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Precision metodoldgica

Escogi la Epistemologia de la consciencia historica sustentada por el maestro Hugo
Zemelman y presentada por mi primera asesora Marta Inés Cardona LOpez, quienes le dan
relevancia a la experiencia como sustentadora de la teoria. Se parte de un lugar de
afectacion: asesorar la educacion indigena con los pardmetros de la educacion
occidentalizada, lo que generd tensiones en mi, que me llevaron a preguntarme por mi que-
hacer como reproductora de un modelo colonialista y “evangelizador” que no daba lugar al

propio pensamiento indigena.

Cambié mi angulo de lectura, exigencia que hace Zemelman, para leer procesos
sociales que no pueden estar exentos de subjetividad. Es su método el que legitima mi
colocacion de sujeto frente a las realidades de los aconteceres educativos de las
comunidades Embera y me permite moverme en la construccion de sentidos posibles y
maultiples. También su apuesta epistemoldgica me permite hablar en primera persona,
porque yo estuve ahi, en las practicas y en las acciones inherentes al movimiento indigena

colombiano.

Situarme en mi historia y re-crearme en las visiones de mundo de los y las indigenas
que compartieron mis talleres, con los y las lideres que pensaron conmigo las formas de
rescatar en el mito las cosmogonias del hacer crecer bien a los nifios y a las nifias
indigenas, enunciado que define la educacion Embera débida, me ha llevado a preguntarme
desde la otra, desde el otro, sobre lo que tendria occidente qué aprender de estas formas,

aun menospreciadas, de vivir en armonia con los espiritus de la Madre Tierra.

Me pregunté sobre todo qué debia aprender yo como historiadora, como
reproductora de una educacion dualista y excluyente. De ahi que mi mirada sea decolonial,
en la medida de lo posible y que recurra a la hermenéutica para hacer interpretacion de
textos, discursos y leyendas. Dichas leyendas fueron contrastadas con sus modos de vida,

de pensamiento y de accién dentro de su movimiento social como indigenas.



En lo que respecta a otras teorias este ensayo puede entrar en didlogo con las

producciones de los siguientes autores:

Una epistemologia del sur de Boaventura de Sousa Santos para sustentar
académicamente lo relevante, urgente y pertinente de dar voz a otras narrativas contadas
por personas nacidas o compenetradas con los procesos de pensamiento de América Latina,
con el afan de criticar y superar el eurocentrismo en las concepciones de los mundos y de
los procesos sociales. Incluyendo su concepto de ecologia de saberes en el que la
experiencia de la constitucion boliviana y de otros movimientos indigenas latinoamericanos

pueden agruparse. Este ejercicio de escritura aporta también en esta direccion.

Arturo Escobar en lo que respecta a sus planteamientos sobre las sociedades en
transicién hacia nuevas formas de pensar, sentir y relacionarse. El texto publicado
recientemente (2014) Sentipensar con la Madre Tierra es fundamental para acompaiar las
voces indigenas de esta narrativa propuesta, asi como sus analisis sobre los territorios y las

diferencias.

Paulo Freire es un autor que ha influenciado a los pensadores indigenas en sus
propuestas sobre educar para la libertad y la felicidad de los seres humanos, sobre todo a
aquellos lideres que fueron permeados por la llamada teologia de la liberacion. De sus
teorias, el movimiento indigena nacional ha bebido y ha construido la propuesta del buen
vivir o del vivir bien en comunidad. Es entonces, un pedagogo que sustenta y complementa

este ejercicio interpretativo.

Y Moacir Gadotti quien en su Pedagogia de la Tierra propone una educacion para
un futuro que se piense en términos no de globalizacion sino de Planetariedad y, en ese

sentido, funde nuevas esperanzas.

A estos autores les reconozco sus aportes, conceptos, puntos en tension y si sus
teorias no aparecen plenamente desplegadas en este texto, no es por descuido, ni por
impertinencia, es porque elegi como método vy, por ende, como posicion politica, darle mas

fuerza al pensamiento Embera, sustentado por personas que se autodenominan como tales.



Es una manera de participar en esa consciencia historica de nuestros pueblos indigenas,

reconociéndolos desde su cultura, cosmovision y pensamiento.

Sin embargo, los y las lectoras de esta propuesta, hallaran hilos conectores con
dichos pensadores latinoamericanos, pues el pensamiento indigena Embera se circunscribe

justo ahi, en las fronteras, en las transiciones y, sobre todo, en los dialogos.



Resumen

En este documento se interpretan algunos aportes que la educacion propia de las
comunidades Embera le aporta a la educacién no indigena. Cuando se habla de educacién
propia se establecen conexiones con los referentes culturales de dicha poblacion y con
algunas de sus narraciones mitoldgicas.

Esta propuesta implicé decolonizar la mirada de la historiadora que la escribe, quien
compartié algunos periodos de su existencia con comunidades que han buscado, entre otras
cosas, el reconocimiento de una perspectiva propia de educacion.

El texto se organiza en cuatro capitulos: en el primero se plantea el contexto con la
problematizacion de la tematica educativa Embera. El segundo capitulo se acerca a algunas
formas de ensefiar y aprender en las comunidades Embera: formas relacionadas con la
defensa de la madre tierra, el cuerpo y la sensibilidad en los procesos de socializacion con
todo lo que les rodea, y la perspectiva de reivindicacion de derechos en los que la
educacién es fundamental. En el tercero se realizan interpretaciones de algunos mitos que
sefialan comprensiones de la cosmogonia que aportan para ser pensados, reflexionados e
incluidos en la educacion no indigena.

En el cuarto capitulo se esboza una propuesta para implementar una Cétedra
Indigena reconociendo en ella los aspectos susceptibles de ser asumidos por la educacion,

expuestos en los capitulos anteriores.
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Introduccion

En Colombia existen alrededor de 80 etnias indigenas, aunque los prondsticos, con
relacién a su permanencia, sean cada vez mas desalentadores. En Antioquia uno de los
grupos numéricamente mayores son los Embera.

Desde mi trabajo como asesora pedagodgica de la Organizacion Indigena de
Antioquia (OIA), en varios periodos entre el 2005 y el 2014, participé en las discusiones,
las asambleas comunitarias, los microcentros de docentes, los congresos y las
negociaciones con el estado nacional en la defensa de una educacién propia. Participé en la
construccion de sus proyectos educativos comunitarios PEC y en sus propuestas
pedagogicas para consolidar una educacion acorde con sus referentes culturales.

De esta experiencia habla este ensayo, en su primer capitulo, asi como de las formas
de ensefiar y de aprender en las comunidades Embera, presentadas en el segundo capitulo,
la ley de origen que el mito sustenta mostrando otras maneras de concebir los mundos y sus
circunstancias a través de los postulados de Unidad y de Armonia con todos los seres de la
tierra, humanos y no humanos, sintetizadas en el tercer capitulo.

Y por ultimo, el cuarto capitulo retoma, de las particularidades del ser indigena en
las concepciones de sus mundos, perspectivas que leo como aportes que la educacion
Embera haria a nuestro sistema educativo oficial una vez que estos se consideren como
referentes importantes en la construccién de una Catedra Indigena que conceda espacios
para que la cosmogonia indigena dialogue con la nuestra.

Cabe resaltar que dicha propuesta sera enviada a instancias universitarias, asi como
al Ministerio de Educacion Nacional para que sea evaluada su pertinencia.

En momentos en los que se invita a reevaluar las concepciones dualistas de
occidente frente a otros pensamientos y epistemologias no duales, como son las indigenas,
entre otras, se hace necesario crear nuevas rutas para continuar reivindicando el derecho a
una educacion que integre al ser humano a su planeta, a la tierra que lo sustenta y a la

sensibilidad que lo hace erguirse siempre frente a lo desconocido.



Capitulo 1

1.1. Prolegdmenos a la cultura indigena

Si el agua es lo que te preocupa, vuélvete agua.
Mito Embera.

Durante los afios 2001 a 2004, la Universidad Nacional de Colombia —sede
Medellin— recibi6 en sus aulas taller del Grupo Abaco,' a estudiantes indigenas del
departamento de Antioquia. Los gestores educativos prestdbamos nuestros servicios como
facilitadores del proceso en la comprension de las matematicas, la fisica y la quimica
utilizando el juego, la ludica y las expresiones artisticas para desmitificar la dureza de estas
tres areas del aprendizaje, pilares del sistema educativo hegemonico nacional.

Cuando estas personas indigenas llegaron a los talleres hubo una situacion que nos
movio a pensar las formas de interaccion con ellos y ellas. La mayoria conservaba su
lengua materna, asi que los conceptos de estas areas tendrian que ser expresados de
maneras muy distintas a las que utilizdbamos con estudiantes de colegios oficiales y el
personal docente que se capacitaba en las aulas-taller. ;Otras lenguas?, otras maneras de
pensar. Otras ldgicas incomprensibles para nuestro limitado mundo académico.

¢Cudles son sus légicas?, todos y todas tenian una mirada nueva. De sorpresa. Eran
maestros y maestras en ejercicio haciendo una licenciatura en etnoeducacion bajo un
convenio firmado entre la Universidad Pontificia Bolivariana y la Organizacion Indigena de
Antioquia.

¢Cuales son nuestras logicas?, nosotros/as teniamos una mirada también de
sorpresa. Nos habian ensefiado el aspecto folclérico de las comunidades indigenas a

algunos. En mi caso, como estudiante de historia, tenia otros datos sobre la existencia de

1 El grupo Abaco tenia como mision, implementar formas recreativas para la ensefianza de las matematicas,
la fisica y la quimica, transmitiendo el conocimiento cientifico de una manera amena y cautivadora, desde la
infancia hasta la adultez.



estas culturas que antrop6logos y etnégrafos habian estudiado en el siglo XIX y sobre todo,
en la primera mitad del siglo XX. Pero los datos y las teorias son siempre reduccionistas,
frente a personas vivas y reales como las que teniamos en frente.

Nosotros/as, desde nuestra labor, explicAbamos, nos extendiamos en palabras, en
lenguajes técnicos; mientras que ellos y ellas se miraban entre si y se reian. ¢De quién? De
nosotros/as. Solo un afio después, me di cuenta, con absoluta certeza, de que esa risa
sincera, esa burla, frente a nuestros devaneos discursivos era complemente merecida. En las
traducciones que algunos maestros hacian, decian en dos frases lo que un capunia (persona
no indigena) decia en media hora. Es que la fuerza de la palabra era, igualmente, dirigida de
distinta manera.

No coincidiamos en los conceptos, ni en los tiempos. Nos juntaba el
desconocimiento de los unos por los otros, de las unas por las otras. Nos acercaban los
objetivos que la licenciatura en etnoeducacion queria que se lograra. ;Como hacer de este
un didlogo de saberes equilibrado? No conociamos su lengua, no sabiamos cuéles eran sus
busquedas, o cuales sus intereses, al margen de lo que el papel del contrato
interinstitucional fundaba entre nosotros.

Nos dedicamos a pensar en algunas reuniones, otras formas de ensefiar que fueran
solidarias con sus formas de aprender. Nos dimos cuenta que su mundo es un mundo
practico, un mundo en el que la palabra es energia, espiritu (jai), todo tiene espiritu que se
vincula con el todo. Ellos y ellas tenian un pensamiento que para nosotros era holistico, no
separado como el occidental.

¢Cémo ensefar la ley de la gravedad a un grupo de personas que se complacen
escuchando la caida de las hojas de los arboles? Las hojas caen sin que la ley se conozca.
¢Como ensefiar a medir la velocidad cuando hacia siglos conocian las distancias de sus
territorios sin necesidad del concepto numero?, ;Coémo calcular la densidad de las aguas,
cuando hacia milenios, solo con la mirada experta, sabian de la situacion de sus rios,
navegables o no, abordables o no?, ;Cémo asimilar las operaciones con fracciones cuando
ellos y ellas viven un territorio sin linderos, sin reparticiones, sin fraccionarios?

¢ Como hacer de la geometria un enlace de puntos, lineas y operaciones cuando ellos

y ellas tienen una idea cosmica de los espacios y de los territorios existenciales? ¢Como



conciliar la armonia de un rio fluyendo, de unos indigenas navegando en este, con la
mecanica occidental de los fluidos?

Debiamos, entonces, aprender de ellos y ellas para luego reconciliar los dos
modelos o0 perspectivas que estaban confrontados; debiamos tener apertura para conocer el
aspecto magico de los numeros, del tiempo, de las distancias, y de las leyes que regian su
naturaleza propia, distinta a la nuestra; o en el mejor de los casos, perdida en nuestra
consciencia cultural hace siglos.

Necesitamos que ellos y ellas fueran nuestros asesores. Tal vez la Universidad y su
grupo detentaba un poder; sin embargo, ellos y ellas detentaban una sabiduria que existia
antes de que la academia los colonizara. Asi que empezaron a mostrar en representaciones
teatrales, en disefios artesanales y en experimentos graficos sus formas de concebir el cielo
y las estrellas, el agua y las piedras de sus caminos. La proximidad y la lejania.

Nos dimos cuenta que tienen sus propias maneras de llevar sus cuentas de dias y
noches, de los tiempos para sembrar y cosechar, del tiempo atmosférico y el de sus leyes de
origen. Lo primero que me ensefiaron fue a flexibilizar mi manera de pensar, a hacer
sintesis practicas de lo que los libros extendian alrededor de una o dos ideas maximo. Me
ensefiaron a jugar y a reirme de las circunstancias. Esa fue su primera forma de
descolonizarme.

Maés adelante, en el afio 2005, fui contratada como asesora pedagoOgica de la
Organizacién Indigena de Antioquia para la sistematizacion de la experiencia educativa de
los indigenas Embera, en un proyecto financiado por la Union Europea. Mi primer viaje a
una comunidad fue al municipio de Vigia del Fuerte. Preparé un plan de trabajo para tres
dias en los que esperaba recoger informacion sobre el estado de la implementacion de las
herramientas educativas de la educacién indigena, segun el marco l6gico del proyecto al
que representaba.

Fuertes vientos mecian la avioneta bimotor que me traslado hasta el municipio.
Fuertes aguas se mecian bajo la panga que me llevaba al tambo en el que haria mi taller.
Estaba convencida de que mi viaje era importante porque tenia objetivos muy claros; una
metodologia bien preparada para varios dias; unos materiales propicios para dar cuenta a
los interventores del proyecto de sus buenos resultados; y, todo aquello que la mente de una

profesional, ingenuamente recién egresada, proyecta.



En la comunidad me esperaban puntuales. Me presentaron los lideres principales.
Algunos tenian pintura facial que no habia conocido en el grupo de la universidad. Habia
una mujer, lider, con una presencia muy particular. Toda ella irradiaba fortaleza. Parecia un
roble. Su nombre era, justamente, Roquelina.

Esperé que la audiencia hiciera silencio para comenzar mi taller. EI que tenia en mi
cabeza. Pero la palabra la tomd el gobernador indigena de la zona y comenzé a desplegar su
propio plan, segun las problematicas de su comunidad y de las comunidades vecinas.

El hablaba, los demés escuchaban. Luego se convirtié el espacio en una asamblea
comunitaria en la que varias personas iban interviniendo y se iban aclarando asuntos de la
situacion actual. Nada, al parecer, se correspondia con los objetivos trazados ni con la
metodologia de mi cabeza.

Durante tres dias: participé de la asamblea; escuché el ritmo de una lengua muy
bella; lei gestos, miradas, posturas; interpreté preocupaciones, problematicas, soluciones; e
intui que mi presencia no era necesaria. Que mis formatos estaban de mas en un contexto
en el que el conflicto armado, tan negado por el gobierno de la época (Alvaro Uribe Vélez),
era el pan cotidiano para los Embera.

De esta manera, mi primera visita a una comunidad indigena me ensefié que era
equivocado de mi parte e irrespetuoso, ademas, haber pensado en un plan de trabajo que
solo respondiera a los objetivos de un proyecto; que en la comunidad la vida estaba en
constante movimiento y que si queria participar de sus procesos, primero debia concertar
con los lideres el tipo de asesoria que requerian en determinado momento, si es que la
requerian. Entendi que la comunidad indigena no es una cantera para ir a poner y a quitar
aquello que nosotros los que nos formamos en academias occidentales creemos que es lo
mejor para ellos y ellas.

Llegar a Medellin con las hojas en blanco fue embarazoso para mi y para el
coordinador del proyecto, pero sirvié para ampliar el espectro de mi comprension. Para
entender que, si bien las comunidades reciben dineros de las cooperaciones internacionales
para llevar a cabo actividades que occidente cree que son propicias para la “mejora” de su
mundo, “dignificar” sus formas de vida e “invertir” en el afianzamiento de sus técnicas

productivas, las comunidades viven unas dindmicas propias insensibles a los indicadores y



a las cuadriculas con las que la cooperacion construye un mundo empobrecido a favor de
intereses politicos y econémicos propios de los paises cooperantes, europeos en su mayoria.

Esa fue la segunda forma como las comunidades Embera me descolonizaron:
ningln marco l6gico abarca la realidad de una comunidad en su lucha por sobrevivir en
medio de un conflicto nacional. Una vez aprendida la leccion de coordinar con los y las
lideres las actividades a efectuarse en las comunidades, estuve en un taller en Frontino,
también con comunidades Embera, alli una mujer se acercé para decirme al oido: “usted es
capunia, pero es como nosotros.”

Busqué en mi el sentido de sus palabras y, en efecto, me sentia comunidad, me
sentia unida a la madre tierra y a sus espiritus. Senti que despertaba en mi un interés nuevo
por la forma en la que los Embera practicaban su medicina: “digame usted: ;Doénde estuvo,
con quién y qué dijo?; tres factores que influyen en la desarmonia que se llama enfermedad
seglin su cosmogonia.

En ese nosotros, dicho por una mujer de otra cultura, logré encontrar caminos
diferentes de ser, sentir y de pensarme. No tengo rasgos indigenas, tal vez en mi mestizaje
la herencia africana es mas evidente. Sin embargo, he dado un rumbo a mi vida que me
acerca al ser indigena que ancestralmente todos llevamos dentro.

Estuve varios afios por fuera de la Organizacion Indigena ensefiando, en mi préctica
docente, en la Universidad Eafit, lo que habia aprendido en el universo cultural del grupo
Embera; y, cuando retorné, en el afio 2012 me encontré nuevamente con Roquelina.
Aquella mujer olvid6 su distancia con una capunia y me sorprendié con un beso en la
mejilla. Senti el aire del que estaba hecha. Ese dia entendi de que esta hecho el mundo
Embera: es un mundo sin limites, ni contornos, dificil de etiquetar, dificil de explicar.

Se vuelve agua, si ese es el problema. ¢Quién osaria después dar cuenta de su
fluidez? Por ello recorreré el mito Embera, cercano a su esencia (aunque haya sido
traducido al espafiol por religiosos y antropélogos mestizos), para dar cuenta de sus
concepciones sobre hacer crecer bien: término que utiliza esta cultura para referenciar lo
que nosotros Ilamamos educar.

En el mito, la gente Embera vuelve a llevarme a su mundo y me descoloniza. Tal
fue el impacto de la historia que contaré, de manera resumida y parafraseada a

continuacion:



Karagabi, el dios del mundo de todos los colores, reina en el mundo
de arriba. El tiene el poder para crear hombres y mujeres mortales, que no
saben reir, ni jugar. Tutruika, dios de las tierras oscuras reina en los mundos
de abajo en donde todo es gris y s6lo hay hombres sin orificios para el placer
pero poseedores del don de la inmortalidad, capaces de reir y de jugar. La
luna Jedeko le contd a Tutruika que arriba habia mujeres hermosas. Este se
dispuso a salir al mundo del color para buscar mujeres y empezé a raptarlas.
Karagabi viajo al mundo gris y enfrenté a Tutruika: ¢Por qué tomas lo que
no es tuyo? —Ile inquirio—. Tutruika le dijo que en su mundo no habia
mujeres y que podia tomarlas porque él era dios. Como Karagabi también
era un dios, finalmente se retaron a pasar cuatro pruebas: de fuerza, de
resistencia, de astucia y de perfeccion. En la prueba de fuerza, ambos dioses
usaron un lazo para halar al otro y arrastrarlo hacia su propio mundo, pero
ninguno pudo mover al otro. La fuerza es un atributo de los dioses.

En la prueba de resistencia los dioses se sometieron durante nueve
lunas a estar en coccion en una vasija de barro. Quedaron maltrechos pero
vivos. Luego se dispusieron a la prueba de la astucia o de la sabiduria.
Karagabi disefié una canoa de Jenené, el arbol méas pesado que existia en su
mundo, y encerrd a Tutruika en ella. Después lo lanz6 al mar. En el mar
Tutruika intentd liberarse por todos los medios: se convirtié en un inmenso
pez, pero siguié atrapado, luego en un minusculo grano de arena pero no
logro zafarse de su extrafia prision. Casi rendido pensé: “si el agua es lo que
te preocupa, vuélvete agua” y se convirtio en un hilillo de agua en el mar y
asi salié de su cautiverio. Karagabi se sorprendié muchisimo del logro de
Tutruika. Cuando le toc6 la prueba luché hasta encontrar la misma solucion
de su contrincante.

En la prueba de la perfeccion se retaron a crear hombres y mujeres
perfectos. La perfeccién contenia los atributos de movimiento, palabra,
belleza, saber reir y jugar, tener orificios de placer, poder sofiar y ser
inmortales.

Hicieron hombres y mujeres de piedra, demasiado rigidos y pesados.



Hicieron hombres y mujeres de madera, con movimiento, con
palabra, con belleza pero sin los demas atributos requeridos.

Hicieron hombres y mujeres de agua Y tierra pero solo poseian los
atributos propios de cada creador.

