiamiento de los mayores y la orientacion del pensamiento de nuestros ancestros.

COMUNIDADES DE SAN MIGUEL Y EL TRIUNFO

Debido a que en estas épocas las comunidades estan preparando actividades de
clausuras tanto escolares como comunitarias, no fue posible desarrollar el trabajo. Mas
sin embargo, quedo el etnoeducador Eliani Calderén en volver para socializar el trabajo
que se ha venido desarrollando en las comunidades aledarias al rio Peneya.

COMUNIDAD EL DIAMANTE

“...en el arbol de la vida cada pueblo indigena es un utjjao —el nido de avispa- que ests
ubicada en las diferentes rama de este arbol. Hay nidos de diferentes tipos algunos son
largo, muy largos, otros son redonditos, ... hay mucho nidos de avispa. Cada nido es muy
distinto, como lo son los pueblos indigenas que habitan cada regién. Segin nuestra
investigacion, existe una avispa llamada el panelero cuyo nido es un poco redondo; son
avispas que vuelas lejos y son bravas. Ellas se reconocen una de otra y cuando trabajan
en la construccion del nido lo hacen unidas, buscan afuera las hojas para hacer su utijao.
Entonces de todo esto, para educar a los nifios, nuestra propia educacién debe empezar
por comprender a la propia naturaleza; si el maestro no entiende de esto [la propia
naturaleza] y solamente ensefia de los cuadernos, entonces va hacer muy dificil valores
esto [la propia naturaleza] porque esto proviene de la espiritualidad...” Oliver, orientador
espiritual y expresidente del CRIOMC.

Hoy en dia la escuela esta sumida en la estructura de la produccién, transmitiendo una
formacion a quienes pasan por sus aulas orientado a ocupar su lugar en las estructuras
sociales y culturales en que el mundo frenético esta configurado. En estos espacios se
instruyen para leer, escribir de una determinada manera, con sus egocentrismos, con sus
particularidades, haciendo hincapié en un aspecto o en otro.

Comprendemos lo procesos educativos que se gesta en esta escuela a partir de la
herencia y tradicion histérica en la que nos hemos sido formados, como un lugar que se
basa la ensefianza en el miedo, estamos muy bien ensefiados a repetir, copiar, usurpar
ideas que pensamos ser personas muy poco aprehendidas. Quien aprehende algo, lo
hace suyo, queda prendido de ello. A la escuela se debe de ir aprehender cosas, en todas
sus dimensiones: investigadora, sentimental, sanadora,...

Y por escuela entendemos los espacios donde estamos en contacto con el pensamiento
de nuestros ancestros: la chagra, el rio, el monte, la Maloka, las tulpas, el territorio. Donde



hay lugar para aprehender a hacer lecturas y a compartir los significados desde el
caminar, oler, tocar, escuchar, entre otros. Estas acciones van configurando nuestro
pensamiento y nuestras acciones con nuestra madre tierra de manera que lo que sucede
con ella con motivos de preocupacion colectiva.

El territorio como fuente de vida y un espacio de aprehendizaje también contribuye a
dinamizar nuestra cultura, entre otras formas a través del respeto por las normas con las
que nos armonizamos con los diferentes seres y existencias que la habitan. Nuestros Chai
—sabedores espirituales- que desde sus orientaciones cuidan y protegen el territorio, la
salud, ayudan a coaccionar la unidad de nuestro pueblo frente a los procesos de
fragmentacion del territorio que ocurre en el contacto con la cultura mayoritaria, que
permite la revitalizacién de la oralidad, la capacidad por interpretar para pervivir, predecir
y orientar nuestros comportamientos a través de la palabra cantada por nuestros
ancestro.

Por ello, la educacién que forme al Korebaju debe estar orientada por la espiritualidad y el
remedio que orienten, ademas de los procesos educativos, el ideal para que nuestra
cultura perviva en el futuro.

La tercer semana de trabajo en campo se desarrollé en las comunidades de Getucha,
Gorgonia, Jacome y Agua Negra, encontrandose en ellas varias puntos de encuentro en
la discusion y en la reflexion, que debido a las caracteristicas de la poblacion, se orienté a
la definicion del territorio teniendo en cuenta el pasado, el presente y el futuro, incluyendo
ala vez otras definiciones adyacentes que seran abordadas en el cuerpo del documento.
Es importante aclarar que antes de hablar del calendario ambiental propiamente dicho es
necesario abordar desde diferentes enfoques el territorio como eje clave para poder
entender muchas de las practicas, procesos y dinamicas desarrolladas al interior de la
cultura Korebaju. -

COMUNIDAD GETUCHA

Es una poblacién pequefia y joven, donde las actividades principales realizadas por ellos
es la pesca y el trabajo en la chagra. Para hacer la introduccién el profesor Nelson
Piranga comenta el propésito general del ejercicio y habla un poco sobre los procesos
realizados con anterioridad, luego se hace la apertura por parte de los dinamizadores de
la actividad sefialando la importancia de la participacién en los procesos de construccién
colectiva. Luego se inicia la discusion acerca del concepto de educar, donde se resalta a
este como algo que surge en la familia y que se da con respeto. Este proceso se
retroalimenta por aquellos principios que se gestan al interior de la comunidad, para tener
asi continuidad en todos los espacios de formacién (el rio, la chagra, el monte) donde se
aprehende. Por tal razén no solo se atiende a la formacion “formal” sino a todo lo que en
se colectivo se construye a través del tiempo, por tal razén ser profesional se convierte de
esta forma en un puente que permite la unién e interaccién entre dos mundos



(interculturalidad) posibilitando asi un dialogo constante de conocimientos y Iégicas, que
contribuyen a enriquecer la cultura propia y aportar a otras desde el mundo Korebaj.

Trabajo en la escuela de Getucha

Posteriormente se inicia el trabajo sobre el territorio y de la importancia de este para la

cultura Korebajut en las siguientes imagenes se muestran cada uno de los trabajos

realizados y parte de los analisis desarrollados por los lideres e integrantes de la
s comunidad de Getucha.

La reflexion se orienté a la parte biolégica que lo
compone, la montafia, el monte, la vegetacion y la
fauna presente en los procesos formativos del
reguardo y a partir de ello se comenzaron a gestar
métodos propios para el pueblo Korebaju que habitaria
en €l. Se resalta en la imagen parte de la estructura
mitolégica de la comunidad (el sol) y la amplia relaciéon
que podia establecer el ser humano con su entorno.
Aparte de concebir el territorio como un mero espacio
fisico se mencioné que alli se desarrollaban

actividades como la ceramica, la musica tradicional
El territorio en el pasado de la comunidad de Getucha y

las fiestas asociadas y los tiempos especificos
como los de cosechas.



En el territorio del presente se habla de
procesos de cambio drasticos sobre todo en
la estructura misma del bosque, los potreros
son cada vez mas amplios, los cuerpos de
agua son mas escasos y por ende también
la pesca ha disminuido un poco, las
animales que existian antes ya no se ven
porque no estan las mismas plantas, por
otro lado ya no se tienen esas fiestas
tradicionales y llega la electricidad de forma
constante, aun se realizan practicas como
la_pesca aunque hay épocas en las que el
pescado ya no es tan abundante como
antes.

Representacion del territorio en el presente
comunidad de Getucha

En el futuro se proyectan cambios aun
mas bruscos en términos biofisicos, la
fragmentacion es mayor y la diversidad
cada vez menor segun la imagen, sin
embargo se hace referencia a la
necesidad de las fuentes de agua,
teniendo en cuenta que este es uno de los
principales problemas (falta de cuerpos de
agua sobre todo en épocas de verano) y
la orientacion es a los cultivos de cafa de
azucar como una de las formas para
garantizar el mejoramiento en la
economia.

En la discusién la propuesta que se hacia,
era que es necesario generar procesos de
reforestacion para que la pérdida de la flora
y la fauna no sea tan acelerada, es decir se tiene una conciencia sobre los fenémenos
producidos tanto natural como antrépicamente, aspecto clave en la dindmica de
trasformacion del paisaje.

Representacion del territorio en el futuro

Es alli donde el apoyo de la escuela como entidad dinamizadora de los procesos,
culturales y espirituales, en compaiiia con la comunidad organizada cobra sentido. Por tal



razén se debe tener en cuenta la escuela entendida como se menciond anteriormente
debe pensarse afuera no en las cuatro paredes de cemento sino alld donde se necesita.

» Las transformaciones en términos de composicién y estructura del paisaje
(parches-fragmentacion) hace que cambien las condiciones fisicas del terreno
y por ende las practicas culturales que asociadas e este existe.

e Las necesidades deben estar asociadas con los procesos culturales y
biolégicos de una comunidad particular para que asi a su vez la educacién
tenga significado y mayor propiedad.

COMUNIDAD MATICURU

Lamentablemente a pesar de haber hecho la convocatoria solo llegaron a la cita los
docentes de la institucion, el lider y cuatro habitantes mas, se les entrego el proyecto
(para que se fuera trabajando desde la comunidad de Maticurt y asi enriquecerlo de
forma critica, y propositiva), se les comento cual era la intencién del ejercicio y se acordd
realizar estas y las demas actividades propuestas en la segunda visita en el mes de
Enero. El lider estuvo de acuerdo ya que en la semana se iniciarian arreglos en la
escuela y la comunidad también estaria participando de esos procesos.

