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Resumen

Este proyecto de investigacion se lleva a cabo en la Institucion Educativa Rural Andino, ubicada
en el corregimiento de Mecaya — Municipio de Puerto Leguizamo, Putumayo, en un territorio
amazonico y culturalmente diverso. En este contexto, la escuela enfrenta el desafio de responder
a las realidades de estudiantes de los pueblos coreguaje, murui, macaguaje, nasa,
afrodescendientes y campesinos, cuyas formas de vida y saberes muchas veces son ignorados por
la educacion formal. La investigacion parte de una propuesta pedagogica: la maloca como
espacio simbdlico, comunitario y educativo, capaz de abrir la escuela al didlogo con los saberes
ancestrales y territoriales. A través de entrevistas con sabedores, docentes, estudiantes y
miembros de la comunidad, se analizan los sentidos dados a la maloca, explorando su
importancia como alternativa educativa intercultural. Se trata de un estudio con perspectiva
decolonial que busca cuestionar las Idgicas escolares hegemanicas, y propone recuperar voces y
memorias que permitan imaginar otras formas de ensefiar y aprender desde el territorio. Asi, la
maloca se piensa no solo como una estructura fisica, sino como un horizonte pedagogico,
cultural y politico que puede contribuir a una educacion situada y respetuosa de las diversidades
culturales que habitan la Amazonia.

Palabras Clave: Interculturalidad, diversidad, educacion intercultural, ambientes

educativos interculturales, dialogo de saberes.



Abstract

This research project is carried out at the Andino Rural Educational Institution, located in the
corregimiento of Mecaya — Municipality of Puerto Leguizamo, Putumayo, in an Amazonian and
culturally diverse territory. In this context, the school faces the challenge of responding to the
realities of students from the Coreguaje, Murui, Macaguaje, Nasa, Afro-descendant, and
campesino communities, whose ways of life and knowledge are often overlooked by formal
education. The study is grounded in a pedagogical proposal: the maloca as a symbolic,
community-based, and educational space capable of opening the school to dialogue with
ancestral and territorial knowledge. Through interviews with knowledge keepers, teachers,
students, and community members, the research analyzes the meanings attributed to the maloca,
exploring its potential as an intercultural educational alternative. This is a study with a decolonial
perspective that seeks to question hegemonic school logics and proposes recovering voices and
memories that allow imagining other ways of teaching and learning from the territory. Thus, the
maloca is understood not only as a physical structure but also as a pedagogical, cultural, and
political horizon that can contribute to an education that is situated and respectful of the cultural
diversities that inhabit the Amazon.

Keywords: Interculturality, diversity, intercultural education, intercultural learning

environments, dialogue of knowledges
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Introduccion

El presente trabajo aborda el desafio que tiene la Institucion Educativa Rural Andino
ubicada en el corregimiento de Mecaya, municipio de Puerto Leguizamo- Putumayo, un
territorio culturalmente diverso, al intentar dar respuestas a las necesidades educativas y a las
realidades de estudiantes pertenecientes a los pueblos indigenas. La investigacion se centra en lo
que permitiria una maloca en el espacio escolar, capaz de facilitar el dialogo entre la escuela y
los saberes ancestrales, asi como de generar experiencias de aprendizaje que conecten la vida
cotidiana de los y las estudiantes con las vivencias comunitarias y la ensefianza formal.

Es importante precisar que la Institucion Educativa Rural Andino es una institucion
educativa que atiende a poblacion mayoritaria; es decir, no se reconoce oficialmente como una
institucion etnoeducativa ni desarrolla un modelo de educacion propia. Aungue atiende una
poblacidn culturalmente diversa, su propuesta pedagdgica responde a un modelo escolar rural
(Escuela Nueva y posprimaria), en el cual los saberes, lenguas y practicas culturales de los
pueblos indigenas del territorio no se integran de manera estructural al curriculo ni a la vida
escolar.

En este contexto, la maloca no forma parte del Proyecto Educativo Institucional ni de la
infraestructura existente, sino que emerge como un sentido pedagodgico y una aspiracion
comunitaria, expresada en las voces de docentes, estudiantes y sabedores, frente a la necesidad
de construir una educacion intercultural mas situada y respetuosa del territorio.

Desde una perspectiva decolonial, este estudio cuestiona las logicas escolares
hegemdnicas y busca visibilizar las voces y memorias que histéricamente han sido silenciadas.

El planteamiento del problema y la pregunta central, muestran como la escuela, al operar

bajo una légica homogénea y alejada de los saberes indigenas, genera desconexién y amenaza la
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pervivencia cultural y linguistica de los y las estudiantes. Esta situacion nos lleva a plantear la
posibilidad de sofiar y construir una maloca dentro de la Institucién Educativa Rural Andino
como una alternativa pedagogica intercultural. La justificacion profundiza en la urgencia de
repensar la educacién en un territorio histéricamente afectado por la violencia, ciclos de
extractivismo y conflictos, mostrando como desde la interculturalidad se pueden transformar
practicas escolares y al mismo tiempo, garantizar y apoyar la pervivencia cultural de los pueblos.

Los antecedentes presentan experiencias de descolonizacion escolar en Colombia y
América Latina, mostrando que resignificar los espacios educativos es una préactica cultural,
politica y espiritual posible. Dichas experiencias funcionan como referentes que inspiran la
propuesta de la construccion de una maloca en la Institucion Educativa Rural Andino.

El marco conceptual y teorico estd planteado desde la perspectiva decolonial y la
interculturalidad critica, diferenciando entre colonialismo y colonialidad, y abordando la
colonialidad del poder, del saber y del ser para comprender como las l6gicas impuestas por el
proyecto moderno/colonial siguen presentes en la escuela. Se definen también las pedagogias
interculturales como formas de conocimiento situado que emergen de la resistencia, la memoria
colectiva y la vinculacion directa con la vida comunitaria y el territorio. El marco contextual, por
su parte, describe el macro contexto (procesos de colonizacion, extractivismo y conflicto armado
que configuran la complejidad social y cultural de la regién) para ir aterrizando en la historia y
geografia de Puerto Leguizamo y del corregimiento de Mecaya brevemente, que nos llevan al
micro contexto, con la presentacion de la Institucion Educativa Rural Andino.

La metodologia empleada privilegia la investigacion cualitativa y situada, basada en la
escucha atenta y el didlogo horizontal, a través de entrevistas realizadas a médicos tradicionales,

sabedores, docentes, estudiantes y madres de familia. Este enfoque permiti6 aproximarse a la
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experiencia educativa desde las percepciones y sentidos de quienes habitan el territorio,
reconociendo la importancia de situar la investigacion en la cotidianidad comunitaria.

Los resultados se organizan en torno a dos ejes tematicos: el primero, la caracterizacion
del contexto pluricultural y los desafios educativos, como las tensiones linglisticas, la pérdida
cultural potencial por la indiferencia institucional y la necesidad de espacios de dialogo entre
escuela y comunidad; el segundo, la maloca como un espacio sagrado y centro de pedagogias
ancestrales, donde se transmiten consejos, historias, medicina, danza y alimentacion, y se
construyen relaciones que reafirman la identidad cultural. El analisis de los resultados articula
estas voces con el marco tedrico, mostrando como la escuela reproduce la colonialidad del saber
y del ser, y cobmo la maloca constituye una pedagogia de la re-existencia capaz de activar el
dialogo de saberes y la interculturalidad critica.

Finalmente se presentan los principales hallazgos, recomendaciones y conclusiones,
reafirmando que el suefio de la maloca constituye una posibilidad concreta, realizable, necesaria,
para construir una educacion intercultural. Esta investigacion evidencia que la educacién puede

volver a ser un espacio de encuentro con la memoria, la cultura y el territorio.
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Planteamiento del Problema y Pregunta de Investigacion

Colombia es un pais que cuenta con gran diversidad cultural. De acuerdo con la
informacion demogréfica actualizada y proyectada a 2024, a partir del censo general de
poblacion de Colombia 2018, se estima que en Colombia existen alrededor de 115 pueblos
indigenas, que conviven junto con comunidades afrodescendientes y campesinas, cada una con
sus propias formas de vida, lenguas y saberes. (IWGIA, 2025). Esta diversidad hace necesario
que el Estado y el sistema educativo asuman un compromiso serio con la construccion de una
escuela que respete, valore y promueva las diferencias culturales presentes en el pais.

Desde distintos autores, la educacion intercultural ha sido planteada como una alternativa
para enfrentar las desigualdades histdricas que afectan a los grupos culturalmente diversos. Para
Torres (2012), la educacion intercultural es una via para enfrentar la exclusion y la
discriminacion que han vivido histéricamente los grupos culturales minoritarios. Segun el autor,
este enfoque educativo busca construir una escuela mas justa y respetuosa con la diversidad. En
esa misma linea, Walsh (2012) sostiene que la educacion intercultural no solo debe fomentar el
reconocimiento y el respeto por las distintas culturas, sino también cuestionar las estructuras de
poder y las desigualdades que atraviesan a las sociedades latinoamericanas.

Por otro lado, Maldonado (2011) sefiala que este tipo de educacidn tiene un papel
fundamental en el fortalecimiento de la identidad cultural de los estudiantes. No se trata solo de
conocer otras culturas, sino también de valorar las propias raices y de construir un didlogo que
permita aprender entre diferencias. En el caso colombiano, Medina (2011) resalta la importancia
de que la educacion intercultural forme ciudadanos capaces de convivir en medio de la
diversidad, no solo cultural sino también linguistica. Esto implica reconocer las distintas formas

de habitar el pais y crear espacios escolares donde todas las voces puedan ser escuchadas.
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La educacién intercultural, desde sus fundamentos tedricos y epistemoldgicos, puede ser
vista como una herramienta para enfrentar la discriminacion que han vivido histéricamente los
pueblos y comunidades culturalmente diversas. No obstante, en la gran mayoria de instituciones
educativas rurales del pais existen grandes desafios para poder poner en préactica este enfoque.
Unas de las principales limitantes son la falta de recursos econémicos, la falta de apoyo
institucional y el poco desarrollo de estrategias pedagdgicas situadas que dificulta que se
desarrollen ambientes de aprendizaje que valoren las diferencias culturales.

Esto pone obstaculos para el acceso al conocimiento por parte de estudiantes indigenas,
afrodescendientes y campesinos, y al mismo tiempo contribuye en gran medida al debilitamiento
de sus lenguas, saberes y formas propias de aprender. Cuando la prioridad la tiene la educacion
basada en modelos occidentales, las experiencias educativas tienden a desconocer la riqueza
cultural de los territorios, lo que profundiza la desconexidn entre la escuela y la vida de los y las
estudiantes.

Esta realidad presentada no es exclusiva de un solo territorio, sino reflejo de una
estructura educativa que no ha logrado adaptarse a la diversidad cultural del pais. La Institucion
Educativa Rural Andino representa un ejemplo concreto de estas tensiones. Dicha institucion esta
ubicada en el corregimiento Mecaya del municipio de Puerto Leguizamo, en la region amazonica
del Putumayo (ribera del rio Caquetd), un territorio profundamente diverso en términos
culturales, sociales y geogréaficos, y segun datos del SIMAT atiende aproximadamente a 180
estudiantes desde los grados de prescolar hasta la educacion media. La poblacién estudiantil
Coreguaje representa el 25%, Murui el 7%, Nasa el 3%, Macaguaje el 1%, afrodescendientes el

2% y los campesinos el 62%.
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Cabe recordar que esta institucion, pese a su diversidad cultural, no es etnoeducativa ni
desarrolla un modelo de educacion propia, lo que profundiza las tensiones entre la escuela y los
saberes indigenas del territorio.

Algunos de estos grupos poblacionales que hacen parte de la institucion educativa son
originarios del territorio y otros han llegado por diferentes razones, ya sea a causa del
desplazamiento forzado o buscando nuevas condiciones de vida. Esta movilidad poblacional ha
sido en gran parte resultado de que las comunidades han estado en las dindmicas regionales
asociadas con la presencia del narcotrafico, el conflicto armado, y la actuacion de grupos
armados ilegales que han generado muchas afectaciones, entre ellas el reclutamiento forzado de
menores, las amenazas, los asesinatos selectivos y el desarraigo. Estas dindmicas no solo han
fragmentado los vinculos comunitarios, sino que tambien han tenido impactos profundos en los
procesos educativos y culturales del territorio.

A pesar de esta situacion, se han fortalecido los procesos de resistencia y de lucha por la
defensa de los territorios y los derechos de las comunidades indigenas, campesinas y
afrodescendientes. En este sentido, la presencia de estas comunidades y su capacidad de
organizacion y movilizacion han sido fundamentales para visibilizar sus demandas y necesidades
ante el Estado y la sociedad en general.

En este contexto, los espacios escolares se convierten en escenarios en donde se
encuentran personas de diferentes edades, distintas trayectorias de vida, memorias, saberes y
formas de ver el mundo. Sin embargo, es evidente que, ain con toda la diversidad existente, lejos
de convertirse en un lugar de dialogo intercultural, en la Institucion Educativa Rural Andino se
tiende a imponer una légica educativa homogénea, ajena a las realidades culturales de los nifios y

nifias que estudian alli.
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A partir de lo observado, se pueden reconocer varias dimensiones que ayudan a
comprender mejor la problematica. Por un lado, se nota que hacen falta espacios en el entorno
escolar que permitan desarrollar précticas pedagdgicas interculturales acordes con la realidad
cultural de los estudiantes. También es claro que la Institucién Educativa Rural Andino necesita
transformarse para responder a las diferentes lenguas, formas de vida y conocimientos que traen
los nifios y nifias desde sus comunidades.

