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“Sabemos o (creemos saber) que la historia es una perpleja red
incesante de efectos y causas; esa red en su nativa complejidad es
inconcebible, no podemos pensarla sin acudir a nombres de
naciones. Ademads, tales nombres son ideas que operan en la
historia, que rigen y transforman la historia”.

Jorge Luis Borges

Introduccion

Desde los afios 70 en Colombia se gest6 un proceso democratico en la
educacion, a través de la biisqueda y promocion del cambio educacional con
actividades que le son propias como la investigacion y la experimentacion,
y con el apoyo de actores y organizaciones sociales involucradas en las
transformaciones. Este proposito se acentud y se hizo vital a partir de
la defensa de los valores y principios de la dignidad humana que han
sido tan gravemente violados; para ello se requeria propiciar espacios
para la participacion de diversas voces, producir cambios en las culturas
hegemonicas o autoritarias en la escuela y acumular capital cultural

1  Estudio que se realiz6 en la linea de Historia de la Educacion Latinoamericana en el Grupo
de Investigacion de Historia y Prospectiva de la Universidad Latinoamericana HISULA,
en la UPTC-RUDECOLOMBIA, durante los afios 2001 a 2005.

2 Doctora en Ciencias de la Educacion, Universidad Pedagégica y Tecnolégica de Colombia,
y magister en Etnoliteratura, Universidad de Narifio. Actualmente, docente de la Maestria
en Educacion de la Universidad Distrital Francisco José de Caldas.
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con el fin de introducir propuestas de transformacion de las estructuras
educativas, desde la diferencia y el derecho a la educacion.

En efecto, el cambio que se ha venido dando en la etnoeducacién ha
demostrado que no es posible afianzar la justicia social en el pais, si no
se forma través de un proceso intencionado a quien se dirige, si no se
es capaz de reconocer al sujeto que se construye en una escuela como
sujeto de aprendizaje desde su propio entorno cultural. Es asi como la
recuperacion del sujeto aparece como la tarea central de una educacion
propia dentro de la diversidad.

Contexto

Colombia es un pais multiétnico y pluricultural con diferenciaciones
sociales, culturales y lingiiisticas muy precisas; con realidades especificas
que exigen indagar sobre la diversidad que se gestd dentro de las
comunidades, para la construccién de conceptos acordes a los problemas
socioculturales, puesto que un planteamiento educativo desde lo propio
debe tomar en cuenta estos problemas.

Los ingas o mitimaes

Es una comunidad que heredo la civilizacion inca, se encuentra en
el departamento del Putumayo en el sur del pais e incluso traspasa la
frontera, no solo del Ecuador en Sucumbios, sino en Venezuela donde
hay una poblacién aproximada de 2000 ingas, y en Panama donde hay
500 aproximadamente. L.a mayoria de los ingas se establecieron en el
Bajo Putumayo, organizados politicamente en diversos cabildos en los
municipios de Santiago, San Andrés, San Francisco, Mocoa, San Miguel
y en Valle del Guamuez, en el suroccidente del Caquetd, la Bota Caucana
y en Aponte (Narifio).

La mayoria de la poblacion habitaba en el Alto Putumayo, es decir, en
la sierra, pero luego se dispersaron hacia otros lugares, por la medicina
tradicional o por razones comerciales. Situacion que les ha permitido
sobrevivir hoy dia y dejar dividendos en la compra de terrenos que en
otros tiempos les usufructuaron.
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El territorio de los ingas esta conformado por espacios c6smicos, que
para ellos representan al hombre ligado como parte de la naturaleza y a
la cual debe administrar con inteligencia y disfrutarla con reverencia sin
sentirse al margen de ella, pues es parte de esta. La naturaleza esta llena
de secretos y poderes, en un presente vestido de piedra, montafia, arbol,
estrella, rio, amanecer, y solo espera que el hombre esté ahi, desgranando
la vida, aportando vibraciones que ha adquirido en su larga tradicion
historica.

Pueblo cofan o los habitantes del rio

Los cofanes o habitantes del rio (porque el rio es esencial para su
existencia) trabajan en él, obtienen parte de su alimento, se desplazan
de un lugar a otro; viven en las riberas de los rios San Miguel, Putumayo
y Guamuez, en el Bajo Putumayo. Coexisten con sus vecinos cofanes
de Ecuador, a través de relaciones de caracter social y cultural, pues
alli se encuentran parientes que visitan con frecuencia. Cuentan con
una poblacion de 1143 habitantes, establecidos en 11 comunidades,
distribuidas asi: “Santa Rosa de Sucumbios, el Diviso, Jardines de
Sucumbios, San José, Rancherias, Santa Rosa del Guamuez, Yarinal,
Afilador Campo Alegre, Nueva Isla, Villa Nueva y Bocanda de Luz6n™.

Desde la conquista y la colonia los cofanes han sufrido procesos de
coercion, enfermedades, epidemias, explotacion, maltrato y sometimiento;
fendmenos que practicamente los han diezmado, pues de acuerdo con
los relatos de las profesoras de la regién, los cofanes eran mas de 15000*
antes de la llegada de los espafioles y para el afio 1998 practicamente
habia desaparecido el 88 %. Aqui, los procesos de colonizacion han
sido mas fuertes debido a que la penetracién de la cultura occidental por
medio del adoctrinamiento de la Iglesia, el narcotrafico, la entrada de
colonos venidos de todas partes por la presencia de compaiiias petroleras,
la explotacion de productos extractivos, la incursion de las guerrillas,
los paramilitares, el conflicto armado (con todas las secuelas que dejo),
han hecho que la vida les cambiara considerablemente, ocasionando el

3 “Plan de vida del pueblo cofan” (Bogotd, Colombia, 2002). Ministerio de Cultura (Mincultura).
62.

4 Alicia Chapal (Profesora), entrevistada en el municipio de Puerto Asis, Colombia, junio de
2004.
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rompimiento del modelo socioeconémico de la comunidad, la pérdida
de tradiciones culturales y del territorio.

La cultura espiritual es el legado oral de sus mitos y tradiciones, que estan
engranados al conocimiento practico detallado y bastante completo que
tiene el indigena de su hébitat; es decir, con la naturaleza, de esta manera:

Los animales que tienen injerencia en su vida diaria aparecen conti-
nuamente en sus mitos de una u otra forma. Estos mismos animales
presentan diferentes asociaciones y simbolismos que reflejan la honda
preocupacion de los indigenas para con esta fuente de alimento, de
energia, de vida que es parte esencial del gran circuito procreativo de
la biosfera. Se concibe la energia como una cantidad limitada en un
circuito cerrado al que hay que mantener en equilibrio. Si el hombre
desperdicia esa energia esta poniendo en peligro la existencia de la
sociedad, puesto que esa energia desperdiciada no llega a los animales
disminuyendo su capacidad procreativa y por lo tanto disminuyendo la
fuente de energia para el hombre. De ahi que se formulen una serie de
normas estrictas que aseguren el mantenimiento del equilibrio bi6tico
pues se conoce la capacidad de consumo ilimitada de la sociedad y su
tendencia a la explotacién puramente extractiva y parasitaria®.

Su entorno césmico va ligado al equilibrio dinamico logrado entre los
nativos del bosque amazénico, y su medio ecoldgico es el resultado de
la experiencia y el conocimiento de generaciones.

Este equilibrio es un equilibrio precario, hay muchas limitaciones
impuestas por el medio y la posibilidad de una catastrofe, si no se
respeta el equilibrio es inminente. La injerencia de factores externos ha
producido descompensaciones criticas en la ecologia Amazénica y asi
el blanco ha trastornado esta incierta armonia que dista de ser edénica
y que es mas bien relativamente determinante e impositiva®.

5 E.TobaryD. Pérez et al., Pueblo cofdn. Los navegantes de rio Putumayo, Primera Expedicion
Botdnica Medicinal. (Bogot4, Colombia: Fundacién ZIO-A’I “Unién de Sabiduria”, Instituto
de Investigacion de Recursos Bioldgicos, 2004), 86.

6  “Informe sobre problemas de la colonizacién del Putumayo”. Instituto Geografico Agustin
Codazzi IGAC. (Bogot4, Colombia: IGAC, 1993). 2.
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Esta comunidad ubicada en el sur del pais se encuentra alejada de la
metropoli. Al mencionar el departamento del Putumayo se evocan
situaciones de conflicto, puesto que esta region ha sido azotada por la
violencia desde la conquista hasta hoy. Es alli donde surge el objeto de
estudio, el cual llevo a la discusion permanente de los contenidos tedricos
y practicos que deben ser examinados dentro de la educacién indigena,
en una dinamica social, productiva, cultural y politica.

En un mundo de creciente globalizacién, en que los conocimientos
desempefian un papel fundamental en las relaciones de poder al ritmo
de las innovaciones permanentes de la revolucion cientifico-técnica,
con relacion a los saberes, informaciones, imagenes, simbolos, culturas,
valores, ideologias, representaciones, entre otros, se han generado procesos
de aculturacion; por ello, los indigenas han tenido que organizarse desde
el seno de sus comunidades para trabajar por la defensa y autonomia
de su territorio, por una educacién propia que salvaguarde su lengua,
tradiciones y cultura.

En este contexto se implementaron politicas de Estado para las poblaciones
indigenas. A finales de los afios 70 se publica el Decreto 1142 de 1978,
con el proposito de brindar condiciones minimas para la recuperacion o
afirmacién de las diferentes identidades étnicas. Se parti6é del encuentro
de dos mundos con caracteristicas y necesidades particulares, donde el
poder de Occidente eclipso los destellos de los conocimientos de América.
Por eso, es imposible negar o desconocer la historia si se quiere construir
el conocimiento, y la resistencia ain se vislumbra en los contextos para
dar fuerza, valor y significacion a lo que subyace en las comunidades
indigenas del Putumayo.

Problematica

Lo anterior generd el interés particular por indagar sobre el proceso de
una nueva concepcién educativa en las comunidades inga y cofan en el
departamento del Putumayo. Se trat6 de complementar lo intuido con un
proceso riguroso y sistematico de observacion y reflexion; asi se llego
al planteamiento de esta pregunta: ;como incidio la etnoeducacion en la
dindmica de cambio de las comunidades inga y cofan del departamento
de Putumayo?
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Para responder fue necesario hacer un recorrido, que consistié en describir
el estudio y acudir a preguntas que permitieron orientarlo, trazando
objetivos, un método, analisis y una cuidadosa revision bibliografica que
mostro el estado del tema, asi como la produccion textual y la metodologia
de la historia social sobre la etnoeducacion.

En coherencia con el estudio se formul6 como objetivo general: describir
los factores culturales, educativos y politicos que incidieron en la
dinamica de cambio de las comunidades inga y cofan. Para conseguirlo se
identifico si la etnoeducacion produjo cambios en la historia comunitaria
mediante la cotidianidad individual y colectiva en la escuela; asi mismo,
se analiz6 la influencia de los procesos etnoeducativos en el cambio
de la identidad de las comunidades; y finalmente se determiné de qué
manera las acciones extraescolares inciden en el desarrollo de esta nueva
concepcién etnoeducativa en dichas comunidades.

La etnoeducacion en Colombia
Antecedentes

Desde la llegada de Cristébal Colon en 1492 a una isla caribefia que
denomin6 La Espafiola, hecho conocido como “el descubrimiento de
América”, y durante los periodos de la Conquista y la Colonia que
comprenden los siglos XVI, XVII y XVIII, hasta la época actual, los
grupos étnicos, primitivos pobladores, duefios de estas tierras, han sufrido
un proceso de trasgresion, violacion, bandolerismo, pillaje, coercion
social y dominacion, que ha significado la pérdida de su territorio, el
desmembramiento de su cultura, la servidumbre ideolédgica y, en la
mayoria de los casos, su extincion. En este contexto se inicia la educacion
indigena, entendida desde los parametros de Occidente, que en su fiebre
colonizadora implementaron los europeos desde el mismo momento
de su llegada a América, basicamente a través de la evangelizacién’.
Luego, en 1564, Andrés Diaz Venero de Leiva, presidente de la Nueva
Granada, dispuso en una real cédula instalar escuelas de ensefianza para

7  Cruzada evangelizadora, que no solo queria ganar almas para los Reyes Catdlicos, sino
trasmitir valores y formas de ver el mundo completamente ajenas a la cosmovisién de los
pueblos encontrados. Asi, muchas compaiiias religiosas llegaron al “Nuevo Mundo” con el
encargo de ensefiar la religion catélica y el castellano.
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nifios hijos de caciques e indios principales, con la orden de apartarlos
completamente de sus comunidades.

Este proceso contintia con contratiempos y con el incesante desmedro de
la cultura aut6ctona de las comunidades, hasta que, en 1824, en la naciente
republica, se expide la Ley 30 sobre Educacion Indigena en Colombia, en
la que “hay limitaciones conceptuales y no se fijaron criterios que permi-
tieran proyectar una verdadera politica educativa para las comunidades
indigenas™®. La escuela occidental para los amerindios sigui6 siendo una
institucion ajena, en la que el preceptor era una persona extrafia, que no
conocia ni se interesaba por saber, valorar la cultura o el contexto en el
cual desarrollaba su labor. Generalmente, estos preceptores “aplicaban
conceptos desconectados de la realidad que se vivia, lo que conllevo a
[sic] conflictos interculturales™.

Hacia 1920 el Estado colombiano deleg6 totalmente en las misiones
catdlicas la tarea de educar a las etnias indigenas, financiando con el
10 % del presupuesto nacional los gastos que demandaba esta tarea.
Logicamente, las misiones eran constituidas por espafioles, franceses,
alemanes, ingleses y suizos'’. Por esta época se inician las luchas indigenas
por reivindicar su derecho a una educacién propia'!, una escuela indigena
multilingiie, teniendo como adalid a Manuel Quintin Lame, voz rebelde
que condujo la confrontacion de acuerdo con la cosmovisién amerindia.
Decia Quintin Lame: “Mi pensamiento es el de un hijo de la selva, que
lo vio nacer, que se crio y educo debajo de ella, como se educan las aves

8 “Lineamientos Generales de Educacién Indigena”. Ministerio de Educacién Nacional
(Bogotd, Colombia: MEN Direccién General de Capacitacién y Perfeccionamiento Docente,
Curriculo y Medios Educativos, 1987). 6.2 ed. 18.

9  Fernando Romero, “La educacion indigena en Colombia 1970- 2000.”. Didlogos Educativos
N° 3 (2000), 81-90.

10 Sacerdotes que dieron prioridad a la evangelizacion y a la instruccién de los nifios, labor
que desarrollaron aplicando metodologias y preceptos occidentales, ya que se les otorgd
total libertad y autonomia en la conduccién de este proceso. Este esquema se conoce como
educacién contratada y prevalece practicamente hasta finales del siglo XX.

11  Se utiliza educacién propia como sinénimo de etnoeducacién. En este sentido: “La educacién
propia es la educacion de nosotros mismos como indigenas, esta dentro de nuestra cultura
indigena, es el reconocimiento del legado que los Mayores dejan para los hijos. Es la sabiduria
y ensefianzas para educar de acuerdo con la cosmovision y a la lengua nativa”. Programa
de Educacién propia del pueblo Coféan y los Cabildos indigenas del Valle del Guamuez y
San Miguel. Putumayo, Colombia. Fundacién ZIO-A"I, mimedégrafo.
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para cantar”'?, Estas reivindicaciones ganan espacio y las etnias indigenas
comienzan a tener reconocimiento en el escenario nacional.

Experiencias y diagnosticos

En la década de los 70 en Colombia, al igual que en América Latina, se
reconoce la necesidad de una educacion para las comunidades amerindias
desde su propia cultura, proceso que se dio gracias a las luchas cumplidas
en las décadas anteriores, y en contra o en muchos casos a expensas
de la escuela oficial y religiosa que antes habia sido promovida por el
Estado y la Iglesia. Es asi como en 1971 seis cabildos de la comunidad
Péez, una de las méas grandes del pais, conforman el Consejo Regional
Indigena del Cauca (CRIC), organizacion que presenta un programa
que retoma aspectos del ideario de Quintin Lame, como la recuperacion
de las tierras en manos de los terratenientes, consolidacién del cabildo
indigena, afirmacién de los valores, costumbres, tradiciones e historia
propia. Asi mismo, se exigi6 la formacién y el nombramiento en las
escuelas de profesores que ensefiaran de acuerdo con las necesidades
de cada comunidad y en sus respectivas lenguas.

En el articulo 3 del Decreto 1741 del 30 de agosto de 1973, en el Gobierno
de Misael Pastrana, se establecen tres principios basicos para orientar
el desarrollo de la educacion indigena: 1) se reglamenta la ensefianza
bilingiie; 2) se estructuran programas acordes a la idiosincrasia indi-
gena, respetando sus valores culturales y 3) se desarrollan calendarios
lectivos ajustados al sistema de vida de la poblacién indigena®. Y por
primera vez se vislumbra lo que dos décadas después se conocera como
etnoeducacion'.

Hacia 1977, el esquema de educacion contratada administraba en el nivel
de basica primaria unos 779 establecimientos, que representaban el 5,7

12 Manuel Quintin Lame, Los pensamientos del indio que se crio dentro de las selvas
colombianas. 1918, 17.

13 “Decreto 1741 de 1973. Por el cual se dictan normas sobre las corporaciones y fundaciones
constituidas para desarrollar actividades relacionadas con las comunidades indigenas”. Diario
Oficial del Congreso de la Republica de Colombia. Afio XC. N. 33934. 21 de septiembre,
1973, 1.