COMUNIDAD GORGONIA

Es una de las comunidades donde mas tuvo acogida la convocatoria realizada, la
presencia de mayores, jovenes, lideres, autoridades, mujeres y comunidad en general
hicieron que el ejercicio se enriqueciera.



Trabajo con la comunidad de gorgonia (ejercicio matematico)

El ejercicio comienza como en todas las demas comunidades el profe Nelson Hace una
breve introduccién, luego se le da la palabra a la autoridad correspondiente, en este caso
el Cacique y posteriormente los orientadores de la actividad comentan el propésito de la
misma. Se hace una pregunta sobre que es educar, se dan ejemplos algunos casos
sobre el educar para los Korebaju y se reconocen diferentes espacios para hacerlo la
chagra, el rio, la casa como espacio de intercambio, ya que en si misma esta orientada
por la familia, también reconocen la importancia de los mayores en los procesos
educativos de una comunidad, hacen el andlisis de que a pesar de que aun tienen
musicas tradicionales, poco se ha aprendido sobre este arte, se reflexioné al respecto y
se reconocié que es muy importante comenzar a rescatar toda esa cultura reflejada en
cada una de esas muestras de arte, los tejidos, los mitos, la palabra, el territorio y todas la
practicas culturales asociadas a este.

Cuando se comenzé a hablar sobre procesos de educacién propia, se presenté el
proyecto y se realizé un ejercicio matematico para motivar la discusiéon sobre esta, el
ejercicio fue un éxito, desde el mas joven hasta el mas mayor se involucraron y no se
pudo iniciar la siguiente actividad hasta que la dltima persona no termino, se reflexioné ya
que a pesar de que era un mismo ejercicio se obtuvieron multiples miradas y formas de
resolverlos, asi mismo es la educacion no es una forma inacabada y absoluta de ver la
realidad, sin duda alguna esta esta permeada de saberes, acciones, cultura,



celebraciones tradicionales, la palabra entre otras cosas que son las que realmente la
configura.

En las siguientes imagenes se presenta la linea del tiempo sobre las representaciones de
la comunidad de gorgonia sobre su territorio.

El territorio en el presente

El territorio en el pasado

El territorio en el futuro

Las conclusiones de la actividad son muy similares entre comunidades, porque el primer
escenario en donde se analiza el territorio es en lo biologico y en lo fisico, ya que es
donde se inician los cambios mas notorios, transformaciones aceleradas son resultado de
las modificaciones ajenas a las comunidades (colonos) que han repercutido de forma
drastica en este espacio, pastizales, perdida de la biodiversidad, contaminacién del agua,
son unos de los tantos problemas que se ven reflejados en las diferentes comunidades, la
reflexion es que justamente se ha dejado de lado una parte que significa o mejor re



—

significa a ese territorio que es la misma estructura cultural y mitica, que sustenta parte de
los principios podria decirse de conservacién y mantenimiento de ese entorno: También
se denota el otro enfoque del territorio, que es el cultural en donde también han surgido
diversas transformaciones que han sido también aceleradas y que de no tomar las
medidas adecuadas se va a ver igualmente reflejado, la devastacién también puede ser
inminente he irreversible como sucede en los procesos biofisicos.

En perspectiva en el futuro se busca que se mejore la calidad del entorno bioldgico, que
hayan mas arboles, que se conserve la quebrada y que la fauna se mantenga, por otro
lado se menciona la necesidad de unos tanques de agua y la posibilidad de la
construccion de un polideportivo, mas la red de electricidad. De acuerdo a lo expuesto el
docente Nelson menciona que es importante esos avances, pero porgue no pensar por
ejemplo en el polideportivo a la luz de la cultura propia, no solo para practicar un deporte
sino que hay mismo se pueden hacer actividades de la comunidad que retomen y realicen
el papel de muchos de los fenémenos culturales bases de la formacion de los Korebajt,
fiestas tradicionales, retomar la palabra, entro otros aspectos. Es decir los cambios deben
ir a la par de los procesos de construccion de comunidad, de unidad y de cultura.

COMUNIDAD JACOME

Es una comunidad que tiene un liderazgo y una
organizacién muy marcada el hecho mismo que
este uno de los lideres del CRIOM en el territorio
ha hecho que la comunidad en general esté
dispuesta a trabajar de forma conjunta, para asi
garantizar beneficios para el pueblo Korebaijt y
especificamente para su resguardo.




La discusion se generd de una forma interesante ya que antes de iniciar la conversacion
se escuché uno de los comentarios del lider de la comunidad donde decia que “el traer
esos computadores que ni siquiera se usaban, que él no entendia la posicion del
ministerio”, a partir de alli se mencioné que las comunidades se deben preparar para
todos esos cambios que vienen del futuro y del mismo presente, que esos cambios se
deben afrontar con unidad para que las particularidades de la cultura no se diluya en el
tiempo como una marca de agua y que eso que los hace ricos no solo en diversidad sino
en formas de pensar y actuar sea un factor a favor y no uno que permita que con el
tiempo ya no exista identidad.

También se hizo evidente que el hecho de que se cuente con mayores hace que se
mantengan muchos de los mitos y de las historias que dieron origen a la comunidad en
general y a la poblacién de Jacome, de hecho eso hace que se reflexione frente a
algunos hechos que hicieron que parte de la modificacién del territorio de la forma en la
que se dio, es importante que de forma colectiva se reconocen los errores comedidos y
eso permite que analice un poca mas afondo antes de tomar acciones que puedan
conllevar consecuencias no tan positivas para la poblacion.

Un ejemplo claro de lo mencionado anteriormente fue que la historia del origen del cambio
de la laguna, esto modifico de forma abrupta el ecosistema “los mayores formaron un
cafio para salir al rio, antes en esa laguna habia buena pesca, pero después la laguna
desaparece y ahora es facil tener y mantener el agua”, “estos fueron errores del pasado
pero eso nos ayuda no cometerlos mas en el presente”. Por otra lado dentro del analisis
del pasado existia una mayor identidad, que es un elemento importante para el pais, se
tenia muy en cuenta la cultura del casabe, el mambe y el gran Taita Miguel Piranga, alli
se rescata que un lider es aquel que conoce la comunidad y la historia. Se hace también



mucho énfasis en la exposicién en la importancia de
conocer y hacer respetar los derechos de las
comunidades de forma organizada, se retoman
también algunos elementos de la diversidad como
las plantas y los animales.

En el futuro se hace una relacién entre el espacio
de aprendizaje anterior que era la Maloka y ahora
es una escuela hecha de materiales, por ello es
muy importante resaltar cada uno de los ejercicios
desarrollados en esta para generar otros procesos
inherentes al futuro de la cultura.

Por eso en el futuro se quiere volver a tener una Maloka en donde se pueda volver a
hablar con los abuelos a la luz de la luna y las estrellas y en donde se puedan llevar a
cabo todas esas culturales que se han venido dejando de lado poco a poco por el afan de
muchas cosas en las que tal vez a veces se pierden los sentidos mismos de comunidad.

Mientras se revisaban los documentos del proyecto se escuchan algunos comentarios
sobre el mismo, “falta mencionar algunas cosas”, por ello el compromiso con esta
comunidad es revisar de forma critica y propositiva el documento para que en la préxima
visita se tengan esas propuestas para ser trabajadas con la comunidad.

COMUNIDAD AGUA NEGRA

El docente Nelson comienza hablar en su comunidad y comenta la importancia de los
procesos de educacion y de cultura propia, se comienza el ejercicio sobre los dibujos del
territorio en el pasado, el presente y el futuro, donde no solamente los grupos originales
participaron sino toda la comunidad retroalimento constantemente el ejercicio.



En el pasado se resalté que existian animales que ya no estan en ese territorio como las
dantas y los cerrillos, también se menciond algunos animales que se ven pero ya no en la
misma cantidad que antes, cuando habia monte y selva mas grande, entre ellos se
nombran los pericos, los churucos, monos, armadillos y puercos, también se mencioné
sobre la caceria abundante, mayor cantidad de peces, cosechas abundantes, se
menciona que habia tanto de todo antes porque sin permiso de los duefios no se podian
coger las cosas, habia un gran respeto que
con el tiempo se ha perdido mucho.

Se reconoce muy bien los principios
fundadores y las personas que orientaron el
pensamiento Korebaju sefialando asi a
personajes claves como José Bolafios,
Jacinto Valencia, Eladio Pizarro y Emiliano
Piranga se organizaron tanto que dieron de
una forma u otra en compafiia con la
comunidad y en unién con ella las bases de
las comunidades Korebaju, por tal razén se
llegd también a la definicion del
pensamiento, se menciondé que es todo
aquello que orienta el territorio, pero para el
profe Nelson también es el suefio que es
importante para pensar a la comunidad.