Ademas, se mantiene una Idgica institucional que tiende a imponer a los y las docentes
modos Unicos de ensefiar, situacion que hace que la educacion se aleje de las formas en que los
estudiantes indigenas de los distintos pueblos (Coreguaje, Murui, Nasa, Macaguaje,
afrodescendientes y campesinos) aprenden y comprenden el mundo, distanciandolos de sus
propias referencias comunitarias, culturales y territoriales.

Esto se ve en el uso exclusivo del esparfiol, en contenidos escolares que no dialogan con el
territorio y en préacticas que dejan por fuera lo comunitario y lo espiritual. Estas situaciones
generan mucha desconexidn con sus raices, sus lenguas maternas, formas de vida y necesidades
de pervivencia cultural. Frente a este panorama, es urgente abrir la escuela al territorio, reconocer
los saberes de los diferentes pueblos que lo habitan y repensar los espacios de aprendizaje desde
una mirada mas intercultural y respetuosa.

Esta desconexion que se puede observar entre las dinamicas escolares y el territorio es
especialmente notoria en la experiencia de los nifios y nifias estudiantes que viven en la
residencia escolar de la institucion. La gran mayoria pertenecen al pueblo coreguaje y estan
enfrentando procesos de desarraigo cultural y ruptura con su lengua materna y tradiciones
culturales. Estudiar se traduce en un proceso de escolarizacion que no conversa con su identidad

ni con la vida comunitaria de la que provienen. Este es otro ejemplo de como la escuela se
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convierte (muchas veces sin los y las docentes quererlo), en un espacio de colonizacion cultural
que debilita los vinculos de los nifios y nifias con sus raices (Mignolo, 2006; Walsh, 2012).

Frente a esta realidad tan compleja, la maloca se propone como una alternativa
pedagogica para repensar la relacion entre la escuela, el territorio, la comunidad y las culturas de
la gente que la componen y habitan. No se trata solo de pensar en una estructura fisica, sino
también de un espacio diferente de encuentro, memoria y aprendizaje colectivo que puede abrir
caminos hacia una educacion intercultural que dialogue con los saberes ancestrales de los
pueblos que viven en el territorio.

En este orden de ideas, esta investigacion tiene como foco principal comprender los
sentidos que sabedores, docentes, estudiantes y otros miembros de la comunidad le atribuyen a la
maloca como espacio pedagogico y cultural. Se trata de una propuesta que permite imaginar
formas distintas de ensefiar y aprender en la Institucion Educativa Rural Andino, y que abre la
reflexion sobre la pertinencia de contar con espacios educativos anclados en las pedagogias
propias del territorio. Las voces recogidas muestran que la existencia de una maloca en el
espacio escolar podria aportar elementos para revitalizar las culturas indigenas, fortalecer las
identidades de los estudiantes que hacen parte de pueblos originarios y por lo tanto
transformar/descolonizar la experiencia educativa.

Por ello, esta investigacion se pregunta por el lugar que podria ocupar la maloca en la
construccién de una educacion intercultural que dialogue con los saberes del territorio: ¢Qué
sentidos pedagogicos y culturales le atribuyen sabedores, docentes, estudiantes y miembros de la
comunidad a la maloca en la Institucion Educativa Rural Andino, en el marco de una educacion

intercultural situada en el territorio?



Preguntarse por el lugar que podria ocupar la maloca en la escuela permite imaginar
alternativas educativas que no reproduzcan logicas colonizadoras, sino que valoren los saberes
de los pueblos, su conocimiento del territorio y el derecho que tienen a educarse desde sus

propias cosmovisiones.
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Justificacion

La historia de colonizacion causo heridas profundas en los pueblos originarios de lo que
hoy se llama América Latina. En este proceso de despojo, fueron sometidos a la violencia, la
opresion y la explotacion, reflejadas en la pérdida de sus tierras, sus culturas y sus lenguas.
Ademas, se les impuso la vision del mundo, la forma de vida, la religién y la lengua de los
colonizadores, implicando la pérdida de su identidad cultural y a la asimilacion forzada de la
cultura occidental.

En el Putumayo (region amazonica de Colombia), a comienzos del siglo XX, la
explotacion del caucho afecto a los pueblos indigenas, que fueron perseguidos, esclavizados y
despojados de sus territorios. Con el tiempo, esta historia de abuso no se ha detenido. Hoy, la
presencia de empresas extractivas, el narcotrafico y los grupos armados siguen causando
desarmonias, desplazamientos, dafiando los lazos comunitarios y poniendo en riesgo las formas
de vida tradicionales de las comunidades.

El Auto 004 de 2009 de la Corte Constitucional de Colombia advierte sobre el riesgo de
extincion fisica y cultural de diversos pueblos indigenas del pais, desplazados o en riesgo de
desplazamiento por el conflicto armado, incluyendo varios de los que habitan en la actualidad en
Puerto Leguizamo. Estas advertencias no deben ser ignoradas y se convierten en un llamado para
gue no se piense que es el Estado quien garantizara la pervivencia de estos pueblos, sino que se
deben tomar acciones a muchos niveles para protegerles.

Pronunciamientos tan graves como el de riesgo de extincidn, plantean una invitacion a la
reflexion en torno a como desde los espacios escolares se esta contribuyendo (consciente o
inconscientemente) a la pervivencia de los pueblos y a los procesos de desarraigo, pérdida de

lengua y ruptura cultural. En territorios diversos como Puerto Leguizamo, se hace muy urgente
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repensar el papel de la educacién y transformar las practicas en las instituciones educativas. No
basta con incluir contenidos sobre la diversidad cultural, sino que se trata de un llamado a
transformar las formas en que se ensefia, se aprende y las formas de crear lazos con los saberes
que hay en los territorios y las comunidades.

En este contexto, la educacion intercultural aparece como una posibilidad concreta para
transformar las précticas escolares que, ya sea por inercia o por desconocimiento, siguen
reproduciendo modelos occidentales ajenos al territorio (Walsh, 2012). Al transformarlas se
estaria aportando en gran medida a la posibilidad de pervivencia de los pueblos.

La legislacion colombiana e internacional respalda este enfoque. La Constitucion Politica
de Colombia en el afio 1991 reconoce la diversidad étnica y cultural como fundamento de la
nacion. El Convenio 169 de la Organizacion Internacional del Trabajo (OIT) sobre Pueblos
Indigenas y Tribales, ratificado por Colombia (1989), reconoce el derecho de los pueblos
indigenas a mantener y desarrollar sus propias instituciones, culturas y tradiciones, y a participar
plenamente en la vida social, economica y politica del pais. Ademas, la Declaracion de las
Naciones Unidas sobre los Derechos de los Pueblos Indigenas (2007) ratifica el derecho de los
pueblos originarios a una educacion propia, en su lengua y desde sus referentes culturales.

En Colombia, la Ley General de Educacién (Ley 115 de 1994) establece el marco general
para la educacion en el pais y reconoce la importancia de la educacion para los grupos étnicos en
la construccion de una sociedad mas justa y equitativa (Congreso de la Republica de Colombia,
1994). Si bien esta ley ayud6 a dar unos primeros pasos, no fue suficiente. Se hizo en nombre de
la llamada “etnoeducacion”, y de acuerdo a lo planteado por Tobar Gutiérrez (2020), bajo este
enfoque, el Estado siguié manteniendo el control sobre el disefio y la implementacién de los

contenidos, sin contar con una participacion real de los pueblos indigenas y otros grupos étnicos
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en las decisiones pedagogicas. Estas précticas se reflejaron en una adaptacion superficial de la
educacion occidental a sus contextos.

Esta situacion lleva a los pueblos indigenas a impulsar nuevos procesos de exigencia y
concertacién con el Estado en defensa de su autonomia educativa:

Durante las dos Gltimas décadas, los pueblos indigenas han sostenido un proceso de
concertacion con el Gobierno Nacional para el reconocimiento pleno de los derechos
establecidos en la Constitucion; entre ellos, el ejercicio de su autonomia educativa. En
este sentido, los pueblos indigenas han enfocado sus esfuerzos en la reivindicacion del
derecho a una educacion propia que respete su cosmovision, su identidad, su cultura, sus
costumbres y sus lenguas nativas, situacion que ha llevado a asumir un proceso de
formulacién compartida entre el Estado y las Organizaciones indigenas del Sistema
Educativo Indigena Propio (SEIP), como politica publica educativa para los pueblos
indigenas en Colombia. (Tobar, 2020, p. 141)

En Colombia, este camino de lucha ha permitido avanzar recientemente en un hito
significativo que fue el reconocimiento oficial de los derechos educativos de los pueblos
indigenas con la adopcion del Decreto 0481 de 2025, que establece el Sistema Educativo
Indigena Propio (SEIP) como politica publica del Estado. Este logro ha sido posible gracias a las
luchas del movimiento indigena, que por afios ha exigido que se respete su derecho a una
educacion construida desde sus propios saberes, lenguas, costumbres y formas de vida.

El decreto 0481 de 2025 reconoce que cada pueblo indigena tiene derecho a orientar su
educacion desde su cosmovision. En el articulo 5, se afirma que la educacion indigena debe
fundamentarse en las Leyes de origen, el Derecho mayor y el Derecho propio, que son principios
propios de cada comunidad. Ademas, le da importancia a la espiritualidad, entendida como parte

esencial del conocimiento ancestral y que debe hacer parte de los procesos educativos. Este
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reconocimiento es muy importante porque pone en el centro de la educacién elementos que han
sido historicamente ignorados por la escuela convencional tales como la espiritualidad, la
relacion con la madre tierra y los saberes ancestrales.

En contextos culturalmente diversos como el de la Institucion Educativa Rural Andino,
que funciona bajo el modelo educativo oficial para la atencion de poblacién mayoritaria, resulta
fundamental repensar la educacion desde las realidades del territorio. La escuela debe dejar de
ser un espacio ajeno a los saberes, lenguas y espiritualidades de los pueblos alli presentes. En
este sentido, reflexionar en torno a la maloca es una posibilidad pedagdgica que merece ser
pensada. Hacer estas reflexiones permite abrir preguntas sobre otras formas de ensefiar, de
habitar la escuela y de fortalecer las raices culturales de los nifios y nifias indigenas en
instituciones educativas que no se reconocen como etnoeducativas.

Esta propuesta de investigacion busca abrir un dialogo sobre como los espacios
educativos pueden transformarse para responder con mayor respeto a la diversidad cultural de un
territorio escuchando las voces comunitarias y comprendiendo que la maloca debe considerarse
mas alla de su estructura fisica. Esta apertura puede aportar elementos y sentidos educativos que
fortalezcan la pervivencia de los pueblos indigenas y el aprendizaje desde la interculturalidad en

contextos de diversidad cultural.
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Objetivos

Objetivo General

Analizar los sentidos que sabedores, docentes, estudiantes y otros miembros de la
comunidad atribuyen a la maloca como propuesta pedagégica en la Institucion Educativa Rural
Andino, con el fin de comprender su importancia como espacio intercultural frente a los procesos
de colonizacion escolar.
Objetivos Especificos

Caracterizar el contexto educativo y cultural de la Institucién Educativa Rural Andino,
reconociendo los desafios que enfrentan los nifios y nifias indigenas en relacion con la escuela y
su identidad étnica y cultural.

Reconocer las voces de sabedores, docentes, estudiantes y miembros de la comunidad en
torno a los significados de la maloca como espacio pedagdgico y cultural.

Explorar las tensiones entre los saberes indigenas y las practicas escolares hegemonicas
en torno al lugar que podria ocupar la maloca como alternativa educativa.

Reflexionar sobre la importancia de la maloca como espacio intercultural en contextos

escolares diversos.
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Antecedentes

Las experiencias que se presentan en esta seccion no pretenden abarcar la totalidad de los
procesos de educacion propia e intercultural que se han desarrollado en el pais y en otros lugares
de América Latina. Seria muy dificil condensar en unas paginas todas las iniciativas, luchas y
suefios para la construccion de una educacion digna, con vinculos significativos con la vida y el
territorio.

En este sentido, el apartado se construy0 a partir de la revision de doce (12) experiencias
y estudios, organizados en tres niveles: tres (3) antecedentes internacionales, seis (6)
antecedentes nacionales y tres (3) antecedentes regionales vinculados con la Amazonia
colombiana, seleccionados por su pertinencia y por el didlogo que establecen con el sentido de
esta investigacion. Se han tenido en cuenta aquellos textos y experiencias que permiten
comprender que resignificar los espacios escolares y comunitarios no son solamente cuestiones
simbolicas 0 metodoldgicas, sino que hacen parte de acciones colectivas culturales, politicas y
espirituales.

Este apartado acerca algunas de las experiencias que inspiraron el suefio de pensar una
maloca dentro de la Institucion Educativa Rural Andino, en el corregimiento Mecaya, Putumayo,
recordando que la educacion no nacio entre paredes, sino en el encuentro con la Madre Tierra,
los abuelos y abuelas, y los saberes que dan sentido a la existencia.