14 Lo que generd que en 1976 se expidiera el Decreto Ley 088, en donde el Estado se refiere a
la necesidad de que la educacién de las comunidades indigenas tenga en cuenta la realidad
antropoloégica y fomente la conservacion y divulgacion de sus culturas aut6ctonas.
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% en los departamentos, el 18,2 % en las intendencias, y el 40 % en las
comisarias; en secundaria atendian 76 establecimientos, que representaban
el 5,6 % en los departamentos y el 60 % en las intendencias, siendo en este
nivel poco significativo el porcentaje en las comisarias. Estos indicadores
permiten decir que, a pesar de las luchas y reivindicaciones de las etnias,
los efectos reales de la legislacion y normativa a favor de una educacion
propia no tuvieron gran impacto, o bien porque la politica educativa ain
no estaba clara o porque no se aplicé con la diligencia debida.

Posteriormente se expide el Decreto 1142 de 1978, por medio del cual se
reglamenta el articulo 11 del Decreto Ley 088 de 1976'%, contemplando,
entre otras cosas, que la educacion indigena debe estar de acuerdo con
las caracteristicas culturales y necesidades de las comunidades indigenas
y que estas participen en el disefio de los programas educativos; que la
alfabetizacion se haga en lengua materna, estableciendo criterios para
la seleccién y formacion de maestros indigenas.

El CRIT'® (Consejo Regional Indigena del Tolima) y otras agrupaciones
indigenas conforman en 1982 la Organizacién Nacional Indigena de
Colombia (ONIC), pensada como una gran “Maloka” de las etnias indi-
genas del pais, en donde se concretan muchos de los planteamientos y
aspiraciones del proceso de lucha y organizacion indigena en Colombia. El
programa de la ONIC respecto a la educacién contempla la defensa de la
historia, cultura y tradiciones indigenas; la educacion bilingiie y bicultural
bajo el control de las autoridades indigenas; y programas educativos
que enfaticen en las costumbres, la historia propia y la ensefianza de la
lengua materna.

Cabe destacar que durante este periodo en Colombia y en América Latina
se emplearon indistintamente los conceptos de “educacion indigena” o
“educacion propia” y “educacion bilingiie”. Por ejemplo, el Consejo

15 Este decreto es de gran importancia, por cuanto puede decirse que en él por primera vez se
reglament6 en forma clara la educacién indigena en Colombia.

16 La organizacién de las etnias sigue su ruta y en 1980 se organiza el Primer Congreso Nacional
del CRIT, es decir, del Consejo Regional Indigena del Tolima, organismo conformado
por indigenas pijaos y coyaimas, reunion en la que practicamente expulsan al Instituto
Lingiiistico de Verano (ILV) y otras instituciones que no eran acordes a los cambios que
se estaban presentando en la educacion indigena, y que en ocasiones habian bloqueado el
cumplimiento del Decreto 1142. Surge en 1990 el 1¢ Congreso Nacional Indigena en Bosa
D.C.
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Regional Indigena del Cauca (CRIC), la Escuela Normal del Mitt y
algunos grupos Embera hablaban de educacién bilingiie para referirse a
la educacion propia o indigena que estaban reivindicando. Sin embargo,
el concepto de educacidn bilingiie no tuvo el caracter critico, endégeno
y contestatario frente a la educacion oficial que si tuvo, en muchos
casos, el de educacion indigena; esta situacion llevo al Ministerio de
Educacién Nacional (MEN) a definir claramente estos conceptos y a
plantear proyectos apropiados para cada caso.

Por esta época, uno de los proyectos efectuados en el que vale la pena
detenerse es el proyecto Holanda-Colombia, impulsado desde el MEN,
adaptado a las caracteristicas y necesidades de los grupos humanos de los
territorios nacionales'’, desarrollado entre 1978 y 1982. En este, a través
del disefio y la aplicacion experimental de un modelo de educacion para
los territorios nacionales, se definia al mismo tiempo un sistema adecuado
para su desarrollo. De esta practica, las etnias indigenas aprendieron
que, si bien es cierto que durante décadas se habia estado hablando y
legislando sobre educacién indigena, atin no se tenian muchas certezas
sobre el tema.

El Plan de Integracion Nacional para el Sector Educacién, formulado
en 1978 por Julio Turbay Ayala, concebia la educacion como “un bien
social, es decir, como un elemento esencial del bienestar de la poblacién
y no como un simple medio para lograr dicho bienestar”!8. Este supuesto
implicaba, a la vez, que en la planificacion social el bienestar de la
poblacién debia ser considerado como elemento rector y no como una
resultante del crecimiento econémico’. Luego, en la década de los 80,
se registraron cambios drasticos que se vieron reflejados en la regién y
conllevaron la necesidad de replantear la conservacion y el desarrollo

17 Los territorios nacionales en Colombia eran las intendencias y comisarias, las cuales se
convirtieron en departamentos desde la expedicion de la Constitucion Politica de 1991.

18 “Plan de integracion social (1978-1982) - Julio César Turbay”. Departamento Nacional de
Planeacién (DNP).

19 En este contexto se generd el proyecto Holanda-Colombia, pues el Plan consideraba entre
sus acciones especificas el establecimiento de un modelo de educacién para los territorios
nacionales que tuviera en cuenta las caracteristicas de los grupos humanos indigenas, y la
adecuacion de los contenidos y métodos al medio ecolégico y social en donde iban a ser
aplicados.
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de las comunidades y su relacion con el contexto nacional. A lo anterior
hay que agregar el fenémeno del narcotréafico®.

El narcotrafico gener6 otros problemas. Ademas del fenémeno inflacio-
nario impulsado por la abundancia de dinero, se dan cambios radicales
en los habitos de consumo. Las comunidades indigenas van entrando en
una sociedad consumista que nada tiene que ver con sus necesidades y
adquieren, en la medida de sus posibilidades, articulos suntuarios que
casi siempre van en contra de las tradiciones de su comunidad. En este
contexto, la experiencia Holanda-Colombia concreté metodologias que
desde la investigacion participativa lograron la integracién de los dife-
rentes modos de educacion y de las instituciones que prestaban servicios
educativos, de acuerdo con los siguientes objetivos:

* La contribucion al mejoramiento de la nutricion y la salud de la
poblacién indigena mediante la investigacion y la educacion.

* Promocién del desarrollo cultural y cientifico de las comunidades
mediante el fortalecimiento de los valores autéctonos y del patri-
monio cientifico de los indigenas.

* Desarrollo de posibilidades e implementacion de distintos modelos
ecologicos apropiando las tecnologias mas adecuadas a la situacion
socioecondmica actual.

» Integracion de trabajos y problemas comunales en el proceso de
la educacion formal.

* Impulso del desarrollo de técnicas indigenas con elementos cienti-
ficos y tecnoldgicos de la sociedad mayor, facilitando la asimilacion
de los elementos ex6genos al acervo de tradiciones, valores y
conocimientos autoctonos.

Este proceso fue apoyado por instituciones como el Servicio Nacional de
Aprendizaje (SENA), el Departamento Administrativo de Intendencias
y Comisarias (DAINCO), el Instituto Colombiano Agropecuario (ICA),
entre otras. En el desarrollo del proyecto se establecieron talleres educa-

20 Se gener6 una economia subterranea sin planificacién, fue impulsada por una ola colonizadora
que favoreci6 la implantacién y el crecimiento de cultivos ilicitos. En esta década la creciente
demanda de cocaina determind cambios radicales en costumbres ancestrales: la hoja de coca
pierde sus atributos rituales o medicinales, pasa a convertirse en la materia prima sobre la
que se levanta una mafia mundial. Se desatiende la agricultura tradicional, la pesca y la
caza, que tradicionalmente constituian la fuente de alimentos para las etnias.
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tivos dentro de la comunidad con la participacion de miembros como el
capitan®, el payé®, o los viejos®; y de agentes endégenos como el maestro
o el alfabetizador, el promotor de salud, el jefe de Accién Comunal y los
lideres del Centro de Atencion Pastoral Indigena (CAPI). El equipo fue
coordinado por un agente educativo aceptado por todos y que correspondia
a un doble caracter de agente endogeno y exdgeno.

Asi, se pusieron en marcha doce talleres locales: seis en el Alto Papuri,
cuatro en comunidades de los cafios Paca y Vifia en la zona de Acaricuara,
uno en el rio Vaupés y uno en el cafio Cuduyari en la zona Mitd. Dos
mas que se habian iniciado en las proximidades de Mitu, sobre el cafio
Cuduyari, no pudieron desarrollarse debido principalmente a interferencias
de tipo religioso evangélico?. Los problemas identificados fueron: alco-
holismo, deficiente atencién médica, abandono de los trabajos comunales
y, fundamentalmente, abandono de la visién y tratamiento comunitario
de los asuntos propios de los indigenas.

Al haberse planteado el estudio y uso de las lenguas indigenas no solo
como un instrumento de comunicacion, sino como constitutivas en la orga-
nizacion del conocimiento y estructuracion de las categorias cognitivas
de las comunidades, se hizo necesario estudiar su estructura basica, tanto
gramatical como de vision del mundo, y experimentar una metodologia
para establecer un programa de alfabetizacion en la propia lengua, que
fuera manejado por ellos mismos. Los talleres se trabajaron en coordi-
nacion con el entonces denominado Instituto Colombiano de Cultura
(COLCULTURA), que apoy0 el montaje de varios centros culturales que
incluian bibliotecas y centros de documentacion, asi como programas
de promocion de grupos artisticos, artesanales y de estudio, siempre en
funcién de la recuperacion y el desarrollo de la cultura tradicional de
las comunidades.

Hacia 1982 se propendio a la articulacion del Proyecto Holanda-Colombia
con los demas programas educativos que se adelantaban o que estaban
previstos para la zona, en particular con el Programa Escuela Nueva, el

21 Dirigente y lider de la comunidad.

22 Guia espiritual de la comunidad.

23 Sabedores de las tradiciones y problemas de la comunidad.

24 LaAmazoniay la Orinoquia estuvieron afectadas por la presencia de procesos evangelizadores,
como es el caso de Sophia Miiller de Misiones y el Instituto Lingiiistico de Verano (ILV).
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de Mapa Educativo, las actividades de capacitacion del Centro Experi-
mental Piloto (CEP) y con la Escuela Normal del Mitu. Lo anterior se
coordin6 mediante jornadas de trabajo con las dependencias del MEN
involucradas en el proceso. En el desarrollo de esta iniciativa se buscaba
determinar el papel de la educacién en la clarificacion y solucion de los
problemas de las comunidades.

Los resultados, a pesar de ser satisfactorios, en el sentido de que nunca
antes en el pais se habia emprendido una tarea de investigacién cienti-
fica en antropologia cultural de esta magnitud y que tampoco se habia
abordado la educacién como fenémeno particular como si lo hizo el
Proyecto Holanda-Colombia, se registran varias falencias respecto al
modelo aplicado, asi:

* No se logro la participacion plena de la comunidad, por lo que
varias etapas del proyecto se adelantaron solo con algunos lideres.

* En algunas etapas del proyecto no se tuvo en cuenta la cultura
material, espiritual y la cosmovision de las comunidades.

* No hubo firme exigencia frente a la Iglesia y otras agencias de
control que interactuaban en la zona (misioneros, el ILV, colonos,
narcotraficantes, etc.) y que afectaron el proceso natural y cultural
de las etnias participantes en el proyecto.

* Lametodologia aplicada en los talleres, si bien funcion6 en algunas
fases, dejo claro que estos talleres deben ser un proceso continuo,
con mecanismos de seguimiento, sistematizacion y evaluacion por
parte de los diferentes involucrados.

* Respecto a la elaboracién de un curriculo para aplicarlo en las
comunidades, se definié que la metodologia empleada no fue la
correcta, ya que dicho curriculo fue disefiado por agentes externos,
lo que se reflej6 en los contenidos del plan de estudios y la meto-
dologia recomendada.

* En todo el proceso no se sensibilizé a los maestros no indigenas.

* No se tuvieron en cuenta las experiencias de comunidades indigenas
de la Sierra Nevada o las del CRIC, que ya tenian un valioso
recorrido en educacion propia.

* Finalmente, la experiencia ganada en el proyecto no se ha multi-
plicado como inicialmente se habia pensado, por lo que su valor
como antecedente de investigacion es limitado.

kil



La etnoeducacion en las etnias inga y cofan del Putumayo, 1975-2000

Asi, puede concluirse que la aplicacion del método al tema de la educacion
indigena en el proyecto desarrollado en los territorios nacionales se
limité a describir algunos fenémenos naturales y sociales encontrados,
sin aprovechar esencialmente la informacién recogida®.

Experiencias regionales

En agosto de 1985, por iniciativa de la ONIC y con el apoyo de la
Interamerican Foundation, se desarroll6 el Primer Seminario Nacional de
Etnoeducacion cuya coordinacion general estuvo a cargo de la antropéloga
Yolanda Bodnar, especialista en el tema. A este evento, asistieron cerca
de 400 personas entre funcionarios del MEN, autoridades, miembros de
las comunidades indigenas, lideres y maestros, todos ellos protagonistas
de experiencias en etnoeducacion anteriores, paralelas y posteriores
al Proyecto Holanda-Colombia, las cuales se presentan como insumo
valioso para analizar el panorama de lo que ha sido la etnoeducacion
en el pais®. En su orden, corresponden a las siguientes organizaciones
y comunidades:

* Comunidad Arhuaca-Confederacién Indigena Tayrona (CIT)

* Consejo Regional Indigena del Cauca (CRIC)

* Organizacion Regional Embera-Waunana (OREWA)

* Comunidad Wayuu-Organizacion Indigena YANAMA

» Consejo Regional Indigena del Vaupés (CRIVA)

* Organizacion Regional Indigena de Santa Teresa del Tuparro
(ORIST)

* Organizacion UNUMA de los Llanos Orientales.

* A partir del Seminario Nacional de Etnoeducacion, la promulgacion
del Decreto 1142 de 1978 y una vez elaborados los lineamientos
generales de la educacién indigena, en 1982 el MEN vio la nece-
sidad de realizar un Seminario Nacional de Etnoeducacién, en el
cual participaran representantes de organizaciones y comunidades

25 Araiz de lo anterior surgieron en el MEN una serie de interrogantes sobre el sentido de la
experiencia Holanda-Colombia, y a partir de ahi se iniciaron serias y rigurosas jornadas
de trabajo en torno a la educacién en las comunidades indigenas, en las que participaron
diferentes estamentos comprometidos con el tema, tales como el MEN, las universidades,
las organizaciones indigenas, las unidades territoriales y las autoridades indigenas.

26 Lo referente a educacién propia de las etnias inga y cofan, objeto principal del presente
estudio, se abordan més adelante en “Procesos de Etnoeducacién en las etnias inga y cofan”.
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indigenas, funcionarios de las entidades oficiales y otros agentes del
sector privado que tuvieran que ver con la educacién indigena, con
el fin de establecer pautas de accién que permitieran la aplicacién
de dicho decreto, dentro del marco conceptual y operativo del
etnodesarrollo y su componente educativo: la etnoeducacion.

En este seminario se hizo un analisis de la educacion que estaban reci-
biendo las comunidades indigenas, presentando no solo los aspectos
negativos, sino también los aciertos en cada proceso, y las alternativas
frente a los problemas y las necesidades de las diferentes etnias. El
evento inici6 con un recuento de los programas de etnoeducacién que
algunas organizaciones y comunidades indigenas habian llevado a cabo o
estaban adelantando®’. Después, se realiz6 un estudio de los lineamientos
gubernamentales que orientan la educacion en las poblaciones indigenas
desde el enfoque del MEN y que con anterioridad habian sido puestos en
consideracion de las entidades, organizaciones y colectividades repre-
sentadas en el seminario. La parte final se destin6 a la programacion de
acciones conjuntas de las entidades que operan en los diferentes niveles.

En el seminario participaron 71 representantes de organizaciones y
comunidades indigenas y 86 representantes de instituciones oficiales y
no oficiales, que tenian que ver con la educacion indigena en el &mbito
nacional y regional. Este seminario constituyé un avance importante en
el desarrollo integral de las comunidades indigenas, dado que el enfoque
tedrico y metodoloégico propuesto gener6 acciones educativas desde el
etnodesarrollo. En efecto, la educacién debia tomar en cuenta que las
comunidades indigenas asumieran el control de su propia cultura para
beneficio de la identidad nacional. Las actividades realizadas constitu-
yeron un hito significativo, por cuanto se estableci6 el didlogo entre las
poblaciones indigenas %a través de sus organizaciones representativas y
las entidades oficiales y no oficiales, que tenian que ver con la educacion
indigena.

27 A partir de estas exposiciones se hizo el recuento de experiencias regionales que se desarrolld
en los puntos anteriores.
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Los objetivos fueron:

* Analizar la legislacién existente sobre educacion indigena y el
documento “Lineamientos Generales de Educacion indigena del
Ministerio de Educaciéon Nacional”.

+ Intercambiar experiencias en materia de etnoeducacion, presentando
y evaluando las adelantadas por algunas comunidades indigenas.

» Establecer pautas de accion para disefiar, ejecutar y evaluar
programas de etnoeducacion en el entorno regional y local. Estas
pautas debian surgir del andlisis de las experiencias regionales y
de las necesidades de las comunidades indigenas.

No obstante, la diversidad de entidades representadas y la multipli-
cidad de temas relacionados con la educacion, el analisis se centro en el
mejoramiento de los aspectos relativos a la educacion indigena, razon
fundamental del seminario. La ONIC resalté los efectos negativos de
la educacién impuesta en las comunidades indigenas, manifestando la
urgente necesidad de que el Estado implementara de manera efectiva
lo dispuesto en el Decreto 1142 de 1978. Las organizaciones indigenas
rechazaron el modelo integracionista que ha inspirado los programas
educativos oficiales, manifestando mas inquietudes y expectativas que
pueden resumirse en los siguientes interrogantes:

» ¢Impedira el Estado colombiano la desintegracion de las comuni-
dades indigenas por la accion proselitista del Instituto Lingiiistico
de Verano (ILV) y otras misiones, tanto cat6licas como protestantes?

» ¢Permitira el Estado que la educacién se enfoque a la defensa y
desarrollo de la cultura?