En otro aspecto se sefiala que esa trasformacion del territorio en pastizales no se dio
especificamente por los resguardos de comunidades Korebaju, se aclara que los
Korebajtt no son ganaderos, esas son practicas de colonos, por eso es dificil encontrar el
territorio como antes, sin embargo esta es una zonza que aln conserva montafia como
tal. Estos procesos han causado que no solo las plantas y los animales se vean
afectados, también hay agotamientos de los cafios, es decir del agua para consumir.
Ademas gracias a otros procesos como la contaminacioén el suelo, el agua y los seres
vivos pro fumigacién la calidad de vida ya no es la misma.

Se retomaron también otras
cosas asociadas a las practicas
tecnolégicas, por ejemplo se
menciond que antes se usaba el
cuerno o el tambor como una de
las formas de comunicacion, en
este momento se tienen otros
dispositivos como el celular, la
emisora entro otros que de una u
otra forma hace que se




reconfiguren algunos de los pensamientos culturales.

Parte de que la perdida de los fendmenos culturales se den se debe a que ya no hay
ancianos que ensefien, se pierde un poco el arte de tejer “artesanias” como mochilas,
balai, matafrios y roba indias, se pierde cada vez el uso de la cusma y la alimentacion
propia también cambia, uno por el cambio del territorio y su composicién y por querer
esos alimentos occidentales, en pocas casas se consume kasaramano.

Sin embargo se reconoce que se pueden hacer atin muchas cosas por la permanencia de
la cultura, la lucha por la lengua, el reconocer que el estar con los mayores puede
posibilitar nuevamente ese acercamiento, la unién, un pensamiento solidario y respetuoso
de las normas permitird que poco a poco se de viabilidad a esa reconstruccién de
significados que va ser importante se dé al interior de la cultura.

Para finalizar se cree que la escuela es uno de los aspectos que fortalece la cultura, pero
tal y como lo menciona el etnoeducador Martin “... Un pueblo sin espiritualidad no tiene un
fortalecimiento de la cultura...” por tal razén estos procesos se deben reconstruir teniendo
este enfoque tan importante.

Generalmente en las imagenes se resalta la importancia de la inclusion de la escuela en
la comunidad, se prepondera, de hecho en las comunidades tiene un color diferente
porque de una u otra forma se reconoce como un espacio en donde se puede dar la
interaccién entre esos dos mundos el Korebaju y el occidental.

CONCLUSIONES

Como reflexion esta las dificultades que se tienen con las instituciones de educacion
formal, ya que en estas el conocimiento de las comunidades indigenas se pormenoriza y
se relega a un segundo plano. Aunque existen instituciones que aportan
significativamente en este aspecto, hay otras que dificultan el avance de los procesos
educativos indigenas.

Una segunda reflexién esta en pensar la educaciéon como Korebaju desde la cosmovision,
las tradiciones y costumbres, este punto quizds el mas critico por la intromision de
modelos econémicos e institucionales foraneos, se percibe con dificultades que se hacen
evidentes en el caminar de la palabra que viene de antigua, ya que, pese a los diferentes
esfuerzos por renovar memoria y agenciar conocimientos que vienen en la palabra de
nuestros mayores, los estudiantes han entrado en dindmicas sociales que quizas van en
contravia de los procesos educativos que se buscan desde el conocimiento del territorio
Korebaju, ahi es donde se hace necesario reflexionar mas a fondo y mirar las alternativas
para generar un proceso acorde a lo que tanto las generaciones jovenes como las de los
mayores creen que es mejor para ser y vivir como Korebaju.

Estos y otros puntos de reflexion nos permiten buscar nuevas alternativas y caminos para
realizar los encuentros entre las comunidades Korebaju, esto con el fin de fortalecer y
apropiar mas la educacién Korebaju, ese pensamiento que viene de antigua, se hace
semilla y va renaciendo en los tiempos a venir.



INFORME DEL RECORRIDO POR LAS COMUNIDADES KOREBAJU
MARZO 2014

El recorrido se realizé en las comunidades de Jericé Consaya, Diamante, San José del
Cuerazo, Pefia Roja, El naranjal, La esperanza, San Luis, durante el mes marzo de 2014.

Desarrollamos dos tipos de labores, una de memoria histérica y otra de reflexion
pedagdgica, en relacién con la primera planteamos como tema de dialogo la educacion
tanto de hombres como de mujeres y sobre quien recaia la responsabilidad educadora,
cuando aun se vivia en maloca. En relacién con la segunda propusimos como tema de
conversacion si la escuela es necesaria en el mundo Korebaju y para qué.

En general los hombres se formaban como cazadores, pescadores y tejedores, las
mujeres como chagreras, parteras, tejedoras y ceramistas. La responsabilidad educadora
recae sobre el sabedor de la misma; por ejemplo un cazador o un pescador andaba
acompafiado por sus seguidores y en el desarrollo de la actividad se iban formando. Un
tejedor, una tejedora o ceramista, tejian o hacian ollas y quienes querian aprender
observaban y aprendian.

En qué momento se hizo necesaria la escuela

No se hizo necesaria para el pueblo Korebaju, ella apareci6 con el proceso de
colonizacion, incluso algunos colonos recomendaban a los caciques que pidieran escuela
para que aprendieran el castellano, a leer escribir y los nimeros. Las primeras escuelas
las trajeron los capuchinos y fueron evangelizadoras, mas o menos para la década del
treinta y el cuarenta.

La escuela es necesaria pero como comunidad no nos hemos preguntado para qué,
simplemente existe y enviamos a nuestros hijos a ella. Se hacen esfuerzos familiares por
escolarizar, con la esperanza de que los hijos puedan conseguir trabajo y resolver
necesidades no colectivas sino individuales. Lo que esta sucediendo es que en algin
momento el bachillerato era suficiente y algunos se hicieron lideres o maestros, ya no se
estan formando lideres, al colegio antes llegaban jovenes grandes que podian asumir
proyectos y formarse desde ellos, ahora llegan nifios para los que esos trabajos son muy
duros.

Hoy la mayoria de los bachilleres se van de las comunidades a conseguir trabajo porque
muy pocas familias pueden garantizar la universidad. Cuando fracasan, regresan, ya se
les ha olvidado hablar en koreguaje y hablan muy mal el castellano. Se vuelven
perezosos, no tienen chagra, no tejen, se van y jornaliar en las fincas de los colonos para
comprar arroz, enlatados y azlcar.



Tenemos claro que no se trata de volver a la época del guayuco, pero no se sabe qué
significa superar esta época, el referente mas visible es el obtener dinero para acceder a
bienes de consumo. Los mayores afirman que son Koreguajes quienes saben tejer,
pescar, cazar, hacer quilla, y construir maloca. La olla que representa la cosmovision esta
invertida, hoy todo entra en el mundo Koreguaje, este proceso solo se puede revertir si se
retoma nuestra espiritualidad guiados por el yage, la coca y el mambe.

Por otra parte lo real es que el territorio se ha transformado de tal manera que las
condiciones materiales y espirituales se han modificado, al punto de contar con
resguardos de 30 hectareas, en donde la caceria y la pesca son una historia del pasado.
Las condiciones reales existentes han presionado tanto, que existe una contradiccion
profunda entre la cotidianidad Korebaju y el derecho mayor o leyes naturales que deben
guiar nuestra cosmovisiéon, usamos venenos, nos proponemos como alternativa el
monocultivo, vendemos lo que la naturaleza nos ofrece, para comprar alimentos foraneos
de los que desconocemos su origen y las consecuencias para nuestra salud y colocando
en riesgo nuestra soberania alimentaria. Cuando nos preguntan que es defender nuestra
cultura, pensamos que es fortalecerla y hacer resistencia cultural al colono, pero nos
empleamos como sus jornaleros a cambio de desarrollar nuestras actividades propias, es
decir tenemos un colono instalado dentro de nosotros y no sabemos cémo sacarlo o qué
hacer con él. Lo nuestro esta guardado, como olvidado, valdria la pena preguntarnos qué
significa ser Koreguaje hoy en las condiciones materiales y espirituales actuales o, como
modificar estas condiciones.

Para el taller

Que significa ser Korebaju hoy en las condiciones materiales y espirituales actuales o
como modificar estas condiciones.

¢Somos herederos de la cultura Korebaju?, ¢cudl es nuestra tarea como herederos de
nuestra cultura? ¢ Cual seria la responsabilidad de la familia, la comunidad y la escuela en
esta tarea?

Para sembrar la inquietud en el taller y resolver con los sabedores:

Que relacion existe entre el fuego, las tres tulpas y los mundos Korebaju representados
en la olla boca abajo. De acuerdo con lo conversado en el recorrido, no podemos andar
agregando o quitando tulpas ni mundos.

De lo pedagégico

Nos relacionamos de dos formas desde el pensamiento matematico a través de un juego
y una calculadora, ambas herramientas nos ubicaron en la comprensién del numero como
un sistema ordenado posicionalmente y se manipularon objetos matematicos como la
suma, la resta, la multiplicacién, division y porcentajes; no de manera progresiva lineal
sino, simultanea, intuitiva y creativa. Los docentes tuvieron la oportunidad de hacer
aportes pertinentes que convirtieron la calculadora en un juego desde el que se abordd
los limites como objeto matematico y el juego como actividad matematica universal.