Karagabi y Tutruica se dieron por vencidos: eran igual de fuertes,
resistentes, astutos y sabios pero ninguno de los dos tenia el don de la
perfeccién. Decidieron hacer juntos hombres y mujeres con atributos del
mundo de todos los colores y atributos de las tierras oscuras. Pactaron
también que cada uno gobernaria su mundo por aparte, sin meterse en los

destinos de cada quien. (Leyendas indigenas, 1997, pp. 27-32).

Por eso, dicen los Embera: ni los dioses, ni los humanos, somos perfectos. Con la
imperfeccion que me da mi caracter humano haré el ejercicio ludico y meditativo de
volverme agua... para darle lugar, en la academia occidental, a las propuestas de los
Embera sobre la educacion.

En conclusion, los Embera han cambiado mi mundo. Me han descolonizado, han
descubierto tierras nuevas en mi y doy gracias porque a cambio de banderas le han donado
alas a mi existencia.

Este trabajo es mi forma de agradecer. Y si alguno, alguna, me lee y no se siente
representado/a, quiero asegurar, con toda humildad, que todos los espejos en los que nos

reflejamos tienen sus propias sombras.

1.2 De la experiencia a la Catedra Indigena

A todas las voces que aln se juntan

Los y las indigenas de Antioquia han estado sometidos durante siglos, a una
educacion hegemonica, racista y excluyente. Largos periodos de evangelizacion, desde la
colonizacion en el siglo XV hasta la segunda mitad del siglo XX, han descartado las
cosmovisiones y cosmogonias indigenas hasta reducirlas, apenas, a minimas expresiones

folcloricas —en algunos casos— o hasta desparecerlas, en otros. Es solo a partir de la



constitucién de 1991 que en Colombia se comienza a construir otra propuesta para la
educacion de los indigenas, por primera vez reconocidos como sujetos de derechos civiles y
politicos en la carta magna.

Para esta época se construyeron discursos sobre la etnoeducacion en un despliegue
ético-politico en el que era importante fortalecer la lengua propia y las manifestaciones de
cada grupo étnico. Sin embargo, las formas, los métodos y los contenidos de la llamada
etnoeducacion continuaron la linea de la educacion mayoritaria, en tanto que el Ministerio
de Educacion Nacional seguia rigiendo y evaluando a la educacion indigena con los
mismos parametros con los que regula la educacién del resto del pais.

Los y las indigenas que comenzaban a ejercer en sus comunidades como docentes se
enfrentaron a la obligatoriedad de nueve areas de las que poco, o casi nada, sabian, puesto
que a duras penas lograron su titulo como bachilleres, y a un sin nimero de diligencias de
formatos, sistematizaciones, evaluaciones Yy construcciones curriculares que no se
comprendian; en primera instancia, porque no eran hablantes de la lengua castellana; y, en
segunda, porque los referentes conceptuales de estos materiales no eran traducibles a sus
lenguas propias.

Esta propuesta estatal no tardd en entrar en crisis y que pervive aun en el presente,
cuando la etnoeducacién se ha reducido a ser un modelo educativo a sefialar en un cuadro
de matriculas, para justificar, entre otros items, el costo por cada estudiante matriculado/a
en el sistema. De esta manera, los cinco grupos indigenas de Antioquia: Embera Eyabida,
Embera Chami, Embera Débida, Gunadule y Seni empezaron a reclamar una educacion
propia, bilingle e intercultural que les permitiera construir materiales pedagdgicos acordes
con sus contextos culturales, incluso llegaron a reclamar un sistema educativo propio
paralelo al estatal. Sistema en tanto que sea convalidado e igualmente reconocido por el
gobierno colombiano.

En el gobierno de Juan Manuel Santos, los y las indigenas de Colombia, a través de
sus organizaciones, lograron la expedicion de un decreto transitorio (2500 de julio de 2010)
para entregar la administracién de la educacion a los cabildos y/o a sus asociaciones y
organizaciones con miras a legitimar el Sistema Educativo Indigena Propio —SEIP- que se

ha venido construyendo afios antes de que se lograra la firma de este decreto.
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Es asi como la Minga Nacional Indigena realizada en el mes de octubre de 2013, le
reclamo al Estado avances en la implementacion de esta reglamentacion y exigié que se
firmara un decreto auténomo de caracter institucional que obligara al Ministerio de
Educacién Nacional y a las Secretarias de Educacion Departamental a apoyar la
construccion y aplicacion del SEIP. Este decreto autbnomo fue firmado por el presidente
Santos y por el Ministro del Interior Juan Fernando Cristo en octubre del 2014, previa
negociacion preelectoral con los representantes politicos de los grupos indigenas
colombianos.

Aunque lideres y representantes de las organizaciones indigenas nacionales y
departamentales han discutido la pertinencia de llamar a este requerimiento Sistema
Educativo Indigena Propio, se lleg6 al acuerdo de hacerle juego a la denominacion que el
Ministerio de Educacién le confiere a la educacion mayoritaria. Es notorio que para algunas
negociaciones y reivindicaciones de los sectores sociales historicamente excluidos, éstos
utilicen el lenguaje colonialista que les ha permeado y que al mismo tiempo, combaten.

No obstante la denominacion, este sistema propone unas perspectivas pedagogicas
pertinentes y propias de las comunidades indigenas del departamento de Antioquia.

Partiendo de analisis teoricos, realizados por lideres y académicos indigenas y no
indigenas, de discusiones en torno a la educaciéon que las comunidades indigenas desean
para sus hijos e hijas se puede visibilizar un enfoque educativo que no sélo es susceptible
de aplicarse con poblacion indigena, sino que es la educacion que, de alguna manera, todas
las personas necesitan: una educacion que enfatice en el cuidado de la madre tierra, en la
defensa de los derechos humanos, en la basqueda de la equidad de género y en la expresion
de la espiritualidad en la que la otra, el otro, tiene sentido en un todo de configuraciones y
deseos.

Las lecturas e interpretaciones derivadas de las realidades educativas indigenas de
estos grupos, decolonizaran el pensamiento indigena y el pensamiento mestizo en torno al
hacer educativo permitiendo que emerjan -y sean validadas- formas (no utilitaristas, no
cuantitativas, no medibles con escalas limitadas) de concebir los vinculos entre
orientadores/as y orientados/as, entre la Madre Tierra y lo que de facto ensefia y ayuda a
transformar en todos los seres vivientes que requerimos mundos ajenos a la fragmentacion;

mundos constelados. De ahi que el principal proposito de este ensayo sea mostrar cuales
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son los aportes que la educacion propia Embera de comunidades de Antioquia hace a la

sociedad no indigena.

1.3 Contexto

A escala global las culturas primigenias, o mejor; las culturas que son fronteras
entre las formas del mundo capitalista y las formas del mundo no capitalista, han
manifestado la urgencia de pensar y construir pensamiento desde otros lugares epistémicos,
lugares en los que se resalta la conectividad entre los distintos érdenes de la naturaleza y de
la sociedad. En estas posturas, sobresale el llamado a aprender y ensefiar desde la sabiduria
de la Madre Tierra, de la Pacha Mama, de Pacoré Wandra, entre otras maneras de
nombrarla.

En la construccion del pensamiento latinoamericano, también las culturas indigenas
alzan sus voces para reclamar espacios de socializacibn menos nocivos para sus
comunidades, y toman posturas frente al calentamiento global, a la construccion de paz
mundial, alimentan teorica y activamente posturas ecoséficas centradas en el cuidado de la
naturaleza que aun queda en el globo terraqueo y se la juegan, practica y discursivamente,
por hacer de la vida un tejido entre seres humanos de corazén bueno (Embera zombia), a la
par que sustentan propuestas de economias propias que creen condiciones necesarias para el
buen vivir (culturas ecuatorianas, guatemaltecas, bolivianas, entre otras) o para vivir bien
como lo nombran algunas culturas colombianas.

En el contexto regional y local uno de los grupos que mas se ha destacado por su
lucha en favor de una educacion diferente son los Embera, los cuales se escinden en tres
ramas: Eyabida, Chami y Débida, tal como lo sefiala la Organizacion Indigena de
Antioquia:

Eyabida significa habitante de montafia. Los Eyabida en Antioquia
constituyen el 59% de la poblacién indigena del Departamento y habitan en
la subregion de Uraba en los municipios de Turbo, Apartado, Chigorodo,
Mutata y Murindd; en el occidente en los municipios de Dabeiba, Uramita y

Frontino; en el suroeste en el municipio de Urrao, en el norte en el
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municipio de ltuango, en el Bajo Cauca en los municipios de Taraza,
Zaragoza y Nechi y en el Valle de Aburra en el municipio de Medellin.

Los Embera Chami (provenientes del departamento de Risaralda)
representan el 12,35% de la poblacion indigena del Departamento. Se
encuentran en la subregion del suroeste en los municipios de Valparaiso,
Tamesis, Pueblo Rico, Ciudad Bolivar, Andes y Jardin; en el Uraba en los
municipios de Apartadd y Chigorodo, en el nordeste en los municipios de
Vegachi, Remedios y Segovia, en el norte en Anori, en el Magdalena Medio
en Puerto Berrio, en el Bajo Cauca en el municipio de EIl Bagre y en el Valle
de Aburra. La mayoria de las familias Embera Chami se han ubicado cerca a
cabeceras municipales llegando a compartir con la cultura occidental algunas
de sus formas de vivir y de relacionarse. Sin embargo, construyen cada dia
estrategias para conservar su lengua y no perder, del todo, sus referentes
identitarios como grupo indigena, reconocido y resguardado. Se les puede
reconocer, entre otras manifestaciones, por las hermosas artesanias que
elaboran con chaquira, a las cuales les confieren significados e historias que

se cuentan al tejerse y llevarse en algunas partes del cuerpo.

Imagen 1: Artesania Embera Chami

Fuente: http://plataformadescaruanda.blogspot.com.co/2014/05/blog-post_30.html?view=sidebar


http://plataformadescaruanda.blogspot.com.co/2014/05/blog-post_30.html?view=sidebar

13

Los Embera Débida (habitante de rio) representan el 2,67% de la
poblacién indigena del departamento. Se encuentran en el Atrato Medio en
la subregion de Urab4, en el municipio de Vigia del Fuerte. Este pueblo ha
conservado la mayoria de los elementos culturales, como la cesteria, pintura
facial y pintura corporal, la lengua materna y la practica de la medicina
tradicional en la figura del jaibana. A estas familias dobida se les puede
encontrar interactuando con las comunidades afro en los territorios que
comparten o en aquellos que delimitan. (Organizacion Indigena de

Antioquia, ver www.0ia.org.co).

Politicamente los Embera han sobresalido por su fuerza a la hora de reclamar sus
derechos frente al estado. Pensar los derechos humanos implica preguntarnos por las
posibilidades que culturalmente hemos construido para aceptar a otros y otras, también para
comprender los mundos distintos que nos rodean y, sobre todo, considerarlos validos.
Pensar la educacion implica deconstruir aquellos mecanismos por medio de los cuales nos
insertan en unas realidades que niegan, la mayoria de las veces, otras construcciones de
éstas.

Las comunidades indigenas, ain en la actualidad, son desconocidas en su riqueza de
pensamiento y en sus concepciones sobre los mundos visibles e invisibles, en unidad con la
Naturaleza. Se les ignora alin mas en sus perspectivas de ensefiar y aprender, en la creacién
de espacios como La casa de todos y todas, (de ara dé) en los que, quien orienta aprende y
quien aprende orienta.

Es el momento de sumar sus voces a las de quienes, desde distintas disciplinas de
los conocimientos, reconocemos necesarias rutas nuevas para pensarnos en el mundo y en
el planeta tierra. Es propicio, en este ejercicio interpretativo, trazar lineas de fuga para
encontrar unas epistemologias en transicion que permitiran aproximarnos a lo que el
profesor Arturo Escobar, en dialogo con otros autores y con comunidades
afrodescendientes, ha dado en llamar Sentipensar con la madre Tierra.

El continente latinoamericano estd viviendo, a partir aproximadamente de la
segunda mitad del siglo XX, un afan de decolonizar pensamientos, conocimientos, saberes

y construcciones de realidades mdltiples. Los y las indigenas dan un paso adelante en esa
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misma direccion no obstante la opresion de la hegemonia catdlica, y ahora, protestante, en
que se han mimetizado algunas de sus practicas mas profundamente humanas: la
concepcion de la vida y de la muerte, los ritos y mitos que articulan realidades y construyen
o resignifican valores y éticas; las practicas de habitar, de sanar, de vincularse entre si y con
otras personas no pertenecientes a su pueblo y desconocedoras, en su mayoria, de las
trayectorias historicas que les han hecho posible su permanencia.

Mirar y profundizar en el universo indigena Embera, “ver lo que hay debajo del
iceberg”, siguiendo la propuesta de Zemelman, desde una postura no indigena,
castellanizada, regida por cuadriculas estrechas, por libertades de pensamiento también
estrechas, implica un juego de estar adentro y de estar afuera, también en los limites,
también en las fronteras, con el propésito entusiasta de aprender a “romper estereotipos”
alli, a partir de lo cual, el conocimiento occidental leyd: barbarie, incivilidad, obstaculo
para el progreso y, finalmente oscurantismo.

Ahora, en circunstancias historicas de graves crisis, y también de grandes
transformaciones, les tocara a ellos y a ellas-casi siempre excluidos, excluidas, ensefiarnos
a des-aprender, a des-educar, a des-nudar nuestra piel tatuada de “civilizacion” inquietante;
tal vez de esta manera, la educacion comience a concebirse como invitacion,
reconocimiento y cuidado (Krichesky, 2014) del ser humano y de la madre tierra.

Para llevar a cabo la escritura de este ensayo fue muy importante conocer la
propuesta de la Epistemologia de la consciencia historica sustentada por el maestro Hugo
Zemelman en la cual me ubicaré “a la altura de las circunstancias” con relacion a lo vivido
con el pueblo indigena Embera de Antioquia y en relacién con una mirada de historiadora
que se interroga por otro derecho humano fundamental: el derecho a la decolonialidad. Asi
mismo, el paradigma de la construccién de sentido, tendra como enfoque la hermenéutica,
desde una posicién de sujeto que mira e interactta con las comunidades indigenas Emberas.
Se realizara un tejido de comprensiones e interpretaciones del quehacer educativo propio de
los y las Emberas. Se parte de un lugar de afectacién: asesorar la educacion indigena con
los parametros de la educacion occidentalizada, lo que generd tensiones en mi, que me
llevaron a preguntarme por mi que-hacer como reproductora de un modelo colonialista y

“evangelizador” que no daba lugar al propio pensamiento indigena.
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Situarme en mi historia y re-crearme en las visiones de mundo de los y las indigenas
que compartieron mis talleres, con los y las lideres que pensaron conmigo las formas de
rescatar en el mito las cosmogonias del hacer crecer bien a los nifios y a las nifias
indigenas, enunciado que define la educacion Embera débida, me ha llevado a preguntarme
desde la otra, desde el otro, sobre lo que tendria occidente qué aprender de estas formas,
aun menospreciadas, de vivir en armonia con los espiritus de la Madre Tierra.

El lector y la lectora encontraran aqui un analisis sustentado a partir de fuentes
primarias y oficiales en la reconstruccion de dialogos con lideres indigenas, talleres,
trabajos de campo con maestras y maestros indigenas y textos referidos al mundo Embera y
a su concepcion educativa, sustentada en el propodsito de “seguir el camino de los
ancestros”, ‘“seguir sus huellas”. Produccion escrita principalmente por personas
pertenecientes a las comunidades Embera que se han propuesto mostrar a la sociedad
mayoritaria que sus concepciones tienen significaciones relevantes para todos los seres
humanos; entre otros.

El principal referente de pensamiento para este ejercicio académico es el de autores
indigenas como: Guzméan Caisamo Isarama, (lider Embera débida), y un colectivo de
educadores y educadoras embera que estan construyendo preguntas en torno a la educacion
propia para sus comunidades. Teorias a las que aln occidente no les concede lugar y que
mucho menos integra en sus epistemologias. Una de estas teorias afirma que la madre tierra
es pedagoga por excelencia.

Para el andlisis de mitos me centraré en las recopilaciones que se han hecho de la
tradicion oral embera, especialmente por personas que han vivido en sus comunidades
como Kisaerubi, antropdlogo, asumido por una familia embera como miembro de su grupo.
Su obra leyendas embera. Los guerrerros de las cuatro edades del afio 1997, es una fuente

importante en este ensayo.
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Capitulo 2
Formas de ensefiar y de aprender en comunidades Embera de Antioquia:

eyabida, chami y débida

A mi hija Sofia, gestada en el universo indigena

Podria comenzar este capitulo de mil maneras; podria describirle a mi hija lo que
juntas compartimos. Ella en su ser semilla y yo en la vivencia hermosa de mi maternidad.
Tal vez ella tenga mas qué contarme a mi de la forma en que se movid en mi vientre
durante las asambleas indigenas, en los trayectos y encuentros, en la gama de colores y
olores propios de la gente de rio, de la gente de selva y de montafia, de la gente cercana a
las cabeceras municipales. Ella que escuchd la lengua Embera y su musicalidad desde la
capa nitida del liquido amniotico y que luego, recién nacida, se sobresaltaba escuchando la
voz cadenciosa de Guzman Caisamo Isarama, mi maestro en el acontecer Embera.

Contado desde la perspectiva de mi hija, podria ser este capitulo un magico espacio
parecido a la alegria, extensivo como el Rio Atrato, inmenso como la vida misma en las
comunidades. Pero por asuntos metodoldgicos elijo contar esta historia situandome en la
perspectiva de las epistemologias del sur y en dialogo con mi maestro Guzman y con otras

personas gue recorrieron conmigo este camino, por tanto este es el comienzo.

Amada Sofia,

Hay un sur que muy pocos conocen en Colombia; un sur pleno de epistemologias
nuevas y al mismo tiempo ancestrales. Nuevas por sus escasos asomos a la academia
occidental, ancestrales porque corren por la sangre mestiza de todas las personas que
pueblan las geografias colombianas.

Se trata de un sur conformado por pueblos aborigenes. Pueblos que han vivido

durante mas de quinientos afios en comunidad para protegerse de los avatares del cambio,
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de la esclavitud, del despojo, de la evangelizacion y de la avanzada de la Ilamada
“civilizacion” que tanto los ha destruido en sus vidas y en sus identidades.

Estos pueblos perviven en medio de distintos contextos: los Embera eyabida
(habitante de montafia), los Embera Chami (provenientes del departamento de Risaralda)
Los Embera Ddbida (habitante de rio), segin informacidon sistematizada por la
Organizacién Indigena de Antioquia —~OlA- (2012-2014).

Las tres ramas del pueblo Embera se diferencian por algunas variaciones en sus
dialectos, por los contextos en los que habitan y por las afectaciones que han recibido de
occidente. De tal manera que aunque no son grupos con rasgos fenotipicos muy diferentes y
aungue posean un tronco lingiistico y cultural comudn suelen presentarse como pueblos
hermanos con identidades y representaciones politicas diferentes.

Sin embargo, las formas de asentamiento, la configuracién de familia y las
actividades productivas son similares. Politicamente estan configurados alrededor de una
autoridad indigena hombre o mujer, considerados gobernadores, secretario/a, tesorero/a, los
cuales se apoyan en los ancianos y ancianas para determinar sus maneras de guiar a la
comunidad hacia un buen crecimiento, en el sentido formativo y de valores culturales.

En general, encontrarse frente a un hombre o a una mujer Embera es encontrar un
colorido y una alegria manifiestos. Predominan los colores amarillo, rojo, verde, naranja.
Asi mismo se encuentran en los okamas (collares) los siete colores resplandecientes del
arco iris, entidad con la que ancestralmente tenian un vinculo sagrado-que algunos
miembros de la comunidad conservan.

Es también encontrarse con una fuerza especial, con un silencio que lo abarca todo,
pues un/a Embera siempre escucha atentamente, en primera medida, para intentar encontrar
referentes de tu lengua en la suya; y en segunda, para relacionar coherentemente tus gestos
corporales con aquello de lo que estas hablando. Si uno de sus interlocutores no es sincero,
un Embera siempre lo pondré en evidencia, con su mirada, con esa forma que tienen de
hacérselo saber.

Dentro de sus practicas mas conservadas se encuentra la del jaibanismo, que es una
forma de ejercer la medicina ancestral a partir del conocimiento de un hombre de la

comunidad que haya sido educado en la practica de comunicacion con los jai o espiritus.
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Segln la cosmovision Embera todo en la naturaleza y en el ser humano es portador
de jai: plantas, animales, minerales y todo aquello que se relacione con el ser y que sea
parte de la tierra o “del mundo de arriba” equivalente a lo celestial para la cultura no
indigena. En general para los y las Embera, el lugar que habitan, su de ara dé (espacio de
sabiduria) es fundamental como cosmovision. En ella se representan la forma de situarse

frente a los demas mundos:

Imagen 2: Tambo eyabida (Dabeiba)

Fuente: http://es.klear.com/profile/Maria_Coral7, sept 2015

En este espacio conocido como tambo, sucede la socializacion de los nifios y las
nifias. Una socializacion en la que se dan los fundamentos ético- culturales para ser Embera
zobia (gente de buen corazon).

Con la llegada de la evangelizacion, la escuela y de la llamada educacion indigena
por el Ministerio de Educacion Nacional (MEN), la mayoria de las précticas socializantes y
de formacion del ser y de la espiritualidad se desdibujan en lineamientos curriculares, en
diligencias de formatos que poco atienden las urgentes necesidades epistémicas de las
comunidades. Estas formas evangelizadoras y colonialistas han dejado de lado la ley de
origen recogida en la mitologia Embera.


http://es.klear.com/profile/Maria_Coral7
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La sociedad no indigena lleva mas de cinco siglos pensando y
decidiendo por nosotros sobre como es que debemos educarnos y qué es lo
que debemos aprender desde este sistema educativo. Obviamente su modelo
educativo escolar es integracionista y desconoce la diversidad de
pensamiento y las realidades particulares de cada grupo étnico (Proyecto
Educativo Comunitario Regional, 2012, p. 5)%

En la socializacion primera del mundo Embera se transmite el sistema de valores y
los referentes miticos y culturales condensados en saberes ancestrales: la lengua propia y su
universo de significados, el cuidado de la naturaleza, la cosecha orgénica, y el cuidado de si
basado en la relacién armoénica con los distintos reinos: lo divino, humano, animal, vegetal
y mineral.