» ¢Permitira el Estado que los maestros sean elegidos por las mismas
comunidades?

» ;Permitira el Estado que la educacion capacite a los nifios en los
aspectos practicos que le exige su medio ambiente, respetando y
contribuyendo a desarrollar las tradiciones?

» ;Permitira el Estado que se eduque a los nifios en la conciencia de
la lucha indigena?

» Los organismos estatales que promueven la educacion en diferentes
campos, tales como el SENA, Bienestar Familiar, el INCORA,
Asuntos Indigenas, el Plan CAMINA, ;permitiran la presencia de
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las comunidades y organizaciones en la elaboracion, ejecucion y
supervision de lo relacionado con educacién indigena?

Estas preguntas generaron discusiones y analisis que posteriormente, a
través de la Divisién de Asuntos Indigenas, se convirtieron en acciones
estatales, algunas no tan determinantes como las situaciones lo exigian,
pero siempre dando pasos adelante en este proceso. Con referencia al
ILV, institucion indeseable para las comunidades indigenas, se mani-
fest6 la necesidad de prescindir de sus servicios y a cambio el Estado
celebr6 convenios con la Universidad de los Andes y la Universidad
Nacional, instituciones que estaban preparando etnolingiiistas en el nivel
de posgrado, que en un futuro cercano podrian entrar a ejecutar directa-
mente y con mejores criterios lo que hacia el ILV. Para el desarrollo del
seminario se establecieron los comités de evaluacion, prensa, disciplina,
recreacion y enfermeria. El temario desarrollado demostré la importancia
del evento.

Al final del seminario se concluyé que, a pesar de los avances legales,
de la apertura democratica que se dio en el pais, de la descentralizacién
de las entidades y los acercamientos logrados con las experiencias
regionales, en realidad no se habia avanzado mucho, ya que los procesos
en etnoeducacién en Colombia han estado mediados por los conflictos
politicos y sociales que amenazan la supervivencia fisica y cultural de
las etnias, lo cual se manifiesta en el desplazamiento de sus territorios
ancestrales, en los dafios ocasionados al suelo y subsuelo, en la parti-
cipacion forzada en los conflictos armados, en la amenaza constante a
las familias indigenas, a la cohesion comunitaria y a la conservacion
de valores culturales?.

Entre los compromisos y recomendaciones que se convinieron en este
evento, estan los siguientes:

* Enviar una copia del material filmico e investigativo del Proyecto
Holanda-Colombia sobre adecuacion del modelo curricular para
territorios nacionales, al Comité de Lingiiistica Aborigen.

28 Maria Trillos, “El entramado de la multiculturalidad”. En Memorias de Simposio de
Etnoeducacién. (Barranquilla, Colombia: Fondo de Publicaciones Universidad del Atlantico,
1999), 13.
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* Que se dé aplicacion a la Ley 85 de enero 23 de 1980, para
reconocer oficialmente los maestros indigenas que trabajan en
los programas de las comunidades.

* Que se descongelen las plazas docentes.

* Que se asigne presupuesto suficiente para asegurar el buen
funcionamiento de los programas de etnoeducacion que estan
en curso.

* Que se capacite a los maestros en areas de pedagogia, salud,
nutricion e historia.

* Que se prevea la disponibilidad presupuestal para realizar inves-
tigaciones en las comunidades indigenas y que preferencialmente
contraten miembros de las comunidades indigenas, a traveés
de sus organizaciones con el previ6 aval de las autoridades
tradicionales o de los cabildos o quien corresponda.

Si bien se hicieron recomendaciones y compromisos, al visitar las
instituciones, se observo que, en varios centros educativos de basica,
media y universitaria, no tuvieron en cuenta ni los compromisos
ni las recomendaciones. Situaciéon que, asumieron los mismos
resguardos con el apoyo de autoridades tradicionales. En la mayoria
de las instituciones ubicadas en estas zonas y en estos territorios
afectados por la violencia o el conflicto armado, atin se mantienen
paradigmas tradicionales y no se denota una sensibilidad social frente
a estos fenémenos incluido el narcotrafico que atenta contra la salud
emocional de los nifios y jovenes, en los que no se tienen en cuenta
las pautas sociales, culturales y lingiiisticas, pues sus procesos de
ensefianza-aprendizaje son mecanicos, sus relaciones de tipo colonial
y hegemonico, legitimando asi lo occidental y generando rupturas en
las escuelas y organizaciones.

Lo anterior pone en evidencia el serio panorama de violacion de los
derechos humanos y las infracciones al derecho internacional humani-
tario a las que se ven sometidos los pueblos indigenas de varios paises,
entre ellos Colombia, donde, en medio del fuego cruzado, se han visto
sometidos historicamente a una alta situacion de vulnerabilidad. En
una visita realizada a Colombia por el Foro Permanente de la ONU
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para las Cuestiones Indigenas en 2010, determin6 que “La situacion de
los derechos humanos de los pueblos indigenas en Colombia continda
siendo sumamente grave, critica y profundamente preocupante, a pesar
del reconocimiento constitucional de estos derechos”. Y tal como lo
afirma la Relatora Especial, en la actualidad se hace mas critica la
situacion si se tiene en cuenta que existe un profundo desconocimiento
sobre sus derechos econémicos, sociales, y culturales. Se puede afirmar
que la violencia y otros crimenes, asi como el desplazamiento forzado
y el confinamiento, amenazan la supervivencia fisica y cultural de los
pueblos indigenas de Colombia. *

Por ello, considerd necesario implementar procesos de sensibilizacion
que les permitieran tanto a las directivas escolares como a los docentes
indigenas y no indigenas, tomar en consideracion la importancia de la
participacion de las autoridades tradicionales en los procesos de ense-
flanza-aprendizaje, puesto que la riqueza cultural que tenian solo se
aprovechaba en lo exdtico o folklérico en los espacios escolares, ocultando
los procesos identitarios, por ello es relevante el sostener el concepto
politico de la identidad como pilar del proceso reivindicatorio, capaz de
enfrentar los debates histéricos, politicos, culturales, epistemolégicos
con las esferas de una sociedad hegeménica — dominante con estruc-
turas de poder soélidas. En efecto, s6lo a partir de procesos educativos
es posible transformar realidades, derribar las violencias epistémicas,
romper estructuras de poder entre otras.

Etnoeducacion y politica publica

La educacion es un proceso social que se desarrolla en el interior de una
comunidad y que se cultiva en los individuos con el 4animo de favorecer
su formacion integral, a fin de que puedan convertirse en agentes de su
propio desarrollo y del grupo social del cual hacen parte. Este proceso
presupone una manera determinada de concebir al hombre y la sociedad,
ya que los valores implicitos de toda practica educativa son el fundamento
real de la cultura. Asi, puede decirse que todo pueblo que alcanza un

29 Jaime Antonio Soler Alvarez, “Didlogo de saberes: justicia indigena del Cauca y Justicia
ordinaria, un intercambio cultural posible” Revista historia de la educacién latinoamericana,
2019, vol. 21, no 33, p. 35-59.
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cierto grado de desarrollo se caracteriza por el avance en sus procesos
educativos.

Esta dimensién social de la educacién se fundamenta en la certeza de que
“cada grupo humano cuenta con los mecanismos basicos para educar a
sus miembros dentro de una perspectiva que le garantice a la sociedad los
elementos necesarios para construir su devenir histérico en el contexto de
su proyecto de hombre y de sociedad; es por esto que la sociedad en su
conjunto es educadora”’; desde esta misma perspectiva, se concibe como
“la forma privilegiada de transmitir, conservar, reproducir y construir
la cultura. Permite generar conciencia critica capaz de transformar la
sociedad”?'.

La educacién bien implementada enfatiza la libertad de pensamiento y
de accion, por cuanto no podria hablarse de conciencia critica y trans-
formacion si estas caracteristicas no se concretan en mejores condiciones
para todos, y si no propende a la construccion de un espiritu social y
democratico, entendiendo este proceso como esencial no solo para la
persona sino para la comunidad y su colectivo.

La educacion es el principio mediante el cual la comunidad humana
conserva y transmite su peculiaridad fisica y espiritual. En la educacién,
tal como la practica el hombre, actda la misma fuerza vital, creadora y
plastica, que impulsa espontdneamente a toda especie viva al manteni-
miento y propagacién de su tipo. Pero adquiere en ella el més alto grado
de su intensidad, mediante el esfuerzo consciente del conocimiento y
de la voluntad dirigida hacia la consecucién de un fin. La educacién
participa en la vida y el crecimiento de la sociedad, asi en su destino
exterior como en su estructuracion interna y en su desarrollo espiri-
tual, y puesto que el desarrollo social depende de la conciencia de los
valores que rigen la vida humana, la historia de la educacion se halla
esencialmente condicionada por el cambio de los valores validos para
la sociedad™®.

30 Luis Alberto Artunduaga, “La etnoeducacién: una dimension de trabajo para la educacién
en comunidades indigenas de Colombia”. Revista Iberoamericana de Educacién N° 13
(1997): 13.

31 1Ibid., 13.

32 J. Werner, Paidea. (México: FCE, 1980), 3.
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La educacién en Colombia es un derecho consagrado en la Constitucion
y definido en la Ley General de Educacién o Ley 115 de 1994, articulo
1, como el “proceso de formacién permanente, cultural, y social que se
fundamenta en una concepcién integral de la persona humana, de su
dignidad, de sus derechos y sus deberes”. La educacion, considerada
en un ambito indigena, bilingiie, rural y digl6sico®, debe tener como
meta una funcién integradora que, en el mejor de los casos, promueva y
favorezca el pleno desarrollo del educando y de su comunidad, partiendo
de su propia cultura, intereses, necesidades y ambiciones.

Un concepto de educacion construido desde esta vision “es el proceso que
hace posible que las practicas, experiencias y vivencias sean comprendidas
y explicadas en el didlogo de saberes, que promueva la construccion del
ser y de un nosotros inspirado en la aceptacion y el respeto de si mismo,
la apropiacién de una cultura, de unos principios, de unos valores”34.

Asi lo reconoce el Estado colombiano en la Constitucion promulgada
en 1991, la cual estatuye que “El Estado reconoce y protege la diver-
sidad étnica y cultural de la Nacién colombiana” (art. 7) y que “Los
integrantes de los grupos étnicos tendran derecho a una formaciéon que
respete y desarrolle su identidad cultural” (art. 68). Estos logros de las
etnias indigenas®, del Estado y de la sociedad en su conjunto entrafian
multiples compromisos, ya que al reconocerse en la Constitucion la
diversidad étnica y cultural de la nacién, al mismo tiempo se reconoce
una implicacién pedagogica.

Lo anterior conduce a que se reglamente la atencion educativa para grupos
étnicos en Colombia mediante el Decreto 804 de 1995, en cual establece
que “La educacion hace parte del servicio educativo y se sustenta en un
compromiso de elaboracion colectiva, donde los distintos miembros de

33 Convivencia de dos o mas lenguas en un mismo contexto geografico.

34 “Programa de Educacion Propia del pueblo Cofan y los Cabildos Indigenas del Valle del
Guaméz y San Miguel” (Putumayo, Colombia: 2000). Fundacién Zio-A’i—Unién de Sabiduria.

35 Hacen parte de las etnias indigenas aquellas personas que se autoreconocen como
pertenecientes a etnias y comunidades indigenas (amerindias), en la medida en que comparten
su cosmovision, sus costumbres, su lengua y sus cddigos relacionales (socializacién). Es
indigena quien pertenece a una tradicion cultural (de acuerdo con procesos de socializacion,
comunicacién, trabajo, cosmovision), descendiente de las etnias originarias que habitaban
América antes de la Conquista y colonizacién europea. Ministerio de Educacién Nacional
MEN, portal Colombia Aprende.
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la comunidad en general, intercambian saberes y vivencias con miras a
mantener, recrear y desarrollar un proyecto global de vida de acuerdo con
su cultura, su lengua, sus tradiciones y sus fueros propios y autoctonos”.

Esta disposicion determina la necesidad de implementar una educacion
intercultural “no solamente para las etnias culturalmente diferenciadas,
sino también para la sociedad nacional colombiana, que tiene el deber y
el derecho de conocer, valorar y enriquecer nuestra cultura con los aportes
de otras, en una dimension de alteridad cultural a partir de un didlogo
respetuoso de saberes y conocimientos que se articulen y complementen
mutuamente”®.

Asi, al considerar procesos educativos que se han desarrollado desde hace
milenios en las comunidades ancestrales, se verifica que su implemen-
tacion va acorde con necesidades especificas y costumbres ancestrales.
Por ejemplo, los varones aprenden la ocupacion de su padre de tal forma
que después puedan ayudarle en sus tareas, o bien se les prepara para las
profesiones de Estado como la milicia. En la educacién de las nifias se
considera indispensable iniciarlas en actividades técnicas propias de su
pueblo y en las tareas domésticas. En este proceso educativo intervienen
la exhortacion y el ejemplo.

En estas comunidades, los padres modelan a sus hijos a su imagen y
semejanza, iniciandolos en roles que, de acuerdo con su género, poste-
riormente deben desempefiar, aplicando conocimientos que van desde
su preparacion como gobernantes, sacerdotes, agricultores, artesanos,
musicos, guerreras o danzarines, hasta el arte de componer nudos para
la contabilidad, el calculo, las matematicas, o la astronomia. Asi las
cosas, la educacion es uno de los aspectos mas importantes de la vida
comunitaria, donde los progenitores y demas miembros del grupo, segiin
su tradicién y métodos, trasmiten a través de la practica lo politico, lo
militar, lo social y lo cultural a las nuevas generaciones. Por ejemplo:

(...) las castas Incas y otras que completaban los cuadros militares
recibian una educacién para gobernar; y tal educacién era bastante

36 Luis Alberto Artunduaga, “La etnoeducacién: una dimension de trabajo para la educacién
en comunidades indigenas de Colombia”. Revista Iberoamericana de Educacién N.° 13
(1997): 38.
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férrea. Antes de ser declarados maduros o mayores de edad pasaban por
enérgicas pruebas de ejercicios fisicos y de resistencia cuya finalidad
era inculcarles disciplina, agilidad, atencién, aguante en las marchas
forzadas, dejando de lado los aspectos atractivos. Todo lo cual tenia que
ser demostrado en una fiesta ritual y deportiva llamada Huaranchicuy®.

En efecto, la formacion hace parte del desarrollo de una comunidad y
como tal, ha contribuido al proceso de constitucion de la nacién colom-
biana. Esto significa que al estudiar los problemas educativos presentes y
pasados de estas comunidades, asi como de quienes interactian con ellas,
es necesario tener en cuenta lo que pervive de sus procesos educativos. Asi
surge el espiritu de la etnoeducacion, la cual “Se entiende por educacion
para grupos étnicos la que se ofrece a grupos o comunidades que integran
la nacionalidad y que poseen una cultura, una lengua, unas tradiciones
y unos fueros propios y autoctonos. Esta educacion debe estar ligada
al ambiente, al proceso productivo, al proceso social y cultural, con el
debido respeto de sus creencias y tradiciones”,

La etnoeducacion

Desde su concepcion, la etnoeducacién propende a que cada etnia®
tenga autonomia en el desarrollo de sus planes, programas y proyectos
educativos, permitiendo, ademas, que ganen espacios de concertacion
con otras culturas y con los estamentos administrativos a nivel local y
nacional. El concepto de etnoeducacion implica mdltiples sentidos, ya que
por su propia naturaleza ha de ser monolingiie, bilinglie o multilingiie,
ubicando la lengua materna como elemento de identidad y estructuracion
de pensamiento. Se constituye igualmente como un proceso de recu-
peracion, valoracion, generacion y apropiacion de conocimientos y de

37 Waldemar Espinosa, Los Incas, economia, sociedad y estado en la era del Tahuantinsuyo.
(Peru: Editores Amaru, 1990), 271.

38 “Ley 115 de 1994 Por lo cual se expide la ley general de educacién”, Ministerio de Educacién
Nacional (MEN) — Congreso de la Republica de Colombia. Art. 55.

39 Lapolitica etnoeducativa en Colombia esta dirigida a los grupos indigenas, a las comunidades
ROM o gitanos, y los afrocolombianos. Un grupo étnico es aquel que se diferencia en el
conjunto de la sociedad nacional o hegemonica por sus practicas socioculturales, las cuales
pueden ser visibles a través de sus costumbres y tradiciones. Estas ultimas le permiten
construir un sentido de pertenencia con su comunidad de origen, pero tal auto reconocimiento,
no es un obstaculo para que sean y se identifiquen como colombianos. De este modo,
comparten dos sentires: uno étnico y otro nacional. Ministerio de Educacion Nacional MEN,
portal Colombia Aprende.
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medios de vida desde las necesidades y retos que a cada comunidad le
plantea su entorno, evitando, en lo posible, que el pensamiento occidental
intervenga en la cosmovision de las comunidades indigenas.

La etnoeducacién® es intercultural, parte del conocimiento, analisis,
valoracion y afirmacién de la identidad étnica propia, se proyecta hacia
otros grupos humanos desde una perspectiva de articulacion cultural
comunitaria. La etnoeducacion se entiende como “un proceso social
permanente, que consiste en la adquisicion de conocimientos y valores
y en el desarrollo de habilidades y destrezas, segin las necesidades,
intereses y aspiraciones de las mismas comunidades™*'. Esta es el cauce
de las luchas y reivindicaciones histdricas de los indigenas en Colombia,
proceso a través del cual los grupos étnicos han buscado definir y construir
un proyecto de sociedad y de vida acorde con sus criterios y aspiraciones,
exigiendo un replanteamiento de los fundamentos, elementos y funciones
curriculares en su conjunto, a partir del pensamiento y desarrollo histérico
de cada pueblo.