Pudimos observar que abordan con mayor facilidad estos juegos, los indigenas que han
asumido el tejido como una de sus actividades cotidianas y los hijos de los colonos que
han desarrollado actividades de intercambio a través del dinero.

Para el primer caso y observando a los tejedores y los tejidos, podemos afirmar que no
solo se teje fibra o bejucos, con ellos se teje pensamiento, lenguaje, representaciones, se
parte de un disefio que se relaciona con la cantidad de fibras que se tejen y la manera
como se tejen, ya sea para reducir, ampliar o cambiar de direccién en el tejido. El nudo en
el tejido es el fractal o la fraccion que me estructura la forma Ultima del disefio, de la
manera como se relacionan los nudos entre si depende el disefio y en esa forma como se
relacionan, encontramos secuencias, ordenes, alternancias, ciclos y repeticiones;
modelos que se explican desde la matematicas como series, combinaciones y
permutaciones entre otras. Razones por las que los tejedores desarrollan pensamiento
matematico, favoreciéndolos en la comprensién y abordaje de los juegos propuestos.

Desafortunadamente tanto la escuela como el estado a través de las pruebas saber
privilegian el desarrollo del pensamiento deductivo y procesos analiticos que conducen a
demostraciones formales, a partir de dogmas que se deben asumir como actos de fe; en
detrimento del desarrollo del pensamiento intuitivo, aquel que me facilita la extraccion de
conceptos matematicos a partir de la observacién y analisis de situaciones concretas lo
que también constituye modos matematicos de pensamiento, aquel que se puede extraer
por ejemplo de los tejidos de soplador, matafrio, cernidor, el disefio de las malocas, las
quillas, entre otros.

Todo esto nos conduce a proponer la necesidad de hablar de bilingliismo matematico y de
profundizar en el pensamiento matematico que encontramos es el proceso de elaboracién
de estos objetos y su disefio, actividad matematica universal, para poder hablar con
seriedad de la construcciéon de modelos pedagégicos Koreguaje.



Informe semana de talleres con caciques y etnoeducadores
Institucién Educativa Mama Bwe Riojache.
Abril 7 al 11 del 2014.

Equipo técnico pedagégico.

Carmifia Bohorquez.
Julian Becerra
Laura Escarraga
Fernando Guerrero.

Los recorridos realizados semanas antes al encuentro permitieron evidenciar algunas
problematicas de las comunidades respecto la relacion que se entabla con el territorio y
percibir el impacto de la escuela en la transformacion del pensamiento Korebaju. A partir
de estas visitas fue posible recoger las ideas centrales en las que se enfocaron las
talleres de la semana.

Taller dia uno: La Crisis de la educacion.

Contamos con el acompafiamiento de los Caciques de las diferentes Zonas del territorio
Korebaju, participan once caciques, etnoeducadores, directivas de la institucion mama
Bwe y el equipo de pedagogos que acompafian este proceso.

Se presenta el video La Educacion prohibida, y a partir de este se realizan las siguientes
preguntas:

¢ Es importante la escuela?

¢ Para que es importante la escuela?

¢De quien es la responsabilidad de la educacion?

A partir de estas se generaron las siguientes reflexiones:

Tenemos crisis en la familia, en la comunidad, en las maneras de ensefiar lo propio.
Hemos perdido la autoridad y por eso ahora tenemos un problema con el pensamiento de
los mayores y el de los jévenes, ya que los mayores miran de un modo la tradicién y la
cultura, y los jévenes miran solo desde los ojos con los que se les ha ensefiado a ver, y ya
no ven la cultura, ven lo de afuera.

Los joévenes ya no quieren aprender del conocimiento de los mayores, andan como
perdidos, y ese problema es porque la educacion nos ha perdido.



La escuela hizo que se negaran algunos de nuestros conocimientos: cuando llego la
escuela empezaron a llegar tradiciones que eran ajenas a nuestra cultura, llegaron modos
distintos de alimentarse, de relacionarse, de encontrarse. Se perdieron las normas de
parentesco y empezamos a relacionarnos de manera indiferente entre las comunidades y
con el territorio, el respeto empez6 a perderse y por eso empezamos a vivir los problemas
que ahora tenemos.

La escuela parecia importante, pero, la historia nos muestra otra mirada, y es que en la
escuela mas que ensefiar cosas de la vida, se ensefiaron cosas alejadas de la vida, se
nos dio mucha teoria, muchos conocimientos que no ibamos a aplicar en nuestros
territorios, y por eso fuimos perdiendo la importancia del aprehender; ya no
aprehendemos para compartir, sino que ahora es el competir, y lo peor del caso, es que lo
que aprendimos lo aprendimos mal. Por eso tenemos muchos bachilleres, muchas
personas que han estudiado, pero que poco conocen de su cultura, de lo que la tradicion
ensena.

Taller dia dos: Educacion indigena y desarrollo —elementos de analisis-.

Miramos dos videos: el primero “El origen de las cosas” en el cual se reflexion6 bastante,
ya que nos deja varios interrogantes frente a nuestra relacion con el territorio y lo que
consumimos. Nos damos cuenta que la educacién nos forma para el consumo
desaforado, que la educacion no nos vuelve criticos frente a lo que consumimos, sino que



por el contrario, nos adapta y predispone a vivir el mundo de objetos y cosas que
consumimos sin darle un real sentido a este acto de adquisicion de las cosas.

En este orden de ideas fuimos reflexionando sobre tres preguntas:
¢ Cual es el conflicto en la familia?

¢ Cual es el conflicto en la comunidad?

¢ Cual es el conflicto en la escuela?

En grupos nos reunimos y en la socializacién de estos puntos se encontraron los
siguientes elementos de conflicto:

Los conflictos en la familia:

- No hay sistema de educacién propia. Nos falta concretar un sistema en el cual
podamos ensefiar lo propio en relacién con otras culturas.

- Falta de interés de los padres de familia para que sus hijos fortalezcan su cultura.
- Falta de recursos para el sostenimiento de los hijos.

- Los padres de familia quieren que a sus hijos les ensefien los profesores no
indigenas, porque se cree que el que viene de afuera trae la luz del conocimiento.

- Vivimos en la tirania de la tecnologia, usamos muchos elementos tecnolégicos que
nos quitan las maneras tradicionales de relacionarnos.

- No hay dialogo entre los miembros de la familia, por eso no hay unidad.
- Se han perdido las normas de parentesco.

- Perdida de los espacios rituales para la transmisiéon de conocimientos.
- Desconocimiento de los saberes tradicionales.

- Falta la autoridad de los padres.

Los conflictos en la comunidad:
- Perdida de la espiritualidad, de la orientacion desde la ley de origen.

- No tenemos sentido de pertenencia de los propio, de lo Korebaju, por eso tenemos
en conflicto nuestra identidad.



Presencia de muchas iglesias en la comunidad, generando conflictos religiosos
entre los diferentes padres de familia.

Tenemos perdida de la autoridad para la resolucién de conflictos.

No hay una politica definida para el proceso de educacion, esta debe responder
frente al territorio y su manejo cultural.

Tenemos vacios internos que se suplen con elementos de las culturas foraneas, y
pensamos que llenarnos de cosas de afuera va a llenar esos vacios, pero nos
vamos llenando de cosas y haciendo mas grande ese vacio.

Tenemos que reorientar nuestra cultura desde las normas de parentesco, desde
nuestros planes de vida, desde nuestros mandatos de vida.

Tenemos caciques muy jovenes, que no han vivido o comprendido la vida como
Korebaju y asumen la autoridad desconociendo las maneras tradicionales de
fortalecer y orientar la cultura.

Los jovenes ya no van al mambeadero, por eso, desconocen su cultura.

Los conflictos en la escuela:

No hay entendimiento y dialogo entre los padres de familia y los docentes.

Algunos docentes nos interesa mas los procesos organizativos y no solo repetir lo
que se dice que es educacioén en la escuela.

No hay acompafiamiento en las labores escolares por parte de los padres de
familia.

Escolarizacién a muy temprana edad. Generando diversos conflictos sobre todo
por el hecho de que los jévenes salen hablando en lengua Korebaju y apenas
empiezan a hablar el espariol. Y en la escuela se evalla es en espafiol.

El profesor tiene muchos compromisos frente a la norma de educacién, y su
tiempo se va en cumplir con esos compromisos, descuidando su relacion
interpersonal con los estudiantes.

Tenemos un conflicto con algunos profesores, ya que ellos son educadores y
lideres y deben responder a la comunidad y a sus responsabilidad como educador,
pero desde este sistema educativo es dificil poder cumplir bien a los dos.

Apropiacién del sistema de educacion ajeno.
Uso de la tecnologia sin colocarla en orden en nuestro mundo.

Nos hemos convertido en administradores de curriculos.



- El maestro ensefia como aprendié. Y lo que aprendié es ajeno a nuestra cultura.