Se trata de una concepcion de educacion integral que recoge las
voces de nuestros mayores y sus formas de ensefiar y aprender en espacios
existenciales como: el tambo, el entorno, las actividades productivas y
ludicas, en los que hemos aprendido a ser indigenas con buen corazén y con
sentido de comunidad. En esta concepcion integral resaltamos el papel de
nuestras mujeres en la transmision de valores, ensefianzas, definicion de
roles y de oficios dentro de nuestros modos de vida (PEC regional, 2012,
p.16).

En esta concepcion integral de educacion, subyace una forma de ensefiar y aprender
siguiendo las huellas dejadas por los ancestros. Por ejemplo, cuando se trata de reconocer
cada territorio, los abuelos y abuelas contienen el mapa histérico y mental de la llegada a
los lugares sagrados que sirvieron de referencia a la construccion de la vivienda que funda
el establecimiento de las familias Embera en un espacio especifico. Esta informacion y la
forma de construir la casa es fundamental a la hora del asentamiento. De esta manera,

afirman los Embera que “la educacion propia se erige en forma espiral recogiendo los

2 En adelante PEC regional.
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saberes y conocimientos del pasado y presente para tejer la vida y los suefios de la futura
generacion. (Caisamo, 2012, p. 380)

Imagen 3: Baston ceremonial Embera

Fuente: https://coleccionetnograficaicanh.wordpress.com/2014/10/10/baston-ceremonial-Embera-chami/

Cuando un Embera le confiere importancia y le da valor a la voz de sus mayores, lo
gue nos muestra es un modelo distinto al que se ha impuesto en occidente en el que las
nuevas generaciones son instruidas para superar, competir o combatir los conocimientos
impartidos por las generaciones antecesoras.

El caracter fuertemente evangelizador de la educacién de occidente traz6 una flecha
de tiempo hacia el futuro considerado como meta a la cual llegar en términos de
raciocinios, planteamientos y métodos de cientificidad, mientras los pueblos indigenas
Embera miran al pasado para construir los pasos siguientes. Asi la educacion propiamente
Embera “exige conocimiento de la cultura, estar cimentados en los usos y costumbres y en
la reconstruccion de nuestras historias” (PEC OIA, 2012, p.12).

En este contar historias, en forma oral principalmente y en forma escrita —ahora que

algunas personas y lideres importantes han bebido de occidente— aparece la pregunta
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situada en quién soy yo como Embera y cual es mi lugar dentro de mi comunidad. ¢ Cuando
soy comunidad y cudndo me individualizo en intereses particularmente mios? ¢ Qué espero
aprender y ensefiar desde mi propia cosmovision?

Una de las respuestas sobre la educacion propia a las que las comunidades Embera
han llegado a través de sus lideres, maestros y maestras, padres y madres ha sido sintetizada
en la demanda realizada al gobierno nacional en el afio 2012:

(La Educacion Propia) La entendemos desde una dimensién politica
en tanto la capacidad de orientar, dirigir, organizar y construir los procesos y
propuestas educativas con un posicionamiento critico y propositivo frente a
la educacion que queremos. Es construir nuestra educacion desde el sentir de
nuestro corazén, desde el gusto por lo nuestro y la alegria que nos da
participar en nuestros rituales pero también aprender en el encuentro con los
demés. Es mejorar nuestra vida identificando nuestras necesidades vy
problemas y construyendo nuevos conocimientos y nuevas luces para pensar
(ONIC, 2012, p.3).

Con este referente de educacion propia se instala lo que en las comunidades se
defiende como una educacion desde la cultura. Dicha cultura Embera es una fuente
inagotable de conocimientos, saberes y practicas que se articulan a todas las esferas de
relacionamiento entre las familias y entre las comunidades.

Es una educacion que parte del saber observar, escuchar y rastrear los propios
referentes culturales. Asi lo expresa uno de los pensadores méas fecundos de la educacion
Embera:

Para los pueblos indigenas educar desde la cultura es remitir a los
conocimientos y saberes ancestrales y de los procesos historicos que se tejen
en el caminar de la vida, es decir, es adentrarnos en el corazén de nuestra
madre tierra y descubrir su origen de vida y fuente de conocimiento. Desde
este espacio y en este lugar que pisamos que se llama tierra y territorio
dialogamos sobre los conocimientos y saberes con los nifios y nifias, los
jovenes y los adultos. Muchos de nosotros quienes de alguna manera

tuvimos la oportunidad de vivir y alimentamos de esta fuente de
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conocimientos y saberes, podemos afirmar que los pueblos indigenas
tenemos nuestros propios espacios y lugares de conocer y aprender desde la
escucha, observacion, acompafiamiento, la practica y de la vivencia
cotidiana.

Saber escuchar y observar es un acto pedagdgico que nos ensefian
nuestros sabios y sabias. Estos maestros son sabios y sabias porque saben
escuchar voces de todos los seres vivientes de la naturaleza y saben observar
porque la madre tierra les ensefio a mirar con multiples colores al universo y
a ella misma. En tal sentido, todo acto de convivencia, trabajo comunitario,
los espacios de convivencia, los escenarios de la ritualidad, la celebracion de
fiestas comunitarias, entre otros, son escenarios pedagogicos donde se
aprende a tejer los conocimientos y los saberes propios que son constitutivos
de nuestra identidad cultural (Caisamo, 2012, p. 263).

Imagen 4: Canasto Embera

Fuente: https://coleccionetnograficaicanh.wordpress.com/2014/09/25/canasto-Embera-2/

En estos actos se expresa el ser, el sentir y el pensar a partir de la lengua Embera,
lengua madre que nos permite acercarnos a los sonidos primeros de la historia Embera en
todos sus trasegares. De encuentros y desencuentros con otras culturas indigenas, hasta los

acercamientos y mestizajes con el mundo no indigena. Evangelizadores que intentaron


https://coleccionetnograficaicanh.wordpress.com/2014/09/25/canasto-Embera-2/
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comprender, es decir, desmenuzar la lengua Embera para hallar su légica en las
combinaciones de sonidos, de palabras y de expresiones al parecer, segun algunos sabios
indigenas lo afirman, no la comprendieron del todo, porque para poder hacerlo necesitarian
entrar en el espacio sagrado de sus cosmovisiones de las cuales la lengua Embera es su
expresion simbolica y directa. “Nuestra lengua cuenta la historia de nuestras formas de
permanencia, de nuestros cambios y trashumancias. Si la dejamos de hablar perdemos
nuestra identidad y nuestros vinculos con el pueblo en el que hemos nacido” (PEC regional,
2012).

La educacion propiamente Embera contiene las trazas de su acontecer intercultural.
Para las comunidades de las familias eyabida, Chami y ddbida es un hecho que nunca han
vivido aislados del mundo que les rodea, aun cuando dicho mundo esté lejano en
coordenadas geogréaficas o tan cercanas que los intercepta.

Si bien, la llamada interculturalidad ha sido politica y epistemolégicamente
reevaluada sobre todo por autoras como Catherine Walsh, en los planes de vida del pueblo
Embera aln se establecen parametros de relacionamiento intercultural entendido como:

El compromiso de precisar los ambitos de poder bajo los cuales se
dan las relaciones con otras culturas, sin desmeritar la propia, sin idealismos
sobre el deber ser y evitando sobre todo caer en un discurso sensible a ser
vulnerado por las practicas. Es decir, que buscamos una inter-culturalidad
gue no s6lo despliegue la bandera del respeto, del reconocimiento, de la
valoracion patrimonial, del didlogo permanente sino que se ajuste a la
invenciéon de una cotidianidad en la que la inclusion sea un hecho: Yo te
incluyo y te reconozco en mi sistema cultural como un interlocutor valido...
tl me incluyes y me reconoces en tu sistema cultural sin intentar cambiar mi

sistema de creencias (PEC regional, 2012, p. 65).

Con estos limites de relacionamiento, con la necesidad evidente de la inclusion y del
reconocimiento de la diferencia, los pueblos Embera y algunos de sus descendientes que
han sido educados en instituciones mestizas, afirman que esta educacion intent6 por siglos
cercenar, incluso con medidas violentas como las ejercidas en internados, conventos,

seminarios y escuelas rurales y urbanas, las formas de pensamiento propias, y sin embargo,
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cada vez mas se afianzaron a sus creencias para sobrevivir al “mundo salvaje de la
civilizacion”. Los procesos vividos por nifias y nifios Embera en sus primeros afios de vida
y de socializacion en su cultura, fueron fundamentales para imprimir una herencia
imborrable, recibida en los arrullos de las abuelas y en las expresiones de afecto de sus
familiares. La interculturalidad es, para los Embera, una apuesta politica:

Desde luego la interculturalidad para nosotros los indigenas
constituye toda una accion de pensamiento emancipativo, porque Somos
diferentes mas no iguales, ni mucho menos inferiores por lo tanto nos
movilizamos de acuerdo a la directriz de las leyes ancestrales y los origenes
de pensamiento de nuestro pueblo (Caisamo, 2012, p.364).

En los planes de vida de los pueblos Embera se establece el didlogo de saberes y de
conocimientos de otras culturas como parte enriquecedora del universo indigena. Mientras
que como aprendizaje propio, se cuenta con la concepcion protectora de la naturaleza en
donde el Embera es s6lo una parte integral de ésta, y el buen vivir o el vivir bien en
armonia con todo lo que rodea al ser sea humano o no humano a traves del camino
intercultural, retoma aspectos importantes de occidente como la lengua castellana y las
formas de establecer intercambios mercantiles en pequefia escala y, sobre todo, para la
subsistencia de las familias.

Ademas dichos planes “construyen autonomia para generar un verdadero control del
cambio social y cultural y orienta a nuestros gobiernos indigenas en las acciones e
iniciativas comunitaria, ordenamiento territorial y gobernabilidad bajo jurisdiccién propia
(OIA, Resistencia y Vida, 2008, p.6). En los caminos interculturales, lideres y lideresas,
maestras y maestros indigenas han sido permeados por las filosofias de la educacion
impartidas por Paulo Freire.

Con propuestas de cambio, de reconocimiento de la otredad, de educacién para la
libertad y de concienciacién de los seres humanos como la de Paulo Freire (2011),
comenzaron algunas ONG y algunas organizaciones indigenas y asociaciones de cabildos
en los afios 60s y 70s a creer que la educacion indigena podia hacerse de otra manera. Y no
fue romanticismo lo que movié y con-movio a los y las lideres indigenas de muchos

pueblos latinoamericanos a luchar por su reconocimiento como sujetos politicos con
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derechos; fue el ansia de encontrar un lugar para que sus voces fueran escuchadas y para
que se construyera un dialogo de saberes con la cultura no indigena.

En dicho dialogo de saberes pretendido —y logrado en algunos pocos aspectos-
hacen eco las palabras de Freire sobre las responsabilidades sociales y politicas implicadas
en todo cambio, en toda decision. Asi como la necesidad de que la epistemologia
preponderante hiciera un acto de humildad con las sabidurias milenarias. La sociedad
mayoritaria no lo sabe todo, ni abarca dentro de si todas las Idgicas existentes en cada uno
de sus grupos culturales.

Uno de los primeros cambios que las comunidades indigenas comenzaron a
experimentar, fue el enfrentamiento entre saberes y précticas de las nuevas generaciones
con relacion a las generaciones anteriores a éstas. Las mujeres y los hombres indigenas
jévenes no parecian tener arraigo a su cultura: hablaban castellano, comprendian el mundo
no indigena y deseaban vivir en €l, no construian identidades con relacion a su cultura
puesto que habian abandonado sus creencias, sus practicas y sus formas de hacer las cosas y
de vivir en comunidad. La consciencia del cambio hizo reaccionar a aquellos gobiernos
indigenas que continuaban direccionando el destino politico, econémico y cultural de su
pueblo.

¢Por qué en un contexto democratico los y las indigenas perdian cada vez mas su
identidad?, no tardaron las abuelas y abuelos indigenas en identificar la educacion recibida
como un arma en contra de su esencia cultural.

La necesidad de restablecer valores culturales perdidos, ha requerido de maestras y
maestros indigenas en la linea de las virtudes propuestas por Freire (2011, p.82): maestras y
maestros con sentido critico y no ingenuos ante una realidad que es construida justamente
para lograr su extincion o en el mejor de los casos, su mestizaje. Maestros y maestras
coherentes con su practica y con lo que ésta implica: reivindicar los derechos de los pueblos
a permanecer en un buen vivir distinto a las practicas de intercambios capitalistas y retomar
valores culturales, éticos y espirituales que van mas alla de los dispositivos de poder y de
control de occidente justamente porque no son comprendidos por éstos.

Un ejemplo muy claro es la forma de sanar y de ser sanado en las cosmogonias

indigenas: mundos minerales, vegetales, animales, humanos y divinos que se entrecruzan,
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que inciden en las relaciones, en la convivencia y en el sustento mismo de lo que es una
comunidad.

Lo anterior implica vivir y ensefiar sin miedo. Sin miedo a ser desaparecido por
diferente, sin miedo a ser desvalorizado por las praxis, por los pensamientos, por la
existencia de sociedades que, se quiera 0 no, coexisten con la cultura hegemonica, y en la
mayoria de los casos poseen una sabiduria capaz de cuestionarla con sentido critico.

Una de las criticas mas relevantes de las comunidades indigenas con relacion a la
cultura hegemaonica es su deshumanizacion, realidad ya cuestionada y nombrada por Freire
desde la segunda mitad del siglo XX. La industrializacion reduce al ser humano, comprime
sus emociones, aniquila su capacidad de pensarse en libertad. Las comunidades Emberas no
se han industrializado, en su mayoria, conciben el tiempo y el espacio de una manera
diametralmente opuesta a la fabrica, a la produccién en serie de objetos, de vidas y de
personas.

No obstante, las comunidades Emberas enfrentan probleméticas que también
socavan sus potencialidades: la escasez de tierras productivas, la falta de proteina animal
resultado de la tala de bosques nativos, el conflicto armado que instaurd en sus territorios
una lucha abierta y en confrontacion constante con éstas, con el Estado y con organismos
paraestatales. Tal como lo muestra Rosembert Ariza, los pueblos indigenas mediante
manifestaciones han solicitado:

1) alos grupos armados legales e ilegales, abandonar sus territorios, 2) a las
empresas transnacionales, no mas explotacién de sus recursos naturales y
3) al Estado colombiano, el cumplimiento de sus deberes para el respeto,
proteccién y garantia de los derechos individuales y colectivos de los
pueblos indigenas (2013, p.20).

La Comision Interamericana de Derechos Humanos también hace un reporte de
coémo se ha vulnerado la vida de los pueblos indigenas y la de sus territorios, hasta el punto
de exponer una alerta con relacion a su extincidn en caso de que el estado colombiano no
cumpla con los acuerdos solicitados (ver Ariza, 2013, p. 64).

Aun asi, las comunidades indigenas no pierden la esperanza en la educacién propia

como una estrategia politica de supervivencia, tal como lo expresan en el Plan de
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Salvaguarda Embera realizado en el afio 2010. En este informe para el gobierno
colombiano, se establece el diagndstico y las alternativas de solucion que las comunidades
encuentran para sus problematicas, prima la exigencia por el respeto de una vida digna y
justa, y asi se establece desde la metodologia que se implemento en la elaboracion de éste:
la Investigacion Accion Participacion en la que profesionales indigenas, tanto hombres
como mujeres construyeron oponiéndose a las soluciones asistencialistas y propias de los
Planes de Desarrollo que hasta ese momento les estaban siendo ofrecidas. En este sentido,
se contd con personas que no eran neutrales ante las realidades de sus comunidades de
origen y que por tanto, podian presentar panoramas méas profundos, menos ingenuos, menos
magicos, del acontecer socioeconémico de los pueblos Embera de Antioquia.

Todavia se puede constatar la pertinencia, la vigencia, la relevancia del pensamiento
Freiriano para los pueblos Embera, pues la esperanza es un posible para su pervivencia,
aungue muchas personas en Antioquia y Colombia aln no sepan que existen en su mismo
referente geopolitico, en su mismo espacio vital.

Uno de los conceptos que los pueblos indigenas Embera toman de las relaciones
interculturales es el de escuela, entendida como espacios de sabiduria. La escuela que
conciben es aquella que segin Caisamo:

Sea capaz de escuchar y tenga miradas diversas de las distintas
culturas del mundo, de manera horizontal y respetuosa; que sea capaz de
formar nuevas generaciones con pensamiento integral y critico. Queremos
una escuela donde nos ensefien a respetar y a valorar al otro, a la otra y no a
odiar, a despreciar y discriminar a quien esta a nuestro lado. Queremos una
escuela donde nos ensefien a confrontar de manera constructiva la diversidad
de pensamiento y a no imponer una ideologia dominante. Finalmente,
queremos una escuela donde podamos dialogar e interactuar con la
diversidad cultural, para pensar el mundo que queremos, donde todos y
todas podamos mirar nuestro propio mundo y el universo de distinta forma y

reconocernos en las historias de cada pueblo y de la humanidad (2012, p.7).
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Continta Céisamo (2012, p. 8) “Las escuelas que queremos construir deben ser
escuelas para resistir e innovar, para crear nuevas posibilidades de vida de acuerdo con

nuestras realidades culturales; esta resistencia debe ser creativa y constructiva”.

2.1  Ensefary aprender: la logica de las sensaciones3

Para estos espacios de sabiduria los pueblos Embera experimentan unas pedagogias
que valoran la sensibilidad y la experiencia de cada miembro de la comunidad. Una nifia,
un nifio Embera, desde su socializacion hasta su adultez se expresa completamente en su
corporeidad, aprendiendo del camino de sus sensaciones. Cuando la nifiez indigena esta
bien alimentada, sanamente nutrida, irradia alegria. Se es feliz a la manera de las pompas de
jabon que corren el riesgo de romperse ante el menor contacto. La arenilla que se desliza
entre los dedos, la jagua, el achiote, sus liquidos coloridos son motivo de fiesta, de llevar el
color en la piel, en el rostro para seducir, para enamorar y también para mostrar en qué rol o
situacion social se encuentra cada uno, cada una.

Con la pintura facial, por ejemplo; los Embera juegan a desaparecer, a transformarse
para tornar jaguar o grillo, tigre o mariposa. Posibilidades del despliegue: no sélo sentir con
las cosas y volverse cosa sensible sino desafiar cualquier limite lengueril 0 maquinico. En
los pueblos Embera no se erigen estatuas, todos los espacios son vivientes, todos los
dibujos son habitables.

En el espacio viviente del ritual, del baile, del juego, las sabidurias Embera rompen
los limites de la tridimensionalidad y se encuentran mil formas de estar en los mundos.
Cinco mundos superpuestos en los que no hay numero, ni simetrias, todo fluye sin dejarse
atrapar y se instala el instante del devenir. Es el comienzo del caos, es el reino de la
sensacion. La piel se llena de labios, tiene timpanos por todas partes, toda realidad se
desmenuza, se rompe, se quiebra.

El entorno Embera es construido por la sensacion misma de las précticas y
ritualidades. Sin duda, estan en juego los instintos, temperamentos, movimientos vitales

como los de la siembra que se reproducen en la danza, los de la caza que se reactualizan en

* Sensacion entendida aqui como experiencia corporal.
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las pinturas corporales y en los simbolos que el jaibana se dibuja en su cuerpo para
protegerse y proteger a sus ayudantes, el conocimiento de sefias, simbologias y voces de la
naturaleza. En estas formas de socializar, el entorno es indisoluble de las personas que
interacttan en él y de las sensaciones que van construyendo experiencias, huellas que se
tejen en la memoria Embera.

La sensacion no es méas que el espacio abigarrado donde el rol se pierde, es un
movimiento de intensidades sin linealidad. Siempre zigzagueando de un punto a otro. ES
todo aquello que se transmite directamente, evitando el rodeo o el aburrimiento de una
historia que contar. Porque en la sensacion, todos los limites estan desbordados y se
exceden en multiples direcciones: sabor, tacto, olor, ruido, que se intercomunican en la
existencia. De ahi que la vida Embera esté llena de ritmos, de vibraciones, de resonancias.

En la ensefianza de un juego, de un mito, de un ritual indigena, de una danza, de un
tejido, la sensacion no es cualitativa ni cualificada, no tiene sino una realidad de intensidad
que ya no determina en ella datos representativos, sino variaciones, tal como Valery
nombro el cuerpo sin érganos, pletorico en la sensacion, en el aprendizaje vital.

En los aprendizajes y ensefianzas a partir del juego, los rituales, las danzas y las
pinturas corporales, la sensacion esta viva hasta lo indecible: lo que le devuelve el estatuto
a la seduccioén plena sin moral, lo que libera los cuerpos indigenas de las fronteras en las
gue occidente ha encerrado la corporeidad, lo que conlleva, finalmente, a una comunidad, a
vivir de los afectos.

En los afectos manifestados y sentidos y en los dispositivos simbdlicos de los
Embera las manos tejen, pintan y construyen, tienen una relevancia insoslayable. Ver a una
mujer indigena tejiendo, nos hace recordar el elogio que el filosofo Focillon le hace a las
manos.