Algo que vale la pena destacar es que los antecedentes aqui reunidos no provienen de
desarrollos tedricos o académicos en sentido estricto, sino de procesos vivos de descolonizacidn
escolar impulsados por docentes, comunidades, sabedores y organizaciones que ya estan
transformando la educacion desde sus propias realidades. Estas experiencias no se planearon ni

en universidades ni ministerios, sino que hablan de territorios donde la escuela ha sido



26

historicamente un lugar de imposicion y colonizacién, pero que se esté transformando y que
sigue siendo necesario seguir transformando para que se conviertan en escenario de didlogo

intercultural, sanacién y re-existencia.

Antecedentes Internacionales

En este apartado se presentan tres experiencias internacionales en torno a la educacion
intercultural, las cuales evidencian que, en diferentes contextos latinoamericanos los pueblos
originarios han desarrollado procesos educativos propios como forma de resistencia y
revitalizacion cultural. Estos esfuerzos surgen ante la necesidad de replantear la escuela desde los
territorios, reconectando con las lenguas, los saberes ancestrales y las formas de vida
comunitaria.

En paises como Paraguay, Guatemala y México, se han desarrollado propuestas
pedagdgicas que muestran como algunas estrategias pedagogicas pueden aportar para sanar las
heridas que deja el colonialismo y fortalecer la identidad cultural. Las experiencias que se
presentan a continuacion evidencian distintas maneras en que los pueblos indigenas han
transformado la escuela en un espacio de vida, memoria y reconstruccion del tejido social.

En Paraguay, Ortiz Coronel (2022) analiza el proceso educativo del pueblo Mbya
Guarani, que emprendio la elaboracion de su propio disefio curricular para la Educacion inicial y
escolar basica. Este proyecto integra su lengua, espiritualidad y saberes naturales, proponiendo
una ensefianza que nace del bosque y del territorio, donde cada elemento del entorno tiene un
papel pedagogico. La experiencia Mbya Guarani muestra que la reinvencion de los espacios de
aprendizaje no solo responde a la necesidad de adaptar la educacion a las culturas propias, sino

también a la urgencia de recuperar el vinculo entre ensefianza, territorio y vida colectiva.
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En Guatemala, Batz (2021) narra el proceso de la Universidad Ixil, una iniciativa que
busca ensefiar desde las epistemologias mayas. Se muestra que nace como respuesta
descolonizante ante la necesidad de reconstruccion cultural debido a las heridas que quedan del
conflicto armado. Esta universidad se levanta como un espacio de sanacion, memoria y
reencuentro donde la educacion se entiende como un proceso de reconstruccion del tejido social
y espiritual. Se trata de un espacio abierto e intercultural, que acoge tanto a personas no ixiles
como a antiguos combatientes, gesto de profunda reconciliacién en un territorio marcado por la
violencia. Este aspecto resulta especialmente relevante si se piensa en los procesos que se viven
en regiones como Puerto Leguizamo en el Putumayo, donde la escuela también puede
convertirse en un lugar para recomponer la memoria y los lazos comunitarios dafiados por el
conflicto.

De manera semejante, NUfiez y Salinas (2025) estudian la experiencia de la escuela El
Porvenir, perteneciente al pueblo amuzgo en Xochistlahuaca, Guerrero (México). Esta escuela es
reconocida como un ejemplo de educacion descolonizante e intercultural. En este proyecto, el
aprendizaje se comprende como un proceso de deconstruccion y reconstruccion de saberes,
orientado a que los nifios y nifias indigenas puedan reconocerse en su historia, su lengua y su
cosmovision. Las autoras muestran cdmo en este proceso educativo, el aula deja de ser un
espacio cerrado para convertirse en territorio vivo. La escuela, en este sentido, no se limita a
transmitir conocimientos, sino que propicia el encuentro entre generaciones, revitaliza la lengua

y fortalece el sentido de pertenencia comunitaria.
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Antecedentes Nacionales

En Colombia, uno de los procesos mas emblematicos en la construccién de una
educacion propia se ha gestado en el Cauca, en el caminar del Consejo Regional Indigena del
Cauca (CRIC), donde ha habido diversas reflexiones y creaciones pedagdgicas. Desde su
nacimiento, el CRIC comprendié que la defensa del territorio debia estar ligada a la defensa del
pensamiento propio. Asi, la escuela, que durante tanto tiempo habia sido un instrumento de
despojo y colonizacién, comenz0 a resignificarse como espacio para revitalizar la lengua, la
memoria y los saberes ancestrales.

Gran parte de esta experiencia esta narrada en el libro ;Qué pasaria si la escuela...? 30
anos de construccion de una educacion propia (PEBI-CRIC, 2004), y se puede decir es un texto
clasico e imprescindible a la hora de aproximarnos a lo que ha sido el proceso de
descolonizacion escolar. Este texto es el resultado de un proceso colectivo de investigacion que
recoge la historia del pensamiento educativo indigena en el Cauca, mostrando como la lucha por
la educacion propia ha sido también una lucha politica. A lo largo de los diferentes capitulos se
muestra que cuestionar la escuela convencional ha significado disputar también los lugares e
imaginarios asignados a los pueblos indigenas por la sociedad dominante, a la par de ir buscando
maneras de fortalecer la identidad y cultura propias que les permitira proyectarse en los planes de
vida.

En la presentacion de este libro, el profesor Axel Rojas Martinez (2005), cuyo analisis
mantiene vigencia por su caracter histdrico y estructural en la construccion de la educacién
propia en Colombia, resalta la fuerza pedagdgica de la experiencia politica y organizativa del
CRIC, mostrando que la cosmovisidn se ha convertido en una herramienta de analisis y de

accion. Resalta la importancia de cémo las principales fuerzas no se limitaron a demandar o
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exigir al Estado una educacién adecuada y culturalmente digna y respetuosa, sino que le aposto a
lucharse el derecho de disefiar y administrar un sistema educativo autbnomo que rompa con el
paradigma de la escuela convencional y desde donde se puedan orientar los procesos educativos
desde el sentir de las comunidades.

Mas recientemente el CRIC ha profundizado la reflexion en torno a los espacios mas
adecuados para concretar el suefio de la educacién propia, y se ha recordado la importancia de
salir de las aulas convencionales y moverse hacia escenarios vitales donde se danza, donde se
practica la agricultura y donde se teje la palabra y la memoria. También se ha sefialado la
importancia de tomar las lenguas originarias como guias fundamentales del pensamiento, no solo
medios de comunicacion. En este sentido, se reconocen tres niveles de formacion con sus propios
espacios: 1) el espacio familiar, donde nace la semilla y donde las mayoras y mayores transmiten
la lengua, la memoria y las practicas culturales; 2) el espacio comunitario, donde se realizan
asambleas, se toman decisiones y se fortalecen los planes colectivos, las mingas y la dimension
politico-organizativa; y 3) el espacio territorial, donde se aprende a dialogar con la naturaleza, el
agua, el monte, los sitios sagrados, es decir espacio que integra la espiritualidad, los calendarios
propios y la relacion con los sitios sagrados (PEBI-CRIC, 2025a).

El documento Educacion Propia: mas alla de la escuela, un camino de vida (PEBI-CRIC,
2025b) enfatiza que esta propuesta no es un modelo alternativo a la educacion convencional, sino
una manera distinta de vivir y aprender. Se refuerza la idea de que este tipo de educacion no nace
de un ministerio ni se encierra en las cuatro paredes de un salon de clases. Se reconocen tres
niveles de formacion que expresan una pedagogia territorializada recordando que la vida y el
aprendizaje es lo mismo y que no se pueden separar: el espacio familiar (donde germina la

semilla del pensamiento, la lengua y la memoria, son las mayoras y los mayores que transmiten
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los saberes fundamentales de la existencia); el espacio comunitario (en el que se fortalecen las
mingas, los tejidos organizativos, las asambleas y los planes de vida); y el espacio territorial
(donde se aprende a dialogar con la naturaleza, los rios, los montes y los sitios sagrados,
integrando la espiritualidad y los calendarios propios).

Las experiencias del CRIC que se han presentado en los parrafos anteriores muestran que
no solo se estan transformado las formas y los espacios escolares, sino que se estan revalorizado
las vivencias cotidianas y comunitarias como escenarios pedagdgicos fundamentales. Se ha
podido reconocer que aprender no ocurre inicamente en la escuela, sino que también ocurre en el
vivir y compartir diario. Estos &mbitos, que por mucho tiempo fueron invisibilizados por la
educacion convencional, se entienden hoy como espacios donde se siembra el pensamiento
propio y se fortalece la identidad. Al reconocer estas practicas como parte del proceso formativo,
el CRIC amplia la nocién misma de pedagogia, situandola en la vida comunitaria y en el
territorio.

Hay otras experiencias vigentes desarrolladas en la ultima década en las que se han
realizado esfuerzos semejantes: en Silvia, Cauca, Avila y Ayala (2017) documentan la creacion
de la Universidad Indigena del Pueblo Misak (Ala Kusreik Ya), una experiencia que amplia los
limites de lo que tradicionalmente se ha entendido por universidad. Alli, aungque se cuenta con
salones de clase, los espacios de aprendizaje se expanden mas alla del aula. Sefialan como
incluso en los suefios se recibe informacion, y se convierten en otros escenarios de aprendizaje
cuando son compartidos con los mayores para su interpretacion. La educacion, en este caso, se
comprende como parte de la vida espiritual y comunitaria, en la que el conocimiento surge de la

escucha, la reciprocidad y la relacion con el territorio.
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En esa misma ruta de busqueda y afirmacién de lo propio, otra vertiente de experiencias
igualmente importante se encuentra en los procesos que han intentado transformar los espacios
de aprendizaje al interior de las instituciones educativas, integrando en ellos los saberes,
simbolos y practicas culturales de los pueblos. Estas iniciativas, que dialogan directamente con
los objetivos de esta investigacion, muestran que la escuela puede dejar de ser un lugar ajeno o
impuesto para convertirse en un territorio de encuentro entre culturas.

En distintos contextos del pais, docentes y comunidades han emprendido esfuerzos por
resignificar los espacios escolares, incorporando las lenguas originarias, las narraciones
ancestrales, los rituales y las formas organizativas comunitarias como parte del proceso
pedagdgico. Estas experiencias muestran que la transformacion de los espacios pedagogicos no
necesariamente implica abandonar el espacio escolar, sino reorientarlo hacia los principios de la
vida propia. Tales experiencias revelan la potencia que tiene la educacion cuando se abre al
dialogo con los saberes locales, permitiendo que las aulas se transformen en lugares vivos e
interculturales.

Entre las experiencias que han abierto camino en este proposito, se destaca la descrita en
el articulo “Educacion indigena Kaméntza. Crianza, pensamiento, escucha” (Caicedo &
Espinel, 2018) en el que se muestran las tensiones entre la escuela y las formas de ensefianza
propias del pueblo kaméntza en el Valle de Sibundoy. En este contexto, la educacion no se
concibe como una institucion ni como un proceso externo, sino como una forma de crianza, de
pensamiento y de escucha colectiva. El estudio muestra como los espacios tradicionales, como la
tulpa y la chagra, se constituyen en escenarios pedagogicos fundamentales donde se transmite la
lengua, la memoria y la espiritualidad. Esta experiencia resulta vigente y pertinente para la

investigacidn, en tanto evidencia como los pueblos indigenas han resignificado espacios
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educativos dentro de la escuela, disputando sentidos pedagogicos desde sus propios referentes
culturales.

Aunque la escuela fue inicialmente un instrumento de colonizacion, los kaméntza la han
reapropiado como espacio de revitalizacion cultural, incorporando su lengua, sus simbolos y su
organizacion comunitaria en los procesos escolares. Asi, instituciones como el colegio bilingie y
el Hogar Infantil Basctemingbe Yebna se han convertido en escenarios de disputa y
resignificacion, donde se busca mantener viva la palabra ancestral en didlogo con los lenguajes
escolares.

En una linea semejante, Amado y Ocafia (2024) analizan las aulas flexibles del pueblo
Wiwa, entendidas como propuestas que permiten que los procesos educativos se ajusten a los
ritmos de la comunidad y a los tiempos del territorio. Su investigacion, orientada desde un
enfoque decolonial y métodos participativos, demuestra que la escuela puede configurarse como
extension del territorio y de la vida espiritual, en la medida en que acoge la lengua, los relatos y
las practicas de cuidado de la Madre Tierra. Estas aulas no solo promueven aprendizajes
significativos, sino que fortalecen el sentido de pertenencia y la transmision de saberes
intergeneracionales, mostrando que la educacion puede servir a la continuidad cultural y
linguistica en lugar de fragmentarla. En este sentido, los autores evidencian que transformar los
espacios de aprendizaje implica reconocer las relaciones entre cuerpo, territorio y palabra,
elementos centrales en la cosmovision Wiwa.

Por otro lado, también esta la investigacion titulada "Escenarios de identidad cultural en
la educacidn propia en la Institucién Educativa Maria Fabiola Largo Cano, comunidad el

Salado resguardo indigena Nuestra Sefiora de la Candelaria de la Montafia de Riosucio Caldas"
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(Zamora, 2018) la cual tiene relacion directa con el tema de los espacios 0 ambientes educativos
y su relacion con el fortalecimiento de la identidad cultural o interculturalidad.