Reflexiones frente a estos conflictos:

El cacique Miguel Piranga nos dice: “tenemos que hablar de la realidad que vivimos como
Korebaju, para poder abrir el camino”, si no vemos bien esta realidad que tenemos, si no
nos acercamos al conocimiento espiritual que da el mambe, el yage, el ambil, no vamos a
abrir el camino que nos lleve a fortalecer nuestra identidad, nuestra cultura. Tendremos
mas y mas vacios, y tendremos méas cosas pero nada adentro, solo viviremos con el
mundo que nos dicen que vivamos.

Es importante recordar que la educacion es medicina, que aprehendemos a equilibrar el
pensamiento, el territorio, el cuerpo y la vida que nos rodea, por eso es importante que
como Korebaju, se fortalezca la tradicion que se ensefiaba en casa, la espiritualidad.

Cuando no hay orden, la casa se desordena facilmente, cada uno crea sus propias
maneras de entrar y salir de la casa, pero nadie mira a nadie, todos pasan sin mirar y nos
desconocemos como cultura.

Es importante que nuestra autoridad tradicional conozca verdaderamente el territorio, la
cultura que tenemos, para que la autoridad se ejerza desde nuestra tradicién y nuestra
palabra.

Uno debe conocer la historia y “Nuestra Historia”, porque somos en la medida de lo que
contamos, si tenemos una historia que contar, entonces asumimos nuestra
responsabilidad histérica y hacemos nuestra historia, por eso entendemos que este no es
solo un proyecto institucional, no es un proyecto para las instituciones, sino que este es
un proyecto de vida, esta es la manera de organizar nuestras vidas. Para esto es
importante que no fragmentemos nuestras formas de autoridad y asumamos nuestras
responsabilidades comunitarias.

El docente debe formarse acorde a su cultura, y la comunidad es responsable de este
proceso de formacién, ya que, cuando se aprehende un saber cultural, se aprehende a
organizar la cultura, y la cultura somos todo, todos asumimos la palabra, todos asumimos
las maneras de hacer conocimiento, todos nos volvemos comunidad, una comunidad con
tradiciones, saberes, pensamientos que nos fortalecen.

Es importante para esto que recordemos las palabras que dan nuestros mayores, una de
ellas que es de gran analisis y reflexion nos dice:

Primero esta el mundo
Lo veo y lo conozco

Lo pongo en orden con la palabra



Luego lo puedo compartir.

Palabras del Chai Fernando Gazca

Taller dia tres: Educacién indigena, problemas del territorio y soberania alimentaria.

Empezamos el taller reflexionando sobre la importancia de la soberania y la autonomia en
el territorio y como comunidad.

Ser soberano con lo que yo siembro, porque siembro saberes alrededor y con la semilla.
Cultivo para tener que comer, para tener que compartir y para hacer descansar el
territorio. Uno no se alimenta para llenarse sino para nutrirse. Hay alimento para el
cuerpo, para el corazén y para el pensamiento. Cuando alimentamos la vida la comunidad
se equilibra con el territorio donde se siembra.

Cuando pierdo la decisién en lo que se come, cuando no siembro la semilla, cuando no
siembro lo que consumo, pierdo la autonomia y soberania en mi territorio y con mi vida.

Estas reflexiones que se realizan, nos llevaron a tres preguntas importantes:
¢Somos herederos de la cultura Korebaju?

¢Desde donde estamos leyendo nuestro mundo?

¢ Quiénes son los responsables de esta herencia?

En grupos fuimos analizando cada pregunta y se planted que si somos herederos de la
cultura Korebaju, pero que esta estd en crisis, no nos alimentamos con lo que da el
territorio porque esta desgastado y han entrado economias distintas a las que teniamos
en nuestra manera de ser reciprocos con el hacer y el cultivar. Cuando dejamos entrar el
pensamiento colono que venia desde afuera, se instalé un colono en nosotros, y ahora, es
mas facil sacar al colono de afuera pero no sacar al colono que tenemos dentro.

Aqui surgié una pregunta que nos dejé varias inquietudes:
¢ Como mover el colono que tenemos dentro?

Estamos colonizados en la palabra, en el entendimiento, en las maneras de sembrar, de
intercambiar, de conocer. Miramos el mundo con ojos de colonizacién, queremos hacer y
ser lo que otros hacen y hemos ido perdiendo nuestro canto. Nuestra historia es la historia
de muchas conquistas y de muchos sufrimientos, y ahora tenemos una decisién que
asumir y es la de descolonizar nuestro pensamiento para pensar en las diferencias que
cada uno tiene, en sentir y respetar esas diferencias, siempre y cuando no atenten contra
nuestro territorio, nuestra salud y el alimento que es para las generaciones que vienen.

Con estas preguntas de vida, analizamos la cartilla “ahi vamos” en la cual se muestran los
conflictos del desarrollo y las teorias avasallantes y destructoras del progreso.



Basados en el analisis de esta cartilla nos hicimos tres preguntas:
¢En que momento del desarrollo estamos?

¢ Qué tenemos como cultura?

¢ Qué podemos hacer para pro-tejer nuestra cultura?

¢En que momento del desarrollo estamos?

Analizamos que hemos vivido varios momentos. Primero fue la conquista, después fue el
proceso de evangelizacion, después vino la caucheria, pasamos a otro momento que es
la coca y ahorita estamos en un momento muy conflictivo y es el de la mineria y los
megaproyectos. Todos estos momentos tenian algo en comun, nos ofrecian la salvacién,
la luz de la verdad y un mejor vivir, pero han pasado cada uno de esos momentos y
seguimos perdiendo nuestra cultura, perdiendo a nuestros sabedores, estamos perdiendo
lo vivo del territorio y cada vez estamos con mas dificultades para vivir tranquilamente
nuestra vida.

¢ Qué tenemos como cultura?

Aunque hemos perdido bastante de nuestra cultura, aun conservamos parte de nuestra
cultura material. Conservamos la cesteria, el tejido, la pintura, la danza, la lengua, nuestra
medicina. Ya no los tenemos como antes, pero aun hay tradiciones ahi, que se conservan
y que se pueden activar con la propuesta politica de educaciéon que estamos realizando.

¢ Qué podemos hacer para pro-tejer nuestra cultura?

Es importante reorientar nuestro pensamiento, para ello se hace necesario tener procesos
educativos orientados por la ley de origen, por nuestra cosmovision, por nuestra manera
no solo de ver, sino de escuchar sentir, pensar y accionar en el territorio y en otros
territorios.

Es importante crear programas o estrategias donde se fortalezca las economias locales.
Consolidar una ruta politica para la administracion y re-organizacion espiritual del
territorio.

La tarea es de todos y de todos es el conocimiento que nos permite pro —tejer, los
saberes que como cultura podemos reafirmar.

Es un proceso largo, pero vamos caminando con la palabra de los mayores para ir
tejiendo el camino que acompanfara a las generaciones que vienen.




Dia cuatro: Taller uno: Explorando la matematica Korebaju.

Iniciamos el taller con reflexiones sobre la historia de las matematicas, como cada cultura
tiene una manera de organizar su mundo y como a partir de estas maneras de organizar
el mundo se teje pensamiento matematico.

Los babilonios, los egipcios, los griegos los sumerios, cada uno tubo una manera de
pensar las maneras de organizar el cosmos en al tierra, de mirar la tierra en relacion con
el universo, de ahi se crearon légicas, modos de percibir el mundo y de ordenarlo.

Para cada pueblo es importante llevar registro, hacer memoria de lo que va viviendo, y ahi
es donde se crean los modos y las técnicas para llegar a ello.

El territorio configura el pensamiento y el pensamiento configura el territorio, asi, cada uno
de los que caminan, navegan o recorren el territorio, crean pensamiento que se une a
otros y permiten comprender, ordenar, y organizar el mundo.

Analizamos la palabra contar, la cual viene del latin com — putare y que se traduciria como
juntar las partes, ordenar el mundo.

Después de estas reflexiones se realiza la actividad que permite no solo entender que hay
diferentes pensamientos matematicos, sino que desde el mundo korebaju, hay una
tecnologia propia, hay herramientas que permiten indagar y reafirmar esos saberes que
en el territorio se tejen.

Fue a través de un tejido, el tejido de matafrio que se logré encontrar la calculadora
Korebaju.

Con este elemento no solo se logré encontrar una herramienta para el registro o el
conteo, sino que abri6é grandes preguntas y dejo grandes reflexiones sobre el
conocimiento que se tiene en la cultura y la manera de relacionarlo con otros pueblos.

Ahi fue donde los lideres y caciques miraron la importancia de profundizar en los
pensamientos y tradiciones Korebaju, mirandolos no con los ojos de las academias o las



instituciones, sino quizas mirandolos como aportes para la vida y para el fortalecimiento
cultural y de identidad como pueblo indigena.

Dia cuatro Taller dos: Socializacion de los elementos que se tienen como cultura y
las alternativas para el fortalecimiento de la educacién y la cultura Korebaju.

Las autoridades y educadores indigenas realizan el siguiente cuadro en donde se da
respuesta a tres preguntas que se suscitan desde esta semana de reflexiones y andlisis
de la crisis de la educacion.