Entre la mano y la herramienta comienza una amistad que no tendré
fin. La una comunica a la otra su calor de vida y la forma a perpetuidad.
Como es nueva la herramienta no estd ‘hecha’; es necesario que se
establezca entre ella y los dedos que la sostienen ese acuerdo nacido de una
posesion progresiva, de gestos ligeros y combinados, de habitos mutuos y
hasta de cierto deterioro. Entonces el instrumento inerte se convierte en una

cosa viviente. (Focillén, 2006, p 27).
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De las experiencias tejidas, de las formas de interactuar en las comunidades, se

construyen pedagogias vivenciales. Guzman Caisamo, lo enuncia de la siguiente

manera:
Formar pedagdgicamente implica trascender las acciones académicas hacia
la vivencia y la cotidianidad, es decir, lo conceptual, lo tedrico se articule
desde la practica a las acciones de vida, a los planes y proyectos de vida que
su pueblo viene desarrollando en su comunidad y territorio. En ese sentido
lo pedagogico debe ser un acto de hacer dia a dia desde la vivencia
mediando entre el discurso y la préctica; en otra palabra, es aprender
haciendo de modo simétrico (2012, p. 308).

2.2 Ensefiar y aprender: en defensa de la Madre Tierra

En una carta del abuelo Toro Sentado, guerrero Sioux de los Estados Unidos, al
presidente Franklin Pierce (1855), se puede evidenciar la permanente insistencia de los
pueblos indigenas, en general, sobre el cuidado de la madre tierra y su negativa a que ésta
sea parte de los procesos de compra y venta que subyace en el capitalismo. Las palabras
suyas hacen eco con acciones y propuestas de las comunidades Embera en Antioquia:
“palabras inmutables como las estrellas”.

¢Como podéis comprar o vender el cielo, el calor de la tierra? Esta
idea nos parece extrafia. No somos duefios de la frescura del aire ni del
centelleo del agua. (Cémo podriais comprarlos a nosotros? Lo decimos
oportunamente. Habéis de saber que cada particula de esta tierra es sagrada
para mi pueblo. Cada hoja resplandeciente, cada playa arenosa, cada neblina
en el oscuro bosque, cada claro y cada insecto con su zumbido son sagrados
en la memoria y la experiencia de mi pueblo. La savia que circula en los
arboles porta las memorias del hombre de piel roja.

Los muertos del hombre blanco se olvidan de su tierra natal cuando
se van a caminar por entre las estrellas. Nuestros muertos jamas olvidan esta

hermosa tierra porque ella es la madre del hombre de piel roja. Somos parte
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de la tierra y ella es parte de nosotros. Las fragantes flores son nuestras
hermanas; el venado, el caballo, el &guila majestuosa son nuestros hermanos.
Las praderas, el calor corporal del potrillo y el hombre, todos pertenecen a la
misma familia.

[...] estas tierras son sagradas para nosotros. El agua centelleante que
corre por los rios y esteros no es meramente agua sino la sangre de nuestros
antepasados. Si 0s vendemos estas tierras, tendréis que recordar que ellas
son sagradas y deberéis ensefiar a vuestros hijos que lo son y que cada
reflejo fantasmal en las aguas claras de los lagos habla de acontecimientos y
recuerdos de la vida de mi pueblo. EI murmullo del agua es la voz del padre
de mi padre.

Los rios son nuestros hermanos, ellos calman nuestra sed. Los rios
Ilevan nuestras canoas y alimentan a nuestros hijos. Si 0os vendemos nuestras
tierras, deberéis recordar y ensefiar a vuestros hijos que los rios son nuestros
hermanos y hermanos de vosotros; deberéis en adelante dar a los rios el trato
bondadoso que daréis a cualquier hermano.

Sabemos que el hombre blanco no comprende nuestra manera de ser.
Le da lo mismo un pedazo de tierra que el otro porque él es un extrafio que
llega en la noche a sacar de la tierra lo que necesita. La tierra no es su
hermano sino su enemigo. Cuando la ha conquistado la abandona y sigue su
camino. Deja detrés de él las sepulturas de sus padres sin que le importe.
Despoja de la tierra a sus hijos sin que le importe. Olvida la sepultura de su
padre y los derechos de sus hijos. Trata a su madre, la tierra, y a su hermano
el cielo, como si fuesen cosas que se pueden comprar, saquear y vender,
como si fuesen corderos y cuentas de vidrio. Su insaciable apetito devorara
la tierra y dejara tras si solo un desierto.

Los indios preferimos el suave sonido del viento que acaricia la cala
del lago y el olor del mismo viento purificado por la lluvia del mediodia o
perfumado por la fragancia de los pinos.

El aire es algo precioso para el hombre de piel roja porque todas las

cosas comparten el mismo aliento: el animal, el arbol y el hombre. El
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hombre blanco parece no sentir el aire que respira. Al igual que un hombre
muchos dias agonizante, se ha vuelto insensible al hedor.

[..] pondré una condicion: que el hombre blanco deberd tratar a los
animales de estas tierras como hermanos.

¢ Qué es el hombre sin los animales? Si todos los animales hubiesen
desaparecido, el hombre moriria de una gran soledad de espiritu. Porque
todo lo que ocurre a los animales pronto habra de ocurrir también al hombre.
Todas las cosas estan relacionadas entre si.

Vosotros debéis ensefiar a vuestros hijos que el suelo bajo sus pies es
la ceniza de sus abuelos. Para que respeten la tierra, debéis decir a vuestros
hijos que la tierra esté plena de vida de nuestros antepasados. Debéis ensefiar
a vuestros hijos lo que nosotros hemos ensefiados a los nuestros: que la tierra
es nuestra madre. Todo lo que afecta a la tierra afecta a los hijos de la tierra.
Cuando los hombres escupen el suelo se escupen a si mismos.

Esto lo sabemos: la tierra no pertenece al hombre, sino que el hombre
pertenece a la tierra. EI hombre no ha tejido la red de la vida: es s6lo una
hebra de ella. Todo lo que haga a la red se lo haréa a si mismo. Lo que ocurre
a la tierra ocurrira a los hijos de la tierra. Lo sabemos. Todas las cosas estan
relacionadas como la sangre que une a una familia.

Si contamindis vuestra cama, moriréis alguna noche sofocados por
vuestros propios desperdicios.

No comprendemos lo que sera cuando los bufalos hayan sido
exterminados, cuando los caballos salvajes hayan sido domados, cuando los
reconditos rincones de los bosques exhalen el olor a muchos hombres y
cuando la vista hacia las verdes colinas esté cerrada por un enjambre de
alambres parlantes. ;Ddnde esta el espeso bosque? Desaparecio. ¢Donde
estd el aguila? Desaparecid6. Asi termina la vida y comienza la

supervivencia... (Toro Sentado, 1855, p. 3).

Asi mismo para los Embera eyabida, Chami y ddbida, la tierra es la madre, la maestra, es:
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La fuerza dadora de frutos y de vida, es guia en nuestro camino para
vivir y morir bien. De su fuerza persistente y titanica, los pueblos indigenas
alimentamos nuestro plan de vida en el tiempo. Su gravidez y prodigiosidad
alienta nuestras luchas cotidianas por eso es el centro de nuestra pedagogia
desde hace mas de 15 afios (PEC regional, 2012, 102).

La tierra como eje de la pedagogia, aparece en todos los espacios de sabiduria o de
ara dé, también es defendida por nifias y nifios que hacen su manifiesto en contra de la
mineria que actualmente se desarrolla en sus territorios.

En el afio 2012, nifias y nifios Embera de Frontino (Escuela el Chuscal de Murri), se
arriesgan a escribir en su lengua un no rotundo a la mineria®.

Dayira zhuburia baya druada arinara, maukarea gagaea arinaira

Dayirada kazhakuara samauba araoira nee baya.

Mawudru druara akikara.

(Viviremos sufriendo si dafiamos la tierra. Por eso no queremos dafiar la tierra.
Si la dafiamos no podemos hallar medicinas en nuestra madre tierra).

Ne urucha druadeba tuedaira kagaea dabaira, nauda odara daira zuburia becha,
maukara zoidua kagadeea drua arinaira.

(No queremos gue nos saquen la mina de nuestra tierra, desde la profundidad de
nuestro ser no queremos que nos dafien la tierra).

Daibara kakaea neta uruya tuedaira druadera ariburudera.

Emberara, neduburura suburia ebarada beya. Mau berabari-eamarea. Kagadaea
drua tudaira.

(Nosotros no queremos que nos saquen la mina, cuando dafiamos la tierra, la
gente y los animales nos quedamos desprotegidos. Antes de que ocurra eso no
gueremos que nos saquen mina de nuestra tierra).

Drua dera arikuda egorora dayi papa, dayira babara baibara drua Kirichara,
kapuriara idu tubidaea dazhira druara. Daubara netataba karebaibara dazhira

druara joma.

* Traduccién realizada por Leonardo Domicé, embera eyabida.
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(La tierra de verdad es nuestra madre. Con nosotros deben permanecer sus
ensefianzas. No permitiremos a los capunias destruir nuestra tierra,
protegeremos toda la tierra con el espiritu de los sabios -médicos ancestrales.
(Manifiesto Infantil, OIA, 2012, p. 1-6).

Esta postura es, pues, parte fundamental de las ensefianzas propias del pueblo
Embera, la valoracion de los sitios sagrados, la toma de consciencia de la unidad con todo
lo que la naturaleza ofrece, es la escuela mas vital que se puede encontrar en la cosmogonia
Embera, que se amplia a la cosmogonia de todos los pueblos originarios de la tierra.

Nos formamos para defender nuestro territorio, nos vamos a formar
para cuidar, proteger la madre naturaleza, concebida la madre naturaleza
COMO un ser vivo que nos nutre, que nos aporta, que nos protege y nos
facilita la posibilidad de seguir siendo indigenas; es decir, nos posibilita esa
pervivencia hoy, mafiana y hacia el futuro, entonces si se concibe asi nuestro
territorio, como un ser vivo que tiene que ver directamente con la vida de
nosotros y nosotros hacemos parte de esa vida, de la Madre Tierra, por lo
tanto tenemos que prepararnos politicamente, pero también académicamente

para la defensa de esa Madre Tierra (Caisamo y Gomez, Entrevista, 2012,
p.3).

En esta concepcion, se refuerzan tres de los valores culturales que han hecho parte
del pensamiento indigena de los Andes: la reciprocidad con todos los seres vivos y no
vivos, la comunitariedad en la que todo lo que la tierra produce es de todos en iguales
proporciones y la ley del intercambio, trueque o don.

Sobre estos tres valores culturales, el pensamiento indigena es potente y precursor
de una sabiduria, despreciada en gran parte en los procesos de colonizacidn, conquista,
sometimiento e imposicion del pensamiento religioso judeocristiano que arrasdé con la
mayoria de las cosmogonias y cosmovisiones originarias.

Concebir la Tierra como un escenario de vital importancia para los
pueblos indigenas es una apuesta que no solo pasa por el discurso sino que

se vuelve practica en la medida en la que se reconozca que ese es el punto de
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partida de la vida y los vinculos sociales de los territorios indigenas. Es una

medida de salvaguarda, retomar “el cordon umbilical” que se habia roto con

la madre tierra (PEC regional, 2012, p, 86).

La recuperacion de dicho cordon umbilical implica la conexidn con la espiritualidad:

La espiritualidad entendida como la recuperacion de todos los mitos,
todas las creencias, todas las practicas ancestrales, en la salud, en la relacién
padre-madre, todos esos mitos fundantes que ancestralmente nos
direccionaba nuestra vida cultural, social y politica. (Céisamo y Gomez.
Entrevista, 2012, p, 2).

Esta postura ha sido tan fuerte y tan cabalmente defendida, que desde el afio 2007 se
empez0 a gestar la posibilidad de extender este legado pedagdgico a la instauracion de un
pregrado en la universidad publica.

Es asi como se establecen acuerdos politicos y académicos con la Universidad de
Antioquia para multiplicar los saberes de los pueblos indigenas, no sélo los Embera, y
comenzar a decolonizar los pensamientos y cuadriculas fundadas en la cientificidad Gnica
del método cientifico, en el pensamiento europeo como Unico con validez para explicar un

solo mundo verdadero —también europeo, parecido o asimilado por él—y unas ldgicas y

formas de pensamiento que excluian todo conocimiento raro, distinto, “primitivo”,
“salvaje”.

Surge el pregrado conocido como Licenciatura en Pedagogia de la Madre Tierra,
convenido por la Organizacion Indigena de Antioquia y el grupo Diverser de la Facultad de
Educacién de la Universidad de Antioquia como un crisol en el que se funden la sabiduria
ancestral indigena con nuevas formas, revolucionarias formas, de hacer educaciéon en
nuestra contemporaneidad:

Con enfoque de pedagogia de la madre tierra, critica, creativa y
decolonial, sofiamos con formar nuevas generaciones con pensamiento

integral y autbnomo para que sean capaces de articular el mundo de afuera
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con el suyo, transformar la realidad y ayudar a mejorar las condiciones de
vida de los pueblos indigenas de hoy.

La Pedagogia de la Madre Tierra es una mirada profunda de nuestros
pueblos hacia la vida misma desde su realidad y de la humanidad que
compartimos y vivimos en este planeta tierra; es un reto y desafio para
replantear nuestras miradas, intereses y el uso que le estamos dando a los
recursos de la madre tierra y todo lo que en ella existe como parte de nuestra
vida y de todos los seres vivos. Mi invitacion es realmente cémo la
cuidamos y protegemos para que no se acabe su capacidad de seguir
garantizando la pervivencia de la humanidad y de la nueva generacion en el
futuro. (Céisamo, 2012, p 320.)

2.3 ¢Qué nos ensefia y qué se aprende de la madre tierra?

Es una de las preguntas que el lider Embera Guzméan Caisamo Isarama, interlocutor
en este texto, realizd en su tesis de doctorado en Educacion Intercultural. Una sintesis de la
respuesta estd aqui, para continuar ampliando el panorama en el que el saber indigena se
aprende y se ensefia a partir del contacto directo con la realidad que el territorio natural
ofrece en el que son fundamentales las sensaciones. Una sabiduria centrada en las
sensaciones y en la corporeidad.

En un principio en el origen de la vida, los rios, los arboles, las
plantas, y los animales fueron quienes nos ensefiaron a conocer, a pensar y a
construir los conocimientos; nos ensefiaron a desarrollar los oidos, los ojos,
destrezas y habilidades, pero sobre todo la capacidad de pensar, de hacer y
sentir la vida. Entonces aprendimos a distinguir y a diferenciar los sonidos y
los conciertos naturales que nos ofrecen los péajaros, los vientos y los
animales; desarrollamos nuestra capacidad de observar y diferenciar la
diversidad bioldgica de la naturaleza y los maltiples colores del universo,
aprendimos a hacer obras importantes con nuestras manos y desarrollamos

las artes y manualidades para adornar nuestro entorno.
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Aprendimos a producir y desarrollamos sistemas de cultivos que nos
permitio y ha permitido la conservacion de nuestra naturaleza y territorio.
Desarrollamos nuestra inteligencia, nuestro sentimiento y sobre todo nuestra
capacidad de relacionarnos de manera respetuosa con la naturaleza y la
interaccion con las demas culturas. Esta es la razén por la que concebimos
que la madre tierra sea nuestra gran maestra, nuestra gran pedagoga, porque
ella es la fuente de nuestro conocimiento, de nuestros saberes y que nuestros
viejos y las abuelas nos han transmitido de generacion en generacion.

La concebimos como uno de los espacios educativos fundamentales,
después de la casa y la familia, es decir, es la universidad, es la biblioteca,
donde podemos investigar para conocer nuestra historia y la historia de
nuestros antepasados, para mirar el presente, y pensar el futuro. Por eso
particularmente considero que nuestra propuesta educativa debe
fundamentarse en los conocimientos y saberes de nuestros maestros y
maestras  ancestrales, de nuestra madre tierra y alimentarnos
permanentemente de estas fuentes de sabiduria pero también de los
conocimientos y saberes que ofrecen los distintos grupos humanos del
mundo si queremos que ella sea la estrategia para fortalecer la identidad

cultural de nuestros pueblos (Caisamo, 2012, p. 345).

Asi mismo, los y las docentes, en el evento regional realizado los dias 28, 29 y 30
de julio del afio 2014, proponen que las siguientes actividades sean constatadas en los
proyectos pedagdgicos para contribuir al cuidado de la Madre Tierra:

En la Familia: “Autoformarme y ensefiarle a mis hijos leyes sobre como cuidar y
defender nuestro territorio como indigenas, ademas la importancia de la tierra para la
supervivencia del ser humano” (docentes Embera Chami).

En la Escuela: “Ensefiar a los estudiantes sobre manejo del territorio, porque el
territorio es como una casa; saber todo lo que esta alrededor de nuestro medio para saber
vivir” (docentes Embera eyabida).

En la Comunidad: “Hacer un plan de ordenamiento territorial comunitario en donde

plasmemos compromisos con cada familia sobre no contaminar el ambiente con quimicos,
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no talar y quemar el bosque, no contaminar los nacimientos de agua, reforestar en vez de
tumbar; realizar varias capacitaciones sobre manejo y cuidado del medio ambiente,
sancionar a todos los que incumplan este reglamento y decir siempre NO a la explotacion

minera de las empresas” (docentes Embera dobida).

2.4 Ensefar y aprender: reivindicacion de derechos®

La lucha de los pueblos indigenas reflejada en los mandatos constitucionales. Los pueblos

Embera e indigenas de Colombia, han luchado por el derecho a la educacion propia. El
articulo 67 de la constitucion politica de Colombia (1991) afirma que:

La educacion es un derecho de la persona y un servicio publico que

tiene una funcion social; con ella se busca el acceso al conocimiento, a la

ciencia, a la técnica, y a los demas bienes y valores de la cultura. (p.4).

Ademas en este mismo articulo, se expone la obligatoriedad y gratuidad de la educacion
béasica en las instituciones del Estado y se afirma que:

Corresponde al Estado regular y ejercer la suprema inspeccién y
vigilancia de la educacién con el fin de velar por su calidad, por el
cumplimiento de sus fines y por la mejor formacién moral, intelectual y
fisica de los educandos; garantizar el adecuado cubrimiento del servicio y
asegurar a los menores las condiciones necesarias para Su acceso Yy

permanencia en el sistema educativo.

Este articulo se ve complementado por la sentencia C-376/10 de la Corte
Constitucional de Colombia que establece que, segin acuerdos nacionales e internacionales
el “derecho a la educacion comprende cuatro dimensiones de contenido prestacional” a

saber:

® Parte de este debate se llevé a cabo frente al Ministerio de Educacién Nacional, en el afio 2014, en el marco
de un proyecto con la OIA.
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(i) la asequibilidad o disponibilidad del servicio, que puede
resumirse en la obligacion del Estado de crear y financiar suficientes
instituciones educativas a disposicion de todos aquellos que demandan su
ingreso al sistema educativo, abstenerse de impedir a los particulares fundar
instituciones educativas e invertir en infraestructura para la prestacion del
servicio, entre otras; (ii) la accesibilidad, que implica la obligacién del
Estado de garantizar el acceso de todos en condiciones de igualdad al
sistema aludido, la eliminacion de todo tipo de discriminacién en el mismo,
y facilidades para acceder al servicio desde el punto de vista geogréfico y
econodmico; (iii) la adaptabilidad, que se refiere a la necesidad de que la
educacion se adapte a las necesidades y demandas de los educandos y que se
garantice continuidad en la prestacion del servicio, y (iv) la aceptabilidad, la
cual hace alusion a la calidad de la educacion que debe impartirse (Corte
Constitucional, 2010).

Luego de ser aprobada la constitucion politica de 1991, en la que se resalta ademas
en el articulo 68 que reza “Los integrantes de los grupos étnicos tendran derecho a una
formacion que respete y desarrolle su identidad cultural”; se aprueba la Ley 115 de 1994,
regulatoria de la Educacién en Colombia que establece la ethoeducacion como modelo para
las comunidades indigenas.

Articulo 55. Definicion de etnoeducacion: 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 autdctonos. Esta educacion debe estar ligada al ambiente, al
proceso productivo, al proceso social y cultural, con el debido respeto de sus
creencias y tradiciones (citado en Molina Betancur, 2012, p. 265)

Si bien, el derecho a la educacidon es de caracter constitucional para todos los
colombianos, los pueblos indigenas que habitan en el departamento de Antioquia aun se
movilizan para reclamarlo frente a los estamentos gubernamentales como sucedio en la

Minga Nacional Indigena realizada en el mes de octubre del 2013.
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Los didlogos de concertacion con el Estado también se han llevado a cabo a través
de encuentros y desencuentros con los funcionarios de la Secretaria de Educacion
Departamental con la que se ha evaluado la precariedad de la llamada etnoeducacién en
cuanto a métodos y en cuanto a calidad y pertinencia segun formas de pensar, conocer y
hacer para las comunidades.

Uno de los puntos gruesos en la discusion ha sido la contradiccion entre los
discursos sobre la ethoeducacion y las practicas de ésta. Si bien cuenta con una nominacién
dentro de los modelos educativos existentes, la forma de implementarse en los municipios
ha sido que maestras y maestros indigenas se sujeten a los formatos ya establecidos por el
modelo educativo hegemdnico en el pais. Hasta tal punto que los pocos adelantos que la
etnoeducacion ha hecho en materia de construccion curricular no se han implementado aun
en ninguno de los pueblos indigenas. La evaluacion docente, el calendario escolar, las
nueve areas obligatorias que mandata el Ministerio de Educacién Nacional para todo el
territorio Colombiano sigue siendo hoy, la ruta en materia educativa para las comunidades
indigenas.