En este estudio, se exploré la forma en que se desarrolla la educacion propia de los
pueblos indigena Embera en la Institucion Educativa Maria Fabiola Largo Cano, y se analizd
cdmo estos escenarios educativos influyen en la identidad cultural de los estudiantes. Se encontro
que la educacion propia permite la valoracion y el fortalecimiento de las culturas indigenas, lo
que contribuye al desarrollo de una identidad cultural fuerte y autbnoma. Ademas, se evidencid
que el uso de espacios y recursos propios de la cultura indigena en los escenarios educativos,
como la lengua maternay las practicas culturales, favorece la integracion y el sentido de
pertenencia de los estudiantes indigenas en la escuela. Esta investigacion aporta informacion
valiosa sobre como la educacion propiay el uso de espacios y recursos culturales pueden influir
en el fortalecimiento de la identidad cultural de los estudiantes, y como esto puede ser aplicado
en el disefio de espacios educativos inclusivos y respetuosos de la diversidad cultural.

Asi mismo, se identifica la investigacion titulada "Tejiendo interculturalidad en una
escuela para todos” desarrollada con estudiantes indigenas Wounaan y mestizos de primer ciclo
del Colegio Compartir Recuerdo I.E.D. (localidad de Ciudad Bolivar, Bogota) de Guzman y
Mufioz (2020). Esta investigacion tiene como objetivo central la construccion de
interculturalidad al interior de una institucion educativa urbana que atiende a poblacion
mayoritaria.

Los resultados obtenidos por Guzman y Mufioz (2020) muestran que la estrategia
pedagdgica "Compartiendo nuestros mundos”, implementada en el marco del Aprendizaje

Basado en Proyectos (ABP), permitid la integracion de las comunidades a través del trabajo



34

colaborativo, la comparticion de experiencias, saberes, lenguas y aspectos culturales, y
vivenciando principios de respeto, empatia y solidaridad.

Esta integracion resulta de gran importancia para el fortalecimiento de la identidad
cultural de los estudiantes indigenas, ya que les permite sentirse valorados y reconocidos en su
diversidad cultural. Ademas, se identificd que los intereses y expectativas de los estudiantes
indigenas Wounaan y mestizos tienen implicaciones en el desarrollo de la interculturalidad en el
aula.

Las anteriores experiencias, nacionales e internacionales son diversas en su origen y en su
naturaleza, pero todas nos muestran que descolonizar la escuela no es una utopia sino una

practica posible que puede hacerse de diferentes maneras.

Antecedentes Regionales

En el contexto regional amazonico, particularmente en territorios que comparten
dinamicas culturales, historicas y educativas con el departamento del Putumayo, se han
desarrollado experiencias y reflexiones que han contribuido a repensar la educacion desde las
realidades culturales y territoriales de los pueblos indigenas amazdénicos. Estas iniciativas, tanto
comunitarias como académicas, permiten comprender los desafios y las posibilidades de una
educacion intercultural orientada por los saberes propios.

Un ejemplo significativo es el libro “La yuca me ensené a bailar - Juzitofe Zaiyana Kue
Yofuete”’, de Botero Marulanda y Ayarbe (2022), que recoge la cosmovision y las préacticas del
pueblo Murui-Muina a través de la historia de Laura, una nifia que aprende el baile tradicional
zikii en Leticia. La obra visibiliza cémo el aprendizaje esta profundamente ligado a la vida

cotidiana, al trabajo en las chagras para la transformacion de la yuca y a los vinculos espirituales
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con el territorio. Ademas, incluye el tema del desplazamiento forzado que ha afectado a este
pueblo, mostrando como los mayores han reconstruido sus espacios de vida y han transmitido
sus saberes a las nuevas generaciones aun estando lejos de su territorio ancestral. Este texto es
relevante ya que es un ejemplo méas que evidencia que ensefiar y aprender no se limitan al aula,
sino que emergen de la relacion viva entre cuerpo, tierra, memoria y comunidad.

Ahora bien, junto a esta experiencia comunitaria también resulta necesario reconocer las
reflexiones criticas que han revelado la tension entre el proyecto cultural y politico de los
pueblos y la institucionalizacion técnico-pedagdgica de la ethoeducacion, mostrando que existe
una critica profunda al modo en que la escuela y el Estado han intentado “traducir” lo propio a
formatos institucionales.

En este sentido aparece el trabajo de Juan Alvaro Echeverry (2008) titulado ““;De
chagrera a secretaria? Balance de algunas acciones en etnoeducacion en el Amazonas
colombiano” en el que expone sobre los riesgos de reducir la educacion propia a acciones
técnico-pedagogicas desarticuladas de los proyectos culturales y politicos que les dan sentido:

Es de un proyecto cultural de donde puede surgir la fuerza e inspiracion para un proyecto
politico; y tal proyecto politico es el que debe orientar las acciones de tipo técnico-
pedagdgico. Lo que ha venido ocurriendo es lo contrario. Se ha dado més énfasis e
impetu a las acciones estrictamente técnicas (capacitacion de maestros, elaboracion de
curriculos, PEI), sin estar apoyadas por un proyecto politico y un proyecto cultural.
(p.159)

Este texto plantea que la fuerza de la etnoeducacion no radica en los curriculos o los PEI,
sino en la palabra viva del territorio y en el tejido social que sustenta la existencia de los pueblos.
Echeverry (2008) afirma que es necesario replantear los fundamentos mismos de la escuela, lo

gue tiene que ver con sus espacios, el papel de los docentes y el compromiso comunitario, desde
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un proyecto cultural que, al ser también politico, promueva nuevas formas de organizacion y de
afirmacién colectiva.

Para Echeverry (2008), la educacion debe pensarse como “curacion del cuerpo social, de
ahi, en segundo término, como una accion colectiva que construye sentido de identidad y
convoca politicamente, y s6lo en ultimo término como acciones dirigidas a la institucion
escolar”. (p.160)

En esta misma linea, esta la investigacion de Landaburu y Echeverry (1995) quienes
profundizan en la idea de que los procesos educativos y culturales no pueden entenderse como
simples actos de conservacion o repeticion del pasado. Para estos autores, la recuperacion no
consiste en una fidelidad literal a las tradiciones, ni en reproducir codigos o rituales antiguos,
sino en recrear simbdlicamente los sentidos que los sostienen y permitir que vuelvan a convocar
la vida comunitaria.

En conjunto, estos antecedentes regionales muestran que los procesos de educacion
intercultural en la Amazonia colombiana no pueden desligarse del territorio ni de los proyectos
politicos y culturales de los pueblos. Su lectura resulta fundamental para esta investigacion, ya
que aporta claves para comprender la necesidad de una educacion situada, que parta de los
saberes y préacticas propias, y que reconozca en la escuela —y en espacios como la maloca— la
posibilidad de reconstruir los vinculos entre conocimiento, identidad y vida colectiva.

Estas reflexiones criticas permiten situar este trabajo desde la visidén de que sofiar una
maloca dentro de la Institucion Educativa Rural Andino no se trata simplemente de imaginar un
nuevo espacio fisico. Ni tampoco trasladar un simbolo ancestral al espacio institucional, sino de
recrear sus sentidos, de abrir nuevas posibilidades para la memoria, la palabra y que en

comunidad puedan darse nuevos encuentros y generarse nuevas formas de convivenciay
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aprendizaje. Para estudiantes que pertenecen a pueblos en los que la maloca hace parte de su
cultura, esta posibilidad representa la raiz, el consejo y el encuentro; para estudiantes que hacen
parte de otros pueblos, se convierte en la posibilidad de aprender desde otros modos de pensar y
sentir el mundo.

En ese sentido y con los antecedentes aqui mencionados, la presente investigacion
adquiere una relevancia particular ya que propone un ejercicio cultural concreto, y
profundamente politico: sofiar la maloca dentro de la Institucion Educativa Rural Andino sin la
pretension de replicar modelos, sino con la intencion de abrir nuevas posibilidades de encuentro

intercultural.
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Marco Conceptual y Teorico

La presente investigacion se sustenta en un compromiso ético y politico asumido desde el
ejercicio docente en un territorio marcado por la historia de colonizacion y despojo. Se asume
una mirada critica frente a las violencias que los pueblos han vivido como consecuencia del
orden moderno, colonial, capitalista, eurocéntrico y patriarcal que sigue vigente y determinando
nuestras realidades y contextos.

A partir de ello, se adopta una perspectiva tedrica que brinde elementos conceptuales,
pero también que sirva para acompafiar los procesos de lucha y dignidad que los pueblos vienen
construyendo desde abajo. Esta postura acompana la reflexion y el cuestionamiento de las formas
de poder colonial que aln estan vigentes en las escuelas de nuestros territorios, y abrir camino
para nuevas ideas y reflexiones colectivas al respecto.

Desde esta mirada, se recurre a la perspectiva teorica decolonial, entendida no solo como
un marco de ideas, sino como una forma de pensar y sentir que nace de la experiencia y del
conocimiento situado, nociones que se desarrollan a continuacion.

Desde esta investigacion se asume la perspectiva teérica decolonial como una postura
critica latinoamericana que cuestiona la colonialidad en las estructuras de poder, conocimiento y
ser. Sus principales exponentes forman parte del Grupo Modernidad/Colonialidad, integrado por
autores como Arturo Escobar, Anibal Quijano, Walter Mignolo, Enrique Dussel, Catherine
Walsh, Nelson Maldonado-Torres, Kelvin Santiago, Agustin Lao Montes, Ramon Grosfoguel,
entre otros. Proponen que la colonialidad continta operando como una légica global que
jerarquiza saberes, culturas y formas de existencia (Quijano, 2014; Mignolo, 2006; Walsh, 2005).

Desde este grupo plantean como propuesta central que la modernidad europea no puede

entenderse sin su "otra cara", la colonialidad, que es el patron de poder y dominacion que surgio
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del colonialismo europeo. Desde esta perspectiva, el pensamiento decolonial busca reconocer la
validez de los conocimientos producidos desde el Sur global y promover una pluriversalidad
epistémica que incluya las voces y experiencias histéricamente marginadas. (Pachon Soto,
2008). En el campo educativo, esta mirada invita a construir préacticas pedagdgicas que partan de
los saberes locales y de las memorias comunitarias, como camino para resistir la
homogeneizacion cultural impuesta por la modernidad colonial.

Por su parte, la nocion de conocimiento situado es presentada por Donna Haraway y
surge como una critica a la idea moderna de objetividad universal, segln la cual es posible
producir un saber neutro, independiente del sujeto que conoce. Frente a esta forma, Haraway
(1995) propone una epistemologia de los conocimientos situados, basada en la idea de que todo
conocimiento se produce desde un lugar particular y esta condicionado por la posicion, la
experiencia y las relaciones sociales de quien investiga. Para dicha autora, las personas solo
podemos acceder a comprensiones parciales de la realidad atravesadas por nuestro contexto
historico, cultural y politico. De este modo, la objetividad no se alcanza negando la implicacion
de quien investiga, sino teniendo conciencia critica de nuestra propia ubicacion y de como esta
influye en lo que observamos y producimos como conocimiento.

Desde esta mirada, el conocimiento situado se convierte en una herramienta clave para
una educacion intercultural y decolonial, al reconocer que el saber no puede separarse de los
territorios, cuerpos y comunidades desde donde se enuncia. Esta perspectiva se plantea como una
apuesta politica y cultural que busca cuestionar, transformar y resistir las multiples formas de
opresion, exclusion y desigualdad que persisten hoy, especialmente en contextos como el de los
pueblos indigenas amazdnicos.

Desde el periodo colonial y a lo largo de la conformacion del Estado-nacion, las
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instituciones educativas han sido espacios donde se han reproducido formas de pensar y ensefiar
que vienen desde una mirada impuesta, principalmente desde Europa. Aunque en Colombia se
reconoce la diversidad étnica y cultural, en la préctica, en la mayoria de las instituciones
educativas se ensefia desde logicas traidas de otros contextos, que no valoran del todo, o ignoran
completamente los saberes, lenguas, formas de vida y espiritualidades de los pueblos indigenas.

La perspectiva decolonial ayuda a entender que el colonialismo no es un asunto del
pasado, sino que sigue vivo de muchas maneras y a través de estructuras e instituciones como la
escuelal. Esta mirada critica nos ofrece elementos y conceptos para repensar la educacion. Opto
por este enfoque porgue reconoce y valora los saberes ancestrales como formas de conocimiento
validas y necesarias. Estos saberes son précticas vivas en un contexto tan diverso como Puerto
Leguizamo.

Este marco teorico se estructura en tres secciones que permiten orientar el sentido de la
investigacion. En la primera seccion, se aborda la idea de colonialidad en sus distintas
dimensiones -colonialidad del poder, del saber y del ser- como una forma de comprender las
huellas profundas que ha dejado el proyecto moderno/colonial en la vida de los pueblos,
especialmente en el campo educativo. (Quijano, 2014; Walsh, 2005). Luego, en la segunda
seccidn, se desarrolla el enfoque de la interculturalidad critica y la nocion de diversidad, no
como simple reconocimiento de lo diferente, sino como apuesta politica que nace de las luchas
de los pueblos indigenas por el derecho a ser y a existir en sus propios términos.