Asi, “En las décadas del 70 y 80 las luchas indigenas consiguen que sus
exigencias de una educacion propia queden reconocidas y plasmadas
en la legislacion”*?. Se plante6 una coordinacion interinstitucional clara
y decidida, para que las apuestas pedagogicas y administrativas fueran
coherentes y consistentes con las necesidades reales de las etnias, que
hubiera una relacién de respeto y dialogo entre los organismos guber-
namentales y no gubernamentales con las comunidades. Los contenidos
curriculares han de ser participativos, en el sentido de que sean disefiados
por la comunidad, plasmando en ellos un proyecto de vida que articule
el sentir, el devenir histérico de cada pueblo.

40 Programa de etnoeducacion, como “un proceso social permanente, inmerso en la cultura
propia, que consiste en la adquisicion de conocimientos y valores, de acuerdo con las
necesidades, intereses y aspiraciones de la comunidad, que la capacita para participar
plenamente en el control cultural del grupo étnico”.

41 “Lineamientos Generales de Educacion Indigena” Ministerio de Educaciéon Nacional MEN.
6.7 ed. (Bogotd, Colombia: MEN Direccién General de Capacitacién y Perfeccionamiento
Docente, Curriculo y Medios Educativos, 1987), 51.

42 Ministerio de Educacion Nacional MEN. La Etnoeducacién: realidad y esperanza de las
etnias indigenas y afrocolombianos. Serie Documentos de Trabajo. (Bogot4, Colombia
MEN, 1996), 25.
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Por ello, el papel del maestro, o del agente educativo que participe en
procesos etnoeducativos, debe considerar en su trabajo una relacion de
compromiso con la comunidad, con sus autoridades, su organizacion,
sus instituciones y, por supuesto, con el grupo de educandos bajo su
responsabilidad. En este orden de ideas, la escuela espacio en donde
se desarrolla el proceso educativo es esencialmente un lugar para el
aprendizaje, la casa del saber (como la llamarian los incas), mecanismo
propio de socializacion, creacion y recreacion del conocimiento, o foro
de negociacion y construccion de sentido.

Asi, la comunidad educativa en donde interactia el maestro y sus
educandos se nutre con el espacio fisico en el cual se desarrolla este
proceso, que en las etnias indigenas bien puede ser el fogén, la chagra
o lugar de cultivo, el rio, el conuco o choza, los arboles, la montafia, la
maloca o lugar de reunion de saberes o mingas de pensamiento, cons-
tituyendo un entorno educativo que busca formar miembros cada vez
mas auténomos y auténticos, aptos para dar respuestas contextuales a
los requerimientos de su comunidad.

La concientizacién frente a los procesos educativos en las etnias se ha
manifestado ante diversas instancias, mediante la capacidad auténoma
de decision de una comunidad. Diferenciada para guiar su propio desa-
rrollo y el ejercicio de la autodeterminacion, cualquiera que sea el nivel
que considere, e implica una organizacion equitativa y propia de poder.
Comparada con el concepto de etnodesarrollo que, se suponia, implicaba
la plena participacion de las comunidades indigenas, en “La declaracion
de San José en 1982 las ponencias de Bonfil, y otros en San José, en
Costa Rica”*.

Esta decision ha sido permanente, optandose por la reflexion y cons-
truccion colectiva para que las etnias fortalezcan su autonomia en un
marco de interculturalidad, posibilitando la interiorizacion y produccion
de valores, de conocimientos, asi como el desarrollo de habilidades y
destrezas conforme a su realidad cultural expresada en su proyecto global
de vida. Sin embargo, a finales de la década de los 80, se cuestioné el

43 “Lineamientos Generales de Educacién Indigena” Ministerio de Educacién Nacional -
MEN, 42.
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modelo desarrollista que estaba en pleno auge. Asi lo sefialaron algunos
autores:

Las consecuencias economicas de este modelo de desarrollo también
fueron de un alto costo social, puesto que, en vez del espejismo de la
codiciada riqueza, hacia la abundancia y la felicidad sin limite, lo que
genero fue el abandono del campo y la consecuente pauperizacion de
la poblacién, fendmeno observado en forma abrupta en las ciudades
mas populosas a raiz del surgimiento de los llamados ‘cinturones de
miseria, con la agudizacion del desempleo, la violencia, la desnutricion
infantil y el desarraigo cultural®.

Interculturalidad

Al tratar los temas relacionados con la etnoeducacion saltan al primer
plano los principios de interculturalidad® y diversidad cultural. “Cuando
hablamos de interculturalidad tenemos que partir del conocimiento y del
respeto por la cultura propia para estar en capacidad de conocer, valorar
y criticar las otras culturas. Es decir, el indigena debe reconocerse como
miembro de la sociedad (...)”*. Igualmente, se hace referencia a los
procesos de formacion que buscan aplicar una educacion enraizada en
la cultura de referencia inmediata de los educandos, pero abierta a la
incorporacion de elementos y contenidos provenientes de otros horizontes
culturales, incluida la propia cultura universal.

Es decir, que la interculturalidad reine, por una parte, los objetivos de la
etnoeducacion, y por otra, la pluralidad e intereses de las etnias indigenas
y de las instituciones y personas que interactian con ellas. La cuestién de
la interculturalidad en Latinoamérica esta estrechamente relacionada con
la problematica indigena, pues fue a partir del analisis de las relaciones
entre indigenas y no indigenas que esta y su derivada, la Educacién
Intercultural Bilingiie, emergieron de las ciencias sociales hace cerca

44  Afranio Duarte, La problemdtica de la dependencia en etnoeducacion. Conceptualizacién
y ensayos. (Bogota, Colombia: MEN-PRODIC, 1990), 167.

45 Para una discusién del concepto de interculturalidad, véase: MEN, “Programa de Formacién
de Etnoeducadores” en Lineamientos Generales de Educacién Indigena, (Bogot4, Colombia:
MEN, 1982).

46 Yolanda Bodnar, Perspectivas y tendencias de la educacion indigena en Colombia. (Bogota,
Colombia: Corporacién para el Desarrollo de la Ciencia y la Cultura, 1993), 78.
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de tres décadas*’. Para algunos, este concepto viene de Europa, con una
concepcidn diferente, se diria que univoca, unidireccional y decolonial.

Para el caso nuestro, la interculturalidad surgié en el contexto de un
proyecto educativo desarrollado con una poblacién indigena especi-
fica en la zona arahuaca del rio Nero, en Venezuela. Este concepto fue
construido y puesto en discusion en una reunion continental convocada
conjuntamente por la UNESCO y el Instituto Indigenista Interamericano.
En esta reunion se plantea poner en vigencia una educacién en un idioma
quechua, kogui, inga o cofan, de manera que se propicie en los educandos
el desarrollo de competencias comunicativas en dos modalidades a la
vez: la que tiene que ver con su lengua materna, la que compete a la
lengua foranea y los contenidos culturales que entrafia. De este modo, se
persigue la revalorizacion de los idiomas amerindios y la recuperacién
de un proceso de desarrollo idiomatico truncado por la conquista.

La apuesta por la supervivencia de las diferencias inherentes a las mismas
propuestas de educacion intercultural y de educacion intercultural bilingiie
(EIB) hace que persista la nocién del conflicto como un rasgo constitutivo
del ser intercultural. Sin embargo, es importante resaltar que ha habido un
avance significativo con relacién a la EIB, ya que a principios del siglo
XX eran pocos los paises que aplicaban estas modalidades, con procesos
focalizados en paises como Argentina, Bolivia, Ecuador, Guatemala, y
Perd. Solamente en México la EIB se atendia por mandato legal y de
manera obligatoria.

Actualmente, son mas de 17 los paises de la region que han implementado
programas de EIB*® y en dos de ellos, Ecuador y México, la EIB es de
cobertura nacional en todas las areas de concentracién de poblacién
indigena y se ofrece a través de subsistemas del sistema educativo
nacional o de un sistema paralelo al general. En paises como Bolivia
y Colombia*, la EIB tiene cobertura nacional, pero no se ofrece desde

47 Sonia Comboni, La cuestion de la Interculturalidad y la Educacion Latinoamericana.
(México: Universidad Auténoma Metropolitana, Unidad Xochimilco, 1999).

48 Estos paises son Argentina, Bolivia, Brasil, Colombia, Costa Rica, Chile, Ecuador, Guatemala,
Guayana Francesa, Honduras, México, Nicaragua, Panama, Paraguay, Perti, Surinam y
Venezuela.

49 La situacién colombiana difiere en tres aspectos: primero, porque la EIB recibe la
denominacién de etnoeducacién, la dimensién bilingiie e intercultural constituyen solo
dos de los factores que intervienen en ella; segundo, porque a pesar de ser un pais con poca
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una instancia especifica. En el caso de Colombia, cabe sefialar que no
se habla de una educacién intercultural bilingiie (EIB) ni de educacion
bilingiie intercultural (EBI), sino que hace parte de los principios de la
etnoeducacion, pues como se asume desde un:

Enfoque pedagogico, con perspectiva intercultural refuerza el desa-
rrollo de la capacidad de didlogo entre diferentes y, sin dejar de serlo,
construir puentes de comunicaciéon que permitan el acercamiento de
las disparidades, expresarlas y relacionarlas, lo cual implica aprender
a manejar conflictos y a no reprimirlos o desplazarlos. En tal sentido,
la interculturalidad es un asunto que compromete a todos los sectores
de la sociedad. Este planteamiento ha merecido una aceptacién cada
vez mayor en la realidad latinoamericana®.

En México, donde la preocupacion por la educacion propia ha sido
acuciosa, afirman que las escuelas interculturales que se han cuestionado
o se esfuerzan por desenmarafiar estos preceptos coloniales, mantienen
constantes buisquedas para el fortalecimiento de la identidad cultural del
territorio en comun-unidad y abordan la construccion de una escuela
alternativa a la educacion homogeneizadora y reproductora de la cultura
dominante contemporanea, causante de multiples conflictos sociales
y politicos... la diversidad cultural no es vista como un problema u
obstaculo para el proceso de la ensefianza y el aprendizaje, sino como
un elemento central que enriquece y posibilita el intercambio equitativo
de los bienes culturales™'.

Al igual que nuestras comunidades en estudio a lo largo de las décadas,
los lideres y responsables por la educacién no han dado tregua para afinar
cada dia su formacion en el seno de las comunidades. Parafraseando a
Lopez, necesariamente, la cuestion de la interculturalidad en la region
esta estrechamente relacionada con la problematica latinoamericana, pues
fue a partir del andlisis de las relaciones entre indigenas y no indigenas

poblacién indigena (1,7 %), recibe una importante atencién en oferta educativa dentro de la
politica nacional (seis universidades forman licenciados en este campo); y tercero, la propuesta
de etnoeducacién trasciende lo indigena y se extiende a poblacién afrocolombiana y gitana.

50 Ruth Moya, “Reformas educativas e interculturalidad en América Latina”. Revista
Iberoamericana de Educacion, n.° 17 (1998): 105.

51 Maria Guadalupe Millan y Enrique Nieto. Educacion, interculturalidad y derechos humanos,
los retos del siglo XXI. (México: Universidad Pedag6gica Nacional, Editorial Driada, 2006),
78.
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que la nocién de interculturalidad y su derivada educacion intercultural
emergieron desde las ciencias sociales latinoamericanas hace casi tres
décadas*.

Si bien, las practicas de interculturalidad se han planteado en el pais, no
visibilizan el reconocimiento ni la dignificacion de lo diverso, y si se
observan caso de racializacién y exotismo del otro en las escuelas. En
Colombia, la interculturalidad relacional se ha dado desde siempre por la
existencia de diversidad de poblacién. Por su parte, la interculturalidad
funcional se ha quedado estancada en el reconocimiento de la diversidad y
diferencia cultural en leyes, formas y discursos que son funcionales en si,
para el sistema dominante que se mantiene. Ademas, se siguen haciendo
lecturas de interculturalidad desde una mirada occidental y eurocéntrica,
otra manifestacién de la ceguera inconsciente en que vivimos dentro del
mismo sistema dominante.

Mientras que en la perspectiva de la interculturalidad critica- como una
actitud de vida y compromiso haciendo una lectura de las realidades
desde el contexto de los pueblos para llegar a construir un pensamiento
propio frente a la educacién intercultural; “una construccion de y desde
la gente que ha sufrido un histérico sometimiento y subalternizacién” >3

Al respecto, Mancilla, al hablar de interculturalidad en Chile, manifiesta
que:

En América Latina es tener como horizonte el mundo indigena. Ahora
una cuestion es situarse desde la interculturalidad funcional-neoliberal,
y otro asunto muy distinto es posicionarse desde una interculturalidad
critica reflexiva. Histéricamente el Estado chileno se ha posicionado
desde una légica funcionalista e instrumental. La escuela y su perspec-
tiva colonizadora, a partir de curriculos disciplinarios monoculturales,
fabrico/fabrica cuerpos sometidos y ejercitados, dociles al amparo de

52 Luis Lépez, “La cuestion de la interculturalidad y la educacion latinoamericana”. En Séptima
Reunién del Comité Regional Intergubernamental del Proyecto Principal de Educacién en
Ameérica Latina y el Caribe, Programa de Formacion en Educacién Intercultural Bilingtie
en los Paises Andinos (PROEIB Andes, Universidad Mayor de San Simén-Cooperacién
Técnica Alemana (GTZ), 2001), 22.

53 Katherine, Walsh. “Interculturalidad y Educacion Intercultural” Este articulo es una ampliacion
de la ponencia presentada en el Seminario organizado por el Instituto Internacional de
Integracion del Convenio Andrés Bello, La Paz, 9-11 de marzo de 2009, p.203).
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la invencién de una nueva anatomia politica, que se tradujo/traduce
en una multiplicidad de procesos, con frecuencia menores, de origen
diferente, de localizacién disemina-da, que coinciden, se repiten o
imitan, se apoyan unos sobre otros, convergen y delinean.>

Hall>> manifiesta que el término en esencia de “diferencia”, segin
Saussure, es necesario para el significado, sin ella, no podria existir. Esto
refiere la mirada sobre la diferencia como una configuraciéon mediada por
el lenguaje, en la cual la humanidad se mueve dentro de sus practicas,
construyendo pensamiento en ellas. Una escuela “otra”, es una escuela
intercultural, como es referida por Catherine Walsh cuando define inter-
culturalidad como aquello que “no puede ser pensado sin considerar las
estrategias politicas contextualizadas, como tampoco sin asociarlo a las
politicas culturales de identidad y subjetividad. Las politicas culturales
y las politicas de lugar se hayan entretejidas”*®. Es decir, como un “un
proyecto politico que trasciende lo educativo para pensar en la construc-
cion de sociedades diferentes... en otro ordenamiento social®””.

En sintesis, la interculturalidad no debe ser un concepto, término o una
apuesta politica, va mas alla, en cuanto no se determina en un asunto mera-
mente funcional para cumplir un propésito a ultranza. Asi, su naturaleza
le permitira establecer alianzas, nexos, acuerdos, descensos, diagnosticos,
procesos pedagogicos y escolares que transitaran continuamente en la
escuela, la comunidad, con tendencias, fracturas y lenguajes propios,
accesibles, que estén siempre dispuestos a comprender a los otros. La
interculturalidad no solo es un proceso que se debe gestar en la escuela,
en las comunidades se asume como parte de estas, por crear vinculos
que propician espacios dialégicos en escenarios respetuosos y tolerantes
dentro de ella.

54 Juan Mansilla Sepulveda, “Olivia Arévalo Lomas: una ventana desde el infinito. Asesinato
del canto sagrado shipibo-konibo-xeteba” Revista de historia educacién latinoamericana”
volumen. 21 No. 33, julio-diciembre 2019 - ISSN: 0122-7238 - pp. 17 - 34

55 Stuart Hall, “El espectéaculo del ‘Otro’”, en Sin garantias. Trayectorias y problemdticas en
estudios culturales, (Quito, Ecuador: Universidad Andina Simén Bolivar, 1997).

56 Catherine Walsh, Pensamiento critico y matriz decolonial, reflexiones latinoamericanas.
(Quito, Ecuador: Universidad Simé6n Bolivar-Abya Yala, 2005), 63.

57 Consejo Regional Indigena de Cauca CRIC, ;Qué pasaria si la escuela...? 30 afios de
construccion de una educacién propia, (Popayan, Colombia: CRIC, 2004), 118.
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La etnoeducacion en las comunidades inga y cofan

A raiz de muchas discusiones y polémicas en torno a la educacion propia,
surge la escuela bilingiie*®, promovida por las mismas organizaciones
indigenas, que para entonces ya contaban con un buen nimero de reivin-
dicaciones sociales, desde antes de la etnoeducacion. Se buscaba enfrentar
la escuela monolingiie en castellano que de evangelizadora habia pasado
a ser aculturizadora. En el primer seminario de experiencias regionales
se le manifest6 a la Escuela Normal Superior del Putumayo que era
necesario y prioritario que se vinculara la concepcién de etnoeducacion.

A la Secretaria de Educacién del Departamento del Putumayo se le reco-
mendo6 extender el proceso de educacidn bilingiie hacia las comunidades
indigenas del Putumayo, a través del nombramiento en forma paulatina
de los maestros indigenas para estas comunidades, y divulgar los distintos
planteamientos y conceptos recibidos sobre etnoeducacion en este semi-
nario a los distintos estamentos y a la comunidad en general, a pesar
de que desde 1982 se habian establecido los lineamientos generales de
educacion indigena basados en el concepto de etnodesarrollo y en otras
posiciones tedricas sobre la cultura y las relaciones de poder que se dan
en tales comunidades.

Con fundamento en esto comenz6 a surgir una nueva forma de abordar
dicha problematica desde la educacion, la cual se ha denominado
Etnoeducacion, esta conceptualizacién con sus debidas modifica-
ciones busco dar cuenta de un tipo de relacién intercultural que podia
establecerse no desde la imposicién y la dominacion sino a través del
establecimiento de relaciones de mutualidad, el reconocimiento de las
diversas culturas como diferentes con caracteristicas y pensamiento
particular®.