Lo anterior sumado a las dificultades que nifios y nifias tienen para acceder a la
educacidn en regiones selvéticas, la falta de infraestructura adecuada (tal como se visualiza
en las fotos) el desinterés de los gobiernos locales para evaluar y aprobar los proyectos de
inversion que los cabildos estan obligados a presentarles, muestra una realidad de
desescolarizacion y analfabetismo alarmante en los cinco pueblos indigenas del

departamento: Embera eyabida, débida, Chami, sent y gunadule.
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Imagen 5: Escuela Mutata. Imagen 6: Escuela Surrumbay-Municipio de Mutata
Fuente: Archivo OIA, 2012 Fuente: Archivo OIA, 2012

Para finales del afio 2013, el reporte que el Instituto Departamental para la
Educacion Indigena-INDEI presentd a la gobernacion de Antioquia exigia la atencion
inmediata a casi 3.000 indigenas entre nifios, nifias y jovenes que se encontraban por fuera
del sistema educativo (Documento interno OlIA-2013, p. 3). Solo para el pueblo Embera de
Antioquia que presentd su plan de salvaguarda, de acuerdo con la sentencia T-025 de 2004
de la Corte Constitucional, “Se puede calcular que el 40% de la poblacion estaria en el
grupo de los que requieren servicios educativos basicos” (p.72).

La medida asumida para el acceso de las comunidades a este derecho, fue disponer
una partida presupuestal por cobertura educativa que cubriera la atencion a sélo 1.300
estudiantes, dejando a los y las demas por fuera, pues segin una de las funcionarias
entrevistadas “si nos ponemos a contar todos los nifios y nifias que estan por fuera del
sistema educativo en todos los municipios de Antiogquia nos quedariamos maniatados. No
hay recursos para tanta gente” (OIA. Documento interno, 2013, p.5).

En este juego de recursos y estadisticas para cumplir o no cumplir con el derecho a
la educacion de los pueblos indigenas, se puede poner en evidencia otra de las formas en la
que se vulnera el articulo 67 y el 68 de la constitucién politica de 1991: se trata de una
educacién que no puede entenderse como “acceso a los valores culturales” puesto que atn
para el afio 2014 se ha entregado la prestacion del servicio educativo en Antioquia a

entidades de carécter confesional catélico como la Pia Didcesis de Apartadd y COREDI,
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adscrita a la Diocesis de Rionegro, no obstante haber realizado acuerdos con el Estado
desde los primeros movimientos indigenas de los afos 70’s y 80’s para descontinuar la
avanzada de la evangelizacion catolica en los pueblos que reclamaban para si el derecho a
mantener sus propias construcciones cosmogonicas tal como lo presenta el plan de
Salvaguarda Embera Capitulo Antioquia (2012, p. 88).

El lider Embera dobida Guzmén Céisamo Isarama lo expresa de la siguiente
manera:

La educacion escolarizada, tal como la conocemos en la actualidad,
ha sido una de las principales estrategias de colonizacion para nuestros
pueblos indigenas, a través de ésta se han impuesto valores culturales,
sociales, econdémicos que no hacen parte de nuestros conocimientos
ancestrales ni tampoco de nuestras realidades, intereses, necesidades,
contextos; en su mayoria los curriculos de los centros e instituciones
educativas indigenas responden a los lineamientos curriculares nacionales
los cuales estdn basados en modelos pedagdgicos occidentales poco
interculturales que perpettan relaciones de poder asimétricas, implantan
valores culturales que vulneran nuestras identidades indigenas y han influido
de manera fundamental en la pérdida de nuestras lenguas maternas (2012, p.
4).

Segun lo anterior puede verse que las cuatro dimensiones de contenido prestacional
en la educacion no se cumplen para las comunidades indigenas en tanto que no hay
asequibilidad porque no se cuentan con instituciones suficientes creadas y financiadas por
el Estado, falta por acceder un alto porcentaje de nifios, nifias y jovenes, las instituciones
existentes no se han adaptado a las necesidades y demandas de los educandos sino que han
implantado en las comunidades indigenas el modelo nacional hegemodnico y la
aceptabilidad, materializada en la evaluacién de la calidad educativa, puede inferirse de las
palabras antes citadas del lider Embera débida.

Surge también la demanda al Estado Colombiano de considerar “la educacion como
un Derecho Fundamental y no como un servicio” (ONIC, 2013, p. 6). Para avanzar hasta

esta propuesta los pueblos indigenas de Antioquia y de Colombia presentaron en el afio
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2014 una propuesta de Decreto Auténomo para operativizar un Sistema Educativo Indigena
Propio —SEIP- que funcione en forma paralela al Sistema de Educacion Nacional y tenga
incidencia en tres instancias fundamentales: politica, pedagdgica y administrativa (a través
del decreto transitorio 2500 que faculta a las asociaciones de cabildos para administrar los
recursos de educacion derivados del Sistema General de Participaciones (SGP).

El Sistema Educativo Indigena Propio-SEIP para Antioquia, es considerado para
algunos investigadores como el profesor Carlos Mario Molina Betancur (2012), un sistema
con dificultades, que producira problemas a estos pueblos para ejercer de una manera
factica la autonomia educativa. Sobre todo por la ambigtiedad en la ley en la constitucién
de territorios indigenas:

Desafortunadamente, los territorios indigenas siguen sin constituirse
y por ello no cuentan con las mismas competencias que la ley le brinda a
todos los entes territoriales, caso particular el del autogobierno para decidir
sobre sus destinos. Las participaciones presupuestales del Estado llegan a los
indigenas a través de los municipios que tienen resguardos, que deben
reportar el ndmero de individuos con el que cuentan y su extension
territorial. Por ello muchas agrupaciones indigenas que habitan fuera de los
resguardos siguen sin contar con esta participacion y se encuentran alejados

[...] con problemas graves de desnutricion y de alfabetizacion (p.269).

En conclusion, el cumplimiento del derecho a la educacién para los pueblos
indigenas sigue siendo un tema actual de debate en espacios académicos, politicos y
organizativos. Cabe esperar que mientras se decidan las formas, los rubros necesarios, las
estrategias y las metodologias para garantizarse, los nifios, las nifias y los jévenes indigenas
que se encuentran desescolarizados puedan contar ain con sus formas propias de
socializacion tempranas en las que abuelas, madres y demas mujeres de la comunidad
transmiten la lengua propia y con ella sus valores culturales, sus cantos y arrullos, sus
visiones sobre la madre tierra y los cuidados que les brinda. Formas éstas de ir tejiendo
historias para esta “aventura democratica” que al decir de Lefort (1986) es necesario volver

a pensar en nuestra filosofia.
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Con este contexto politico nacional, los pueblos indigenas, entre ellos los Embera,
reafirman su tendencia pedagogica a favor de la defensa de los derechos humanos y de los
derechos de la madre tierra.

Los pueblos indigenas, a pesar de la carta magna de 1991, no hemos
sido reconocidos como sujetos de derecho plenamente, por tanto en la
politica de Cultura y Educacion, materializada en el SEIP, nuestros planes
de estudio reflejan un interés marcado en el reclamo por nuestros derechos
fundamentales. Los nifios y las nifias indigenas, desde sus primeros afios,
requieren conocer las diferencias de nuestros contextos como pueblos con
historia particular para entender asi los origenes, la cultura y construir las

identidades de las nuevas generaciones (PEC regional, 2012, p. 45).

Para llevar a cabo esta linea pedagogica, los pueblos han constituido una comunidad
politica por excelencia:

Definida como colectivo de autoridades, lideres, entre otros, que participan
para la generacion de directrices y la accion de toma de decisiones
democréticas.
Este es un ejercicio que construye y moviliza una accién de conciencia
politica y la construccion de estrategias. De alguna manera el proceso de
educar con vision integral desde la participacién, es precisamente cémo
generar una accion de movilizacion de conciencia de la comunidad quien
posee la informacién y la memoria colectiva para reclamar sus derechos.

En cierta medida estoy planteando que la accién pedagdgica con
vision politica conlleva de modo explicito una accion de transformacién de
conciencia, de despertar ante su propia realidad, es verse a si mismo, sus
problematicas y sus realidades. Una comunidad situada en determinado
lugar de alguna manera expresa la realidad de su cultura; su vivencia, su
cotidianidad, su proceso social y construye ciertos patrones culturales, es
decir, expresa su sentimiento, sus propias vivencias, su accién comunitaria y

finalmente sabe para donde debe caminar (Caisamo, 2012, p. 350).
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Con una educacion propia fundamentada en la Madre Tierra, en el aprendizaje a
partir de las sensaciones y en la defensa de los derechos humanos, los pueblos Embera nos
presentan su de ara dé en todo su esplendor formativo del ser humano. Es asi como lo
describen en el Proyecto Educativo Comunitario (PEC) del pueblo Eyabida (Microcentro
Uraba Sur, OIA, 2012), como un espacio que trasciende el espacio fisico y se extiende a
todo lo comunitario. En todos los lugares se ensefia y se aprende.

El “De ara de” (Casa de aprendizaje o casa de todos). Es el espacio
privilegiado, porque los principios que la constituyen le dan sentido y razon
de ser, en nuestra sociedad indigena que requiere orientacion y formacion
para la vida. (..) el “De ara de” es un espacio donde nuestro “ser”, “estar”,
“hacer”, y “tener” se manifiestan:

La esencia De ara de es formar para la vida; por medio de la educacion se
pretende transmitir y construir conocimiento, sin dejar de lado la labor
social, de continuar la formacién en valores, principios y actitudes
promovidas desde la familia, los sabios y sabias, autoridades, lideres,
maestros, maestras porque es la manera de construir caminos para que el ser

humano desarrolle su potencial (PEC, Microcentro Uraba Sur, 2012, p. 7).

La vida misma, las ensefianzas desde la familia indigena, son los puntos de partida y
de llegada de esta forma de hacer educacion propia en las comunidades Embera. Cuando un
lider, una lideresa o un miembro de la comunidad llega a su etapa adulta, vuelve sobre la
huella de sus ancestros, siempre para retomar los valores aprendidos y las formas de ver el
mundo heredadas de su grupo.

La fundamentacion de la educacion Embera parte de la cosmovision y la
cosmogonia de la meté&fora del De ara de, la verdadera casa, porque es aqui
en este lugar donde se ensefian las primeras ideas de la vida desde la palabra
de la familia, abuelas y abuelos, hermanos y hermanas, madre y padre, y de
todo lo que le rodea alli. Porque la educacién que concebimos esta
representada en la estructura de De ara de es el universo de nuestra vision
sobre la educacion propia que milenariamente se ha transmitido bajo esa

mirada como la verdadera casa, ese es el resumen del universo Embera y el
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proceso de ensefianza. Es decir, asi como esta organizada la casa, nuestra
forma de educar a nifios y nifias debe ser lo mismo, donde se comparte,

convive y se aprende comunitariamente. (Caisamo, 2012, p. 352).

Con esta propuesta, los pueblos Embera nos muestran una forma de educacion que
trasciende las perspectivas de la educacion occidental mestiza centrada en enfoques,
herramientas y métodos en los que estudiantes son sujetados a unas formas especificas de
comprender y de instrumentalizar, incluso el mismo ser humano, a favor de la
competitividad y el individualismo, lo que Ilama el destacado médico y educador Jorge
Vega Bravo, “la epidemia del egoismo”: “El vencedor moderno no es el que se autocultiva;
es el que tiene mas, el que ostenta mas, el que tiene mas poder, el que logra descalificar a
otros” (2015, p.8).

Educar no es s6lo transmitir conocimientos de modo instrumental, del
profesor a estudiante, o simplemente establecer relacion de proceso de
ensefianza y aprendizaje de modo vertical donde el estudiante es un objeto
de aprendizaje mas no un sujeto que trae conocimientos y saberes para
compartir con los comparieros de clase y el profesor. No se debe reducir la
tarea de educar a un s6lo escenario sino ampliarlo a varios escenarios donde
el proceso de aprendizaje se recrea y se innovan nuevos conocimientos que
sirvan para la vida personal, colectiva y para fortalecer lo cultural (Céaisamo,
2012, p.262).

Tres perspectivas pedagdgicas concretan la ensefianza y el aprendizaje del pueblo
Embera, segun el Proyecto Educativo construido con maestros y maestras Emberas en el
periodo 2010-2012, que forma parte de mi experiencia directa con las comunidades: la
l6gica de las sensaciones, la pedagogia de la madre tierra y la educacion en clave de
derechos.

Estas perspectivas estan arraigadas en la ley de origen y derecho mayor que estaran
presentes en el mito. Es desde su espacio literario, susceptible de ser reinterpretado, que
haré en el proximo capitulo, otra historia para contarle a mi hija Sofia.
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Capitulo 3
Analisis mitico: algunos elementos cosmogoénicos de las comunidades

Embera de Antioquia

A Maria Odila Echeverri Botero

Maestra y compafiera que vio en el mito la maxima expresion del pensamiento Embera

Desde el primer dia de mi vinculacion con la Organizacién Indigena de Antioquia
(OIA), el 21 de febrero del afio 2005, escuché a Guillermo Tascon, un Embera Chami,
diciéndome que la Educacion de los pueblos indigenas estaba sustentada en las
concepciones de la ley de origen, derecho natural de los pueblos o derecho mayor.
Enunciados que sonaban muy bien y de los cuales no comprendia su sentido. Fue la maestra
Maria Odila Echeverri, quien llevaba méas de 20 afios construyendo caminos formativos y
formadores con maestras y maestros Embera y de otras etnias, fue quien me explicé que
dichas leyes se encontraban en la mitologia de los pueblos Embera.

Me dediqué desde ese entonces, a indagar los referentes miticos de unas leyes que,
como sus nombres lo indican, rigen el pensamiento Embera y sus construcciones de la
realidad. Fue asi como comencé a leer mitologia y a construir material pedagdgico
enfocado en las historias de origen del pueblo Embera.

Para el afio 2012, en medio de la construccién de la propuesta pedagdgica para la
implementacién del Sistema Educativo Indigena Propio —SEIP- llegd a mis manos,
proveniente del centro de documentacion de la OIA, la fotocopia de un texto cuyo titulo me
[lamé la atencion, se trata de Leyendas Embera. Los guerreros de las cuatro edades, un
texto de 1997, cuyo nombre de autor no aparece de forma relevante, aunque si se
autodenomina como un académico que estuvo inmerso y “adoptado” por el mundo Embera
y posteriormente nombrado en lengua Embera como Kisaerubi (“una planta buena”, o “el
que lo tifie todo”) (p. 9). Es a partir de esta recopilacion que parafraseo o cito la

informacidn que necesito para dar relieve a mi proposito. No esta por demas reconocer que
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el mito embera no ha sido plenamente estudiado, ni compilado. Se encuentran algunas
historias recogidas en paginas de internet haciendo parte de compilaciones
latinoamericanas, sin ningun analisis en particular.

Con la lectura detallada de este texto he vuelto a revivir los momentos en los que mi
abuela Lola, mujer dadora de palabras y de historias, nos relataba leyendas alrededor del
fuego. Este capitulo, es también, una remembranza de mis ancestros que hicieron posible,
que tejieron en mi ser este gusto insospechado por las narraciones orales en las que adn
transito. Si bien accedo a las leyendas a partir de la escritura de cuyas potencialidades
politicas no reniego, me he dejado llevar por esa cadencia en las frases, en la que es facil
descubrir el tono, los silencios, las repeticiones y redundancias de una voz que cuenta la
historia. Luego Kisaerubi, lo tifie todo con sus trazos en castellano, lengua que a su vez, me
acogid en un seno del que es, histéricamente, imposible soltarme.

Eulalia Yagari, una lideresa y cantora del pueblo Embera Chami, con quien
comparti algunos espacios, le da contenido a las leyendas narradas. En este sentido, volver
al mito Embera, es acercarme a seres humanos con los cuales transcurrié un periodo
fundamental en mi vida, en este camino hacia mi propia descolonizacion.

También resalto las tardes en las que escuché a mi maestro Guzman Céisamo
Isarama retomar sus mitos para ensefiarme o darme a entender un conocimiento propio de
su cultura.

Las citas textuales las tomaré de dicha compilacién, recuperando el nombre del mito
y la pagina en la que aparece en el documento que reposa en el Centro de Documentacion
de la Organizacién Indigena de Antioquia.

3.1 Ordenamiento de los mundos, segiin la cosmovision Embera

Uno de los aspectos a resaltar en la cosmovision Embera y que aparece en la
mayoria de los mitos y leyendas que se han recopilado, es la concepcion no de un mundo
unico, sino de nueve mundos que interacttan entre si. El llamado mundo de arriba 0 mundo
celeste estd conformado por cuatro mundos, asi mismo el mundo de abajo, tiene cuatro

mundos en los que los colores van del blanco, al negro, y finalmente, al gris. El mundo del
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centro o Egoré es el mundo humano, este mundo posee todos los colores, mientras que el
de arriba va cambiando de tonalidades hasta llegar al azul que es el que representa lo
celestial.

Segun las leyendas compiladas, los dioses principales de la cosmogonia Embera son
tres: Ankoré o el mismo Dachi-Zeze de cuya saliva se crean dos dioses con igualdad de
fuerza y conocimientos: Karagabi quien gobierna los cuatro mundos de arriba y Tuitruicd,
sefior de los mundos de abajo. Ambos poseen atributos especiales que quisieron, en primer
momento, poner por encima el uno del otro y sin embargo, a través de varias pruebas en las
que se retaron a muerte, aceptaron que necesitaban construir una alianza. En esta alianza los
dos construyeron seres humanos con pretensiones de perfeccion.

Cuenta también el mito, que los seres de la tierra fueron creados a partir de la
confluencia de una “totumita de oro” en la que los dioses vertieron una gota de agua
mezclada con tierra. Hombre y mujer nacieron al mismo tiempo, por ello, la cosmovision
Embera no parte de la superioridad de uno sobre la otra, formas de interaccion que se
fueron permeando en su cultura como practicas heredadas de la colonia. De la Totumita de
oro y residuos humedos salieron los seres humanos por grupos, los méas lejos de esta
totumita fueron los kapunia (no indigenas), “por esto es que el hombre blanco esta alejado
de la vida” (Sambui la vagina dorada, 1997, p. 26). En la mayoria de los mitos Embera, el
hombre blanco aparece como el demoledor de sus nueve mundos. Un ser humano no
ombligado a la tierra.

La perfeccion que Karagabi el ordenador y Tuitruica, el dios de los mundos grises
(Armukurd) deseaban para el hombre y la mujer, se sustent6 en las cualidades que, segln su
poder, cada uno podia donar a sus creaturas: movimiento, palabra, belleza, saber reir y
jugar, tener orificios y atributos de placer, poder sofiar y ser inmortal (La prueba de la
perfeccion, 1997, p. 32). Prima la cualidad del movimiento porque igual que los nueve
mundos no son estaticos e interactlan entre si, los seres humanos son parte integral de esos
mundos y siempre estan en confluencia con el cosmos.

Después de que Karagabi ordend los mundos originados por Ankoré, “le dio nombre
y valor a todas las cosas s6lo con mirarlas por eso en el universo nada vale mas ni nada vale
menos. Todo en esencia es igual” (La tierra y el Universo, 1997, p. 25). Ley que desperto

molestias entre algunos de los dioses (La gran asamblea celeste, 1997, p. 92). De esta ley de
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origen sustentada en la mirada y no en la palabra-verbo encarnado- que hace parte de la
concepcién judeo-cristiana surgen formas de pensar, hacer, estar sano, estar enfermo,
alimentarse y vivir de otras maneras posibles, impensables, hasta hace poco, para la
epistemologia occidental. La cosmovision Embera se centra en el hacer, en concretar las
interacciones con los mundos: “Entre hablar y hacer, prefiero el hacer, porque asi sabremos
realmente quiénes somos (Sambui, la vagina dorada, 1997, p. 26).

Derecho mayor que sigue vigente en sus didlogos con las personas e instituciones
que les rodeamos, y hasta intervenimos o asistimos sus espacios vitales. Cada que un asesor
0 asesora les alcanza con un buen discurso sobre como deberian ser sus préacticas, sus
comportamientos, sus formas de relacionarse entre hombres y mujeres, entre mayores y
jévenes e infantes, nos cruzaban con sus miradas-que le ponen valor a las cosas- y se
alzaban de hombros diciendo con una sonrisa: “ustedes los Kapunia son boquita nada mas”

(iy habra que ver, lo certeros que siguen siendo!).

Imagen 7: El espiritu del agua Imagen 8: Jenzeré
Fuente: http://elpretexto.obolog.es/libro-alabanzas-al- ~ Fuente:http://pueblosoriginarios.com/sur/caribe/e
espiritu-agua-r-fanny-munoz-reyesfestipalagua-2010- mbera/caragabi.html
864104

Cabe resaltar, tambien, que estos dioses no son radicalmente opuestos, ni crean la
dualidad en la que estamos insertos quienes hacemos parte de otras cosmogonias. Al

contrario, al participar en igualdad de condiciones en la creacion se reconocen como seres


http://elpretexto.obolog.es/libro-alabanzas-al-espiritu-agua-r-fanny-munoz-reyesfestipalagua-2010-864104
http://elpretexto.obolog.es/libro-alabanzas-al-espiritu-agua-r-fanny-munoz-reyesfestipalagua-2010-864104
http://elpretexto.obolog.es/libro-alabanzas-al-espiritu-agua-r-fanny-munoz-reyesfestipalagua-2010-864104
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con limitaciones tales que necesitan del otro para estar y trasegar por los diferentes mundos
establecidos. Cuando discutieron en asamblea celestial la posibilidad de conceder la
inmortalidad a la gente (Embera en lengua indigena), la decision final, contando con las
voces de otros dioses y diosas fue a favor de la muerte, pues la reconocieron como parte
fundamental del ciclo de la vida (La gran asamblea Celeste, 1997, pp. 91-100).