HEREDEROS DE MI CULTURA KOREGUAJE

¢QUE VAMOS A[¢COMO LO VAMOS A | QUIEN VA A LIDERAR

PROTEJER DESDE | PROTEGER? O RESPONSABILIZAR
PROCESO EDUCATIVO LA CONSTRUCION
DE NUESTRA HERENCIA DEL TEJIDO?
KOREBAJU?
1. Territorio Chai- medico
2. Espiritualidad . Cacique
3. Gobernabilidad Padres de familias
4. Economia Korebaju Docentes
(Agricultura) )
e. Comunidad
5. Lengua. )
f. Criomc
6. Cultura material
korebaju
7. Medicina

8. Soberania
alimentaria

TERIRITORIO:

-Construccion origen del
territorio ancestral.

- Construir el pensamiento
korebaju sobre territorio.

-Recuperacion de la posesién
sobre territorio ancestral.

-Recuperar el manejo tradicional




del territorio Korebaju.

-Construir plan de ordenamiento
y manejo.

-Construccién de croquis o mapa
ancestral y los Resguardo.

-Disefiar o construir calendario
solar Korebaju.

-Constitucion, ampliacion,
saneamiento de los Resguardo.

-Construccion de memoria sobre
territorio ancestral korebaju.

-Acompafiamiento de los
medico tradicionales.

ESPIRITUALIDAD:

-Crear espacio de consejo de
chai.

-Participacion en la ceremonia
de reflexiéon: los caciques,
lideres, padres de familias,
mujeres, jovenes y nifos.

-Consolidar éticas del chai.

-Cumplimiento de requisito, para
aprendizaje.

-Crear espacios de encuentros
de saberes.

-Reconocer la espiritualidad del
pueblo korebaju.

-Reconfirmar cosmovision
korebaju.

-Cada sede educativa tenga
dibujado cosmovision korebaju.

-Valorar figuras del chai.




-Reconstruir mitologia
korebaju.

-Realizacion encuentro
pensamiento de saberes.

-Reafirmar el conocimiento de
mayores, para conocer el
manejo de cosmovision.

-Respetar los duefios de la
naturaleza.

GOBERNABILDAD:

-Ejercicios de gobierno, con
decisiones y autonomia.

-Aplicabilidad la ley de origen

-Cumplir y hacer cumplir La ley
de origen.

-fortalecimiento e
implementacion Plan Vida
korebaju.

-Recuperar figura de chai.

-Fortalecimiento de nuestra
institucion politica.

-Construccion politica para el
desarrollo.

ECONOMIA KOREBAJU:

-Reconocer la metodologia de
alimento.

-Fortalecer nuestra forma de
ancestrales de agricultura.

-Recuperaciéon de semillas y la
seguridad alimentaria.




-Fortalecer la autonomia
alimentaria.

-Fortalecer y construir sistema
de economia propia.

-Fortalecer la chagra como una
empresa sostenible para
seguridad alimentaria.

-Formar personal pertinente
para el desarrollo de |Ia
economia propia.

-Fortalecimiento proyecto
comunitario de especie nativas.

-Conservar conocimiento de
pesca y caseria

LENGUA:
-Hablar lengua Korebaju.

-Construccidon material lecto
escritura en korebaju.

-producir texto en : juego,
cuento, poema, trabalenguas,
canto e historia en Korebaju.

-Construir material didactico en
audio y video en: juego, video,
historieta, pintura en korebaju.

-Producir material artes
korebaju.

ARTES KOREBAJU:

-Valorar a los sabedores de
diferentes artes.

-Implementar  programa de
revitalizacién de artes korebaju.

-Reconocer pensamiento
simbdlicos de cada tejidos.




MEDICINA:
-Valorar medico tradicionales.

-Crear espacios de encuentros
de saberes.

-Realizacion ceremonia de

reflexiéon con: Caciques,
docentes, padre de familias,
jévenes, .

-Uso y practica de la medicina
Korebaiju.

-Construir casas de ceremonia.

-Fortalecer grupos de medicina
Korebaju.

-Siembra de plantas
medicinales.

-limpieza espiritual del territorio,
comunidad.

-Reflexiones con autoridades,
lideres, docentes, a través de
ceremonias para orientar
directrices politica del pueblos.

Conclusiones y reflexiones.

Es importante retomar el camino de la espiritualidad para fortalecer la organizacién social
y las maneras de abordar los procesos de formacién como Korebaju.

Las reflexiones durante los dias de taller nos permitieron evidenciar que hay alunas
rupturas entre el territorio y el pensamiento, entre la organizacion social y la palabra, y
que esas rupturas han ocasionado que el colono entre pasivamente a instaurarse en el
corazdn y el pensamiento Korebaju, las raices de estas rupturas se encuentran en el
abandono paulatino del camino espiritual,

Las autoridades deben de reflexionar en torno a su labor como orientadores del camino
de la comunidad, existen diversos problemas que dificultan la labor de cada uno de los
que viven en territorio ancestral, puesto que, las politicas externas en ocasiones —si no es




en todos los casos- tienen mas valides que la ley de origen y por ende se piensa mas con
un pensamiento de colonizacién. Es importante re-orientar el camino espiritual de los
nifios, nifias y las juventudes que ahora estan en crisis. Para esto, retomar los
mambeaderos, las palabras que estan en la memoria de los mayores, los caminos que en
el territorio se transitan y donde se hace latente el conocimiento ancestral de la
comunidad.

Para la préxima asamblea se propone un encuentro de sabedores, en donde se reactiven
conocimientos alrededor de los fundamentos y principios que sostienen el pensamiento
Korebaju, a la vez, se invita a los profesores a pensar sobre su labor como orientadores
en el proceso de formacién de cada uno de los nifios Korebaju.

Durante los recorridos se ha de resocializar las tematicas abordadas durante esa semana
de reflexién, y se busca de la mejor manera, empoderar este proceso en padres, madres,
y los nifios y nifias de la comunidad.




INFORME DE RECORRIDO POR COMUNIDADES KOREBAJU

El recorrido se realiz6 entre el 5 y 29 de mayo del 2014, el recorrido se realiz en dos
partes, la primera en la parte baja del rio Orteguaza iniciando en el resguardo indigena de
Jerico Consaya y finalizando en Hericha, se visitaron las comunidades indigenas de La
Tedfila Arenosa, Konsara, El Diamante, El triunfo, San José del Cuerazo, Pefias Rojas, la
Esperanza, Kananguchal, San Luis y Hericha.

La segunda parte del recorrido se hizo desde Gorgonia hasta Agua Negra, pasando por
las comunidades de Maticuru, Getucha, Kokara, Jacome y San Francisco. El equipo que
desarrollo el recorrido estuvo conformado por la biéloga Laura Escarraga, Matematico
Julian Chamorro, Pedagoga Carmifia Bohérquez, los etnoeducadores Eduardo Bolafios,
Eliani Calderén y Norma lles.

Este recorrido tenia como objetivo: la socializacién con las comunidades los avances en la
construccion del Proyecto Etnoeducativo y el Modelo Pedagégico del pueblo Korebaju, y
recoger aportes para incluirlos dentro de su disefio; hacer aportes al debate sobre el
desarrollo, mineria, soberania alimentaria; mirar el impacto del material impreso (escrito y
visual) a partir de la socializacion de textos entendidos como tejido de palabra e imagen y
percibir el imaginario de los nifios en relacion con su territorio.

Socializacién de los avances en la construccion del Proyecto Etnoeducativo y el
Modelo Pedagdgico.

Los Etnoeducadores que acompafiaron el recorrido hicieron memoria del proceso de
reflexién que se viene adelantando desde hace mas o menos cuatros afios en relacion
con la educacion en el mundo Korebaju. Dentro este proceso contextualizamos el
convenio con el Ministerio de Educacién Nacional (MEN) y los avances en la construccion
del Modelo Pedagégico a partir del siguiente cuadro sintesis resultado del encuentro de
Caciques y Etnoeducadores realizado entre el 7 y 11 de abril en la Institucion Educativa
Mama Bwe Reojache

Aportes al debate sobre Desarrollo, Mineria y Soberania Alimentaria.

Estos aportes se hicieron necesarios dentro del proceso de construccién del modelo
pedagdgico debido a que en el primer recorrido se observé una tendencia de las
comunidades a vincularse en proyectos productivos extractivos y de monocultivo, que los
aparta del pensamiento korebju orientada por su cosmovision y su ley de origen, lo que
nos conduciria a la construccion de modelos pedagégicos foraneos, orientados por el
por el afan de incluirnos como consumidores dentro de un sistema de produccion
globalizante.




Para hacer estos aportes se conté con estos videos (que anexamos al informe): Historia

de las Cosas, MAN, La locomotora de la mineria, las petroleras en Casanare, Documental
970 y Pajarema.