En la tercera seccion se exploran las pedagogias interculturales, entendidas desde una

perspectiva critica y decolonial, como caminos que se construyen desde la experiencia y la

! Vale la pena resaltar que en este trabajo se usa siempre el nombre de la Institucién Educativa Rural Andino para
referirse concretamente al lugar donde se lleva a cabo la investigacidn, y al usar la palabra escuela en este parrafo se
toma con un sentido mas amplio como estructura social y cultural.
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memoria colectiva, desde las précticas de resistencia que recuerdan que ensefiar y aprender se
hace en comunidad. Cada uno de estos ejes 0 secciones se relaciona con los objetivos de esta
investigacion, en tanto permiten el acercamiento a los sentidos que sabedores, docentes,
estudiantes y comunidades atribuyen a sus propias formas de educar, sus espacios donde ocurre
el aprendizaje y las posibilidades en contextos donde hay relaciones asimétricas y complejas

entre lo impuesto y lo propio.

Colonialidad

Al observar lo que sucede en la Institucion Educativa Rural Andino y al tener en cuenta el
contexto historico de la region, es evidente que la dinamica escolar refleja esa historia.
Coloquialmente se habla de la Conquista por parte de los espafioles para hacer referencia a ese
proceso de ocupacion territorial y militar de 1492, que materializaba la politica de expansion
imperial de Espafia y el proceso de colonizacion que conllevo. Las huellas de este proceso siguen
vivas, y se puede plantear que ese proceso no ha quedado atrés, sino que sigue operando de
diferentes formas. Por eso es importante reconocer algunos conceptos que ayudan a entender
esas jerarquias que instala la colonizacidon, que atraviesa nuestras vidas, que lleva a que se
valoren unas personas mas que otras, unos conocimientos mas que otros, a que algunas voces
sean escuchadas y otras silenciadas.

Esto ha sido estudiado y diferenciado por varios autores, y comprenderlo permite
realizar una lectura de lo que sucede actualmente en las instituciones educativas y cobra sentido
detenerse en aquellos conceptos que ayudan a explicar la persistencia del orden colonial en
nuestros contextos cotidianos. En este orden de ideas es importante establecer la distincidn entre

colonialismo y colonialidad para comprender la manera en que se reproduce el patron del poder
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colonial. Segun Restrepo y Rojas (2010):

El colonialismo refiere al proceso y los aparatos de dominio politico y militar que se
despliegan para garantizar la explotacion del trabajo y las riquezas de las colonias en
beneficio del colonizador (...) La colonialidad es un fendmeno histérico mucho mas
complejo que se extiende hasta nuestro presente y se refiere a un patrén de poder que
opera a través de la naturalizacion de jerarquias territoriales, raciales, culturales y
epistémicas, posibilitando la re-produccidon de relaciones de dominacion; este patron de
poder no sélo garantiza la explotacion por el capital de unos seres humanos por otros a
escala mundial, sino también la subalternizacién y obliteracién de los conocimientos,

experiencias y formas de vida de quienes son asi dominados y explotados. (p.15)

La colonialidad puede entenderse como esa parte oculta de la modernidad que sigue
operando, aunque ya no de manera visible como en la época del colonialismo directo. Aunque
los paises de América Latina lograron su independencia formal en el siglo XIX, esto no significo
el fin de las logicas coloniales. Estas contindan presentes en la actualidad.

Segun Anibal Quijano (2014), la conquista de América dio inicio a un sistema de
dominacion que reordeno el mundo a nivel politico y econdmico, y que instaurd a nivel global
una jerarquia entre las personas basada en la idea de raza. Esta clasificacion desde la razon ubico
al blanco europeo y cristiano como superiores, y asi justificar el sometimiento y genocidio de los
pueblos originarios, considerandolos como inferiores. Se usaron argumentos relacionados con
una supuesta superioridad bioldgica. Desde la perspectiva de este autor, esto fue Util para la
consolidacion del modelo capitalista y eurocéntrico. Hoy en dia esto sigue en pie y es la
estructura de dominacion que Quijano llamoé “colonialidad del poder”.

Teniendo en cuenta que el poder colonizador no solamente quiso controlar los territorios

y los cuerpos, sino que también impuso formas de pensar, otros autores profundizan en este
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sentido. Catherine Walsh (2005) explica que la “colonialidad del saber” se manifiesta en la
forma en que el conocimiento occidental se ha impuesto como unico, dejando por fuera o
despreciando los saberes indigenas, campesinos y afrodescendientes. Segun Catherine Walsh
(2005):

La colonialidad del saber, [debe ser] entendida como la represion de otras formas de
produccion del conocimiento (que no sean blancas, europeas y “cientificas”), elevando
una perspectiva eurocéntrica del conocimiento y negando el legado intelectual de los
pueblos indigenas y negros, reduciéndolos como primitivos a partir de la categoria basica

y natural de raza. (p.137)

La escuela ha sido parte de este proceso, ya que muchas veces reproduce contenidos,
formas de ensefianza y evaluaciones que vienen de otros contextos y no reconocen lo propio del
territorio ni la sabiduria de los conocimientos ancestrales.

Por estas estructuras de dominacion colonial, las formas que organizan muchas de
nuestras realidades responden al pensamiento europeo y norteamericano, los cuales estan
basados en valores capitalistas. Estas formas de pensar moldean las dindmicas econdmicas y
politicas globales, y van construyendo ideas sobre qué conocimientos se consideran validos, qué
culturas se valoran y qué formas de vida se consideran “desarrolladas” y cuales “atrasadas”.
Desde la perspectiva de Walsh (2007):

En América Latina, esta geopolitica se evidencia sobre todo en el mantenimiento del
eurocentrismo como la Gnica o por lo menos la mas hegemanica perspectiva dominante
del conocimiento, una perspectiva presente tanto en las universidades como en las
escuelas y colegios, que exalta la produccion intelectual euro- americana como “ciencia”

y conocimiento universal. (p.28)

En este sentido, tanto la colonialidad del poder (politico-econémico) como la
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colonialidad del saber (epistemoldgico-cultural) coloca al sujeto colonizado en estado de
inferioridad en un estado en el cual se le excluye, se le silencia, y se le desconoce su memoria 'y
su historia.

Catherine Walsh (2005) plantea que esta condicion de subalternidad, empobrecida,
violentada y oprimida, es a lo que se refiere el concepto de “colonialidad del ser ”, es decir, una
condicion que le quita a los seres el sentido mismo de su existir. Siguiendo a Walsh (2005): “el
colonialismo obliga a las personas que domina a preguntarse: ;quién soy yo en verdad?”.

Es asi como la colonialidad del ser es una forma de opresién que niega la humanidad del
otro al despojarlo de su lengua, su historia, su espiritualidad y su derecho a nombrarse. Esta
negacion se sigue sintiendo cuando en las escuelas no se reconoce la cultura de los pueblos
indigenas o cuando los estudiantes son ridiculizados por su forma de hablar, de vestir o de
entender el mundo.

A pesar de la violencia historica vivida en las regiones mas olvidadas y golpeadas por el
colonialismo, es en estos lugares donde surgen procesos de resistencia y transformacion. Desde
lo politico, lo cultural, lo social y lo espiritual, muchas comunidades construyen cada dia formas
distintas de vivir y pensar el mundo. Como afirma Mignolo (2006):

El desprendimiento que promueve el pensamiento decolonial conlleva la confianza en
que otros mundos son posibles (no uno nuevo y unico que creamos serd ‘mejor’, sino

otros-diversos) y que estan ya en proceso de construccion, planetariamente (p. 12).

Mignolo (2008) plantea que el pensamiento decolonial se presenta como la contrapartida
necesaria y la respuesta activa a la colonialidad del poder:

El pensamiento decolonial emergio en la fundacién misma de la modernidad/colonialidad

como su contrapartida. Y eso ocurrié en las américas, en el pensamiento indigena y en el
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pensamiento afro-caribefio. Continud luego en Asia y Africa, no relacionados con el
pensamiento decolonial en las américas, pero si como contrapartida a la reorganizacion

de la modernidad/colonialidad con el imperio britanico y el colonialismo frances. (p.250).

El presupuesto fundamental del pensamiento decolonial es el desprendimiento epistémico
y la apertura (Mignolo, 2008):

El pensamiento decolonial es, entonces, el pensamiento que se desprende y se abre (...) a
posibilidades en-cubiertas (colonizadas y desprestigiadas como tradicionales, barbaras,
primitivas, misticas, etc.) por la racionalidad moderna montada y encerrada en las
categorias del griego y del latin y de las seis lenguas imperiales europeas modernas

(italiano, castellano, portugues, inglés, francés y aleman). (p.250).

Siguiendo a Mignolo (2008), el pensamiento decolonial implica “desligarse de las reglas
del juego cognitivo-interpretativo (epistemico-hermenéutico) impuestas por la "ciencia™ y por la
hegemonia/dominacion de los macrorelatos de la modernidad (teologia cristiana, ego-logia
conservadora, liberal y marxista)”. Este autor plantea desprenderse de la ciencia y del control del
conocimiento:

La opcion decolonial presupone desprenderse de las reglas del juego cognitivo-
interpretativo (epistémico-hermenéutico), de los espejismos de la «ciencia» y del control
del conocimiento (mediante categorias, instituciones, normas disciplinarias) que hace

posible la presuncion de objetos, eventos y realidades. (p.247).

Desde esta mirada teorica, el camino hacia un otro mundo posible comienza por un
cambio en nosotros mismos: debemos desaprender las ideas racistas y jerarquicas que nos han
ensefiado, para aprender otras cosas Yy asi poder encontrarnos con otros desde el respeto. Esto
implica construir relaciones basadas en el cuidado de la vida, la tierra y el sentido de comunidad.

En este proceso, la interculturalidad no es solo un tema educativo, sino una apuesta politica,
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social y espiritual que nos ayuda a caminar hacia la descolonizacién. Por eso, este concepto se

vuelve clave en el sentido y desarrollo de esta investigacion.

Interculturalidad y Diversidad

Una vez se empieza a mirar y a comprender como operan estas formas de dominacion en
la vida cotidiana, surgen bastantes preguntas en torno las relaciones entre los pueblos, los saberes
y las maneras de convivir. En la busqueda de respuestas aparece el concepto de interculturalidad
que en América latina no nace en la academia, sino que se ha venido construyendo desde las
experiencias de las comunidades.

Se considera importante profundizar en el concepto de interculturalidad ya que se ha
convertido en un término que engloba lo politicamente correcto pero que se esta vaciando de
sentido y se deja de lado que su origen estuvo al interior de las luchas sociales y desde el
cuestionamiento que hacen los pueblos originarios a los Estados nacionales. Es relevante para la
investigacion en contextos educativos diversos ya que permite preguntarse por la forma en la que
se dan las relaciones entre estudiantes, docentes y comunidades con diferentes culturas.

La idea de interculturalidad se ha ido fortaleciendo en América latina a partir de los afios
setenta, principalmente desde las luchas de los pueblos indigenas. En estos contextos, en un
inicio fue entendida como una forma de fortalecer las identidades culturales dentro de los
sistemas escolares. Sin embargo, con el paso del tiempo y especialmente desde los afios noventa,
el movimiento indigena latinoamericano ha resignificado este concepto, dotandolo de una
dimension politica, ética y espiritual que va mas alla de lo educativo. Para el movimiento
indigena, segiin Walsh (2005) la interculturalidad es “un principio ideologico de su proyecto

politico, que apunta a la transformacion de las actuales estructuras, instituciones y relaciones de
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la sociedad, con miras de conformar poderes locales alternativos, del Estado plurinacional y una
sociedad distinta” (p.42).

Uno de los logros politicos méas importante alcanzado por el movimiento indigena
colombiano, tuvo lugar en la participacion durante la Asamblea Constituyente de 1991 donde se
consagra que “el Estado reconoce y protege la diversidad étnica y cultural de la Nacion
colombiana”. (Constitucién Politica de Colombia, 1991). Esto quiere decir que Colombia se
define como pais pluriétnico y multicultural, donde la “diversidad” de formas de vida, de ser y
estar constituye la identidad de la nacion.

Desde esta perspectiva, la diversidad puede entenderse como una expresion esencial de la
vida misma, en sus dimensiones geograficas, bioldgicas y subjetivas. Para los pueblos indigenas,
esta nocion se convierte en eje de sus luchas por el reconocimiento de sus diferencias. Es una
apuesta politica y decolonial que busca romper con los lugares de exclusion y subordinacion
impuestos por el sistema-mundo moderno colonial.

Por su parte Catherine Walsh (2005) sefiala que:

La interculturalidad se refiere a complejas relaciones, negociaciones e intercambios
culturales de maltiple via. Busca desarrollar una interrelacion equitativa entre pueblos,
personas, conocimientos y practicas culturalmente diferentes; una interaccion que parte

del conflicto inherente en las asimetrias sociales, econdmicas, politicas y del poder. (p.31)

Desde esta mirada, la interculturalidad no puede entenderse solo como una forma amable
de aceptar la diferencia, como propone el enfoque multiculturalista de corte neoliberal, que
“tolera la diversidad”. Se trata de una propuesta critica que busca cuestionar y transformar esas
estructuras, afirmando los saberes, lenguas y modos de vida que han sido histéricamente

silenciados. Es una apuesta que abre caminos hacia otras formas de convivir entre pueblos,
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culturas y conocimientos.