Aqui se manifiesta que este término que se ha venido replanteando a raiz
de la conceptualizacion desarrollada como resultado del trabajo iniciado a
principios de los 80 por cuanto la teoria del etnodesarrollo recae en aquello

58 La Escuela Bilingiie es aquella en que sus procesos de aprendizajes se imparten en la
lengua materna o nativa, situacién que se dificulta en algunas instituciones, puesto que en
el Putumayo hay escuelas que albergaban nifios de cinco o seis etnias diferentes.

59 Yolanda Bodnar, Perspectivas y tendencias de la educacién indigena en Colombia. (Bogota,
Colombia: Corporacién para el Desarrollo de la Ciencia y la Cultura, 1993), p. 813.
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que se pretende superar: el desarrollismo y todas sus corrientes% radica
en que sean las mismas comunidades indigenas quienes se desarrollen,
lo cual seria seguir admitiendo que siempre habra culturas que estén a la
saga de otras. La raiz etno podria interpretarse como el reafirmarse en lo
propio solo por serlo, negando asi la posibilidad de la interculturalidad,
su connotacion de raza recalca diferencias relevantes de la humanidad
como disculpa para el ejercicio de practicas como la discriminacién®.

Por tanto, en vez de hablar de asimilacién, integracién o incorporacién de
las comunidades indigenas a la vida nacional, se hablé de articulacién a
ella. Con este concepto se enfatizé que también era necesario pensar en la
posibilidad de apropiacion por parte de una colectividad de conocimientos
y saberes de otras culturas, asi como en la generacion de nuevas formas de
vida que propicien el enriquecimiento cultural. En este contexto, muchas
organizaciones del pais iniciaron procesos de cambio en el interior de sus
comunidades. Los ingas y cofanes venian promoviendo, por medio de la
Organizacion Zonal Indigena del Putumayo (OZIP) y Musurrunakuna
(Hombres Nuevos y ZIO, A’l), la unificacion de su alfabeto, con el apoyo
de entidades gubernamentales y de especialistas en los campos de la
lingiiistica, antropologia y pedagogia.

Para llevar a cabo lo anterior se realizaron seminarios con hablantes de
varias zonas, puesto que los ingas estan dispersos por todo el Putumayo, y
en ellos se resalto el hecho de que incluso los mayores utilizan bastantes
préstamos del castellano en su comunicacion cotidiana. Mientras que los
cofanes siempre han convivido en zona de frontera (Colombia-Ecuador),
especificamente en el municipio de San Miguel, situacion geografica que
posibilita mantener su legado lingiiistico propio.

Ante esta situacion, se llegd a consensos referentes a utilizar las lenguas
en todos los contextos posibles. También hubo casos de jovenes ingas
que se empefiaron en aprender su idioma, pues en sus familias no le
ensefiaron a causa de la evangelizacién o por prohibicidn, o se negaron a
aprenderla por situaciones racializadas o prejuicios lingiiisticos. Con este
fin se realizaron diferentes encuentros dirigidos a sensibilizar y resaltar

60 Ibid., 813.
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los valores culturales autéctonos, tales como presentacion de danzas,
narracion de cuentos, mitos, etc.

Respecto del alfabeto se han tomado decisiones sobre la representacion
de algunos sonidos y otros se encontraban en proceso, es posible que
las experiencias que vienen adelantando sobre el quechua los demaés
paises andinos (Ecuador, Pert y Bolivia) alienten de alguna manera
este proceso, pues no seria deseable desconocer la acumulacion de
conocimientos importantes sobre el tema y asi lo considera la organi-
zacion indigena®.

Asi, las comunidades inga y coféan reinician un proceso desde las orga-
nizaciones, en el que plantean una educacién propia, disefiando institu-
ciones con caracteristicas propias. Sin embargo, debido a la extension de
sus territorios ha sido imposible adecuar las instalaciones. En el plano
operativo, algunos curriculos incluyen planes de estudio, programas y
metodologias que contribuyen al logro de las finalidades expresadas
antes. No obstante, la dificultad se ha centrado en el recurso humano,
académico, financiero, legal, técnico y administrativo, para poner en
practica las politicas del Estado y llevar a cabo el proyecto pedagogico
nacional.

El Grupo de Etnoeducacién del Ministerio de Educacién continu6
contando con la participacion directa de los representantes de las organi-
zaciones indigenas para la toma de decisiones. El Ministerio de Educacion
previé un presupuesto suficiente a partir de 1986 para etnoeducacién, con
el fin de dar cumplimiento a lo estipulado en el articulo 3 del Decreto
1142 de 1978. De esta manera se inicia la revision de los programas
curriculares tanto de primaria como de secundaria del pénsum nacional,
para incluir areas donde se ensefie la realidad indigena del pais y en
particular de cada region, y asi dar cumplimiento a lo estipulado en el
articulo 12 del Decreto 1142 de 1978.

El Estatuto Docente debi6 modificarse de manera que se adaptara a las
caracteristicas y requerimientos de los docentes indigenas y sus comu-
nidades. Igualmente, se reviso6 la administracion y orientacién de los
internados indigenas, con el fin de reorganizarlos de acuerdo con los

61 Ibid., 813.
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intereses, las necesidades y aspiraciones de las comunidades indigenas. Se
llevaron a cabo investigaciones lingiiisticas que unificaron la grafia de las
lenguas indigenas, se realizaron cursos y encuentros sobre etnoeducacion
y lingiiistica para maestros indigenas y no indigenas que trabajaban en las
comunidades; se efectuaron capacitaciones del nuevo curriculo, teniendo
en cuenta los Lineamientos de la Educacion Indigena del Ministerio
de Educacion para darlos a conocer y para planificar las acciones del
funcionario indigena del CEP del Putumayo a los maestros indigenas.

La educacién formal fue una de las causas para el desplazamiento de las
lenguas nativas y de la imposicion del espafiol dentro de los territorios del
Putumayo; sin embargo, gracias a la preocupacion y el esfuerzo de muilti-
ples profesores comprometidos con organizaciones como Musurrunakuna,
OZIP, Z1O’Al, se han venido realizando en los tltimos afios encuentros,
foros, simposios, congresos, entre otros, tanto de las comunidades ingas
como cofén, para tratar de comprender la problematica indigena y buscar
soluciones colectivas a esta, creando asi un movimiento pedagogico. Es
aqui donde los gobernadores de los cabildos han cuidado la conservacion
de la lengua con mucho interés, ya que bastante ha costado recuperarla
para reafirmar la identidad cultural.

Por ello, solicitaron desde los afios 80 “la formacion y cualificacién de
sus docentes bilingiies, el ajuste del curriculo educativo, pedagogias
y metodologias apropiadas a sus realidades mediante el ajuste de los
proyectos educativos”®. Las comunidades libres que registra la historia
han educado a sus individuos de acuerdo con su ideal particular. De
alguna manera, las comunidades indigenas que no quebraron su estructura
social totalmente, por mantener un cierto aislamiento frente a la sociedad
no indigena, alcanzaron un ideal particular dentro de sus comunidades.

Llegada inevitable de la colonizacién y la inferencia efectiva del Estado,
empujados por la globalizacion o expansién de la llamada sociedad
moderna, que toco a sus puertas, esta vez no con elementos bélicos,
trampas o engafios sino con otros mas sofisticados, mas velados, mas

62 Tysoy, Luis F. lftisoy@sedputumayo.gov.co , 22 de febrero de 2023. 4 de 2002
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aniquiladores a largo plazo, como la escuela y la imposicién de un
conocimiento®,

La mision de las misiones

Ademas de la educacion impartida por la Iglesia catélica, hubo sectas
religiosas que cumplieron, segtin sus intereses, una mision evangelizadora.
La evangelizacion promovié patrones ideol6gicos que poco diferian de
las ensefianzas religiosas catélicas: “trasmitir y propagar el evangelio”,

» <

“alfabetizar y moralizar a los indigenas”, “promocionar buenas costumbres
y practicas”, “planificacion de la familia” (misiones religiosas que operan
con comunidades indigenas en Colombia-, informe 1976-1977). Entre
los grupos religiosos que operaron en las zonas vecinas se encuentran,
segun el cuadro elaborado por los participantes indigenas en el semi-
nario, los siguientes: Movimiento Misionero Mundial (MMM), Mision
Nuevas Tribus de Colombia, Corporacion Cruzada Evangélica, Asociacion
Bautista para la Evangelizacion Mundial® y el Instituto Lingiiistico de

Verano (ILV), sobre el cual se expondra mas adelante.

La Ley 115 de 1994 estableci6 areas obligatorias y fundamentales de
conocimiento que tendran que ser ofrecidas en todas las instituciones
educativas de acuerdo con el curriculo y el proyecto educativo institu-
cional. Y determina también que recibir educacion religiosa es un derecho
(art. 23). Y que esta debe impartirse de acuerdo con lo establecido en la
ley estatutaria que desarrolla el derecho de libertad religiosa y de cultos
(Ley 133 de 1944). Aunque considero que se confunde espiritualidad
con religion.

En consecuencia, las agencias religiosas “reiteraron una légica de deses-
tructuracion social que escasamente presta atencion a la produccion de
sentido cultural propio de las comunidades indigenas. Al afectarse la
estructura social pierden valor las formas de interaccion ceremonial
%junto con sus instrumentos3 las estructuras jerarquicas y los saberes”®.
63 Daniel Aguirre Licht, ¢ Etnoeducacién etnocoaccién? en Memorias del Primer Congreso
Universitario de Etnoeducacién. (La Guajira, Colombia: ICFES/ MEN, 1988), 51.
64 Myriam Jimeno y Adolfo Triana. Estado y minorias étnicas en Colombia. (Bogota, Colombia:
Cuadernos del Jaguar, 1985), 35.

65 José Mufioz, “Etnoeducacion, interculturalidad y agencias de control”. Revista del MEN,
(1989), 47.
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En Colombia esto es particularmente notorio, en una sociedad que se
moderniza desigual y destructivamente®.

De acuerdo con Pardo®, las comunidades indigenas, con el movimiento
de liberacion, se erigen “supracomunitaria y supraétnicamente” como un
nuevo actor, un actor étnico que participa como tal en la vida de la nacién,
donde organismos nacionales o internacionales particulares, en defensa de
las minorias étnicas, entran a percibir dinero estatal. Hay una ruptura en la
unién del sector de la poblacién (con el control y manejo de la produccion)
y otros sectores como la educacion, conllevando nuevas metodologias,
ya no mas catequesis, pero entraron otros modelos educativos como el
ILV, la Escuela Nueva y la Educacién Bilingiie Intercultural.

Presencia del Instituto Lingtiistico de Verano (ILV)

Ademas del control de la Iglesia, el Estado autorizo hacia los afios 70 la
intervencion del ILV® en los territorios nacionales, situacién que generd
polémicas de todos los matices, puesto que lo que se conocia de este no
era muy halagador. El contenido de su propuesta para pueblos indi-
genas causo una ansiedad particular. Basandose en un extenso estudio
de creencias tradicionales sobre el ILV y el impacto de su acciéon
proselitista en las poblaciones donde operd. Se desataron enormes
controversias sobre su intervencién, puesto que existian acusaciones
de que su accién estaba encaminada a la disolucién de las culturas
indigenas y de estar al servicio del imperialismo norteamericano.

El ILV se present6 como una entidad lingiiistica, mientras que su
naturaleza era misionera evangélica; asimismo, ha sefialado su actitud
negativa de la diversidad cultural, al satanizar y condenar sus tradi-
ciones y pautas culturales indigenas. Los traductores norteamericanos

66 Christian Gross, Indigenismo y etnicidad. El desafio neoliberal. (Bogot4, Colombia: ICANH,
1997), 51.

67 Mauricio Pardo, Movimientos sociales y actores no gubernamentales. (Bogota, Colombia:
ICANH, 1997), 207.

68 EIILV era una dependencia oficial de los gobiernos de México, Guatemala, Honduras,
Panamd, Surinam, Colombia, Ecuador, Pert, Bolivia y Brasil. Aunque todas las érdenes
misioneras de la Iglesia catélica fueran una sola, ninguna organizacién transnacional
superaba su influencia entre los indigenas, ni podia competir con su sistema logistico,
conexiones oficiales y dominio de las lenguas nativas.
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continuaban utilizando los idiomas de las etnias nativas para combatir
sus tradiciones y creencias espirituales®.

Por otra parte, Stoll manifiesta que cuando surge el ILV, estuvo presente
en mas de 40 paises, 12 solo en América, pero mas tarde fueron expul-
sados de algunos paises. Stoll se refiere a un estudio patrocinado por
el Centro de Estudios y Promocidn del Desarrollo, la Asociacién de
Desarrollo de la Selva Peruana en Lima, Pert, el Centro de Investigacion
y Educacién Popular (CINEP, Bogota, Colombia), el Cultural Survival
Inc. (Cambridge, Massachusetts, Estados Unidos) y Ediciones Abya-Yala
(Quito, Ecuador), porque considera que permite esclarecer no solo el
quehacer del ILV en el pais, sino también sus lazos y relaciones con la
politica del gobierno norteamericano, que ocasionaron una intromision
ideolégica-cultural de consecuencias negativas para nuestra poblacion
aborigen’.

Cabe sefialar que el ILV no tuvo en cuenta el conocimiento de los abuelos,
autoridades tradicionales, ni a los chamanes, no se ha visto el caso de
indigenas que acaben con el ambiente; por ejemplo, nunca se habian visto
estos casos antes de que penetraran todas las formas de produccién en
las comunidades indigenas. “Cuando se empiezan a ver y a crear esas
dependencias y a creer que el conocimiento lo tienen los de afuera, y se
empiezan a producir problemas por ignorar el conocimiento que tienen
los pueblos™”!.

Cada afio invitan a algunos informantes lingiiisticos a la base central
para avanzar con el estudio intensivo del idioma, sacar a la luz credos
que se han mantenido celosamente guardados del mundo exterior,
llevar a cabo el entrenamiento en habilidades tales como la pedagogia,
prestar atencion médica primaria y —aunque el ILV lo niega a pesar de
las evidencias— realizar conversiones al protestantismo evangélico.

69 Cabe sefialar que se pensaba que las intenciones del ILV eran solo de caracter lingiiistico
para favorecer a la educacién en las comunidades indigenas, pero no fue asi. Roberto Pineda
Camacho. “Estado y etnias indigenas en el siglo XX”. Revista Credencial Historia, n.° 146
(Bogota, Colombia: 2002), 165.

70 David Stoll, “;Pescadores de hombres o fundadores de Imperio?” En Nodulo, 2002. https://
nodulo.org/bib/stoll/ilv.htm

71 Ibid.
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Convenientemente, la traduccién de la Biblia es una forma de intenso
estudio de esta’.

Por lo anterior, algunos cientificos sociales y sacerdotes cat6licos apro-
vecharon el momento coyuntural para alimentar sus intereses a expensas
de los pueblos originarios. Esto debido a las creencias religiosas y la
educacién contratada estatal, y en el caso del ILV, estos contaron con
el apoyo de los gobiernos de turno, generando conflictos, los cuales
salieron a la luz en el intento gubernamental de utilizar la agitacién
contra los misioneros norteamericanos; por esta razon, los pleitos entre
los indigenistas para legislar poderes dictatoriales sobre los indigenas
sirvieron de soporte para legitimar asi la represiéon de los movimientos
indigenas.

No obstante, la presencia del ILV se mantuvo hasta finales de los
afios 90 con el apoyo de la Iglesia, la Secretaria de Educacion del
Putumayo y la educaciéon contratada; alli se elaboraron materiales
para desarrollar procesos de lectoescritura en las comunidades indi-
genas de esta zona del pais; se intentaron modificaciones en cuanto
a los programas educativos, propiamente dichos, introduciendo nuevas
metodologias de la ensefianza de sus contenidos, pero, ante todo, se
esperaba contar con el alfabeto unificado para producir los materiales
educativos requeridos. Pero, en dialogo con los docentes entrevistados,
expresaron que el material disefiado por el ILV no se utilizo en sus
escuelas, por ser textos estar descontextualizados, ademas, las imagenes,
la diagramacion y la baja calidad del papel dejaba mucho que desear.
Y los maestros formados en entornos etnoeducativos sugieren, trabajar
textos que respondan a los desafios de sus comunidades, los cuales son
arrancados de temas transversales de andlisis y reflexion permanente.

El ILV es una entidad norteamericana con una ideologia mas afin y
algo mas tecnificados en cuanto a lingiiistica. Sin embargo, tanto el
uno como el otro, eran evangélicos fundamentalistas encaminados
a establecer iglesias del nuevo testamento entre los indigenas. Las
primeras fases incluyen convivencia y aprendizaje de la lengua y la

72 Ibid.
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cultura, identificacion de elementos culturales con los que puede haber
sincretismo”.

Procesos etnoeducativos en los ingas

En la educacién formal del Putumayo y la Secretaria de Educacién
Departamental, los municipios y ultimamente los cabildos indigenas,
en cumplimiento de la Ley 115 de 1994 y el Decreto 804 de 1995,
se han propuesto implementar curriculos y planes de estudio acordes
a los Lineamientos Generales de Etnoeducacion. Las organizaciones
Musurrunakuna y OZIP adelantaron trabajos desde 1986 en pro de una
educacion formal adecuada a las necesidades de los indigenas. El trabajo
y la gestion adelantada les permitié obtener algunos resultados como la
creacion de la coordinacion de etnoeducacion.

De igual manera, se ha logrado la unificacion del alfabeto inga. La comu-
nidad inga, al igual que las deméas comunidades, ha tenido su propia forma
de formarse y transmitir los conocimientos desde tiempos milenarios.
Una educacion que ha estado basada en los conocimientos de la cultura,
el entorno social, la naturaleza, la politica, la lengua y la cosmovision.
No obstante, es importante aclarar que en las comunidades indigenas la
educacién formal se inici6 en la escuela, donde se les impuso un modelo
que les prohibi6 hablar la lengua propia y las oblig6 a aprender a hablar
en castellano; se impuso una nueva religion, otras costumbres y una
educacion ajena a las caracteristicas culturales y lingiiisticas de los nifios.