El hombre conocera la muerte como conoce la vida. La tierra
mantendra todos los colores, porque los colores son la vida. EI hombre
gozaréa del trabajo como goza la abeja de la miel. Disfrutara de los bienes de
la tierra, como disfruta el nifio el seno de la madre, sin dafiarlo. (La gran

asamblea celeste, 1997, p. 98).

Luego de que los dioses principales y secundarios: Bombonéa (pajaro luna, Diosa de
la masica), Dobeiba (diosa de las artes y los oficios), Ba (dios del trueno), Pakoré (dios del
suefio) Zeber (el guerrero del Alba) y otros héroes dejan establecidas las leyes de
funcionamiento de los mundos, deciden que su incidencia en los seres humanos la
realizaran a través del contacto con la naturaleza. El ser humano “no levantara templos ni
esculpira imagenes porque la naturaleza sera su templo sagrado y nuestra imagen. No dira
rezo, ni elevara canticos ni plegarias porque el alma justa y los justos actos son el mejor
rezo y la mejor plegaria” (La gran asamblea Celeste, 1997, p. 98).

Se puede ver como la imagen de los dioses estd en la naturaleza mientras que el
occidente judeo-cristiano y catélico establecié al hombre como centro de todo lo creado y
ademas en situacién de dominacion y sometimiento de todo lo existente. Recordemos las
palabras del Génesis, primer libro de la Biblia, documento sagrado para la mayor parte de
occidente:

Y dijo Dios:

—Hagamos al hombre a nuestra imagen y semejanza; que ellos
dominen los peces del mar, las aves del cielo, los animales domeésticos y
todos los reptiles. Y cred Dios al hombre a su imagen; a imagen de Dios lo
creo; varon y mujer los cre6. Y los bendijo Dios y les dijo: —Sean fecundos,
multipliquense, llenen la tierra y sométanla; dominen a los peces del mar, a

las aves del cielo y a todos los animales que se mueven sobre la tierra. Y
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dijo Dios: —Miren, les entrego todas las hierbas que engendran semilla sobre
la tierra; y todos los arboles frutales que engendran semilla les serviran de
alimento; y a todos los animales de la tierra, a todas las aves del cielo, a
todos los reptiles de la tierra —a todo ser que respira—, la hierba verde les
servird de alimento. Y asi fue. Y vio Dios todo lo que habia hecho: y era
muy bueno. Pasé una tarde, pasoé una mafiana: éste fue el dia sexto. (Biblia,
El Génesis).

3.2  Resolucién de conflictos segun la cosmovision embera

En la cosmogonia Embera Fueron los dioses y héroes constructores de los mundos
quienes establecieron la asamblea como encuentro fundante para la toma de decisiones,
segun ellos siguiendo el ejemplo de los hombres:

Eran los primeros tiempos y al igual que hacen los hombres, los dioses
acostumbraban decidir las cosas importantes en acuerdo general. La divina
asamblea se reunia en Néntre, mundo azul, morada de los dioses, para
discutir sobre la obra de Karagabi en la tierra, sobre la continuidad o no de
apoyo divino a los humanos y decidir acerca de la inmortalidad. (La gran
asamblea celeste, 1997, p. 91).

Ellos y ellas tejieron vinculos cara a cara con sus creaturas y resolvian las
dificultades de las comunidades a través de didlogos que empezaban en el dia y podian
durar varios amaneceres. Todos y todas tenian la palabra, todos y todas discernian cuales
serian las mejores acciones para llevar a cabo un proposito en beneficio de la comunidad.
Dioses y diosas de la mitologia Embera no marcan, en ninguna instancia, su superioridad
frente a lo creado. Establecen que todo lo creado tiene energia (jai) y que esta energia es
igual para todo lo existente, incluso en lo que atafie a las divinidades. “Jai tiene la planta, jai
tiene la piedra, jai tiene el hombre y el universo, ;qué jai es mas que el otro?” (La gran
asamblea celeste, 1997, p. 96).

Todo es igual y todo es diferente —dijo Waco, el pajaro adivino- mi

canto cerca de las casas de los hombres anuncia el nacimiento, el sexo y
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muerte de los nifios. El nacimiento iguala al hombre y a la mujer y durante la
vida, el sexo y otros sentimientos hacen la diferencia, pero en la muerte
vuelven a ser iguales. El nacer y el morir es igual para todos los seres. Hay
algo que también los hace iguales, su jai: energia, esencia vital y elemental
de todos los seres vivos. Entonces B4, no creas que tu tronar bullicioso es
mas que el minimo silencio. Sdlo que cada cual se hace necesario 0 no, en su
punto y su justa medida. Todo en esencia es igual, somos los seres los que

atribuimos diferencia. (Leyendas Embera, p. 95).

Asi mismo, la ley de origen de los pueblos Embera, traducida de su lengua a la
nuestra, resalta no solo el dialogo y la asamblea sino el trabajo colectivo, la Minga, el
Convite. Cuando las guerras con otras gentes como los Jurd y los Karautas eran inminentes,
todos y todas tenian una mision que cumplir. Cuando alguna mujer se perdia o se la llevaba
algin espiritu de “las tierras oscuras” (Armukurd, el mundo de las tierras oscuras, 1997,
p.27), ni siquiera se preguntaban de que familia era o qué vinculo se tenia con ella, nadie
era indiferente a su desaparicion. Toda la comunidad emprendia acciones concretas para
encontrarla o comprender qué habia pasado con su existencia. Para todos y todas era
importante. En la vida comunitaria Embera no habia cabida al mal de la indiferencia,
concebido por Melich, como “el peor de los males porque es el mas indetectable”

(Seminario sobre Filosofia de la Educacion, septiembre, 2015)

La siembra y los cultivos fueron también decretos en comunidad:
Ella (Kunbarr, la duefia de las semillas), con paciencia les indicaba que las
semillas habia qué seleccionarlas... que las semillas habia que depositarlas
en buena tierra...que a las plantas habia que cuidarles, hablarles, cantarles...
que las semillas esto y lo otro, pero los hombres se burlaban de sus
indicaciones y arrojaban las pepas por alli y esperaban impacientes los frutos

gue nunca llegaban (Kumbarra la duefia de las semillas, 1997, p. 55).

Cuando los seres de Egord, el mundo de todos los colores, aprendieron a creer en las

ensefianzas de Kunbarra, vieron sorprendidos que toda la tierra se aprestaba para la
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reproduccion de la vida y que para ésta, desde sus origenes, el agua era la gran portadora.
“Los primeros hombres que conocieron la muerte, la conocieron por sed. Entonces supieron
antes de morir, que sin agua no hay vida” (Jenené el arbol sagrado del agua, 1997, p. 33).

El mito de Jenené, el arbol sagrado del agua, retne varias de las leyes de origen
principales en el pensamiento Embera: el agua habia sido robada por Gentzera espiritu que
la ocultd en el tronco del Jenené, conocido como el arbol piedra. Hasta alli fueron los
dioses, humanos y animales en equipo a rescatar el agua, fuente de la existencia, pues la
saliva de Ankoré, dios originario, representa también a este maravilloso fluido. Con medios
précticos, con sacrificios, con la fuerza del hacha persistieron hasta encontrar la forma de
recuperar el agua. Animales pequefios, considerado tal vez, menos habiles que otros, fueron
quienes ayudaron a toda la comunidad a recuperar el agua: el colibri (imbist) y la ardilla
(Chidima) mostrando asi la grandeza de lo pequefio, paradoja que es recurrente en las
concepciones de mundos Embera.

El inmenso arbol sagrado del agua se estrelld contra la tierra partiéndose en
infinitos pedazos y toda la tierra se cubri6é de agua. Las aguas se dividieron
segun las partes del arbol; el tronco fue al mar de blancas espumas y grandes
olas; las ramas mayores los rios majestuosos que surcan la tierra, las ramas
menores se transformaron en quebradas y riachuelos; las hojas en ciénagas,
lagos y lagunas; los cogollitos y demés pedacitos formaron pozas y charcos

que hay por alli (Leyendas Embera, 1997, p. 37).
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Imagen 9: El arbol Jenené. Mito sobre el origen del agua

Fuente:http://pueblosoriginarios.com/sur/caribe/embera/caragabi.html

Esa unién indisoluble entre dioses, seres humanos, plantas, animales y minerales
consolida un derecho mayor imprescindible en los mundos Embera: la unidad de todo lo
viviente. Esta unidad se expresa en el mito a través de rituales de nacimiento que ombligan
al ser humano con los demas seres de la tierra. Las primeras practicas las recibieron de
Karagabi, con relacion a la proteccion para sus guerreros humanos.

Karagabi ombligd a Zeber, untandole polvos de los ojos de Beroara, la
guartinaja. Asi Zeber pudo ver en la oscuridad con la misma nitidez con que
se ve en el dia, cubrié su ombligo con polvos del Iri-Iri, el tigrillo, para que
su cuerpo tuviera gran agilidad. Unt6é su ombligo con polvos de venado y de
0S0 negro, para que fuera ligero en la carrera y fuerte en el combate (Zeber,
el guerrero del alba, 1997, p. 44).

3.3 El Jaibana

Estas mismas practicas las ha heredado el Jaibana, médico Embera que recibe las
ensefianzas de un mayor, o de una abuela, que haya conocido a su vez de sus ancestros las
formas de comunicacion con todos los seres de la tierra y de los diferentes mundos, para ser
aconsejado por los espiritus (jai). Como todas las cosas tienen espiritu, la comunicacion

implica el discernimiento entre la intencion de dicho jai, en el sentido de ayuda, sanacion o
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liberacion, o en el sentido de bloqueo, malestar o invasién. Pakoré el dios del suefio, que

vive entre las montafias, es el intermediario en estos cruces de caminos. Es él quien da voz

a los suefios del Jaibana, ademas de imagenes que pueden llegar a este dormido o en

estados de vigilia. Para alcanzar la lucidez necesaria para llegar al canto del jai (ritual de

limpieza, purificacion, sanacion o captacion de jai) los dioses ensefiaron el consumo

sagrado de dos plantas: el Ibagd, planta de la sabiduria y el Pildé, planta de la adivinacion.
Pakoré, dios del suefio, energia de estar ahi, voz que no habla pero se hace
entender, no es masculino ni femenino y guia al iniciado a jaibana en el
conocimiento de los secretos de la naturaleza, de la vida y de la muerte. Por
esto el suefio es el camino de conocimiento. (Leyendas Embera, 1997, p.
98).

La expresion que se utiliza para dar crédito a un Jaibana es “el suefio se hizo voz

para Jaibana y asi hablo”, por tanto la palabra de un Jaiband es mediadora, es sagrada y

como lo ha expresado la investigadora Esperanza Gomez Hernandez y su grupo, se agencia

un poder y una potencia particulares, en la busqueda de la armonizacion:
Para estos pueblos, el mantenimiento de la armonia entre el cuerpo, la
naturaleza, los espiritus y la comunidad depende de un conjunto complejo de
practicas relacionadas con los valores y las representaciones dejadas por los
antiguos, en las cuales el ser humano es parte integral e indivisible del resto
del universo, siendo a la vez objeto de la accion de la naturaleza y sus
espiritus, como agente del cambio en procura del buen vivir de la
comunidad.
El mantenimiento de dicha armonia, se establece con practicas no sélo
curativas, sino también preventivas, relacionadas con actitudes frente a la
vida y lo comunitario, con palabras de poder y de consejo, las cuales poseen
una agencialidad transformadora propia y son pronunciadas con objetivos
especificos sobre todo por sabios y sabias de las tradiciones (Gomez
Hernandez, 2015, p. 49).
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El Jaiband, en sus principios, naci6 como hermano de los guerreros. Se puede
inferir, segun las leyes de origen Embera que la fuerza de sanacion y de unidad fue
derivada de la acuciante necesidad de defensa y de proteccion de unos mundos
constantemente atacados por otros que se auto-conciben como diferentes, y por tanto,
amenazantes.

Mientras sus hermanos se preparaban para los combates, Jaibana se la
pasaba observando las plantas y la naturaleza. Se entretenia tallando objetos
que segun su padre y sus hermanos no tenian ninguna utilidad para la guerra.
Elaboraba hermosas figurinas de hombres, de pajaros, animales y de todos
los seres que veia en la selva. (Leyendas Embera, 1997, p. 45).

Jaiban4, hijo de Zeber, era ya un avanzado en el conocimiento de plantas y
productos naturales. Pasaba largas horas sentado frente al rio, con la vista
siempre hacia donde muere el sol, lugar por donde salen los espiritus que
invaden la noche. Aprendia sofiando, guiado por Pankoré el dios del suefio,
que vive en el interior de las montafias (Burumia la gente de la noche, 1997,
p.51).

Aunque los relatos Embera consideran la guerra como una realidad que ha marcado
sus mundos, establecen con claridad la condicidn terrible de vencer frente a la vida de los
demas seres y se interrogan constantemente sobre el sentido de los conflictos que se llevan
a cabo a través de las armas y de discursos destructivos de la otredad, de concepciones que
la vulneran: “No siempre se debe responder con las mismas armas y argumentos que nos
danan, porque eso, nos puede llevar a cometer los mismos errores de los otros” (Leyendas
Embera, 1997, p.34). Asi lo expresa JinU-poto-warrd, guerrero que salvd a hombres y
mujeres de Jé, la serpiente madre, a quien no se le siente el orgullo que da una victoria:

Muerto estas ante los hombres, aunque no lo estes ante los dioses. ¢De qué
se ufana el vencedor, si su grito de victoria estda manchado de la sangre de
los vencidos? La gloria siempre estara parada sobre el dolor y la humillacién
de los caidos. La armonia entre los seres, da la verdadera gloria. (Leyendas
Embera, 1997, p. 96).
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El hijo de Abi, reafirma lo anterior centrando su aporte en relacién con la palabra
justa, la cual define como “palabra que no viene de la sangre del combate” (leyendas
Embera, 1997, p. 97). Es esta ley la que han aplicado los Embera y otras etnias para resistir
frente al conflicto armado colombiano. Los pueblos Embera de selva han sido victimas de
hombres y mujeres armados, pertenecientes a distintos frentes militares, politicos y
econdmicos, en estricto sentido, una guerra epistémica que ha diezmado sus formas de estar
en los mundos y en sus “sociedades en movimiento” como lo leemos en el mito y como lo
nombra el profesor Arturo Escobar (2015) y sus colegas en sus ultimos aportes sobre las
formas alternativas al desarrollo, en las que las comunidades Embera han participado desde
hace siglos y de las cuales tenemos mucho para aprender.

“Contra el fusil la palabra” fue la campana que salvo infinitas vidas de casi todas las
etnias indigenas que se han negado, como estrategia politica, a alzar las armas para ocupar
un lugar digno en sus territorios. Como ley celestial aparece en multiples narraciones el
concepto conversar, derivada de las disputas entre los dioses Karagabi y Tuitruica. En
medio de sus trifulcas, “Se sentaron extenuados a dialogar” (La prueba de fuerza, 1997, p.
29); atravesados por sus ansias de poder “los dioses se miraron resignados, convencidos de
sus limitaciones. Entonces decidieron hacer alianza” (Leyendas embera, 1997, p. 32). Ante
la dificultad de derribar con hachas al arbol Jenené “dejaron hachas y se congregaron a
discutir como resolver el problema” (Jenené el arbol sagrado del agua, 1997, p.35).

Poseer la palabra justa, es un atributo de credibilidad que las personas Embera
destacan en sus vidas cotidianas. Las palabras de los mayores y de las sabias ancianas han
sido trasegadas durante milenios en los espacios comunitarios. Lo expresa el mito también,
que le concede autoridad y mayorazgo a la voz de la experiencia: “nadie se atrevio a poner
en duda las palabras de la anciana, considerada por todos como la mujer que mejor conocia
las antiguas historias” (Gosté la encantadora de hombres, 1997, p. 74). A toda la comunidad
humana y no humana se le exigia “asistir al consejo de los hombre y de las mujeres” (Je la
del vientre sin tiempo, 1997, p. 77).

En estas consejerias, asambleas y encuentros de palabra justa, ni siquiera Ankoré el
dios principal tenia el voto supremo: “Ankoré podia resolver de inmediato tales dilemas

pero iria en contra de la ley celeste, que establece que donde hay méas de un ser, toda
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decision que los atafie, debe ser compartida” (Leyendas Embera, 1997, p. 92). “El hombre®
ha hablado y su palabra cuenta, son los hombres quienes habitan la tierra y deben ser ellos
quienes tengan la ultima palabra, (La gran asamblea celeste, 1997, p. 94).

Incluso los animales tenian posibilidad de compartir sus decisiones: Bidé un hombre
que no pudo aprender el arte de la caceria, tuvo la oportunidad de convertirse en presa, al
ser transformado por la diosa Pakoré Wera (diosa de la selva) en un manao, (animal de
selva), ella lo envi6 al mundo de Egor6 a hablar con las demas personas para que no se
excedieran en la muerte de los animales:

Ve donde los tuyos y diles que los animales tienen tantos derechos como los
hombres. Diles también, que por lo menos aquellos que tienen en sus casas
deben comer bien.

—No vale la pena —dijo Bid6-no me oiran.

—Bien. Entonces no podras volver a vivir nunca més entre los tuyos.

—Los conozco y es mejor no volver- dijo Bidé muy triste.

—TU0 eres bueno y es por eso que no puedes cazar. TG no puedes

dafar a ningn animal. (Bido6 el hombre que no podia cazar, 1997, p. 89).

Dialogo que podria sustentar la defensa de los derechos de los animales y de los
derechos de la madre tierra que esta siendo vigente en estos momentos a escala planetaria.
Las comunidades Embera, llamadas también pueblos originarios, lo han tenido en sus leyes
fundamentales desde hace siglos, s6lo que no los hemos sabido escuchar. Es este mismo
debate el que se ha dado frente a la Organizacion de las Naciones Unidas (ONU) y a favor
de la defensa de la naturaleza en momentos de crisis y de cambios climaticos. Hay sectores
sociales, grandes infraestructuras que aun no reconocen el llamado a la disminucién de
consumos, a nuevas practicas econdémicas y a la proteccion de los medios ambientes. Pablo
Solon y Cormac Cullinan, (2015) lo analizan de esta manera:

La causa subyacente es la creencia de que los seres humanos estamos
separados de y somos superiores a la naturaleza, y que mas es mejor. Estas

creencias han alimentado los intentos erroneos y condenados al fracaso de

® Léase en el sentido de lo humano.
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las sociedades industrializadas, basadas en el consumo, de lograr el bienestar
humano duradero, mediante la explotacion y desgaste de la Tierra. La
propuesta de Bolivia por los Derechos de la Madre Tierra apunta, por lo
tanto, a hacerle frente a estas cuestiones fundamentales
subyacentes. Durante siglos, los pueblos indigenas han advertido que si las
comunidades humanas han de seguir siendo parte de la comunidad terrestre,
deben comportarse como miembros respetuosos de ésta. Llamamos a nuestro
planeta Pachamama, Madre Tierra, porque sabemos que no podemos vivir
sin ella. Esta comprension es respaldada no s6lo por antiguas tradiciones
espirituales, sino también por la ciencia contemporanea, que sigue revelando
la compleja interdependencia de la vida en la tierra. Estas perspectivas estan

confluyendo en lo que se conoce como "la jurisprudencia de la Tierra”.

En esta misma linea las constituciones de Bolivia y Ecuador avanzan en la

reglamentacion de un vivir bien en armonia con todo lo que rodea la existencia y que la

hace posible.

¢A qué podrian parecerse los derechos de la naturaleza? Una de las
implicaciones mas importantes es que permitirian que los sistemas juridicos
mantengan un balance ecoldgico vital, al equilibrar los derechos humanos
frente a los derechos de los demés miembros de la comunidad de la
Tierra. En la actualidad, muchas actividades humanas perjudiciales al medio
ambiente (incluyendo las que causan el cambio climéatico) son plenamente

legales. Solén y Cormac Cullinan, (2015).

3.4 Los coloresy las pinturas faciales

Hay personas de nuestra cultura que aun no reconocen en el ser Embera o en los

grupos étnicos o raizales, condiciones de humanidad. Algunas personas adultas de nuestra

sociedad, juzgaron mi trabajo en comunidades indigenas con acentos despectivos y sobre

todo, con gran desconocimiento de las otras y otros. A veces el uso de los colores fuertes

me determinaba como aprendiendo del “colorinche de los indios”. Es relevante que los
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colores hacen parte de los mundos Embera, todos clasificados segln el color, sin embargo,
se corresponden con otras cosmogonias no occidentales como la India, China y Japén para
quienes el color es parte de la vida, como una condicion inherente. Los Embera en su
medicina, en su concepcion de la naturaleza establecen el color como parte de la salud y de
la alegria. La masica para los Embera es color, las pinturas faciales trasmiten no sélo por
las formas sino por las tinturas utilizadas. Tanto el Achiote como la Jagua y otros tifies de
plantas y flores, han sido plantas reinas para la expresion de emociones y estados. Asi lo
expresa Jaiband, hijo de Zeber:
Sin colores estaré limitado para curar. No podré utilizar la tierra roja o la
tierra blanca para cubrir el cuerpo de los enfermos, ni sacar el frio de los
huesos. No podré utilizar el negro que lo absorbe todo para extraer el mal de
las mordeduras de las serpientes. Sin el azul para qué festejar jemené, la
fiesta de la vida y de la pubertad de nuestras doncellas, porque azul es
Néntre, como azul es el origen, [...] azul es la fecundidad y la vida.
¢Qué seria de la madre selva sin el verde? Ni siquiera Dama, la astuta
serpiente, podria cazar, porque ella como muchos animales se ampara del
color para vivir. Sin colores el mundo seria triste al alma de los hombres.

Sin color es mejor que no exista el hombre. (Leyendas Embera, 1997, p. 94.)