Esta apuesta por otros modos de conocer no solo implica el reconocimiento de saberes
distintos, sino también una critica radical a la desconexion que impone la escuela moderna entre
el conocimiento y la vida. Como expresan desde el Proceso de Liberacién de la Madre Tierra y el
Semillero educativo Kiwe Uma (2024) desde el Cauca:

Para nosotros, nosotras, la vida no se aprende en los libros. La vida esta a nuestro alcance
en el mundo real, en la Madre Tierra. La hegemonia del pensamiento occidental, que se
impuso incluso por medio de la escuela, lo que hizo fue desconectarnos de la Madre
Tierra y de todas las realidades que vivimos en nuestra cotidianidad. Nos hizo humanos,
humanos separados de la Madre Tierra y por lo tanto, del resto de lo vivo, como si

fuéramos arriba de todo (p. 13).

Esta reflexidn nos invita a pensar la interculturalidad no solo como una relacion entre
culturas, sino también como una reconexion con lo vivo, con el territorio y con formas de
conocimiento que emergen de la experiencia directa, colectiva y situada.

Por su parte, el Consejo Regional indigena del Cauca - CRIC (2004) posiciona la
interculturalidad como ejercicio politico:

El ejercicio de la interculturalidad es netamente politico, puesto que busca llegar a la
creacion de condiciones para el establecimiento de relaciones horizontales de dialogos
entre diferentes. Es decir, la interculturalidad comprende las relaciones generadas y
vivenciadas desde la valoracion y respeto por el otro, en la basqueda de condiciones de

igualdad desde las diferencias. (p.115)

Pero este relacionamiento no obedece a una actitud simplista de coexistencia, por el
contrario, parte del analisis critico a la estructura del poder totalizante del sistema-mundo

eurocentrado, segun Walsh (2005):



49

(...) la interculturalidad no debe ser entendida simplemente como interrelacion humana
(una suerte de interculturalidad humanistica), sino una interrelacion que siempre
mantiene presente los sistemas, las estructuras y las relaciones de poder que
diferencialmente posicionan algunos grupos, lenguas, practicas y conocimientos sobre
otros. (p.45)

Las propuestas interculturales impulsadas por el movimiento indigena colombiano se

concretan, en gran medida, en los proyectos educativos que las comunidades han creado desde su

autonomia. Se trata de formas diferente de ensefiar, pero también una apuesta politica que busca

romper con las logicas impuestas desde afuera. El objetivo principal de estas iniciativas es

fortalecer las raices culturales de los pueblos, recuperar sus saberes, practicas, lenguas y

cosmovisiones, y reconocer la diversidad como base fundamental.

Es importante sefialar que en América Latina se ha presentado el debate entre dos

corrientes de interculturalidad, la interculturalidad funcional y la interculturalidad critica (Rosas,

2021):

La problematizacion de por qué se han presentado estas dos vertientes en América Latina
de la interculturalidad no es algo accidental o ingenuo. Este ha sido un mecanismo
premeditado para que el tipo funcional sea construido como un discurso de politica
publica, tanto por universidades como por organismos publicos de atencidn social. En
estos, debe figurar una vision humanista y acorde a las tendencias de organismos

internacionales, es decir, como discurso y no como practica. (p.72).

Rosas (2021) sefiala que en el contexto educativo mayoritariamente la interculturalidad

ha tenido un uso funcional:

Este se ha convertido en un discurso oficial de los Estados nacionales para legitimar y, en
el mejor de los casos, visibilizar algunos grupos, sin entrar de fondo en el cambio

auténtico de las relaciones interpersonales. La interculturalidad funcional es otra



50

herramienta para seguir manteniendo los grupos de poder y su relacion vertical entre
ellos. (p.72)

En contraste, la interculturalidad critica se orienta hacia una finalidad contraria (Rosas.
2021): “de un discurso politico demagdgico pasa a cuestionar el poder y el racismo en todas sus
expresiones, y a debatir las relaciones de poder; mas aun, cuestiona una cultura hegemanica”.
(p-72). Ferrdo (2009) menciona que la interculturalidad critica “es una propuesta ética y politica
orientada a la construccion de sociedades democraticas que articulan igualdad y reconocimiento

de las diferencias culturales”. (p. 152).

Dentro de las criticas mas reiteradas a los modelos vigentes y relevante para el presente
trabajo, destaca la discusion sobre la educacion intercultural bilingiie, En palabras de Rosas
(2021):

Otro de los aspectos no mencionados, pero quiza uno de los mas criticados, es la
educacion intercultural bilingue. En algunos casos esta sirvio para seguir con el
mecanismo colonizador de establecer el castellano como lengua dominante, en un didlogo
que parecia mas un soliloquio con las lenguas originarias. La educacién intercultural
bilingle se redujo a una cuestion meramente de lengua y no de practicas culturales y

verdadero didlogo entre culturas. (p.72).

Las propuestas interculturales criticas nos invitan a preguntarnos por los contenidos que
se ensefian, las lenguas que se permiten, las historias que se cuentan y las que se omiten. En este
sentido, no podemos decir que la interculturalidad es algo que ya existe, sino que es un proceso
en curso gue requiere que miremos criticamente el rol de las instituciones educativas.

También es importante resaltar que la nocién de diversidad en este contexto no se usa

solamente para describir, sino que implica reconocer la diversidad, reconocer que no existe una
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unica forma valida de conocer el mundo, sino que hay muchas racionalidades y cosmovisiones
construidas en dialogo con la vida, la tierra, los ancestros y el territorio. Por esto, el enfoque
intercultural critico cuestiona no solo los contenidos escolares, sino también trata de transformar

las formas mismas de compartir saberes y relacionarse con ellos.

Pedagogias Interculturales

Se incorpora el concepto de pedagogias interculturales bajo la comprension de que la
educacion no puede concebirse Unicamente a partir de lo que ofrece la institucionalidad sino
también desde las practicas y memorias que crean sentidos de vida aprendiendo y ensefiando de
diferentes maneras. Es desde alli que se puede tener en cuenta las formas y propuestas
pedagdgicas que vienen construyendo las comunidades y que interpelan y tensionan las logicas
hegemaonicas de las instituciones educativas oficiales. Este concepto también permite preguntarse
por los procesos gque las han hecho posibles, los territorios y las relaciones entre mayores, nifios y
nifias y autoridades.

Desde los aportes del pensamiento decolonial y desde la interculturalidad critica,
conceptos desarrollados previamente, mencionados anteriormente, las pedagogias interculturales
se comprenden como una apuesta que cuestiona las légicas educativas heredadas de la
colonialidad y de una vision funcional de la interculturalidad. En este sentido, dichas pedagogias
no se reducen a un enfoque adicional ni a un conjunto de actividades incorporadas a la ensefianza
tradicional. Implican transformar no solo las formas de entender el aprendizaje, el conocimiento
sino también las relaciones entre escuela, comunidad y territorio.

Estas pedagogias se sostienen en el reconocimiento de maltiples formas de saber y de ser

en el mundo, y en la posibilidad de que esos saberes dialoguen desde condiciones de respeto y
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horizontalidad. En lugar de reproducir un modelo educativo Unico y universal, se abren a
escuchar las voces que han sido histéricamente silenciadas.

Las experiencias de las comunidades indigenas han dado lugar a formas pedagdgicas
vivas que responden a sus propios sentidos y horizontes. Como expresan comunidades del
pueblo Nasa, desde el Proceso de Liberacion de la Madre Tierra y el Semillero educativo Kiwe
Uma (2024):

Hablamos de volver a las raices, de revitalizar nuestra lengua y cultura, de volver a
modos de vivir y pensar nasa. Sin embargo, nuestro horizonte no es volver a un pasado
idealizado, ni encerrarnos en una concha. Nuestro horizonte es vivir y habitar la tierra
segun nuestra cosmovision. Consideramos la cultura, no como algo fijo, no como un
folclor, sino como algo dinamico, vivo, que se regenera, se profundiza. Un mayor nasa
dice: lo propio es lo propio y lo apropiado. Es decir que la cultura nunca es algo puro, se
transforma, se nutre de elementos exteriores y las hace suya, mientras sean utiles para

avanzar hacia nuestros horizontes. (p.27)

Esta concepcidn dinamica de la cultura y del saber rompe con la idea estatica que muchas
veces se atribuye a lo indigena desde miradas externas. Al contrario, se reconoce que lo propio
puede convivir con lo que viene de afuera, siempre que alimente la vida comunitaria y esté al
servicio del buen vivir colectivo. Desde esta perspectiva, la apertura al didlogo con otros
conocimientos no se rechaza, sino que se hace desde un lugar propio, critico y consciente. Asi lo
expresan nuevamente desde el Semillero Kiwe Uma:

Nos focalizamos sobre los saberes nasa, pero no dejamos de lado los saberes de afuera
gue nos interesan. Personas y colectivos exteriores vienen para compartir sus practicas
teatrales, audiovisuales, sus experiencias y saberes sobre el mundo. Todos los saberes
pueden ser interesantes, mientras sabemos analizar de dénde vienen y como han sido

producidos, mientras los miramos desde nuestro propio punto de vista. (p.28)
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En este sentido, las pedagogias interculturales nacen del caminar colectivo de las
comunidades, de sus experiencias organizativas, de sus procesos de resistencia. Son formas de
ensefianza y aprendizaje que no separan la educacién de la vida ni la escuela del territorio. En
ellas, ensefiar no es repetir contenidos, sino acompafar procesos, fortalecer la memoria,
vivenciar y enraizar los saberes comunitarios y tejer relaciones con el entorno.

Estas formas de ensefianza se sustentan en una relacion estrecha con la vida comunitaria,
en la cual el saber se transmite a partir del territorio, la familia, el trabajo colectivo y la
espiritualidad. Como sefiala el Sistema Educativo Indigena Propio (SEIP, 2013):

Se aprende la lengua propia, los valores culturales, las tradiciones, mitos, danzas, formas
de produccion, en otras palabras, a ser indigena. Esta educacion se da cuando los
sabedores practican su conocimiento en relacion con sus diversos entornos, cuando
aprendemos de nuestros padres y la naturaleza material y espiritual: la medicina
tradicional; ritualidad; labranza de la tierra; la historia, la ensefianza del cuido de semillas
segun las fases de la luna; la caceria, la minga, la yanama y/o el trabajo comunitario;
conocer los sitios de repoblamiento de animales; relacionamiento con el territorio, los
rios y las montafias; el conocimiento del calendario productivo; aprender a leer el tiempo
y el espacio, los cantos, la musica, entre otros. Aprender de la naturaleza, por la practica,

por la tradicién oral, los consejos y los ejemplos de los Mayores. (p.11)

Estas practicas se salen del curriculo oficial, pues responden a las realidades, necesidades
y sentidos que las propias comunidades reconocen como importantes. Al hacerlo, permiten
recuperar la dignidad de los pueblos a través de la palabra, la escucha, el trabajo colectivo y la
espiritualidad.

Las pedagogias interculturales no pueden ser impuestas desde afuera. Surgen desde
adentro, desde las propias comunidades, y adquieren sentido en relacién con sus luchas por la

autonomia, el territorio, la lengua, la vida digna. Por eso, mas que una metodologia, son una
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forma de caminar la educacion con otros ritmos, otros tiempos, otros modos de aprender y
ensefiar, profundamente vinculados con la historia y la esperanza de los pueblos.

Las pedagogias interculturales encuentran afinidad con otras propuestas. Aqui dos
ejemplos: las propuestas de la educacion popular de Freire y la pedagogia de la Madre Terra
propuesta por Abadio Green.

Freire (1975) sefiala que “la accion politica del lado de los oprimidos debe ser accion
pedagogica en el sentido auténtico de la palabra y, por tanto, accion con los oprimidos™ (p. 20).
En esta clave, la educacion no puede desligarse de los procesos sociales y politicos que viven las
comunidades. Ensefiar y aprender se convierten en actos profundamente ligados al territorio, a la
historia, a la memoria colectiva y a los suefios de justicia.

Por su parte, Abadio Green afirma que “no se puede caminar sin tener a la Tierra como
guia. El centro debe ser la Madre Tierra. Poner en el centro de la educacion a la Tierray a
nuestras responsabilidades de su cuidado” (Pedagogia de la madre tierra, 2017).

Desde esta perspectiva, las ensefianzas de Abadio Green nos muestran lo importante que
es reconectarnos con la madre tierra. Para eso recomienda que es importante preguntarnos de
donde venimos:

¢De ddénde venimos? Del vientre de nuestras madres. El vientre de nuestra madre es
nuestro primer territorio, nuestra primera casa, es nuestro primer habitat, es nuestra
primera escuela, donde yo aprendi los conocimientos de mi pueblo. Todo lo que sucedio
alrededor del vientre de mi madre yo lo escuché, lo senti [...]. Eso no esta en las
bibliotecas, eso no esta en ningun libro, sino esta en la memoria de las madres, de los

abuelos, de las abuelas. (Pedagogia de la madre tierra, 2017).

La educacidn intercultural se construye desde el tejido colectivo del saber, donde distintas

voces, experiencias y territorios se encuentran. En contextos marcados por la diversidad étnica 'y



cultural como Mecaya, es clave que esta construccion involucre a los abuelos y abuelas,
autoridades ancestrales, cabildos, familias, docentes, estudiantes y deméas miembros de la

comunidad.

55
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Marco Normativo
La investigacion sobre educacion indigena se sustenta en un marco normativo que
reconoce los derechos colectivos de los pueblos originarios, principalmente a través de

instrumentos internacionales, reformas constitucionales nacionales y decretos.