Este modelo de educacion gener6 cambios profundos en el comporta-
miento cultural de las comunidades indigenas. “La educacién tiene la
intencion de transferir valores que le permitan al ser humano dar sentido
a su trabajo y sacar a la luz todas sus posibilidades. Suele ser una accién
de larga duracion y tiene connotaciones escolares”’* que pueden generar
cambios, como el abandonar lo propio, pues la educacion estuvo orientada
a la integracion, asimilacion y homogeneizacion. Por ello, se disefi6 un
plan de estudios, que fue socializado por todos los implicados.

73 Francisco Ortiz, Condiciones sociales de las lenguas indigenas de los Llanos Orientales.
(Bogota, Colombia: Publicaciones Instituto Caro y Cuervo, 1997), 437.

74  Pilar Delgado, Formacion de formadores, Poligono de los Llanos. (Madrid, Espafia: Editorial
Pirdmide, 1997), 16.
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Plan de estudios inga

Nivel Preescolar: introducir al nifio en la percepcion y concepcion del
mundo fundamentado en la cosmovision inga.

Grado Cero: socializar la cosmovision inga, a través de los relatos y
acciones recreativas interculturales.

Nivel Basico Primaria:

* Introducir al nifio en la adquisicion del conocimiento fundamentado
en la cosmovision inga y el manejo intercultural.

* Socializar los conocimientos interculturales a través de las acciones
escolares y extraescolares.

* Inducir al nifio a la adquisicion de conocimientos fundamentados
en la cosmovision inga, y en conocimiento intercultural.

» Afianzar los conocimientos adquiridos.

» Desarrollar el lenguaje escrito en relacion con las diferentes areas.

* Inducir al nifio a la adquisicion de conocimientos fundamentados
en la cosmovision inga y en el conocimiento intercultural.

+ Afianzar los conocimientos adquiridos.

» Desarrollar el lenguaje escrito en relacion con las diferentes areas.

Proyecto educativo cofan

La etnia cofan considera la escuela como algo ajeno a sus intereses
culturales y manifiesta que para adquirir los aprendizajes propios se
requiere de un espacio propio, es decir, “la maloca”. Los diferentes
cabildos que conforman la etnia cofan observan con preocupacién la
educacioén de sus generaciones venideras, puesto que es un grupo étnico
con una poblacién reducida, por tanto, han sido en los ultimos afios
celosos de quien imparta la educacién de sus proximas generaciones de
docente bilingiie de su comunidad, por ello dicen que:

La escuela ha sido para nosotros el espacio donde se pierde la cultura.
La educaciéon que se imparte en las escuelas fomenta la pérdida de
valores tradicionales y empuja a los nifios indigenas a la otra cultura
en vez de a la propia. La problematica que se ve en las comunidades
también tiene que ver con el mal estado de las escuelas, la falta de
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materiales educativos, la escasez de maestros indigenas Cofanes y la
falta de un programa propio ajustado a las necesidades culturales de la
comunidad, para que los nifios no dejen de asistir a la escuela y hagan
sus estudios completos. Como la escuela esta influyendo en la pérdida
de valores tradicionales, los nifios y jévenes se alejan para dedicarse a
trabajar en la coca o cualquier otra actividad que le permita ganar plata,
descuidando sus estudios y perdiendo mas la identidad™.

Asi, la cultura occidental en su tradicion hegemonica y etnocentrista
desconocio6 el legado cultural y colectivo de los abuelos; puesto que
las investigaciones etnoldgicas contemporaneas constataron que estas
sociedades poseen un acervo cultural pletérico de saberes, escrituras,
medicina, historia, astronomia y matematicas propias, puesto que sus
conocimientos se inscriben en cosmogonias, calendarios ecolégicos,
calendarios agricolas, trazos de la tierra para las actividades de caza y
pesca.

Por las razones expuestas, algunos decretos emanados desde el MEN en
torno a la legislacion para la etnoeducacion, que se expidieron desde el
periodo de 1978 - 2000, algunas organizaciones decidieron participar y
ejercer vigilancia a la educacion de las proximas generaciones, con el
animo de salvaguardar lo propio. Por tanto, las autoridades tradicionales
plantearon que se debe educar desde el pensamiento propio, con la sabi-
duria de los ancestros, que les han dejado como herencia las generaciones
pasadas. La educacion propia, segun, la autoridad tradicional el Taita
Querubin, manifiesta, que es una respuesta a los problemas de la comu-
nidad, teniendo en cuenta la cosmovision, la lengua, y las tradiciones.
Igualmente, los docentes expresan que:

La educacién propia es la educacion de ‘nosotros mismos como indi-
genas, esta dentro de nuestra cultura indigena’, es el reconocimiento del
legado que los mayores dejan para los hijos. Es la sabiduria y ensefianzas
para educar de acuerdo con la cosmovisién y a la lengua nativa. La
educacién propia es un deber porque es la respuesta para la vida de
los nifios. La educacién propia también esta en la escuela cuando se
tiene un proyecto educativo institucional (PEI) o un (PEC) propio, con

75 "“l;;i;ianr’;;.é;i';g"(;bernador Cofan (autoridad tradicional de la comunidad) Taita Querubin
Queta, 2000.
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pensamiento espiritual, en la que se trabaja un curriculo elaborado a
partir de la cultura de cada pueblo, con cartillas y materiales propios y
profesores hablantes de la lengua nativa’.

La escuela propia es un espacio natural, pues es la educacién impartida
a través de metodologias propias, propuestas por la comunidad con el
apoyo de los adultos y ancianos con sus saberes adquiridos a través de la
tradicién oral. Se abordan curriculos culturales propios, puesto que fue
y es una forma de reafirmar la identidad y evitar el etnocidio; por ello,
Magendzo, citando a Edgar Carvalho, dice que “(...) acontece, en cambio,
que la trayectoria histérica aborigenes, marcada por la degradacién
cultural y por el exterminio etnocida, acaba por invalidar la posibilidad
de preservacién de sus valores materiales y culturales, reducidos, éstos,
a una expresion codificada que no encuentra nexo con la practica real””’.

Asi se vincularon curriculos culturales propios, elaborados con pensa-
miento indigena. Desde aqui se intenta sensibilizar y estrechar lazos entre
el mundo tradicional y el mundo contemporaneo, puesto que la ense-
flanza debe significar, interpretar y construir vivencias y no tinicamente
entenderla como aquella que esta en relacion con el mundo occidental,
es decir, entretejer conformaciones culturales a través de amplios canales
comunicativos que permitan el acceso al conocimiento y al intercambio.
Lanzar tramas que se anudan a otras urdimbres para conformar una educa-
cion armoénica marcada por diversos matices, tonos propios y funciones
diferentes dentro de la cultura cofan.

De esta forma, con los espacios culturales recrean el contexto pedagégico;
alli se alimenta un proyecto de educacion propia para la comunidad cofan
a través de la socializacion, entendida como proceso de incorporacion
de los nifios a la vida social y cultural mediante la transmision y el
aprendizaje de la cultura. Aprendizaje que se presenta a cada instante,
en cada sitio de la vida cotidiana de la comunidad. En este sentido, se
puede concentrar el analisis en los ambitos socioculturales que abarcan la
dimensién espacio - temporal donde se produce la formacién del infante,

76 Libardo Chapal, Programa de Educacién Propia del pueblo Cofdn y Cabildos Indigenas.
(Mocoa, Colombia: Secretaria de Educacién Departamental del Putumayo, 2000), 58.

77 Abraham Magendzo, “Curriculum, modernidad e identidad cultural”. En Curriculum,
Educacion para la democracia en la modernidad. (Bogot4, Colombia: Instituto para el
Desarrollo y la Democracia, 1996), 177.
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como el hogar, las areas de trabajo, la huerta, el bosque, el rio, la selva,
los sitios ceremoniales, la escuela. “Sus protagonistas se involucran cons-
cientes o inconscientes a todas las personas que hacen parte del mundo
social y cultural de los nifios en donde se observan lazos comunicativos
estrechos como madre e hijo y padre e hijo, parientes-nifios (en especial,
abuela y tios) mayores, lideres-nifios y docente-nifio”’®,

De igual manera, las construcciones pedagdgicas de los cofanes con el
apoyo de los mayores y la sistematizacién de pedagogias étnicas se han
hecho por exigencia de los cabidos, puesto que lo que se planteé fue la
reivindicacién de los valores tradicionales, ya que la educacion recibida
por décadas ha sido un instrumento de poder econémico, politico, social
y religioso, a favor de la sociedad hegemonica con la escuela como
institucion que centrd y atn se centra en producir individuos acriticos,
sin posibilidad de participar y proyectar un desarrollo social propio.
Situacién que desde las autoridades tradicionales se ha querido y se
quiere evitar, para cambiar el rumbo de la educacion en las comunidades
indigenas de la etnia cofan.

La estructura se enfocé en un plan de estudios, que expresé en su misma
estructura el camino para la construccion de curriculos diferenciados.
Se desarroll6 a partir de la lengua cofan, pero se pueden implementar
el bilingiiismo y la interculturalidad. En ese sentido es un camino para
la diversidad y el encuentro de identidades que conduce a una relacion
mas equilibrada. El plan de estudios que se present6 se constituyo a
partir de siete componentes del Plan de Vida. En el esquema de cuadro
se organizan todos los elementos constituyentes del plan:

Escolaridad de referencia

La historia tradicional

Bilingiiismo

Lengua y pensamiento, ley de la lengua, lengua propia, lengua y
norma.

Eal e

78 Lisseth Pérez, “Procesos de socializacién infantil”. En Memorias de Simposio de
Etnoeducacién y VII Congreso de Antropologia: Culturas Lenguas y Educacién, compilado
por Daniel Aguirre Lischt. (Bogotd, Colombia: Instituto Colombiano de Antropologia y la
Universidad del Atlantico, 1999), 119.
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El plan de estudios se convirtioé en una matriz curricular, que posibilitd
el desarrollo y la apropiacion de conocimientos en todas las areas, de
grado cero a quinto de primaria (nivel maximo que presentan las escuelas
indigenas del pueblo cofan). La propuesta curricular respondia a necesi-
dades sentidas y actuales, pues las escuelas indigenas solo cuentan con
educacion basica hasta quinto grado y se prevé un crecimiento gradual
de una escuela por cada centro etnoeducativo, adecuada a los contextos
culturales.

Metodologia

Para esta investigacion se abordé el método histdrico-social, considerando
que el objeto de estudio es de comunidades indigenas que estan trabajando
dia a dia por la defensa no solo de su educacién sino de su territorio, y
por las relaciones que estos establecen con la escuela y el Estado. En
términos generales, la historia social abordo el analisis de los modelos de
sociedad, sus procesos de construccion, consolidacion y reestructuracion.
Tufién de Lara manifiesta que “la historia es la gran memoria colectiva de
los hombres acumulada en el transcurso de los tiempos. Su conocimiento
es una condicion imprescindible para la liberacion al alcance del gran
putblico™”.

El método se convierte en un marco de referencia, en cuanto posibilita el
analisis de las interacciones sociales, politicas, expectativas, opiniones y
necesidades de la sociedad en general con relacion al objeto de estudio,
desde sus aportes tedricos, concepcion y método. Para Pierre Vilar, el
método de la historia social.

Constituye una herramienta conceptual no solo para la comprension,
sino también para acceder al presente. Comprender el pasado es dedi-
carse a comprender los factores sociales, descubrir sus interacciones,
sus relaciones de fuerza, y a descubrir tras los textos, los impulsos
(consientes e inconscientes) que dictan los actos conocer el presente
equivale, mediante la aplicacion de andlisis critico que exige la historia,
someter a reflexion la informacién deformante que nos llega®.

79 Manuel Tufién, Por qué la Historia. (Barcelona, Espafia: Editorial Salvat, 1993), 98.
80 Pierre Vilar, Iniciacion al vocabulario del andlisis historico. (Barcelona, Espafia: Editorial
Grijalbo, 1982), 19.
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Asi mismo, la historia oral es una de las fuentes validas en el estudio,
dado que el tema permite conocer protagonistas y actores del fenémeno
en cuestion; por ello se acudi6 a varios informantes, que posibilitaron
espacios para replantear algunos aspectos del estudio y obligo a construir
miradas mas objetivas y cuidadosas frente al objeto de estudio.

La historia social posibilita el trabajo de la historia oral en el cual se
rescata la presencia de la memoria y la subjetividad. Ante la rigidez
de la historia escrita, las etnias han encontrado en la tradicion oral
el espacio apropiado para transmitir de generacion en generacion un
conocimiento historico en permanente cambio y evolucién, que por su
flexibilidad propicia la creatividad y la innovacién. Fuera de un niicleo
de elementos fijos y constantes que son el sustrato del conocimiento
historico propio, los individuos y comunidades tienen la opcién de a
partir de alli, elaborar sus propias reflexiones y construir sus propios
saberes historicos. Esos han sido precisamente los aportes que han
impedido que la tradicién se quede petrificada en el pasado®.

Asi mismo, Boud manifiesta en cuanto a la eficacia del conocimiento
histérico dado por la oralidad que

La tradicion oral se funda no en la repeticiéon o rememoracion fiel y
exacta de los acontecimientos pasados, sino en la posibilidad que brinda
el traerlos al presente de una manera libre, donde hay un lugar para la
inventiva y la creatividad de los individuos y comunidades. Por eso
puede decirse que con la palabra hablada los indigenas encontraron un
espacio para la resistencia. Es decir que cobra la memoria, las ideas
de las personas y los deseos inconscientes apoyan la construccién de
la fuente. Una verdadera historia social, surge en el momento en que
los protagonistas son “actores activos de su propia existencia. Puede
mostrarnos, por ejemplo, que el desprecio tradicional hacia la gente
popular, por parte de las elites urbanas, ha cerrado los ojos a las elites
para percibir la creatividad y la energia que en el pueblo se puede

81 Juan Martinez, Aproximacion a la historia oral del pueblo Kankuamo de la Sierra Nevada
Santa Marta. ONIC, 1995, 5.
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encontrar y contradice por completo la pasividad y apatia que se les
imputa®.

Igualmente, se cont6 con la participacién de lideres regionales en cada
una de las comunidades, se reflexiono sobre la etnoeducaciéon como un
proceso social continuo, permanente, inmerso en la cultura propia, que
consiste en la adquisicién de conocimientos y valores, en el desarrollo de
habilidades y destrezas, segtin las necesidades, intereses y aspiraciones
de las mismas comunidades que las capacitan para su autodeterminacion.

Implicd, ademas, penetrar en sus espacios, pero no se encontraron mayores
vestigios que indagaran sobre los procesos educativos adelantados desde
los afios 70; alguna documentacion se encontro en archivos, actas de
reuniones, memorias de encuentros o eventos, investigaciones desarro-
lladas por algunos docentes, informes de los directivos de niicleo a los
que no se les hace seguimiento y diarios de asignaturas. La informacién
estadistica de gastos detallada estaba archivada por funcionarios del
Vicariato de Sibundoy, Putumayo®; se realizaron visitas a escuelas, entre-
vistas a supervisores, encuentros con docentes indigenas y no indigenas,
visitas a familias ingas y cofanes.

En las investigaciones encontradas se observaron algunos temas de
etnolingiiistica, procesos ambientales, culturales, de tradicion oral; pero
respecto a un analisis historico social de la educacién y sus cambios,
alli no se encontré ningtin soporte. Desde esta perspectiva, se abordo el
estudio de la etnoeducacion en el departamento del Putumayo, que no se
refiri6 de modo aislado a la reconstruccion de hechos, autores y modelos
del pasado, sino que busco proporcionar elementos que permitieran tratar
los problemas relativos a este estudio. En este sentido, Burker plantea
lo siguiente:

82 Michel Boud, Posibilidades y limitaciones de la historia oral en las voces del tiempo.
(Bogot4, Colombia: Editores y Autores Asociados, 1997), 66.

83 Para revisar la documentacién del Vicariato es necesario tener permiso del obispo, y si el
obispo no ve conveniente el propésito de la investigacion, no da el permiso. A no ser que sea
misionero o seminarista, pues debido al suceso con el profesor Daniel Bonilla se prohibié
rotundamente el acceso a la documentacién dejada por los capuchinos. Sin embargo, el
profesor Ignacio Ordéiiez de Santiago informé que la mayoria de los libros fueron quemados
por la Iglesia. Y no se sabe a ciencia cierta si hay o no documentos.
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Los usos y valores del lenguaje en sus &mbitos o dominios de aplicacién.
Como elemento social que es, el lenguaje estd también sometido en cada
momento de la historia a reglamentaciones y restricciones por parte
de las instituciones y comunidades. El lenguaje, en todas las épocas,
ha sido siempre un elemento regulado, variando la fuerza coercitiva
aplicada a las trasgresiones. Lo correcto o lo incorrecto, la forma de
prestigio y la popular, etc. son objeto de atencién y motivo de reflexién
sobre los intercambios lingiiisticos como elementos condicionados en
la practica social®.

Lo anterior implico el desarrollo de un proceso interdisciplinario desde la
historia, lingiiistica, sociologia, antropologia, etnologia y pedagogia, entre
otras, que apoyaron la accién y renovacion de saberes para transformarlas
en interpretacién y didlogo con las etnias y de estas con el mundo. Y se
apoyé en textos literarios, antropologicos, crénicas como “fuentes de
manera fragmentaria, por su valor testimonial, o por la descripcion de
un ambiente®.