La historia de las cosas: se hace un analisis sobre el proceso de produccién de las cosas
que cotidianamente consumimos, a partir del ciclo de los materiales, y la inconveniencia
de un sistema lineal que tiende al infinito en un planeta donde los recurso son limitados,
ademas del uso en la produccion, de sustancias quimicas de las que se desconoce en
muchos casos el impacto ambiental y a la salud. También se analiza como las personas y
las comunidades se ven involucradas en el sistema ya sea como trabajadores directos en
la produccién y/o como consumidores de productos mediados por la obsolescencia
programada y percibida.

The Man, en un video animado se muestra cdmo se vamos convirtiendo el planeta en
montafias de basura producto del afan consumista y la no conciencia de ser parte de la
naturaleza y por tanto de afectarnos con lo que a ella le hacemos.

Los videos orientados hacia la reflexion de la explotacién minera: La locomotora de la
Mineria y las Petroleras en el Casanare, nos aportan argumentos desde lo ambiental y
social al momento de tomar decisiones sobre la explotacién o no de recursos naturales
como el oro y el petréleo en nuestro territorio.

El documental 9.70 nos hace aportes en la reflexion de la soberania alimentaria en tres
aspectos: decidir sobre lo que consumimos, producir lo que consumimos y ser duefios de
la semilla, y como histéricamente hemos ido tomando decisiones que nos estan llevando
a la dependencia y consumo de alimentos ajenos nosotros en detrimentos de nuestra
soberania. Hemos reflexionado y considerado la semilla no solo como productora de
alimento, sino como memoria y conocimiento ancestral. Y la importancia de procesos
educativos orientados a pro-tejer la semilla y nuestras formas ancestrales de produccion
de alimento como parte de nuestra soberania y gobernabilidad.

Finalmente Pajerama, documental animado producido en Brasil, que a partir de la
cotidianidad de un nifio Llanomami nos recuerda la importancia de establecer un dialogo
entre la memoria y el presente, al momento de tomar decisiones que afectan nuestro
territorio y autonomia.

Socializacion de textos y percepcion del imaginario de los nifios en relacion con
su territorio.

Se socializaron algunos textos de otras culturas para reconocer que tipo de textos se
podrian producir desde nuestra cultura, los textos que utilizamos fueron: EL rabipelado
burlado, texto basado en una historia de la cultura Pemon, de la sabana de Venezuela.
Wir4, los hijos del Colibri, en el que se cuenta el mito de origen de algunas comunidades
indigenas del Vaupés a partir del recorrido que hace el abuelo con sus nietos por el
territorio, en el que visitan varios lugares sagrados y el abuelo explica sus significados. La




Sorpresa y Segundo Acto, son cuentos visuales que se desarrollan a partir de imagenes
creados desde la imaginacion y la fantasia.

Las percepciones de los nifios en relacion con el territorio

A los nifios se les propuso organizarse en grupos y dibujar colectivamente el territorio. La
siguiente es una muestra de algunos de ellos.




En la mayoria de comunidades lo nifios identifican la casa como su territorio. Entre mas
alejada esta la comunidad de los centros urbanos, los nifios reconocen un territorio mas
complejo, que comprende la comunidad, pero también otros espacios como la selva, la
chagra, lugares de ceremonia como la maloca y el mambeaderos.

Los dibujos nos permiten aproximarnos a la situacién que se vive en la mayoria de las
comunidades; espacios extensos dedicados a la ganaderia, las actividades deportivas
como el lugar de encuentro de la comunidad...

Conclusiones:

- A partir del y trabajo realizado en las comunidades y a manera de conclusiones se
reestructura el cuadro que inicialmente se socializ6. ( Ver Anexo 1).

Este cuadro servira de base para la construccién de rutas pedagégicas en el encuentro
de sabedores, caciques y profesores programado para el 11 y 12 de Junio 2014.
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EN RELACION CON EL | Korebaju.
ESTADO
Asumir la administracion de la educacion escolarizada.
Reconocer y valorar el territorio ancestral y hacer aportes a
Su recuperacion.
Hacer aportes a la constitucion, ampliacién y saneamiento de
los resguardos.
Pro-tejer las normas de manejo del territorio en relacion con
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ECONOMIAS LOCALES
FRENTE A LAS o ) _
NUEVAS Construir sistemas de economia alternativa desde lo local.
NECESIDADES

ESPIRITUALIDAD Y MEDICINA

DE MANEJO DEL CHAI

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

Participar en las ceremonia del Yaje, 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

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 multilingiismo.

PENSAMIENTO MATEMATICO
Y CULTURA MATERIAL

Reconocer el pensamiento simbdlico 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 recuperaciéon 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.
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INFORME DE VALIDACION DE PRODUCTOS -ENCUENTRO CON CACIQUES,

ETNOEDUCADORES Y ALGUNOS SABEDORES-

Introduccién

Los dias 11 y 12 de junio de 2014 en la comunidad indigena Korebaju de Agua Negra se
desarroll6 el segundo encuentro de Caciques, Etnoeducadores y algunos Sabedores de
las comunidades de Getucha, Gorgonia, Maticuru, Kokara, Jacome, Agua Negra, San
Francisco, Hericha, San Luis, Kananguchal, Palmeras, La Esperanza, Pefias Rojas,
Naranjal, El Triunfo, El Diamante, Jericé Konsaya y Tedfila la Arenosa; con el objetivo de
validar los documentos producto de los anteriores recorridos y encuentros, y construir los
caminos que nos garanticen desde la educacién, la responsabilidad de proteger nuestra
herencia cultural como Korebaju. '

Agenda del encuentro:

1.

4.
5.

Socializacion de los recorridos en las comunidades Korebaju y validacion de sus
resultados.

Elaboracién y socializacion de los caminos metodoldgicos generales

Aportes desde los estudios linglisticos a la construccién y desarrollo del proyecto
etnoeducativo

Analisis de la propuesta de decreto para la creacion y administracién de los SEIP

Conclusiones

Desarrollo del encuentro

Socializacion del recorrido y de productos

El equipo de etnoeducadores que acompariaron el recorrido, hicieron la socializacién del
mismo y del cuadro sintesis que recoge los resultados de este:

Nuestra herencia cultural como Korebaju

Lo que debemos pro-tejer desde la educacion.

TERRITORIO,
COSMOVISION Y LEY

DE ORIGEN
GOBERNABILIDAD

Hacer aportes orientados a la construccion 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
organizacién clanil y la funcién que se desempefa dentro de
la comunidad, como estrategia para la organizacién social.

FORTALECIMIENTO
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ESTADO
Asumir la administracién de la educacién escolarizada.
Reconocer y valorar el territorio ancestral y hacer aportes a
su recuperacion.
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los resguardos.
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ECONOMIAS LOCALES
FRENTE A LAS )
NUEVAS Construir sistemas de economia alternativa desde lo local.
NECESIDADES

ESPIRITUALIDAD Y MEDICINA

DE MANEJO DEL CHAI

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

Participar en las ceremonia del Yaje, mambe y ambil y
demas espacios de consejo del Chaina.

Hacer aportes a la construcciéon 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 cosmovisiéon Korebaju




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 simbdlico 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 relaciéon con
la organizacién 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 relacion
con la organizacion social.

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

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

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

Los participantes del encuentro hicieron los siguientes aportes:

Es necesario fortalecer mas las normas de parentesco en cada comunidad para que

haya mas respeto entre uno y otro.

Nifios y nifias desarrollan diferentes capacidades y los mayores deben acompariarlos

para su fortalecimiento.

Los lideres, caciques y profesores son generadores de nuestra cultura al igual que el
Chaina y los padres de familia, por ello deben orientar su andar desde una ética que
se debe reflejar en el comportamiento de sus hijos.




e Vemos la educacién Korebaju como un ejercicio de gobernabilidad.

* La soberania se construye también desde las practicas alimentarias, por ello es
necesario proteger nuestros propios cultivos y la semilla ancestral. En cada
comunidad se debera buscar alternativas de economia propia.

e Uno de los caminos para el uso cotidiano de la medicina Korebaju es la
implementacién de huertas medicinales en la escuela.

e En relacién con las nifias es necesario construir la casa tradicional para su dieta de
visita de luna, lejos de la comunidad. Y renovar la memoria en relacioén con la dieta y
los cuidados propios de ésta época.

e Es importante la creacién de textos, material audio-visual que aporten a la
reconstruccion de nuestra memoria.

e Buscar dentro de nuestro idioma la manera de significar y nombrar, para evitar
préstamos de otras lenguas.

En el desarrollo de esta socializacion se manifiesta la necesidad de hacer un encuentro
en el que se debata y se llegue a acuerdos sobre el manejo de nuestra espiritualidad y la
presencia de nuevas iglesias en nuestro territorio.

Elaboracidn y socializacion de los caminos metodolégicos que facilitan el
desarrollo de nuestro Proyecto Etnoeducativo

Para ello se organizaron 10 grupos conformados por: caciques, etnoeducadores, padres
de familia y lideres, cada uno de los cuales construyo tres caminos metodoldgicos
generales:

CAMINOS METODOLOGICOS GENERALES

TERRITORIO, COSMOVISION Y LEY DE ORIGEN
GOBERNABILIDAD

Hacer aportes orientados a la construccion 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 situacién 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 definicion de estrategias de control territorial

Vivir de acuerdo con las relaciones de parentesco, la estructura clanil, y la funcién

que se desempefia dentro del territorio y la comunidad, como estrategia para la
organizacion social.