Internacional

Esta el Convenio 169 de la Organizacion Internacional del Trabajo (OIT) de 1989 que es
considerado el marco legal més avanzado respecto a los derechos de los pueblos indigenas, y ha
sido usado como una herramienta en las luchas de los pueblos para defender el derecho a una
educacion propia. En los paises que se ha ratificado este convenio, este tiene validez legal al
mismo nivel que la constitucion. Los articulos del Convenio 169 que definen los parametros de
la educacion intercultural indigena son:

El articulo 7 que establece el derecho de los pueblos interesados a decidir sus propias
prioridades en su desarrollo cultural, social y econémico, y a participar en la formulacion,
aplicacion y evaluacion de los planes y programas nacionales que puedan afectarles. (Convenio
169 de la OIT, 1989/2014).

El articulo 26 que obliga a los Estados a garantizar a los miembros de los pueblos
indigenas la posibilidad de adquirir una educacién a todos los niveles (secundaria, profesional y
superior) en pie de igualdad con el resto de la comunidad nacional. (Convenio 169 de la OIT,
1989/2014, p. 368).

El articulo 27 (Parrafo 1) que establece que los programas de educacion deben
desarrollarse en cooperacién con los pueblos interesados. Ademas, deben abarcar su historia, sus

conocimientos y técnicas, sus sistemas de valores y todas sus demas aspiraciones sociales,
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economicas y culturales. (Convenio 169 de la OIT, 1989/2014, p. 368).

El articulo 27 (Parrafo 2) que exige la formacion de miembros de estos pueblos y su
participacion en la formulacion y ejecucién de programas, con el objetivo de transferir
progresivamente a dichos pueblos la responsabilidad de la realizacién de esos programas.
(Convenio 169 de la OIT, 1989/2014, p. 368).

Los articulos 30 y 31 que postulan que la formacién impartida en la comunidad nacional
debe liberarla de prejuicios y proveer informacion equitativa, exacta e instructiva sobre la

historia, sociedades y culturas indigenas. (Convenio 169 de la OIT, 1989/2014, pp. 369-370)

Nacional

En Colombia el desarrollo de la educacion indigena se sustenta en el marco de la
Constitucion Politica de 1991 al reconocerse como una nacion multiétnica y estado pluricultural.
En dicha constitucion se incluyen las garantias y derechos otorgados a los pueblos indigenas,
reconociendo el derecho a regirse de acuerdo con sus formas internas de organizacion y
convivencia:

Esta el articulo 7 que destaca la importancia de reconocer y proteger la autonomia
cultural y las préacticas tradicionales de los pueblos indigenas es el sentido de reconocer y
proteger la diversidad étnica y cultural colombiana, considerando que la riqueza cultural de las
comunidades indigenas es parte integral del patrimonio nacional. También esta el articulo 70 que
reconoce la igualdad y dignidad de todas las culturas que conviven en el pais y la difusion de los
valores culturales de la Nacién. Adicionalmente esta el Articulo 246 que reconoce la Jurisdiccién
Especial Indigena, permitiendo a las autoridades ejercer funciones jurisdiccionales dentro de su

ambito territorial, siempre y cuando no sean contrarias a la Constitucion y las leyes. (Senado de
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la Republica de Colombia, 1991).

También es necesario incluir los hitos regulatorios de la etnoeducacion que inician con el
Decreto Ley 088/76 (1976), el cual otorgd a los indigenas el derecho a una educacién propiay a
la participacion en la elaboracién de curriculos. Posteriormente, el Decreto 1142 (1978)
reglamentd estos principios, y la Resolucidn 3454 (1984) definid la etnoeducacién como un
proceso social permanente que capacita a la persona para participar plenamente en el control
cultural de su comunidad. (Echeverry, 2008).

Por Gltimo, es muy importante mencionar el Decreto 0481 de 2025 a través del cual se
reconoce Yy establece el Sistema Educativo Indigena Propio (SEIP) que es un gran logro para la
autonomia y la pervivencia cultural de sus pueblos. Este decreto formalizo el Sistema Educativo
Indigena Propio (SEIP), elevandolo a la categoria de Politica Publica de Estado. El objetivo de
esta normativa es garantizar la autonomia educativa fundamentada en los pilares esenciales de
cada pueblo: su cosmovision, sus Leyes de Origen, su Derecho Mayor y su Derecho Propio,
asegurando que la formacion respete y desarrolle su identidad cultural e institucionalidad.

(Decreto 0481, 2025).
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Marco Contextual

En este apartado se presenta el marco contextual de la investigacion, abordado de lo
general a lo particular. En primer lugar, se expone el macro contexto, que incluye el contexto
historico amplio de la region amazonica del Putumayo, para luego pasar al contexto geografico
del municipio de Puerto Leguizamo y el corregimiento de Mecaya. Estos contenidos permiten
conocer los diferentes procesos historicos que han configurado el territorio y que influyen
directamente en la vida de las comunidades. Finalmente se continGa con el micro contexto,
centrado en la Institucién Educativa Rural Andino, enfocado en mostrar las particularidades de

este espacio donde se lleva a cabo la presente investigacion.

Macro Contexto
Contexto Historico Regional

La historia regional del territorio del Putumayo esta atravesada por varios y complejos
procesos de colonizacion, extractivos, religiosos y militares que han configurado y siguen
configurando las dinamicas sociales y culturales de las comunidades que alli habitan.
Comprender este recorrido es fundamental para situar las realidades actuales del territorio, pues
en él se entrecruzan memorias de despojo y resistencia que han marcado la relacién entre los
pueblos indigenas, el estado y las politicas de desarrollo en la Amazonia colombiana.

Segun Romero Lopez y Mufioz (2019), la colonizacion en las comunidades indigenas del
sur de Colombia se remonta a los primeros afios del siglo XV, cuando los misioneros
emprendieron procesos de evangelizacion que acompafiaron la conquista espafiola. Los pueblos
originarios ya habian sufrido la desintegracion de sus estructuras sociales y la merma de su

poblacién a causa de las enfermedades y la violencia de la invasion europea. Los autores sefialan
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que la llegada de los misioneros tuvo entre muchos objetivos borrar las formas propias de
organizacion de los pueblos originarios y sustituirlas por los modelos occidentales de religion y
trabajo. Sin embargo, la resistencia de las comunidades permitié la pervivencia de practicas
culturales y diversidad de lenguas de los pueblos.

Maria Clemencia Ramirez (2001) informa que las rebeliones indigenas impidieron que
los misioneros se asentaran de forma permanente hasta que el proceso de dominacién espiritual y
territorial se fortalece con el Concordato de 1887 acordado entre el Estado colombiano y el
Vaticano para otorgar a las érdenes religiosas el control de las misiones religiosas de los
llamados “territorios de frontera”. En caracterizaciones que se hicieron de los pueblos indigenas
en riesgo, el Departamento Nacional de Planeacion (2010) explica que este pacto fortalecio la
presencia de los misioneros capuchinos catalanes en la Amazonia, quienes abrieron la region a
través de vias de comunicacion e impusieron una politica de reduccion de los pueblos indigenas,
prohibiendo el uso de sus lenguas y destruyendo las estructuras comunitarias tradicionales.

Paralelamente, la segunda mitad del siglo XIXy las primeras décadas del XX estuvieron
marcadas por los ciclos extractivos de la quina y del caucho, marcando una nueva oleada de
colonizacién. Los hermanos Reyes (incluyendo a Rafael Reyes Prieto, presidente de Colombia
entre 1904 y 1909) fueron pioneros en impulsar la extraccion de la quina antes de la ola del
caucho, estableciendo las bases para la mano de obra indigena subordinada mediante la violencia
coercitiva. (Casement, 1912).

Se puede decir que la Amazonia colombiana se incorpor6 a la dinamica colonizadora del
capitalismo mundial a principios del siglo XX. La violencia tiene su raiz en una historia de
practicas colonialistas y genocidas, siendo la guerra una respuesta a los intereses geopoliticos y

econdmicos sobre los recursos naturales. La dinamica del poder econdmico capitalista de las
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empresas caucheras fue la que protagonizo la conquista y colonizacion de los pueblos ancestrales
de la region y sus territorios.

En este contexto se consolidé la presencia de la empresa extranjera Casa Arana,
impulsando un modelo de explotacion basado en la servidumbre y el sometimiento de las
comunidades indigenas. Romero Lopez y Mufioz (2019) describen este periodo como uno de los
mas violentos de la historia amazonica. La economia cauchera gener6 la expansion de las
fronteras comerciales hacia el sur, pero también la destruccion de pueblos enteros y la
esclavizacion de miles de indigenas.

Como documento muy importante esta el “Libro Rojo del Putumayo” (Thomson et al,
1913) que hace presente las atrocidades cometidas en esta region. En él se recoge los informes
presentados por el Irlandés Roger Casement, que fue enviado como representante consular al
Putumayo por parte del gobierno britanico, debido a los diferentes articulos publicados en
Inglaterra que describian las brutalidades cometidas alli por la compafiia cauchera de los
hermanos Arana, la cual habia sido comprada por la multinacional “Peruvian Amazon Co.
Limited”. registrada en Londres el 26 septiembre de 1907.

Los hechos presentados en los escritos por Casement, remitidos al sefior EdwardGrey —
jefe del servicio exterior britanico en 1912—, narran el horror de la violencia y el régimen
esclavista que los empresarios instauraron en la regién, donde los pueblos indigenas fueron
expuestos a los tratos mas crueles, lo cual condujo una reduccidn sistematica de la poblacion:

El nimero de indios asesinados bien de hambre —causada a proposito a menudo, por la
destruccion de las cosechas en distritos enteros, o0 como una forma de pena de muerte
infligida a individuos que no aportaron su cuota de caucho- o ultimados deliberadamente
a bala, quemados, decapitados o azotados hasta morir, y esto acompafiado de una

variedad de torturas atroces, en el curso de estos ultimos doce afios, a fin de saquear esas
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4.000 toneladas de caucho, no pueden haber sido menos de 30.000 o posiblemente sumen
muchos més. (Casement, 1912).

La Casa Arana desarroll6 todo un sistema econdmico aparentemente prospero
fundamentado en la deuda, denominado “sistema de aviamiento o de peonaje por deuda”, en
donde colonos blancos-mestizos que llegaban a la regién motivados por el auge del caucho, y los
pueblos indigenas capturados a forma de caceria humana por las cuadrillas de la empresa
explotadora, permanecian perpetuamente en la condicion de deudores frente a la casa comercial.
Esto debido, a la inversion inicial de capital que, hacia el empresario en el cauchero, mediante
objetos y baratijas indispensables para obtener el producto — en este caso el caucho-tales como:

herramientas de trabajo, ropa, comida, pdlvora, entre otros.

El precio de estas mercancias lo determinaba arbitrariamente la casa comercial, un valor
alto que posteriormente el cauchero —fuera indigena o blanco—no podian pagar, pues el valor de
compra del caucho por parte del empresario no correspondia, ni si quiera, a la obtencién de
bienes materiales basicos para su subsistencia, generando una dependencia absoluta mediante la
deuda entre el cauchero con la empresa explotadora. Semejantes términos no podian garantizarse
sino por medio de la coercidn fisica de la violencia.

La deuda en si era el pretexto que encubria la esclavitud, pues el indigena era obligado
por la fuerza fisica a trabajar incesantemente para la compafiia y no podia huir, debido a la deuda
que segun ello habia contraido de manera libre con su patron. Ademas, la excusa que presentaba
la Casa Arana ante las demandas suscitadas por las atrocidades contra la poblacion indigena, era

que la compafiia desarrollaba una forma de conquista benévola, donde el indio “salvaje” era
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civilizado mediante el intercambio de bienes y la labor evangelizadora de sus empleados
cristianos. (Cardenas 2015)

Este contexto desembocd en el conflicto colombo-peruano de 1932, cuando la Casa
Aranay el gobierno peruano se disputaron el control de los territorios cauchiferos y de
navegacion sobre el rio Putumayo. Graciela Uribe (1992) relata que:

Como consecuencia de la explotacién del caucho, se presentaron diferencias entre
Colombia y el Peru derivado por el interés de las dos naciones de dominar por completo
el territorio del sur del Amazonas y Putumayo. Esta situacion es generada por la
penetracion de los peruanos en la selva amazoénica en busca del latex. Ellos construyen
con autorizacion de la Casa Arana lo que se conoceria como la ruta del caucho, abriendo
la trocha que comunicaria por muchos arios la selva del Putumayo y Caqueta con el
interior del pais. De esta manera se abren las rutas hasta Acevedo, Suaza, Guadalupe y

Garzon, que permiten posteriormente el ingreso de los primeros colonos. (p.64).

La penetracion de los peruanos en la region amazonica, con el aval de los intereses
comerciales de la empresa, fue el detonante del conflicto armado, que enfrenté a ambos paises
por la soberania de la frontera sur. La “ruta del caucho” abrid paso a una nueva etapa de
ocupacidn, donde el territorio se vio atravesado por redes comerciales, militares y religiosas que
transformaron su estructura social.