El periodo seleccionado (1975-2000) se subdividi6 en tres momentos:

Primer momento: de 1975 a 1984, se presentan por primera vez en
Colombia dos eventos de caracter legal relativos a la educacion indigena:
1) la expedicion del Decreto 1741 del 30 de agosto de 1973 (articulo 3°),
por el cual el Gobierno colombiano establecio tres principios basicos
para orientar el desarrollo de la educacion indigena en Colombia; 2)
el surgimiento de experiencias desde la Sierra Nevada de Santa Marta,
y otras desde el CRIC, que propendieron a una educacion acorde con
sus caracteristicas y necesidades. Situaciones que obligaron al MEN a
dictar el Decreto 1142 en 1978. Posteriormente, en 1982, se analiz6 la
situacion educativa indigena, en la que los participantes no solo eviden-
ciaron aspectos negativos que afectaron a las diferentes etnias, sino
que propusieron alternativas concretas de solucion a los problemas y
necesidades, por eso en 1984% se expide la Resolucién n.° 3454 sobre
la educacion propia.

84 Peter Burke, Hablar y callar en funcion del lenguaje a través de la historia. (Barcelona,
Espaia: Editorial Gedisa, 1996), 38.

85 Manuel Tufién, Por qué la Historia. (Barcelona, Espafia: Editorial Salvat, 1993), 28.

86 Programa de Etnoeducacién.
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Segundo momento: de 1985 a 1991. Se creé la Oficina Especial de
Etnoeducacién en el MEN. Posteriormente, se inician procesos de capa-
citacion de docentes indigenas y mediante la Resolucion 9549 del 31 de
julio de 1986 se establece un sistema especial de profesionalizacion para
maestros indigenas que se encuentran en ejercicio, dirigidos por el CEP,
para obtener el titulo de bachiller pedagdgico. En el mismo afio, el 14 de
julio, se dicta el Decreto 2230 en el que se crea el Comité Nacional de
Lingiiistica Aborigen, encargado de asesorar sobre la ensefianza de las
lenguas indigenas en Colombia. Y en 1991 se promulga la Constitucién
Politica que establecid el caracter étnico y plurilingiie del pais.

Tercer momento: de 1992 al 2000, ya en vigencia de la Constitucion
Politica de 1991, se iniciaron procesos reflexivos dentro de las comu-
nidades, puesto que en el afio 1992 se conmemoraban los 500 afios del
descubrimiento de América, fecha en la que la mayoria de las etnias de
Colombia y América se manifestaron acerca de desarrollar procesos
autéonomos frente a las condiciones histéricas de dominacion.

También se expidio la Ley General de la Educacién de 1994, cuyo articulo
57 determino enfatizar el quehacer pedagdgico en el estudio de la lengua
materna. Después, el Decreto 804 de 1995 en su articulo 2 obligé a
los departamentos a contemplar en sus planes sectoriales la diversidad
étnica y cultural de cada entidad territorial. En 1996, el MEN elabora el
documento Realidad y esperanza de las etnias indigenas y afrocolom-
bianas, en el que se describen los lineamientos de etnoeducacién y los
proyectos etnoeducativos institucionales. Y del 1997 al 2000 se revisa
el proceso, el seguimiento y la autorregulacion de las instituciones y
organizaciones responsables de la etnoeducacion, a fin de comprobar si
se dieron los cambios.

Analisis de informacion

Al analizar los hallazgos se observaron procesos que implicaron rupturas
constantes, asi como quiebres e incertidumbres que permitieron notar
cambios y tendencias en medio de zozobras de la etnoeducacion en
contextos diversos sierra-selva, lugares que fueron invadidos por “otros”e
hicieron posible que nos reencontraramos con la historia viva a través de
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sus voces, documentos, textos, escenarios y demas técnicas que permiten
ver mas alla de lo que cominmente se dice en la historia oficial.

Desde el punto de vista politico, a partir de los afios 70 los lideres de las
comunidades vienen participando activamente en los escenarios politicos,
lo que los llevo a obtener reconocimiento en las diferentes esferas del
ambito nacional y a participar en la elaboracién de la Constitucion Politica
colombiana de 1991, que permiti6 generar espacios e incluir necesidades
sentidas de las comunidades, las cuales estan plasmadas en el Decreto 804
de 1995. Por otro lado, se fortalecieron las organizaciones regionales de
cada una de las etnias con recursos para financiar proyectos presentados
por estas. Dicho reconocimiento trascendié al &mbito internacional, situa-
cion que les permiti6 obtener transferencias econémicas para proyectos
educativos, ambientales y culturales por parte de las ONG.

Pero estos recursos adquiridos en las diferentes instancias los llevo a
conflictos internos en las organizaciones regionales, puesto que los dineros
no fueron distribuidos moderadamente. Y aquellos responsables han
evadido a las autoridades regionales y tradicionales.

En otro orden de ideas, se observa una participacion decidida de lideres
y docentes en cada uno de los momentos, tanto en los procesos educa-
tivos como en propuestas estatales, a través de experiencias regionales
significativas en elaboracion de proyectos curriculares, utilizacién de
modelos pedagogicos, aplicacion en el aula, intervencion en el disefio y
la elaboracion de materiales de la cultura propia.

No obstante, se sefiala que a pesar de las acciones de lideres y docentes,
de la apuesta politica por parte del Estado a través del MEN, desde el
Decreto 1142 de 1978, de las iniciativas dirigidas por representantes
indigenas que plantearon directrices en los lineamientos curriculares
desde 1987 para la transformacién e innovacién de la educacion en las
comunidades indigenas, e incluso de los principios y derechos contenidos
de la Constitucién de 1991, no se dieron los cambios en las comunidades
inga y cofan. Los docentes de las escuelas manifiestan que los calendarios
no se adectian ni contextualizan, asi que se han ido desvaneciendo en el
tiempo y en el espacio, puesto que no se desarrollan en la practica escolar.
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Incluso algunos no aplican la politica y contintian con la formacién que
le ofreci6 la ENS o la universidad a distancia.

La funcion de la educacién contratada y la Escuela Nueva en las comu-
nidades indigenas se profundizé en aspectos particulares que permitieron
conocer las necesidades, intereses y expectativas en torno a la educacion
propia de las etnias (inga y cofan), y a partir de alli se revisaron procesos
pertinentes que intervinieron en el cambio y que afectaron la identidad
de estas etnias. Por tanto, se generaron espacios de reencuentro y resig-
nificacion de valores culturales para una mejor convivencia y reafirmar
asi la identidad individual y colectiva. Es alli donde la etnoeducacion
tiene un rol fundamental en la transformacion bajo principios étnicos y
tradicionales.

Obviamente, se profundiz6 en saberes endégenos de las culturas. Este
estudio exigio una dinamica que diera cuenta de la apropiacion de procesos
de ensefianza en las etnias inga y cofan en el departamento del Putumayo
y sus relaciones, en primer lugar, con la sociedad colonizadora de origen
europeo, y en segundo lugar, con el Estado y la sociedad colombiana
que resulta después de la independencia, pues estas etnias han pasado
por diferentes etapas no siempre sucesivas ni completamente superadas,
pues fendmenos como la guerra y la esclavizacién han hecho presencia
bajo formas diversas histéricamente.

En lo econémico fueron mads proclives al cambio, pues los efectos colo-
nizadores fueron mas profundos, ya que tanto la evangelizacién como
los intensos horarios de trabajo en las haciendas hicieron de ellos una
sociedad mas andina (campesina) que indigena, y tuvieron que dejar sus
tradiciones y formas de vida, como la elaboracién de las vasijas, de su
vestuario, la preparacién de sus medicinas, etc. Y al salir, adquirieron
para sus comunidades artefactos y elementos que ellos antes elaboraban
(ollas de aluminio, radios, relojes, ropa y objetos suntuosos). Estas nuevas
formas de vivir resquebrajaron sus esquemas productivos. Ademas, el
tener que desplazarse de un lugar a otro para comercializar sus medicinas
los llevé a adquirir habitos y costumbres foraneas, razén por la cual los
ingas son mas nomadas y se encuentran a lo largo y ancho del pais.
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Mientras tanto, los cofanes, invadidos por la colonizacion del petréleo y
la coca, son atacados irremediablemente dentro de sus territorios, muchos
tuvieron que desplazarse hacia el Ecuador u otros resguardos, otros
sucumbieron y terminaron trabajando en la petrolera o como jornaleros
en los cocales; y obtener dinero les facilit6 la adquisicion de elementos
suntuosos que ellos no necesitaban. De esta manera, la productividad
basada en la caceria, pesca, elaboracion de artesanias y de instrumentos
musicales, se cambi6 por la grabadora, y la musica ancestral se olvido.
Es decir, adoptaron la cultura del otro, el que va con la intencién del
rebusque y tras las oportunidades.

Conclusion

El tener la oportunidad de laborar en 1984 en los territorios nacionales de
Colombia como docente de un internado indigena, me permitié conocer
e interpretar de qué manera la modernidad gener6 transformaciones radi-
cales dentro de las comunidades indigenas, puesto que el ser “moderno”
implicaba asumir nuevos roles, lenguajes, actitudes, avances tecnolégicos,
lo cual ocasion6 tensiones en los campos culturales, sociales y politicos,
que se acentuaron alli con fenémenos sociales como la guerrilla, el para-
militarismo, el narcotrafico, actores que desestimaron a las comunidades
indigenas y, por ende, sus procesos politicos, sociales y educativos son
fragiles.

Asimismo, la progresiva pérdida de valores tradicionales por parte de
las comunidades con la presencia de actores armados ha afectado sus
realidades desde su organizacion politica, productiva, tecnologica y
de educacién propia. Las comunidades estudiadas no escaparon a esta
situacion... quiza no hay otra region en el pais que haya sufrido tantas
alteraciones como el departamento del Putumayo, pues los procesos de
modernizacion llegaron simultaneamente a las misiones, haciendo que
la cultura tan arraigada en estas etnias casi desapareciera. Entonces,
los cantos, los rituales de iniciacion, los compadrazgos, las pautas de
crianza, cambiaron radicalmente, como lo relataron los docentes y lideres
comunitarios.

El caso de las transferencias para apoyar proyectos ha generado conflictos
por la gobernacion de los cabildos, que los ha dividido, pues como recibian
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recursos para las comunidades, esta organizacion social se deterior6. Lo
anterior preocupa a las autoridades tradicionales, puesto que antes de los
afios 70 habia conflictos con la sociedad mayoritaria, pero no entre ellos.
Dicho, en otros términos, las comunidades ingas y cofanes estuvieron
divididas por intereses individuales y no colectivos, situacion que ha
agravado mas los procesos culturales.

En lo educativo, el estudio permitié concluir que en la mayoria de institu-
ciones educativas ubicadas en estos contextos se mantienen paradigmas
tradicionales, en los que no se tuvieron en cuenta las caracteristicas
culturales y lingiiisticas, pues sus procesos de ensefianza-aprendizaje
fueron mecanicos y sus relaciones de tipo colonial y hegemonico lo que
legitim6 su formacion occidental; por ello, las organizaciones consideraron
necesario implementar procesos de sensibilizacion que les permitieran
tanto a las directivas de la Secretaria de Educacion de Putumayo (SEP)
como a los docentes indigenas y no indigenas reconocer la importancia
de la participacion de las autoridades tradicionales en dichos procesos,
puesto que la riqueza cultural que tenian solo se aprovechaba en lo ex6tico
o folklérico en los espacios escolares.

Respecto a las escuelas en contextos indigenas, se observo que los
nifios estan siendo escolarizados en centros publicos no adecuados a
su cosmovision, hecho que ha ocasionado el fracaso escolar, pues la
repitencia y la desercion han sido constantes, lo que produjo malestar en
las comunidades, puesto que veian la escuela como una institucion ajena
en donde los nifios adoptaron comportamientos y actitudes no propias,
ya que alli los mantenian todo el tiempo en posicion sumisa, silenciosa
y pasiva. Lo que posteriormente los llevé a despreciar las costumbres
propias, propiciando asi la desintegracion en sus comunidades.

En cuanto a la evaluacién, se observo un modelo transmisionista;
el docente era la fuente y el intérprete de la informacién en el aula,
consumia mas del 50 % de la clase suministrando informacion, el resto
del tiempo indagaba sobre el acumulado que los estudiantes obtuvieron.
La informacion se devuelve de manera oral en forma pasiva, acritica, no
se dan espacios ni siquiera para preguntar, porque a los nifios les daba
temor. Pues se comprobd que quien toma las decisiones en clase es el
docente y es, a su vez, quien utiliza preponderantemente la “autoridad”. El
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modelo de ensefianza correspondia al basico, trasmitido por las misiones
que tuvieron a su cargo los procesos educativos en estas comunidades
mediante el contrato con el Estado, puesto que tenian como objetivo la
castellanizacion y evangelizacion.

La mayoria de los maestros que se ubican en estas zonas del departamento
del Putumayo fueron formados bajo este modelo, y la profesionalizacion,
que debia ser intercultural, no la desarrollaron, sino que repitieron el
modelo recibido por los misioneros. A pesar de los esfuerzos del Estado
e institucionales, no se ha hecho una verdadera sensibilizacion para
asumir la etnoeducacién como un proceso reflexivo y permanente..., pero
si se puede evidenciar un mayor interés por la fiesta de San Pedro, de la
Virgen en mayo, de San Pablo, San José, Maria Inmaculada. Se cree que
la educacién catélica dejo profundos cimientos muy arraigados. Tanto
en aula, como en la escuela, el rezo diario, las imagenes de santos, la
clase de religién con Biblia incluida. A pesar de que algunas instituciones
indigenas del departamento fueron entregadas por la Iglesia al Estado,
se observé que ha sido muy dificil la asimilacion a la escuela indigena,
dado que siguen muy aferrados a lo religioso (catélico o evangélicos)
lo que exige repensar la formacién del etnoeducadores y el quehacer
docente en la escuela intercultural.

Por otro lado, la intervencion de modelos ajenos como Escuela Nueva, con
guias o cartillas descontextualizadas y ajadas, la presencia de la Escuela
Normal Superior del Putumayo y de 30 universidades a distancia, no
han atendido los puntos neuralgicos y claves del diario acontecer de las
escuelas en territorios rurales, especificamente, étnicos y campesinos.
Ha pasado casi medio siglo desde que se dictaron los decretos 1142 de
1978 y el 804 de 1995, y la mayoria de los docentes los desconocen.
Entonces, el cambio que generaron estos procesos iba en contravia de lo
que propone la etnoeducacion. Puesto que experiencias con estos métodos
de escuela catolica, escuela tradicional, Escuela Nueva, o cualquier otra
escuela, no entendieron ni se preocuparon por interpretarlas dentro de
las diversas comunidades de las etnias en mencion.

En cuanto al programa de Escuela Nueva en las comunidades inga y
cofén, este no fue adecuado para los alumnos, ya que no respondié a las
expectativas y necesidades de aquellas. No obstante, no se pudo abolir
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totalmente, pues el poco material que hay en algunas escuelas de los
ingas y cofanes eran cartillas de Escuela Nueva o del ILV, o algunas
facilitadas por editoriales, como La alegria de leer, Nachito, Paquito, y
otras tantas totalmente descontextualizadas. Sin embargo, en los congresos
celebrados desde los 90 se sugiri6 que para la elaboracion de programas
debia haber amplia participacion de la comunidad, incluyendo al cabildo,
a los mayores, los lideres y a los padres de familia, y disefiar un plan
de estudios, material de apoyo y textos que se ajustaran a su logica de
pensamiento, los cuales se elaboraron en su momento por el CEP del
Putumayo.

No se llevaron a cabo evaluaciones ni seguimientos rigurosos sobre la
aplicacion de propuestas etnoeducativas por el MEN, por tanto, no se
cumplié con lo establecido en la ley, lo que generd dificultades sociales,
culturales y lingiiisticas. Tampoco se definieron reglas solidas para la apli-
cacion de la educacion bilingtie. Asi fue como los cabildos de la mayoria
de algunos resguardos ingas y cofan asumieron el rol fiscal, y a partir
de alli se reconstruyeron procesos que recuperaron en parte la situacion;
en algunas veredas alejadas de los centros urbanos se resignificaron no
solo la ensefianza en la lengua materna, la cultura y los valores, sino que
se desarroll6 una conciencia ambiental que propendiera a un desarrollo
sostenible para el futuro de la humanidad.

De igual manera, los docentes que laboran en los resguardos de Yunguillo,
San Andrés, San Miguel y Santa Rosa de Sucumbios plantearon a las
comunidades y los cabildos el disefio de proyectos para la elaboracion
del material didactico en las areas de religion, lengua materna (y como
segunda lengua el castellano), artesanias, musica, danzas propias, rituales,
medicina tradicional, legislacion indigena y juegos tradicionales, los
cuales tuvieron el aporte de la comunidad.

En consecuencia, la modernizacion afecté a las comunidades indigenas
en todas sus dimensiones, desde lo educativo hasta lo espiritual, de ahi
que los valores tradicionales se encontraron bajo un esquema de trans-
formacién, pues se adquirieron nuevos habitos, se perdié el respeto por
las autoridades y ancianos, se modificaron las costumbres tradicionales
de productividad y supervivencia, pues fueron sometidas al olvido por
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las dinamicas de cambio asimiladas inconscientemente por las etnias
cofan e inga.

Bibliografia

Aguirre Licht, Daniel. ; Etnoeducacion etnocoaccion? En Memorias del
Primer Congreso Universitario de Etnoeducacion. La Guajira,
Colombia: ICFES/ MEN, 1988.

Artunduaga, Luis Alberto. “La etnoeducacion: una dimension de trabajo
para la educacion en comunidades indigenas de Colombia™.
Revista Iberoamericana de Educacion N° 13 (1997).

Bodnar, Yolanda. Perspectivas y tendencias de la educacion indigena
en Colombia. Bogota, Colombia: Corporacion para el Desarrollo
de la Ciencia y la Cultura, 1993.