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

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

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

o Enla 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.

o Difundir y analizar el plan de vida Korebaju al interior de todas las comunidades.

o 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.

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

Asumir la administracion de la educacioén 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.

o Formar personas desde la apropiacion de la normatividad vigente en relacién con
administracion educativa en general y la especial aplicable a educacién en
comunidades indigenas. En la practica directa a través de la administracién 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.

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

o Proponer una delimitacién del territorio ancestral Korebaju.

o Conocer las leyes y los trdmites necesarios para la recuperacion del territorio
ancestral. ,

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

o

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

o Reconocer el territorio de los resguardos, su importancia y su significado en




o
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relacién 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.

Conocer las leyes y los tramites necesarios para la constitucién, ampliacién y
saneamiento de los resguardos.

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

TERRITORIO, COSMOVISION Y LEY DE ORIGEN

GOBERNABILIDAD: ECONOMIA KOREBAJU - ECONOMIA ANCESTRAL-

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

(@]

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

Disefar 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).

(@)

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

Hacer un plan de manejo en relacién con caza, pesca, agricultura y recoleccion.
Hacer memoria y construir calendarios ancestrales y actuales (lunares, solares,
culturales) en relacién con la caza, pesca, agricultura, recoleccion de frutos, y las
relaciones que se dan entre organismos dentro de los ecosistemas (redes
troficas).

Reconocer y elaborar cultura material en relacion con caza pesca, recoleccion y
transformacién de alimentos.

Reconocer formas ancestrales y de otras culturas, y los cuidados para la cosecha,
trasformaciéon 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

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

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

o 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 troficas).

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

GOBERNABILIDAD: Soberania en relacién con la vivienda

Recuperar y pro-tejer los conocimientos en relacion con la construccion de la
vivienda y las especies que proveen los materiales necesarios.

o Recuperar memoria sobre el tipo de casas que tradicionalmente se construyen y
los significados que ellas pro-tejen, en relacion con la cosmovision y el territorio.

o Reconocer vy profundizar en las técnicas, conocimientos y cuidados en la
elaboracién 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.

TERRITORIO, COSMOVISION Y LEY DE ORIGEN

GOBERNABILIDAD: 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 relaciéon con los mercados
alternativos.

o Reconocer la normatividad vigente en relaciéon con mercados alternativos.

o Hacer experimentacion para la producciéon y trasformacion de especies y
materiales locales.

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

ESPIRITUALIDAD Y MEDICINA

DE MANEJO DEL CHAINA




Formar Chaina como guias espirituales de

nuestro pusblo v generaderes de enltura Estas rutas se construiran en las fases de
P Y9 - ajuste al modelo, con los Chaina y/o

Hacer aportes a la construccién de una | j5endices de Chaina como orientadores
etica del manejo de la espiritualidad | ge este proceso. Sin embargo se proponen
Korebaju y la medicina del Chaina dos momentos de este camino:

ESPIRITUALIDAD Y MEDICINA

DEL MANEJO DE LA FAMILIA'YY LA COMUNIDAD

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 construccién y
manejo de una casa del saber en las comunidades.

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

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

Conocer y respetar las normas que regulan la relacion con los dueiios espirituales
del territorio.

o Reconocer el territorio ancestral y el territorio de los resguardos identificando los
sitios sagrados y sus duefios espirituales.
o Reconocer el pensamiento que orienta las relaciones y cuidados que debemos
tener con los sitios sagrados y sus duefos espirituales.
o Reconocer la autoridad de las personas capaces de mediar la relacién con los
duefios espirituales del territorio.
Reconocer el valor ecosistémico de los lugares sagrados

Reconstruir y pro-tejer la cosmovisiéon Korebaju

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

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

o 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-
significacién de la historia de los nombres de los lugares en relaciéon con la
cosmovision.

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

Hacer uso de la medicina Korebaju.

o Realizar encuentro de sabedores y sabedoras de la medicina para intercambiar
conocimiento, en relacion 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.

PENSAMIENTO SIMBOLICO Y LENGUAJES:

LENGUA KOREBAJU Y OTRAS LENGUAS

Fortalecer la oralidad tanto en Korebaju como en castellano.

(o]

@)

(0]

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.
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

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

Producir materiales audiovisuales, textos, documentos .Escritos en Korebaju.
Conformar en las comunidades grupos que acompafiados de los mayores y
mayoras, aporten a la produccién colectiva del diccionario Korebaju-castellano,
castellano-Korebaju

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

La lengua de aprendizaje de la escritura sea el Korebaju.

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

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

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

PENSAMIENTO SIMBOLICO Y LENGUAJES




PENSAMIENTO MATEMATICO Y CULTURA MATERIAL

Reconocer el pensamiento simbélico que hay en los tejidos y ceramica.
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Todas las comunidades cuenten con una casa del saber o lugar de encuentro con
los tejedores y ceramistas, para el aprendizaje de la elaboracién de los tejidos y
las vasijas de barro

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

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

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.

(¢]
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Hacer un diagnéstico de las especies que proveen los materiales en cada
comunidad.

Hacer un intercambio de semillas, de su saber y su memoria histérica.

Sembrar y/o dispersar semilla y su saber, en los sitios adecuados del territorio.
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
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Todas las comunidades cuenten con una casa del saber o lugar de encuentro con
las personas que crean cultura material.

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

Creacion y resignificacion del arte Korebaju.

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

social.

o}

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

Relacionar cada clan y su pintura corporal, con los rituales, su danza y su musica.
Recuperacién y celebraciéon de rituales por clan.

Reconocer el pensamiento simbdlico de la danza y la musica a partir de la
recuperacion y desarrollo de rituales.
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Hacer un calendario cultural en relacion con la celebracion de rituales y su relacion
con diferentes cosechas o abundancias.

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

Recuperar memoria y celebrar rituales de matrimonio, nacimiento, funerales, ritos
de iniciacién (paso o transicidén), en relacidon con la cosmovision Korebaju y como




parte del ordenamiento territorial

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

o Crear un espacio de formacion 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 elaboracion 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 construccién de quillas, la musica, entre otras.

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

v Se reconozca la relacién existente entre este pensamiento simbodlico, 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 organizacién social como parte del ordenamiento
territorial.

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

o Construir la y/o las casas del saber

Aportes desde los estudios lingiiisticos a la construccion y desarrollo del proyecto
etnoeducativo

El profesor de la Universidad Nacional, Pedro Marin hizo una exposicién de criterios que
considera se deben tener en cuenta al momento de construir y desarrollar el proyecto
etnoeducativo del pueblo Korebaju.

En primer lugar cuiestiona el hecho de haber sido clasificados como tucano-occidental y
propone que estamos frente a un grupo de personas de lengua guaje, en relacio con el
nombre del pueblo Korebaju plantea que somos poo-kore-baju, propone el guaje, como
una espariolizacién de la terminacién baju.

En este orden de ideas seriamos parte de una gran familia, cuyos pueblos indigenas
conservan en sus nombres la terminacién guaje, cuyo territorio se extiende desde Peru
hasta Colombia, pasando por Ecuador, es decir tres naciones.




Propone que desde el desarrollo del proyecto educativo elaboremos un mapa del territorio
ancestral guaje, orientados por los topénimos e hidrénimos y la mitologia que se activa
desde la elaboracién de este mapa. Para el caso de los hidrénimos socializa las
terminaciones linguisticas, cha, ya,fia y ra, y sus similares para el caso de los topénimos.

Para el caso de la memoria histérica del territorio propone que se debe tomar en cuenta
tanto la historia mitica del tiempo de aperumu o mamarumu tiempo antiguo, y la historia
a que el denomina civil, haciendo referencia a la historia de contacto con otras culturas,
entre ella los carijona, lo tama y los hiracusa.

Algunos de estas consideraciones ya se habian tomado en cuenta en el desarrollo de este
proceso.

Analisis de la propuesta de decreto para la creacién y administracion de los SEIP.

Se ley6 y actualizé el proyecto de decreto de creacién y administracién de los SEIP y se
llegé a las siguientes conclusiones:

No se toman en cuenta las condiciones reales de la educacién en el contexto amazénico:

1. Para el caso del pueblo Korebaju y de muchos otros pueblos solo hasta dentro de
17 afios podriamos asumir la administracién directa de los SEIP.

2. En el caso del pueblo Korebaju no se cumple el requisito de 4500 personas en
edad escolar, aun en el caso de asociarse todos los pueblos indigenas del
Caqueta.

3. Deducimos que en la practica del desarrollo de esta propuesta de decreto, se
deroga el decreto 804, pero no se recogen algunas de las ventajas en el desarrollo
de nuestra educacién propia y que nos benefician como pueblos indigenas no
considerados dentro de este proyecto de decreto.

4. No se tiene en cuenta la relacion técnica entre el nimero de estudiantes y
docentes en el contexto real de nuestro territorio, en el que por distancia de
algunas comunidades es necesario atender menos poblacion estudiantil.