Asi se expresan las leyes de origen, que se encarnan en las pieles de los y las
Embera. Maruja Molina Majoré, Embera eyabida nacida en Mutatd, recogi6é durante afios
las narraciones de los y las mayores alrededor de los sentidos multiples de las pinturas
faciales. Actualmente su trabajo se encuentra publicado por la Organizacion Indigena de
Antioquia, 2015. Para la construccion del Proyecto Educativo Comunitario de la etnia
eyabida, la maestra Maruja comparti6 parte de sus conocimientos con su gente. Es de esta
fuente, no publicada adn, que tomaré los aportes para mostrar como la cosmogonia y
cosmovision Embera no se haya sélo y exclusivamente en las traducciones de los mitos y
leyendas. La piel, mucho mas expedita, mucho mas expuesta y que escapa a los sentidos de
interpretacion academicistas, logra dejarse leer.

La Iguana o Opaga yo, aporta a los y las Embera las formas de resistir al dolor
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Imagen 10: La Iguana o Opaga y6
Fuente: Pintura de Maruja Molina Majoré, 2013.

Cuentan las mayores que la iguana es un Embera convertido en tal por una broma de
sus compaiieros. “también usaban para medicina, para curar a los hijos con la lengua de las
iguanas, se quema la lengua de una nifia y de un nifio para que no sea habladora o hablador,
para eso se hacia curacion a todos los hijos (Molina Majoré, 2013, p. 23). Muchas personas
interpretan el silencio de los y las Embera como timidez o miedo, sin embargo, se
encuentra en las narraciones, anteriormente sefialado, que el silencio es sefial de sabiduria,
prudencia, recogimiento y como lo muestra la pintura, es sefial de resistencia. La
Licenciatura en Pedagogia de la Madre Tierra (pregrado de la Facultud de Educacién de la
Universidad de Antioquia, que nacié de un convenio interinstitucional firmado con la
Organizacion Indigena de Antioquia, 2005) hace de esta manifestacion Embera e indigena
en general, un principio pedagogico:

El silencio como posibilidad de escucharnos y de escuchar. Lo que
conocemos como “occidente” hace demasiado ruido, la academia esta llena
de palabras, de verdades. El silencio como categoria pedagogica invita a
mirar para dentro, invita a conocer de otro modo y reconocer que a través
del silencio consciente han pervivido conocimientos y pueblos ancestrales.
El silencio, es una construccion permanente y hace parte de la forma de
conocer en la licenciatura en Pedagogia de la  Madre
Tierra.(http://educacion.udea.edu.co/pedagogia/?q=node/32, noviembre,
2015).


http://educacion.udea.edu.co/pedagogia/?q=node/32
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Oyorro yo (camaleon) significa resistencia a la natacion.

Imagen 11: Oyorro yo (camaledn)
Fuente: Pintura de Maruja Molina Majoré, 2013

Con estos trazos en el cuerpo, ademas con el consumo de partes del Camaleon y de
otros animales como el sapo, la anguila, la hormiga. La habilidad de trepar y de nadar
hacen parte de las donaciones que hacen los animales a favor de los humanos. “Por eso un
Embera nunca le temia al agua” cuenta la maestra Maruja en sus recopilaciones.

Otras pinturas faciales que recuerdan que las concepciones de mundos tatGan las
pieles de los y las indigenas es el Jamantu y6 que representa la unidad y el trabajo

comunitario:

Imagen 12: Jamantu y6 Imagen 13: La siembra del maiz
Fuente: Pintura de Maruja Molina Majoré, 2013 Fuente: Pintura de Maruja Molina Majoré,
2013

Sambu yo, que representa la produccion de chicha (bebida fermentada de maiz)
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Imagen 14: Las habilidades del sapo para atraer las Imagen 15: Sambu yé

lluvias Fuente: Pintura de Maruja Molina Majoré, 2013
Fuente: Pintura de Maruja Molina Majoré, 2013

Y el Krincha yo6 que representa la pérdida de un ser querido.
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Imagen 16: Krincha yo

Fuente: Pintura de Maruja Molina Majoré, 2013

Ademas de las pinturas faciales como muestra de la inscripcion de la cosmovision
Embera, se cuenta con conceptos sobre el cosmos, resultado de un encuentro en el afio 2013
con maestros y maestras Embera de Murind6, que nos permite constatar que adn las leyes
de origen siguen enrutando el pensamiento Embera y sus formas de transmisiéon a las
nuevas generaciones.

A partir de la construccion de herramientas pedagdgicas que ampliaran la escritura
del Proyecto Educativo Comunitario de los Embera eyabida, les solicité a las maestras y
maestros que se aproximaran a definir los conceptos: cosmovision, cosmogonia, astros,
universo, plantas, animales, cerros o sitios sagrados, jaibana, agua, entre otros. En los

aportes que compilamos podemos ver como las leyes de origen, el derecho mayor o ley
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natural de estos pueblos siguen vigentes, a pesar de las intervenciones, mezclas o
mestizajes con otras culturas que los circundan.

Nosotros los eyabidas tenemos las siguientes concepciones’: Cosmovisién: DAY
DRUA= universo, mundo, la forma cémo esta ordenado el mundo. Cosmogonia:
CREENCIA, ESPIRITUALIDAD=miItos, cuentos, sitios sagrados.

Para los Embera del rio Murind6 y desde la historia ancestral, dios existe en el cielo que
manda el mundo, fuera de eso también le decian dios al sol, a la luna, a los arboles gigantes,
a los rios porque a ellos los viejos y las viejas le rogaban o le invocaban para el bien de toda
la humanidad, y esto hacia parte del respeto a ella. En general, dios es todos los espiritus de
cada animal, plantas y objetos existentes en la naturaleza.
En nuestra organizacion del mundo son muy importantes para nuestra
cultura, los dioses como el aire, el rio, y los espiritus de la naturaleza.
Astros: para nosotros los eyabidas son el sol que nos da la iluminacion del
dia, la luna es una mujer, es significado de vida, donde le da a saber la
menstruacion de la mujer teniendo en cuenta las fases lunares, la estrella es
(bacobata), si la estrella pequefia en el firmamento se acerca a la luna
significa matrimonio, para el pueblo Eyabida, y para el pueblo Embera
Ddébida esto mismo anuncia que alguien va a morir.
También son astros el aire, el trueno y el arco iris.
Universo: significa nuestra madre tierra, porque sin ella no hay vida. Es
humanidad, aire, superficie terrestre, espacio, paisaje natural, valles, plantas.
Plantas: son espiritus que sirven para curar las enfermedades, y algunas son
alimenticias. Las plantas para los Embera son medicina tradicional, a través
de ellas purificamos a nuestros hijos, jovenes y adultos, con las plantas se
pueden hacer los rituales para ser médico tradicional, son para nosotros seres
Vivos porque nos comunicamos con ellas a traves de sus espiritus.
Animales: el espiritu de los animales sirve para curar enfermedades y su

carne es alimento, algunos son enemigos de la humanidad, otros sirven

7 Aportes realizados por participantes Microcentro Murind6, mayo de 2013.
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como vacuna para la purificacion, otros nos sirven para comunicarnos
espiritual y fisicamente.

Cerros o Sitios Sagrados: son lugares donde los jaibanas guardan los
espiritus de la naturaleza, por lo tanto deben ser respetados, no se puede
entrar sin guia espiritual. Alli nacen nuestras fuentes de aguas, la casa de
nuestros animales terrenales y espirituales, es la farmacia natural de los
Embera, es el lugar que el jaibanad visita a través de los suefios para
comunicarse con los espiritus y poder curar a los enfermos. Alli Dios dejo
guardadas las piedras finas.

Agua: el agua es la sangre de los cuerpos y de la madre tierra. ES nuestro
alimento principal y con ella las familias desarrollan muchas actividades, es
la vena, el corazon de los seres del universo.

Jaibana: es un médico tradicional que cura enfermedades, suefia con los
espiritus, canta en su ritual de curacion, mantiene el poder espiritual en su
baston, tiene conocimiento de lo bueno y de lo malo, se comunica con otro
mundo. Hace cirugia a los enfermos con la orientacién de los espiritus a
través de los suefios.

Estas creencias vienen transmitiéndose a las nuevas generaciones mezcladas
con concepciones religiosas permeadas por el catolicismo dominante en
nuestra cultura eyabida pues hemos recibido educacion desde hace mas de
500 afios en clave catdlica y cristiana.

En sintesis, cada parte de nuestro cuerpo habla de la tierra, de la sangre que
corre por nuestras venas, vitaliza la vida para que la relacion del hombre, la
mujer, la sociedad y la naturaleza sea armoénica. Las comunidades indigenas
son semillas que alimentan las raices de la tierra para llegar a reconocer el
espiritu de nuestros abuelos y abuelas.

También decimos que la tierra es desarrollo, desarrollo entendido como
mirar, pensar, sentir el pasado para responder con mayor precisién a los
problemas que estan sucediendo y a los que sucederan. (PEC eyabida, OIA,
2013, p. 45).
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La vida cotidiana Embera es también un referente vivido de las cosmogonias
propias. En la vida cotidiana las mujeres Embera se encargan de transmitir a sus hijos e
hijas los referentes simbdlicos de su etnia. Lo que logran a través de canciones de cuna, de
creencias, rituales y participacion en las asambleas comunitarias. Las mujeres privilegian
las ensefianzas con relacion a las artes, tejidos, juegos y ludicas. Los hombres Embera
ensefian a sus hijos las formas de cazar, cultivar y proteger a su familia en caso de que ellos
falten por las contingencias de la existencia.

Las narraciones cosmogodnicas estan sujetas a constantes recreaciones de las sabias y
sabios y de los jaibana en sus dmbitos de interaccion que casi siempre fundan lenguajes
propios de lo cotidiano, como dispositivos simbdlicos que cohesionan los miembros de un
grupo. Tal como lo presenté en mi tesis como historiadora:

El lenguaje de la vida cotidiana clasifica la experiencia, dispone sentidos,
significaciones y proporciona objetivaciones, representaciones y visiones
diferentes de la realidad. Marca coordenadas de la vida en comunidad y la
llena de objetos significativos y representativos. El lenguaje establece una
realidad que no requiere verificacion, que esta ahi como facticidad evidente,
imperiosa. Objetos, creencias, obras de la mano, espacios de socializacion
fundan unas realidades y aseguran la pertenencia a una cultura determinada
(Gomez Sosa, Universidad Nacional, 2004, p, 36).

Si bien, las evidencias de que las narraciones miticas estan vigentes en el pueblo
Embera y que hacen parte de la cotidianidad las he ido desplegando, quiero traer a este
didlogo al doctor en epistemologia de las ciencias sociales Luis Alberto Galdames Rosas,
quien elaboré su tesis sobre el pensamiento mitico en los Andes (Santiago de Chile, 2004).
Galdames muestra lo universal que ha sido en las culturas humanas construir cosmogonias
y cosmovisiones como realidades que se transmiten oralmente.

En aras de los cambios que nuestras academias han ido haciendo, de la mano de los
estudios criticos y de los estudios culturales, ya no tendria yo que enfrascarme en una
discusion sobre la veracidad o no de los mitos y sobre su vigencia hermenéutica con
relacion a la lecturabilidad de los mundos posibles. “Contemporaneamente y aunque no lo

advirtamos con nitidez, continda siendo un tipo de discurso utilizado abundantemente, pero
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ahora al interior de sociedades modernas y globalizadas”—afirma Galdames Rosas (2004).

Incluso habla del “poderoso imén del logos que teje el pensamiento mitico” reuniendo dos
categorias que fueron radicalmente separadas en la cosmovision cientificista: logos y mitos.
Nunca la oralidad opera como pura abstraccion; siempre se trata de
versiones mdaltiples segun se desprende del cardcter individual de cada
sujeto. Sin embargo, y pese a las eventuales diferencias, en cada una y en
todas ellas late un saber comunitario, un ethos aprendido por generaciones

que tejen un mismo discurso (Galdames Rosas, 2004).

Ese particular modo de construir un ethos colectivo, es una de las donaciones méas
potentes que los pueblos Embera y en general los pueblos indigenas le hacen a estas
sociedades que se pensaron superiores, “civilizadas”, en linea recta hacia el “progreso” y
hacia la superacion de toda supersticion religiosa o folclérica.

En la verosimilitud del mito, descansan las formas mas précticas de concebir la
existencia, y en él, merced al atributo envolvente de la palabra que se vincula a las virtudes
del oido, el cosmos se percibiria holisticamente. EIl quiebre cualitativo vendria con la
escritura que apela a la vista, sentido basicamente analitico que separa lo que antes se
percibia unido “cuando se trata del pensamiento mitico, resulta pertinente recordar y tener
presente que los relatos orales miticos no fueron hechos para ser leidos sino para ser
vividos y, por medio de la palabra, instauran su sentido” (Gadalmes, 2004, p.8).

En las culturas andinas, se pueden identificar rasgos comunes en la cosmogonia que
parten de esa vision holistica, hasta la nocion de reciprocidad, redistribucién y solidaridad,
configurando asi una ética que vela por los principios de relacionamiento entre todos los
seres de la tierra. Formas de pensamiento, que a pesar de su potencia y de su fuerte
coherencia con la vida, siguen apareciendo como discursos marginales.

Tras bambalinas quizas se deje entrever la cara oscura de occidente, que
suele atribuirse todo el peso de la sabiduria y que, acaso por ello, no tiene el
menor interés en dejar crecer en su interior una potencial capacidad
empatica frente a realidades que trascienden su existencia y el horizonte de

su mirada (Gadalmes Rosas, 2004, p. 9).
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El pueblo Embera y los demés pueblos indigenas de los Andes y de otras latitudes,
nos hacen un llamado constante a conectarnos con la vida. Para ello las palabras del
profesor Melich nos dan una profunda recomendacion, que de alguna manera, este capitulo
acoge:

No tener miedo de las paradojas. Dejar de pensar en categorias y hacerlo en
escenas, en imagenes, en metaforas, en relatos. Un pensamiento
fragmentario, abierto, no sistematico, un pensamiento contrario a la Idgica
metafisica, una logica que siempre tiene respuestas para todo y que, por eso

mismo, nos aleja de la vida. (Mélich, 2015, p.11).
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Capitulo 4.
Esbozo de una Catedra Indigena inspirada en la educacién propia

Embera de comunidades de Antioquia

Aunque no te conozca, td y yo somos una sola,

igual que dos &ngeles con una sola ala.
(Aracely Benavides, indigena Awa, 2015)

Los seres humanos estamos hechos de ideales y al mismo tiempo de proyecciones y
de esperanzas. Mis siete afios de vida vividos en entornos indigenas cambiaron tanto mi ser,
mi sentir y mi pensar, que logré vislumbrar aportes fundamentales para nuestro sistema
educativo nacional.

Tal como lo mostré en capitulos anteriores, hay una potencia en sus formas de
pensamiento y en sus cosmogonias que ampliarian, una vez implementados en nuestras
instituciones educativas, nuestras maneras de comprender los mundos, y por tanto, de
comprendernos a nosotros mismos como parte de una Naturaleza que se materializa en
todos nuestros ambientes visibles e invisibles, asi como también la innegable realidad de
hacer parte de un cosmos que es, en muchos aspectos, ain incomprensible por la
inteligencia humana.

Hice parte de un modelo educativo nacional, llevado a cabo, desde el preescolar, la
escuela, el colegio hasta la universidad, por el sector publico. De ahi obtuve aprendizajes,
que luego se materializaron en enfoques para leer y pensar la educacién, tal como lo
presento en el texto Cuadriculas del modelo pedagogico de las décadas ochenta y noventa
impartido en la educacion publica. Una experiencia personal. (Gémez Sosa, Unaula, 2015).
No obstante, esta la cosmovision Embera, e indigena en general, gritando desde hace siglos,
otras maneras de pensar la educacion.

Con estas otras maneras de pensar y hacer la educacion, esta propuesta se dirige a la

implementacion de una catedra indigena, centrada en la defensa de los derechos humanos.
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Propositos:
1. Ensefar las cosmovisiones de los pueblos indigenas
2. Descolonizar la informacion con relacion a los pueblos originarios

desde el siglo XV hasta hoy.
3. Reconocer las potencialidades de la cosmovision indigena para la
construccion y la implementacion de una educacion planetaria

4. Hacia una educacion con enfoque de derechos humanos

Dirigida a: Universidad Auténoma Latinoamericana, Universidad Nacional de Colombia-
sede Medellin, Universidad de Antioquia-Programa de Educacién Indigena, Ministerio de

Educacién Nacional.

4.1 Contexto Latinoamericano que sustenta la Catedra Indigena

Para América Latina y el Caribe se cuenta con la declaratoria, producto del foro
evaluativo Educacion para todos en las Américas, realizada en Santo Domingo en el afio
2000. Alli se anota con claridad que el punto de partida para pensar y debatir la educacion
es bajo su precepto de derecho universal. Una educacion con calidad que comience desde la
primera infancia y abarque la integralidad del desarrollo humano de mujeres y hombres en
situacion de vulnerabilidad.

Sin embargo, se asiste hoy a unas paradojas que obligan a repensar la relacion
Educacion-Derechos Humanos, pues pareciera que en el devenir de la privatizacion estatal,
en la tercerizacion de los modos de produccion, se estuviera asistiendo a una negacion de la
educacion como derecho a garantizar por los estados.

La Educacion en Colombia y Ameérica Latina ha estado regida por mandatos,
conferencias y declaratorias que, realizadas por organismos internacionales tales como la
Organizacion de las Naciones Unidas (ONU), la Organizacién de las Naciones Unidas para la
Educacion, la Ciencia y la Cultura (UNESCO), entre otras, ponderan lo que cada Estado debe
prevalecer en el campo educativo. A esto se le suma el modelo categdrico de desarrollo

impuesto por el Banco Mundial, el Banco Interamericano de Desarrollo BID, y las medidas
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de evaluacion al desempefio escolar de la Organizacion para la Cooperacion y el Desarrollo
Econdmico (OECD) con su Programa Internacional de Evaluacion del Rendimiento Escolar
(PISA) (Bonal, 2002).

A partir de los conceptos de educacion, institucionalizados en dichas normativas, el
llamado “Mundo en desarrollo” se suma a los retos, propdsitos y logros que se determinan,
casi siempre, sin un andlisis de contexto adecuado a las realidades de cada region o
localidad en la que instauran.

Se asiste asi, a una traspolacion de problematicas que van tornandose en busquedas
de un ideal educativo que subsane el caos existencial en el que la mayoria de los seres
humanos estan implicados, sobre todo, actualmente, con los nuevos retos que exigen la alta
tecnologizacion de las sociedades.

Las declaraciones internacionales abogan por una educacién que cambie el futuro de
la infancia, la juventud y la adultez de millones de personas que necesitan disponer sus
vidas para la productividad, la competitividad y la utilidad capitalista. No obstante,
conservando sus dignidades en instancias tanto publicas como privadas.

Que se debe preservar el medio ambiente, a pesar de las avanzadas de los gobiernos
democraticos en seguir explotando los recursos de la naturaleza y en mantener politicas de
construccion de infraestructuras que, a la larga, vulneran la funcion de la naturaleza de
seguir produciendo oxigeno y nitrégeno para las nuevas generaciones.

Que se debe reducir o minimizar la inequidad existente entre las mujeres y los
hombres en medio de situaciones que impiden que este dicho ideal se logre, tales como las
desigualdades aun existentes en el acceso a la escolaridad bésica y secundaria de mujeres
que siguen perpetuando su rol de madres y de sostenedoras de la familia: transmisoras de
las tradiciones culturales y, por tanto, de la identidad.

No obstante, resulta mas sospechosa la exigencia de las politicas educativas
internacionales que reconocen el déficit de los recursos que cada gobierno destina a la
educacion de sus gentes. Y se continla hablando de disminucion de las desigualdades y de
la educacion como bandera politica para acabar con la pobreza.

Por ello se hace un llamado explicito, a que en la educacion intervenga el sector

privado y civil de los estados y de los organismos internacionales para que la educacion sea
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responsabilidad de todos. Obviamente el sector privado responde y el sector oficial se
siente convocado a delegar algunas de sus misiones a otros.

De ahi, que en Ameérica Latina predomine una apuesta curricular sujeta a las
demandas del sector industrial y bancario, predominando la pregunta por el namero, los
indicadores y los tramites burocréticos, finalmente, el valor asignado per cépita, determina
los intereses de la educacion. Tal como lo expresan Aristizbal y otros en su texto
Aproximacion critica al concepto de curriculo (2005) “el problema de la ensefianza y del
aprendizaje esta siendo sometido a un criterio de productividad que entiende al ciudadano
como consumidor” (p. 24).

Notese que se habla de la busqueda de la educacién para el saber hacer, para el
desarrollo de habilidades concretas que reviertan en la inclusion a una sociedad que se
piensa en términos de empleo, salario y produccion.

Sélo en la propuesta, casi marginal, de la construccién de un curriculo critico
comienza a perfilarse una intencion mas o menos clara de apuesta por el ser humano. Los
movimientos sociales con sus luchas reclaman ante los estados las posibilidades de emerger
como sujetos politicos con derechos. Uno de esos derechos es el de delimitar los avances de
las politicas de estado hegemonicas que no reconocen la diversidad, aunque la proclaman
en sus consignas, que no reconocen otros saberes distintos a los avalados por las élites
intelectuales o académicas, aunque en su discurso se valgan de un supuesto reconocimiento
a otras cosmogonias y a cosmologias étnicas o raizales. Otras culturas con las cuales probar
la permanencia de précticas dominantes.