Bonfil, Guillermo, Mario Ibarra, Stefano Varese, Domingo Verissimo,
Julio Tumiri et al. “La Declaracién de San José y las ponencias
presentadas en la reunién”. En América Latina, etnodesarrollo
y etnocidio, editado por Francisco Rojas. San José, Costa Rica:
Flacso, 1982.

Boud, Michel. Posibilidades y limitaciones de la historia oral en las voces
del tiempo. Bogota, Colombia: Editores y Autores Asociados,
1997.

Burke, Peter. Hablar y callar en funcién del lenguaje a través de la
historia. Barcelona, Espafia: Editorial Gedisa, 1996.

Chapal, Libardo. Programa de Educacion Propia del pueblo Cofdn y
Cabildos Indigenas. Mocoa, Colombia: Secretaria de Educacion
Departamental del Putumayo, 2000.

Comboni, Sonia. La cuestion de la Interculturalidad y la Educacién
Latinoamericana. México: Universidad Auténoma Metropolitana,
Unidad Xochimilco, 1999.

353



La etnoeducacion en las etnias inga y cofan del Putumayo, 1975-2000

Constitucion Politica de Colombia. Bogota, Colombia: Imprenta Nacional,
1991.

Corrales Carvajal, Martha. Los pensamientos del indio que se educd dentro
de las selvas colombianas. Revista Colombiana de Educacion,
N° 48 (2005): 204-213.

Decreto 1741 de 1973. Por el cual se dictan normas sobre las corpora-
ciones y fundaciones constituidas para desarrollar actividades
relacionadas con las comunidades indigenas. Diario Oficial del
Congreso de la Republica. Afio XC. N. 33934. 21 de septiembre,
1973.

Delgado, Pilar. Formacion de formadores, Poligono de los Llanos.
Madrid, Espafal: Editorial Piramide, 1997.

Duarte, Afranio. La problemdtica de la dependencia en etnoeducacion.
Conceptualizacion y ensayos. Bogota, Colombia: MEN-PRODIC,
1990.

Espinosa, Waldemar. Los Incas, economia, sociedad y estado en la era
del Tahuantinsuyo. Perti: Editores Amart, 1990.

Programa de Educacion Propia del pueblo Cofan y los Cabildos Indigenas
del Valle del Guaméz y San Miguel. Fundacion Zio-A’i—-Union
de Sabiduria. Putumayo, Colombia: Fundacion Zio-A’i, 2000.

Gross, Christian. Indigenismo y etnicidad. El desafio neoliberal. Bogota,
Colombia: ICANH, 1997.

Informe sobre problemas de la colonizacion del putumayo. Instituto
Geografico Agustin Codazzi IGAC. Bogota, Colombia: IGAC,
1993.

Jimeno, Myriam y Adolfo Triana. Estado y minorias étnicas en Colombia.
Bogota, Colombia: Cuadernos del Jaguar, 1985.

Landazabal, Julia. Etnoeducacion conceptualizacion y ensayo. Bogota,
Colombia: MEN-Prodic, 1990.

354



Margoth Guzman Munar

“Ley 115 de 1994 Por lo cual se expide la ley general de educacién”,
Ministerio de Educacion Nacional (MEN) — Congreso de la
Reptiblica de Colombia. Art. 55.

Lopez, Luis. “La cuestién de la interculturalidad y la educacién
latinoamericana”. En Séptima Reunion del Comité Regional
Intergubernamental del Proyecto Principal de Educacion en
Ameérica Latina y el Caribe, Programa de Formacion en Educacion
Intercultural Bilingiie en los Paises Andinos (PROEIB Andes -
Universidad Mayor de San Sim6n-Cooperacion Técnica Alemana
(GTZ)) 2001.

Magendzo, Abraham. “Curriculum, modernidad e identidad cultural”. En
Curriculum, Educacion para la democracia en la modernidad.
Bogota, Colombia: Instituto para el Desarrollo y la Democracia,
1996.

Mansilla S, Juan. “Olivia Arévalo Lomas: una ventana desde el infinito.
Asesinato del canto sagrado shipibo-konibo-xeteba” Revista
de historia educacion latinoamericana” volumen. 21 No. 33,
julio-diciembre 2019 - ISSN: 0122-7238.

Martinez, Juan. Aproximacion a la historia oral del pueblo Kankuamo
de la Sierra Nevada Santa Marta. ONIC, 1995.

Millan, Maria Guadalupe y Enrique Nieto. Educacion, interculturalidad
y derechos humanos, los retos del siglo XXI. México: Universidad
Pedagogica Nacional, Editorial Driada, 2006.

Plan de vida del pueblo cofan. Ministerio de Cultura. Bogota: Mincultura,
2002.

Ministerio de Educacién Nacional - MEN. “Memorias”. En Primer
Seminario de Etnoeducacion, 25-31 agosto 1985, Grupo ONIC,
Girardot, Cundinamarca.

Ministerio de Educaciéon Nacional MEN. Modelo de sistema de educacion
en territorios nacionales. Proyecto Holanda-Colombia, Resumen
de avance, 1981.

355



La etnoeducacion en las etnias inga y cofan del Putumayo, 1975-2000

Lineamientos Generales de Educacién Indigena. Ministerio de Educacion
Nacional MEN. 6.? ed. Bogota: MEN Direccién General de
Capacitacion y Perfeccionamiento Docente, Curriculo y Medios
Educativos, 1987.

Ministerio de Educacién Nacional MEN. La Etnoeducacioén: realidad
y esperanza de las etnias indigenas y afrocolombianos. Serie
Documentos de Trabajo. Bogota. MEN, 1996.

Moya, Ruth. “Reformas educativas e interculturalidad en América Latina”.
Revista Iberoamericana de Educacion, n.° 17 (1998).

Mufioz, José. “Etnoeducacion, interculturalidad y agencias de control”.
Revista del MEN, 1989.

Ortiz, Francisco. Condiciones sociales de las lenguas indigenas de los
Llanos Orientales. Bogota, Colombia: Publicaciones Instituto
Caro y Cuervo, 1997.

Pardo, Mauricio. Movimientos sociales y actores no gubernamentales.
Bogota, Colombia: ICANH, 1997.

Pérez, Lisseth. “Procesos de socializacién infantil”. En Memorias de
Simposio de Etnoeducacion y VII Congreso de Antropologia:
Culturas Lenguas y Educacion, compilado por Daniel Aguirre
Lischt. Bogota: Instituto Colombiano de Antropologia y la
Universidad del Atlantico, 1999.

Pineda Camacho, Roberto. “Estado y etnias indigenas en el siglo XX”.
Revista Credencial Historia, n.° 146 (2002).

Plan de Integraciéon Nacional de 1978-1982. Presidencia de Julio César
Turbay Ayala.

Romero, Fernando. “La educacién indigena en Colombia”. 1970- 2000.
Didlogos Educativos n.° 3 (2000): 81-90.

356



Margoth Guzman Munar

Soler A, Jaime Antonio. “Dialogo de saberes: justicia indigena del Cauca
y Justicia ordinaria, un intercambio cultural posible” Revista
historia de la educacion latinoamericana, 2019, vol. 21, no 33.

Stoll, D. “¢Pescadores de hombres o fundadores de Imperio?” En Nédulo,
2002. https://nodulo.org/bib/stoll/ilv.htm

Tobar, E. y D. Pérez et al. Pueblo cofdn. Los navegantes de rio Putumayo,
Primera Expedicion Botdnica Medicinal. Bogota: Fundacion
ZI10-A’T “Union de Sabiduria”, Instituto de Investigacion de
Recursos Biologicos, 2004.

Trillos, Maria. “El entramado de la multiculturalidad”. En Memorias de
Simposio de Etnoeducacién. Barranquilla: Fondo de Publicaciones
Universidad del Atlantico, 1999.

Tufién, Manuel. Por qué la Historia. Barcelona: Editorial Salvat, 1993.

Universidad Mariana. Programa de Etnoeducacion. Facultad de
Educacién, modalidad a distancia. Pasto, Narifio: Ediciones
UNIMAR, 2000.

Vilar, Pierre. Iniciacion al vocabulario del analisis historico. Barcelona:
Editorial Grijalbo, 1982.

Walsh, Catherine. Pensamiento critico y matriz decolonial, reflexiones
latinoamericanas. Quito: Universidad Simo6n Bolivar-Abya Yala,
2005.

Walsh, Katherine. “Interculturalidad y Educacion Intercultural” Este
articulo es una ampliacién de la ponencia presentada en el
Seminario organizado por el Instituto Internacional de Integracion
del Convenio Andrés Bello, La Paz, 9-11 de marzo de 2009.

Werner, J. Paidea. México: FCE, 1980.

357


https://nodulo.org/bib/stoll/ilv.htm




	_heading=h.gjdgxs
	_heading=h.30j0zll
	_heading=h.1fob9te
	_heading=h.3znysh7
	_heading=h.2et92p0
	_heading=h.1t3h5sf
	_heading=h.4d34og8
	_heading=h.2s8eyo1
	_heading=h.17dp8vu
	_heading=h.gjdgxs
	_Hlk151650779
	_Hlk151708716
	_Hlk151809201
	_Hlk151921376
	 Tabla 1. Palabras con mayor frecuencia. Planes estratégicos e informes UNESCO-OCDE
	Tabla 2. Ubicación de la élite intelectual de Pasto, según su relación con la generación de 1904
	Tabla 3. Valor de los proyectos de inversión para UNVirtual
	Tabla 4. Apropiación presupuestal para la implantación transformación logística y tecnológica de la UPTC 2008-2009
	Tabla 5. Bienes en equipos de comunicación y computación UPTC
	Tabla 6. Número de aulas de cómputo por sede en la UNAL en 2010
	Tabla 7. Equipos disponibles en las salas de informática 2002 en la sede Tunja UPTC
	Tabla 8. Estadísticas de uso de salas por parte de profesores de la UPTC sede central
	Tabla 9. Relación de equipos de cómputo por sedes en la UPTC (2009)
	Tabla 10. Velocidades (en Kbps) de conexión a internet por sede de la UNAL (2003-2009)
	Tabla 11. Velocidades (en Kbps) de conexión a internet por sede de la UPTC (2002-2007)
	Tabla 12. Puntos de red UPTC (2002-2003)
	Tabla 13. Software adquirido por la dependencia de Programa Universidad Virtual
	Tabla 14. Licencias de plataformas virtuales durante 2004 a 2010 en la UNAL
	Tabla 15. Versión aula Moodle utilizada en la UPTC
	Tabla 16. Recurso humano de la División Organización y Sistemas para el año 2000
	Tabla 17. Recurso humano Grupo de Organización y Sistemas (dic. de 2003)
	Tabla 18. Opinión de los docentes acerca del apoyo técnico al uso de las TIC en la docencia
	Tabla 19. Equipo de soporte, investigación y desarrollo de UNIVIRTUAL
	Tabla 20. Opinión de los docentes acerca del apoyo pedagógico al uso de las TIC en la docencia
	Tabla 21. Consideraciones de los docentes encuestados en la UNAL sobre la infraestructura en TIC que les ha ofrecido la universidad para sus labores docentes.
	Tabla 22. Consideraciones de los docentes de la UPTC sobre la infraestructura en TIC que les ha ofrecido la universidad para sus labores docentes
	Tabla 23. Opiniones destacadas de los encuestados sobre la infraestructura en TIC para la docencia
	Tabla 24. Categorías y subcategorías incluidas en las entrevistas
	Figura 1. Mapa ramificado énfasis palabras. Documento Resolución UNESCO 34C/4
	Figura 2. Mapa ramificado énfasis palabras. Informe bianual OCDE 2010-2012
	Figura 3. Marco legislativo política de investigación UPTC
	Figura 4. Mapa del Antiguo Virreinato de la Nueva Granada, hoy [1883] Estados Unidos de Colombia y República del Ecuador 1821-1880.
	Figura 5. Diploma de maestro de Escuela Superior
	Figura 6. Formación docente en la ENSCI
	Figura 7. Línea de tiempo de la práctica pedagógica en la ENIB
	Figura 8. Inversión asignada en infraestructura de sistemas y telecomunicaciones UNAL.
	Figura 9. Número de computadores para docentes y estudiantes, UNAL Sede Bogotá (2007-2009)
	Figura 10. Servicio de internet en la UPTC (2007-2009).
	Figura 11. Puntos de red para acceso a internet Sede Bogotá UNAL (2007-2009)
	Figura 12. Cobertura de red inalámbrica por sede 2010-UNAL.
	Figura 13. Número de servicios atendidos por áreas de la DNIC-UNAL y descripción de los servicios según calificación recibida UNAL
	Figura 14. Descripción de los servicios según calificación recibida UNAL
	Presentación
	Las redes académicas: sustento de los doctorados en educación en Colombia
	Dra. Diana Elvira Soto Arango*
	Dra. Nubia Yaneth Gómez**

	CAPÍTULO UNO
	Políticas de investigación en planes de desarrollo de la UPTC y referentes internacionales
	Nubia Yaneth Gómez Velasco
	Introducción
	La investigación circulando entre dos corrientes: OCDE y UNESCO
	Un acercamiento a la investigación en las universidades
	Escenarios de la universidad en relación con investigación
	Internacionalización e innovación. OCDE vs. UNESCO
	Análisis mediante técnicas cualitativas de documentos relevantes OCDE y UNESCO
	La investigación en la UPTC. Historia y prospectiva
	Contextualización histórica UPTC. Huellas vinculantes con la investigación
	Planeación institucional UPTC. Una mirada hacia el eje de la investigación
	Procesos de planeación y políticas antes del 2007
	Investigación UPTC en los planes maestros
	Plan Maestro Institucional 2007-2019
	Plan Maestro Institucional 2015-2026
	Revisión de planes maestros y de desarrollo con técnicas de análisis cualitativo
	Conclusiones
	Hacia retos y desafíos. Reflexiones
	Bibliografía
	Anexo 1

	CAPÍTULO DOS
	Élites intelectuales en el sur de Colombia. Pasto 1904-1930. Una generación decisiva
	María Teresa Álvarez Hoyos
	Introducción
	La construcción del objeto de estudio
	La historia de la cultura. Apoyos teóricos
	Teoría de las generaciones
	Herramientas conceptuales para abordar el objeto de estudio
	Herramientas metodológicas
	La gestación de una generación
	Un conflicto no resuelto
	El periodismo: una escuela que prepara y dispone las fuerzas
	Las sociedades de pensamiento
	La Sociedad Filológica
	La Escuela Literaria
	El Centro Iberoamericano
	Las sociedades masónicas en Pasto
	La Iglesia en Pasto: un caso de catolicismo intransigente
	Precursores de la generación de 1904
	La primera administración departamental: anhelos y realizaciones
	Los continuadores de la generación de 1904
	Análisis prosopográfico
	Bibliografía

	CAPÍTULO TRES
	¿Qué era una facultad?Reflexiones a partir del estudio de la enseñanza de la economía política en la Facultad de Derecho, Universidad Nacional de Colombia, 1918-1938
	José Molina Bravo
	Contexto y sentido de la pregunta
	La formación profesional en economía y sus etapas
	La enseñanza, la autonomía y la reforma universitaria en la Universidad Nacional de Colombia
	La facultad, la pedagogía y la economía política
	Enseñanza, normalización e institucionalización
	Síntesis
	Bibliografía

	CAPÍTULO CUATRO
	Las Escuelas Normales en Suramérica, breve recorrido histórico. Formación docente y práctica pedagógica
	 Marlén Rátiva Velandia
	Introducción
	Breve historia de las Escuelas Normales en Suramérica
	El método en sus orígenes
	Planes de estudio
	Cierre de las Escuelas Normales
	Reformas y tensiones educativas mediadas por las políticas públicas
	La Escuela Normal Superior de Cartagena de Indias
	Historia pedagógica
	La práctica pedagógica
	Conclusiones
	Bibliografía

	CAPÍTULO CINCO
	Infraestructura tecnológica para la docencia universitaria en la UNAL y la UPTC (2000-2008)
	Fredy Yesid Mesa Jiménez
	Infraestructura tecnológica institucional en TIC en la UNAL y la UPTC
	Financiación en infraestructura tecnológica UNAL-UPTC
	Dependencias de apoyo técnico en TIC
	Dependencias de apoyo pedagógico en TIC
	Infraestructura informática y telemática para la docencia en la UNAL y la UPTC
	Servicio de internet en UNAL-UPTC
	Infraestructura tecnológica de las dependencias de educación virtual en la UNAL y la UPTC
	Servicios ofrecidos por las dependencias de educación virtual UNAL-UPTC
	Personal de apoyo a la infraestructura tecnológica
	Personal de apoyo a la tecno­logía educativa
	La infraestructura en TIC para la docencia según la opinión de los docentes
	Conclusiones
	Bibliografía

	CAPÍTULO SEIS
	La etnoeducación en las etnias inga y cofán del Putumayo. 1975-2000
	 Margoth Guzmán Munar
	Introducción
	Contexto
	Los ingas o mitimaes
	Pueblo cofán o los habitantes del río
	Problemática
	La etnoeducación en Colombia
	Experiencias y diagnósticos
	Experiencias regionales
	Etnoeducación y política pública
	La etnoeducación
	Interculturalidad
	La etnoeducación en las comunidades inga y cofán
	La misión de las misiones
	Presencia del Instituto Lingüístico de Verano (ILV)
	Procesos etnoeducativos en los ingas
	Plan de estudios inga
	Proyecto educativo cofán
	Metodología
	Análisis de información
	Conclusión
	Bibliografía

	CAPÍTULO SIETE
	El Otro, eje imprescindible de la formación integral y la movilidad estudiantil en la educación superior
	 Adriana Judith Nova Herrera
	 Jimmy Yordany Ardila Muñoz
	Introducción
	¿Para qué la educación superior?
	Globalización promotora del intercambio cultural y gestora de cambios en la educación superior
	Aspectos metodológicos de las investigaciones
	La relación del Yo con el Otro en la UPTC
	Conclusiones
	Bibliografía
	Anexo 4