Son entonces, los movimientos sociales, los que conjugan voluntad y determinacion
para encontrar cambios en las continuidades gubernamentales, como lo exponen Quiroz
Posada y Arango Mesa en su texto La educacion para las nuevas ciudadanias (2006):

Es asi como los movimientos sociales reflejan la lucha por el respeto a la
singularidad, a la eleccion diferente, se exige la consideracion de practicas
sociales y culturales que muestran a un sujeto en comunicaciéon con la
sociedad. Esta idea en plural de nuevas ciudadanias no abandona la idea de
igualdad ante la ley, sino que la enriquece al incorporar el derecho a hacer
valer las multiples demandas, intereses y valores de los distintos grupos

sociales y personales; se habla por tanto de una ciudadania politica, una
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ciudadania civil, una ciudadania social, una ciudadania econémica, una

ciudadania intercultural y una ciudadania cosmopolita (citado 2005, p. 621).

Tal es el caso de las comunidades indigenas que, a mi modo de ver, constituyen una
linea de fuga, en su concepcion de la educacion como “una de las formas de volverse a
ombligar con la madre tierra para recibir de ella toda la sabiduria que ofrece para el buen
vivir de una comunidad” en palabras del lider Embera débida Guzman Caisamo Isarama
(OIA, 2014, p. 87).

Concepto que también aplica para algunas formas de educar en el mundo no
indigena en el que se ha reconocido que la herencia cultural de nuestros ancestros parte de
la no conversién de la naturaleza en sistemas de explotacion mercantil. Algunas personas
pensaran que fue falta de iniciativa o de tecnificacion. Tal vez se reduzca este legado a una
evidencia de las formas de ‘“barbarie”, tan en boga en los discursos politicos
decimondnicos. Sin embargo aportan pilares fundamentales para la construccién de un
curriculo critico.

En la busqueda de una educacion diferencial para los pueblos indigenas de
Colombia® y de América Latina, se han logrado incluir en el curriculo propio algunos
puntos que podrian llegar a “sanar, reparar y transformar el mundo” (Paredes, 2014) tal
como se ha definido la deriva critica impulsada por Michel Apple, Henry Giroux y Freire.
a). Reivindicar la educacién como un derecho y no como un servicio
b). Posicionar la Unidad del universo como vertiente pedagdgica: somos una, uno con los
demas reinos de la naturaleza.

c). Hacer del silencio una pedagogia para reducir los ruidos epistémicos que ensordecen e
imposibilitan el encuentro con la otredad.

d). Tejer en comunidad entre mujeres y hombres procesos que cuestionen el “desarrollo” de
occidente, cuyas teorias perpettan la dependencia y por tanto no propician la autonomia

(Aristizabal, 2005); frente al plan de vida de un pueblo minoritario.

8 Ver propuestas de la Organizacion Nacional Indigena de Colombia-ONIC, y de la Organizacion Indigena de
Antioquia-OIA con relacion a la creacion del Sistema Educativo Indigena Propio 2010-2014.
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Este curriculo no se desplegard en aulas encerradas, impuestas por el modelo
colonizador, sino en de ara de-espacios de aprendizaje- que se encuentran en todos los
territorios existenciales de los indigenas. Espacios en los que se ensefia y se aprende al
ritmo del acontecer cotidiano.

Concepcion de educacion a la que Marguerite Yourcenar también aporta lo suyo:

He reflexionado con frecuencia acerca de lo que podria ser la educacion del
nifio. Pienso que se necesitarian estudios basicos, muy simples, en los que el
nifio aprenderia que vive, en el seno del universo, sobre un planeta cuyos
recursos debera cuidar mas tarde, que depende del aire, del agua, de todos
los seres vivientes y que al menor error o la menor violencia, pueden
destruirlo todo. (2008, p.210).

Puntos criticos que aun permanecen sin validez, sin aceptacion total de los estados,
incluyendo aquellos que, como Ecuador y Bolivia, se designan plurinacionales. Sin
embargo, los movimientos sociales continuaran reclamando mecanismos de accién e
inclusion al mismo tiempo que nos muestran a las grandes comunidades mestizas, la

posibilidad de pensarnos en torno a unos objetivos comunes como cultura.

4.2  Posibles contenidos de la catedra indigena

Para el propdsito uno, se estudiara las cosmovisiones de los pueblos indigenas de
Antioquia, Colombia y América Latina. Partiendo del mito, tal como se sefial6 en el
capitulo tres de este ensayo.

Para el propdsito dos, la actividad principal seria realizar analisis de discurso a
obras politicas, literarias, filmicas, televisivas, ademéas de discursos presidenciales en los
que el ser indigena es reducido en su condicion de humanidad, desenmascarando las
razones socio politicas que acataban la discriminacion y el rechazo, utilizando por ejemplo,
los recursos analiticos que presenté en mi tesis para optar al titulo de historiadora bajo la
direccion de la profesora Diana Luz Ceballos Gomez, Doctora en Estudios de la Cultura,
del Ludwig-Uhland-Insitut fuer empirische Kulturwissenschaft, Alemania. (Gomez Sosa,
2004).
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Una de las obras analizadas en dicha tesis fue Lejos del nido de Juan José Botero.

En esta novela su autor muestra al ser indigena con todos los estigmas propios del discurso

politico del siglo X1X y XX, tal como se describe a continuacion:
Lejos del nido estigmatiza la relacion indigena—sociedad. Un matrimonio
indigena roba una nifia blanca, hija de ricos hacendados de El Retiro. Este es
el motivo del inflamado discurso de la novela contra el indigena. Es también
la primera condicion del desprecio, pues el robo que se le atribuye a la
“naturaleza” de tales seres, es la disculpa para desarrollar una vision, a
través de la escritura, de una “raza degenerada”. Muchos de los rasgos con
los que se describen permanecen (Gémez Sosa, 2004, p.125)

Es importante entonces, desenmascar un discurso que ha tenido eco durante siglos,

en una clasificacién social y racial que ain no se ha superado en América Latina:
“Lejos del nido” estaban los indigenas en esta narrativa que los estigmatiza,
que los compara, sin ninguna méascara de por medio, con una cultura llamada
civilizada, que contrasta sus rasgos, costumbres, con los hombres blancos de
la época, herederos de privilegios econdmicos y por consiguiente, politicos.
La insistencia de la novela por clasificarlos del lado de lo diabélico los
describe muriendo también en medio de revuelcos, grufiidos, sofocos,
miradas feroces, reconvenciones, (Botero, 1954, p. 109) arrepentimientos
por haber dado un falso nombre, una falsa identidad a aquella nifia que, a
pesar del ambiente en el que le tocd crecer, no desmintié nunca las
sospechas de que de india “no tenia ni un pelo”. Razén de peso para mostrar
la imponencia de la sangre, la preponderancia de la alta cuna (Gomez Sosa,
2004, p. 130).

La situacion politica, el sin lugar de los seres no occidentalizados, también puede
leerse en la novela Manuela de Eugenio Diaz, novela en la que se reconoce la posicion
humillante en que estaban estos pueblos en Colombia.

Este reconocimiento del despojamiento de los indigenas, tiene ecos incluso
en la vida bogotana. El episodio sucede en una hacienda en Bogota. Las
cegadoras de trigo, algunas de ellas indigenas, son observadas por dos hijas
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del terrateniente. Al observar el aspecto triste de alguna de ellas, dice una de
las ‘blancas’: “mas triste se pusiera si llegara a entender que esa tierra que
revuelve con las manos era de sus mayores, y que por la conquista de los
reyes y la usurpacion de los republicanos ha pasado a manos de los blancos”
(Diaz, 1985, p. 98). Nombrar el problema no implica una posicion politica
en contra de esa realidad, incluso suena irdnico que la voz que nombra haga
parte del grupo de los “usurpadores”. Situacion muy distinta cuando quien
habla es una campesina y no una ‘blanca’: al hallar mujeres indigenas
trabajando en las tabaquerias de Ambalema, se vuelve a escuchar el lamento
por los desposeidos: “jPobre indiecita! (...) mas rica era cuando vestia su
ruanita y su manta poseyendo sus tierras de Coyaima, que vestida de lino y
seda! (Diaz, 1985, p. 185). Alusidén a una memoria historica en la que se
afiora el paraiso perdido. Es pues la lastima, el sentimiento expresado, pero
que en Ultima instancia, pone al otro, en situacion de inferioridad. (Gomez
Sosa, 2004, p.132).

Y asi, sucesivamente.

Para el propdsito tres, se resaltardn los aportes de las comunidades Embera y de
otras comunidades a la educacion no indigena. Este aparte esta en completa consonancia
con el capitulo anterior sobre la cosmogonia Embera y con la tesis de doctorado elaborada
por Hilda Llanquinao Trabol, indigena Mapuche que lee en los valores tradicionales de su
pueblo, aportes para el sistema educativo chileno. (Universidad de Barcelona, 2009).

Aportes principales: la sabiduria como experiencia vivenciada, la socializaciéon e
incorporacion al trabajo comunitario, el silencio como potencialidad pedagdgica, la
dimensién ética de la naturaleza, planes de vida versus planes de desarrollo, respeto a la
diversidad, formas de concebir y realizar la Interculturalidad, la tierra: la vida como un
todo, la lengua propia como estrategia politica, la ancianidad-sabiduria, la solidaridad
familiar, la relacion con la divinidad, formas de resolver conflictos, formas de buscar la
paz, los postulados del buen vivir, la planetariedad, la globalizacion y comunitariedad.

Para el proposito cuatro se haré énfasis en las apuestas indigenas en defensa de una

educacion propia y del reconocimiento de sus derechos como seres de la tierra, siempre en
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resistencia a la dominacion de otros grupos que se conciben asi mismos como superiores o,
salvajemente, civilizados.
Las personas capacitadas para llevar a cabo esta catedra, ojala fueran, en su

mayoria, indigenas.

4.3 Los aportes de la educacion y de la cosmovision Embera

Hay un gran sentido en la socializacion de los nifios y las nifias indigenas con
relacién al vinculo con comunidad en la que han nacido y a su entorno: el ejercicio
préctico-ancestral, de ombligar a los infantes con la madre naturaleza. Ese ritual que indica
a cada ser humano su lugar, su mision como unido a la tierra, a los animales, a todos los
seres Vvivos y no vivos, implica una concepcion diferente de todo los que les rodea. Tal
como se explicd en el capitulo dos de este ensayo.

Partiendo de esta union, el pueblo Embera y en general, los pueblos indigenas
latinoamericanos, proponen que el ser humano se sitle en la construccion del buen vivir o
del vivir bien. Aungue estos conceptos son vistos, por ciertos sectores conservadores y/o
académicos como algo banal (Gudynas, 2011) y a veces romantico y desprovisto de formas
préacticas u operables, desde el ambito politico y econémico, son conceptos potentes en
relacion con las tradiciones de los pueblos indigenas.

En el caso Embera de las comunidades de Antioquia, se ha transitado al buen vivir
desde la construccion de planes de vida que se oponen a los planes de desarrollo en la
diferencia de enfoque y de finalidad. Un plan de vida como su nombre lo indica, centra la
pregunta en la vida presente de las comunidades Embera. ¢ Cuales son las posibilidades de
seguir vivos, vivas? ¢Con qué recursos naturales cuenta la comunidad para mantener con
vida a sus descendientes? ;Qué se tiene en el presente para la alimentacion, la conservacion
de la salud, la conservacion del territorio? ¢Cuéles son los acuerdos oficiales con los que la
comunidad cuenta para continuar habitando la tierra que mora?

Preguntas de primer orden. No necesariamente es un plan que no piense en la
tecnologia que ya ha llegado a las comunidades; tampoco es un plan que se resiste a otras
formas de subsistencia de la poblacion, para salir de los ambitos de la escases, ni de la

pobreza (que se manifiesta en desnutricion infantil y senil sobre todo), pero si es un plan
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gue mantiene la unidén intrinseca con el medio natural. No se encuentran planes de vida
Emberas enfatizados en la extraccion de minerales, en el trazo de carreteras por los
resguardos, en la construccion de embalses para llevar electricidad a los tambos.
Situaciones que pueden ser consideradas “atrasos” para el modelo capitalista imperante.

En este buen vivir buscado por las comunidades Embera, mantener una educacion
acorde con sus cosmovisiones es fundamental, sobre todo porque se garantiza la
pervivencia de la lengua propia y la sensibilidad Embera en relacion con los espiritus de las
gentes y de las cosas. Esta conexion con los mundos suprasensibles hace especiales las
formas de educar y ensefiar en dichos contextos. Formas que en nuestras escuelas
occidentales s6lo podrian ser equiparables con experiencias pedagogicas alternativas como
las de las escuelas de orientacion antroposoéfica, nacidas en Alemania y luego irradiadas a
los demas continentes (Quiroga Uceda, 2014).

Son los de ara de Embera espacios abiertos, en los que nifios y nifias desarrollan las
voluntades, los sentidos y los pensamientos en actividades diversas directamente
experienciales. La imitacion es un aprendizaje importante, asi se aprenden los diferentes
roles de quienes hacen parte de una familia extendida. Esto explica, el éxito que algunas
actividades formativas han tenido con personas Embera. El socio-drama o sico-drama,
herramientas metodoldgicas de la Educacién Popular, logran apuntar directamente a la
expresion Embera, sumadas a la expresién musical, a la danza, el tejido, la siembra, la
elaboracion artesanal y el juego libre.

Y si se busca “lo abstracto”, “lo intelectual”, “el pensamiento complejo” en los
mundos Emberas, lo encontraremos en sus formas de concebir las realidades, en sus
maneras de interactuar y ejercer los caminos espirituales. Alli si que hay complejidad en un
canto de jai, en un ritual para despedir a un ser querido, en la invocacion para atraer las
lluvias, en la limpieza para habitar un nuevo tambo, en el canto a la semilla para que
obedezca y de buenos frutos. ¢Algin no Embera se ha acercado a una explicacion racional
del asunto?, ni que lo intente, porque sélo hallara viejas formulas antropoldgicas del siglo
XIX, con aproximaciones al mito, a la eficacia simbdlica, a la magia, a la brujeria, para
desembocar en los tratados de alquimia de la antigiiedad y del mundo medieval.

La conexidn entre la materia y el espiritu en la cosmogonia Embera no estd mediada

por dualidades, como si lo ha sido para los no indigenas, o para quienes se les han
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desdibujado los caminos de sus ancestros. Y es justamente la educacién basada en lo
sensible, en el juego, el movimiento, la que aporta el desarrollo de la percepcion
suprasensible. En palabras del educador Rudolf Steiner creador de la pedagogia Waldorf, el
proceso de intelectualizacion de nifios y nifias en su primer y segundo septenio, es decir de
0 a 7 afos y de 7 afos hasta los 14, bloquea en su ser las capacidades para percibir otros
ordenes de la vida, de la energia y del cosmos. (Crottogini, 2015, p. 37). El desarrollo de
esa cualidad animica del sentir (Quiroga Uceda, 2014) logra seres autbnomos y compasivos
con el ser humano y el planeta.

Uno de los aportes que estas maneras de ensefiar y educar le hacen al sistema
educativo nacional, es despertar el interés por conocer otras cosmogonias distintas a las que
han fundado los destinos de hombres y de mujeres considerados modernos. Asi lo han
sefialado nifias y nifios de cuarto de primaria del Colegio Soleira, una propuesta de
educacidn alternativa basada en el desarrollo espontaneo de intereses por el conocimiento y
los saberes.

4.4  Propuesta educativa fundada en valores éticos

El 15 de septiembre de 2015 fui invitada a presenciar una obra de teatro en el
Colegio Soleira, institucion de la que hago parte con mi hija Sofia. El escenario estaba
dispuesto y antes de él, expuesto al publico, un maestro indigena de la etnia Awa,
proveniente del departamento de Narifio, nos habl6 en su lengua. Parecia que cantaba, que
oraba, que invocaba a sus dioses para luego traducirnos en espafiol 1o que en su propia
lengua habia pronunciado.

Este maestro convoco a todo el publico a elevar una plegaria en favor de nuestra
Madre Tierra que se encuentra enferma desde hace afios, una situacion que ya alarma a
organismos mundiales como la ONU. Luego él les dio la entrada a nuestras hijas e hijos
que estaban prestos a presentarnos su obra, en la que habian invertido horas en la creacién
del libreto, en los ensayos y en la investigacion de los datos histéricos que serian el centro
de su escenificacion. Obra construida y dirigida por la maestra Sandra Maria Calle.

Me sorprendié gratamente ver en escena a exploradores y exploradoras del mundo

no indigena, viajando por todo el pais, en busca de las culturas ancestrales que ain
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perviven. Nifias y nifios adiestrados en un universo tecnolégico, cuyos lenguajes mecanizan
incluso las formas de expresion de los afectos y de las cercanias entre los seres humanos,
fueron a buscar en las “montafias magicas” de Colombia a otros seres diferentes: visitaron
comunidades Wayuu, Embera, Nasa, Arahuacos, Nukak Maku y Muiscas, y de cada
mundo, recibieron un valor que se ha perdido en el universo tecnologico de las nuevas
generaciones.

En medio de rituales, festividades, labores productivas como el cultivo de abejas y
la construccion detallada de artesanias, son recibidas las personas no indigenas por
representantes de cada etnia que ademas de compartir sus momentos cotidianos, invitan a
quienes vienen del otro lado de la montafia a recordar lo que se ha perdido en el corazén de
los seres humanos.

Los Nasa comienzan recordandonos que hay que Cuidar la casa ese espacio vital en
el que los pueblos indigenas ven a un ser vivo que protege y le da sentido a la existencia. A
partir del tejido de las mujeres Wayuu, retoman el valor de la Lealtad, como aquel principio
de convivencia que es fundamental a la hora de hacer valer nuestra palabra y nuestros
vinculos con otros y otras. Mas adelante con los Muiscas encuentran el valor de Compartir,
fundante en la construccidn y fortalecimiento de la amistad.

Entran a continuacion en escena los Nukak Maku, presentando su forma de
supervivencia a partir del Trabajo en Equipo en el que todas y todos aportan para conseguir
el sustento de la comunidad; le siguen los Arahuacos que tejen en sus mochilas las historias
de hombres y mujeres que luchan por preservar su medio natural y que le donan al resto de
la humanidad la valoracion de las tradiciones, capaces de edificar la historia y con los
Embera, recibieron los valores de la Tolerancia y el Dialogo para resolver conflictos
(Colegio Soleira, Exploradores de valores, 2015, p. 6-23).

Mi mayor sorpresa fue ver en escena, esta tesis que llevo reflexionando desde que
me inscribi en la Maestria en Educacion y Derechos Humanos: nifias y nifios del Colegio
Soleira mostraron que en principio las comunidades indigenas tienen mucho que
ensefiarnos a quienes no pertenecemos a su cosmovision ni a su cultura.

Maés adelante encontré una carta que mi hija, de 10 afios, les escribia en marzo 10
del 2015:

Sefiores indigenas:
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Hoy quiero decirles que estoy impresionada por su sabiduria y su respeto a
la naturaleza. Agradezco por ensefiarnos a cuidar la TIERRA aunque
algunas personas no los hayan escuchado. Quiero que me digan su secreto
de abandonar los miedos para correr como el viento. Los admiro mucho y
quiero que sepan que hay alguien que siempre los va a tener en cuenta. Sean
Felices. (Sofia Sylva Gomez, grado cuarto. Proyecto Indigena, Colegio
Soleira, 2015).

Otra evidencia mas que le da validez a este texto, a esta propuesta, ain mas teniendo
en cuenta mis propios referentes educativos, en los que, si estudiamos la existencia de
cosmovisiones diferentes fue s6lo desde el punto de vista de los “vencidos”, desde la muy
criticada “historia de los de abajo”, o de las ahora llamadas “narrativas orales”.

Hemos sido generaciones atravesadas por formas de ensefiar sujetas a una sola
forma de ver el mundo, tal como lo he narrado, acercandome a las cuadriculas del modelo
pedagdgico de las décadas de los ochenta y los noventa impartidos en la educacion publica.

Ahora, saltando del teatro a esta otra realidad que es la vida académica, propongo
que los aportes del mundo Embera, expuestos en los capitulos precedentes y vistos en
funcionamiento en un escenario escolar real, se consoliden en la conformacion de una

Catedra Indigena a implementar en Escuelas, Colegios y Universidades.
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Comentarios Finales

El problema principal que este ensayo plantedé desde sus comienzos, fue la
necesidad de decolonizar las formas de ver y concebir el mundo indigena por una
profesional que llega, con ideas centroeuropeas, heredadas de su propia educacion, a querer
“ensefiar” pedagogia a comunidades que hacia milenios venian ensefiando y aprendiendo en
su cotidianidad aquellos aspectos fundamentales para pervivir y mantenerse. Comunidades
gue mantienen pactos inquebrantables con todo lo que las habita.

En uno de esos pactos, se encuentra la constante defensa que se hace de los lugares
sagrados que para estas comunidades son las cuencas de los rios, las selvas, las llanuras, los
valles, los animales y los minerales que sustentan la existencia del ser humano sobre la
tierra. Aspectos que han sido resaltados en diferentes documentales, historias, narrativas,
cinematografias, pero que no han sido realmente asimiladas por nuestras generaciones
presentes.

Tal vez ahora, en momentos de crisis planetaria, en medio de alertas por los
fenémenos climaticos, por las sequias y la escases de alimentos basicos, el pacto de
ombligarnos con la naturaleza, a la manera embera, se reactualice.

Tal vez ahora, el mito vuelva a tener sentido, no sélo como narracién cosmogénica
sino como un Derecho Mayor (nominacion indigena) al que todos y todas necesitamos
acogernos.

Es importante resaltar que los contenidos y docentes de la Maestria en Educacion y
Derechos Humanos nutrieron esta propuesta desde el principio hasta el final de las clases y
asesorias; ahora esta propuesta entrara a ser parte de las reflexiones presentes sobre la
otredad, los derechos de los pueblos indigenas y otras maneras de educar, tematicas
inherentes a la maestria. No fue dificil aplicar en este proceso uno de los principios basicos
de la comunitariedad indigena: dar, recibir y devolver.

Entrego, aqui, lo que he recibido.
Gracias.
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