En la segunda mitad del siglo XX, el Putumayo experimentd nuevas formas de
colonizacién ligadas a los procesos de violencia politica y a la expansion de la frontera agricola.
Entre 1946 y 1962, el desplazamiento generado por la violencia bipartidista impulsé la llegada
masiva de familias campesinas al sur del pais, transformando la composicion demogréfica del

territorio (Ramirez, 2001).
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Entre 1963 y 1976, la llamada fiebre petrolera reconfigur6 el panorama econémico del
Putumayo, con la instalacién de la Texas Petroleum Company y el surgimiento de nuevos centros
poblados alrededor de las zonas de explotacion. Posteriormente, entre 1977 y 1987, el auge del
cultivo de coca se consolidé como alternativa de subsistencia para miles de familias campesinas,
pero también como un factor de conflicto y dependencia (Ramirez, 2001). Estos ciclos
productivos, basados en el extractivismo, modificaron las dindmicas sociales y politicas del
departamento, profundizando la desigualdad y la fragmentacion del territorio.

En paralelo, también la region se convirtid en escenario de una creciente militarizacion
del espacio amazonico. Luego de la guerra colombo-peruana, el Estado colombiano consolid6 su
presencia mediante programas de colonizacion militar y la creacion de bases estratégicas en la
frontera. Mestre Martinez (2023) explica que es asi como se instala la Base Naval ARC de
Puerto Leguizamo, el Batallon de Selva de Infanteria de Marina de 1956 y la Escuela Técnica de
Colonizacion militar en la inspeccion de policia de la Tagua. Estas iniciativas reforzaron un
modelo de control territorial que privilegiaba los intereses del Estado y de las empresas
extractivas sobre las formas locales de vida.

Rincon Florez (2021) sostiene que el Putumayo debe entenderse como un espacio en
disputa entre quienes lo conciben como un territorio de vida y quienes lo ven como un escenario
de acumulacién. Siguiendo a Mongua (2020), la autora plantea que la presencia militar no puede
desvincularse de la légica colonial del Estado-nacién moderno, que ha tratado a la Amazonia
como una frontera vacia.

Mestre Martinez (2023) documenta que en el municipio de Puerto Leguizamo:

Actualmente la principal dindmica econdmica de los pobladores del municipio, se

encuentra en el sembrado y raspa de la coca, la cual es vendida a los principales actores
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armados que controlan la zona. Los grupos que se disputan el negocio ilicito de la coca,
son el Frente Carolina Ramirez y los Comandos de Frontera, surgiendo estos ultimos a
partir de las disidencias de las FARC. El frente Carolina Ramirez es heredero del frente
primero, cuyos miembros nunca se suscribieron a los Acuerdos de Paz, incluyendo
miembros del Frente 32. Su politica popular le ha dejado un legado entre las gentes de la
region, contrastando con los Comandos de Frontera, el cual es un grupo surgido de las
alianzas entre las mafias de la zona y redes del cartel de Sinaloa; este grupo es sucesor del
Frente 48 de las FARC. (p.24).

Todos estos grupos ejercen control sobre amplias zonas del territorio, limitan la
movilidad de los pobladores y amenazan a lideres y lideresas comunitarios. La poblacion local
enfrenta un contexto de riesgo permanente, donde las economias ilicitas, la ausencia de garantias

estatales y las tensiones entre distintos actores continian moldeando las condiciones de vida.

Ubicacion de Puerto Leguizamo

Puerto Leguizamo es un municipio ubicado en el extremo sur del departamento del
Putumayo, en la region amazénica de Colombia. Su localizacion estratégica en zona de frontera,
donde limita con las repablicas de Pert y Ecuador, asi como la confluencia de los rios Putumayo
y Caqueta, le otorgan un papel fundamental como corredor fluvial, comercial y cultural en el sur
del pais. (ver Figura 1).

Ademas, es el municipio con mayor extension territorial del departamento, ocupando
aproximadamente el 43 % de la superficie total del Putumayo. Esta amplitud territorial alberga
una enorme diversidad étnica, cultural y ambiental, y configura un escenario complejo donde

conviven pueblos indigenas —como los Murui Muina, Siona, Coreguaje, Kichwa y Nasa—,
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comunidades campesinas y poblacién afrodescendiente, en medio de tensiones historicas,
sociales y politicas que atraviesan la vida cotidiana y los procesos educativos del territorio.

Figural

Ubicacién del municipio de Puerto Leguizamo
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Nota. Adaptado de: Tiria Forero, Bonilla Castillo & Bonilla Castillo (2018). Fuente. Autor.

Segun la Alcaldia Municipal de Puerto Leguizamo (2024), el municipio tiene una
extension total de 11.640 km2, distribuidos de la siguiente manera: 4.220 km? (36,3%)
corresponden a la reserva natural del Parque Nacional La Paya, el mas extenso del departamento;
2.955 km2 (25,4%) pertenecen a resguardos indigenas, incluido el gran resguardo predio
putumayo; 3.898,86 km2 (31,7%) pertenecen a las Fuerzas Militares; y el porcentaje restante se

distribuye entre baldios y otras formas de uso y tenencia del territorio.
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Desde el punto de vista politico-administrativo, esta conformado por la cabecera
municipal, tres corregimientos —Mecaya, Ospina y La Tagua—, cinco inspecciones de policia,
setenta y una veredas y treinta y nueve comunidades indigenas, lo que suma un total de ciento
diez comunidades rurales. (Alcaldia Municipal de Puerto Leguizamo, 2024).

La historia del poblamiento de Puerto Leguizamo se encuentra profundamente marcada
por dinamicas sucesivas de colonizacion, migracion y explotacion del territorio amazonico, las
cuales han incidido de manera estructural en la configuracion social, cultural y territorial del
municipio.

Entre 1932 y 1950 surgi6 una etapa de colonizacion militar de caracter agricola 'y
ganadero, durante la cual familias campesinas provenientes de distintos departamentos del pais
se asentaron en la region introduciendo préacticas productivas propias de contextos andinos, poco
acordes con las condiciones ambientales de la selva amazonica. Posteriormente, hacia finales de
la decada de 1950, se consolido una nueva oleada colonizadora vinculada a la explotacion
maderera, conocida como la “época de los aserrios”, que consistia en el comercio de maderas
finas y controlada, en su mayoria, por empresarios externos al territorio (Parque Nacional
Natural La Paya, 2003).

Estas dindmicas extractivas fueron reemplazadas a partir de la década de 1980 por la
bonanza cocalera, la cual intensificd los procesos migratorios hacia el Bajo Putumayo. Como
sefiala el Plan de Manejo del PNN La Paya (2003), “la migracion ligada a la coca fue (y en
algunas partes continta siendo) una constante en todo el municipio de Puerto Leguizamo y es alli
en donde se encuentra el principal factor de pérdida de valores y de abandono de las actividades

tradicionales” (p.15).
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Esta bonanza transformd radicalmente las formas de vida de las comunidades asentadas
en el territorio. Los rios Putumayo, Caquetd, Caucayd, Mecaya y Sencella se constituyeron en las
principales vias de acceso y poblamiento, dando origen a veredas y comunidades campesinas que
se organizaron, en su mayoria, en juntas de accién comunal. En este contexto las comunidades
indigenas han debido enfrentar no solo la presién de los ciclos extractivos y la colonizacion
campesina, sino también la fragmentacién de sus practicas sociales y culturales.

Actualmente, las dinamicas migratorias contintan siendo un rasgo estructural del
municipio, especialmente entre jovenes indigenas que se desplazan hacia centros urbanos en
busca de educacion y trabajo. Este contexto historico y territorial permite comprender a Puerto
Leguizamo como un espacio atravesado por memorias de colonizacion y despojo, pero también
por procesos de resistencia y reexistencia, elementos fundamentales para entender los sentidos
que las comunidades atribuyen a la educacion, a los espacios de aprendizaje y a la posibilidad de

resignificar la escuela desde lugares propios, como la maloca

Corregimiento del Mecaya

Por las trayectorias y relaciones territoriales de la region, el sector de lo que hoy es el
corregimiento de Mecaya ha sido ancestralmente territorio del pueblo Coreguaje. Incluso el
nombre Mecaya proviene de su lengua y significa “tierra de hormigas”, lo que da cuenta de la
profunda relacion cultural y simbdlica entre el pueblo Coreguaje y este espacio. Esta condicion
historica explica la presencia significativa de familias y comunidades coreguaje en la zona,
mientras que otras comunidades indigenas y campesinas se asentaron de manera posterior como
resultado de los procesos migratorios asociados al conflicto armado y a las distintas bonanzas

econdmicas que han marcado la region (véanse las Figuras 2 y 3).
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Figura 2

Corregimiento de Mecaya sobre el Rio Caqueté

O

Nota. Fuente: Mapcarta. (2025). [Mapa de Mecaya, Puerto Leguizao, Colombia].

Figura 3

Mapa de referencia geografica del corregimiento de Mecaya y su entorno.

Nota. Fuente: Mapcarta. (2025). [Mapa de Mecaya, Puerto Leguizamo, Colombia].
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El corregimiento de Mecaya es un caserio en donde habitan aproximadamente 120
familias, con una poblacidn aproximada de 400 personas, incluyendo nifios, jovenes y adultos
mayores. La mayoria de sus habitantes corresponden a familias de origen campesino
provenientes principalmente de los departamentos del Caqueté y Huila. Las viviendas son, en su
mayoria, casas de madera que cuentan con servicios de energia eléctrica y comunicaciones; sin
embargo, no cuentan con agua potable o tratada.

El corregimiento cuenta con un puesto de salud atendido por un unico enfermero, la
oficina del corregidor y la Institucion Educativa Rural Andino. No cuenta con estacion de policia
ni con otras instituciones estatales permanentes, lo que evidencia una débil presencia del Estado
en el territorio. La vida comunitaria se organiza principalmente a traves de la Junta de Accion
Comunal?, que actiia como maxima autoridad comunitaria y orienta los procesos organizativos y
sociales del caserio.

Al ser el asentamiento poblado mas grande del sector, Mecaya funciona como un punto
de encuentro y abastecimiento para comunidades campesinas e indigenas dispersas en el
territorio. Cuenta con un pequefio comercio donde se venden viveres, medicamentos y gasolina,
asi como algunos espacios de entretenimiento, como billares y una discoteca, que cumplen una
funcién social en la dindmica cotidiana del corregimiento.

Las actividades econdmicas que predominan en la regién se encuentran relacionadas con
el cultivo ilicito de la hoja de coca y la produccion de cocaina, aunque en menor medida algunas

familias se dedican a la ganaderia y a actividades comerciales. Si bien las comunidades indigenas

2 Las juntas de accion comunal en Colombia estan tipificadas como organismos sin animo de lucro y de acuerdo a la
ley 2166 del 2021, la Gltima en vigencia, son las encargadas de promover el desarrollo y la participacion ciudadana
en la gestién de los asuntos que involucran a la comunidad y ademés son las encargadas de gestionar proyectos
comunitarios.
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también se relacionan con las actividades ilicitas, la mayoria de sus habitantes se dedican a
practicas tradicionales de subsistencia como el cultivo de la chagra, la recoleccion de frutos del
bosque, la pescay la caceria.

Historicamente, en el sector del Mecaya operaron el Frente Primero de las FARC-EP
Carolina Ramirez y el Frente 48. Tras la firma del Acuerdo de Paz, surgieron otros grupos
armados como los denominados Comandos de Frontera y el Frente Raul Reyes, los cuales
mantienen disputas entre si y con el Ejército Nacional por el control territorial. Esta situacion ha
generado un contexto permanente de violencia caracteristico del conflicto armado colombiano,
expresado en desplazamientos forzados, asesinatos selectivos, masacres, confinamientos y
reclutamiento de menores. Aunque la poblacion ha naturalizado en cierta medida la presencia de
estos actores armados, lo cierto es que las comunidades quedan atrapadas en medio de una
confrontacidn cuyas principales victimas son los propios habitantes del territorio.

Con esta caracterizacion, se puede concluir que el Mecaya es un territorio atravesado por
profundos conflictos sociales. Se trata de un corregimiento apartado y de dificil acceso, con
limitada presencia del Estado y donde las dindmicas sociales y econémicas de la poblacion se
han visto condicionadas por las economias ilicitas y por las multiples expresiones de la violencia
asociadas al conflicto armado colombiano.

No obstante, persisten procesos de resistencia y pervivencia cultural, especialmente entre
las comunidades indigenas Coreguaje, que han logrado mantener vivas sus practicas culturales,
sociales y espirituales. En estas comunidades se conserva la lengua materna, se ejerce la
autoridad politica a través del cabildo, se practica la medicina tradicional y se realizan
ceremonias espirituales en torno al yagé, el mambe y el tabaco. Asimismo, celebran festividades

propias con cantos y bailes tradicionales, y sostienen su vida cotidiana a partir de actividades de
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subsistencia como la pesca, la caceria, la chagra y la recoleccion de frutos del bosque, elementos
fundamentales para comprender, no solo las necesidades, sino los sentidos que le otorgan a la

educacion y a los espacios de formacion desde una perspectiva propia e intercultural.

Micro Contexto
La Institucién Educativa Rural Andino de Mecaya

En el contexto territorial y comunitario descrito anteriormente opera la Institucion
Educativa Rural Andino, encargada de garantizar el derecho a la educacion de nifios, nifias y
jovenes tanto del caserio del Mecaya como de las comunidades campesinas e indigenas que se
encuentran en sus alrededores.

La institucion se encuentra ubicada sobre la ribera del rio Caqueta en el corregimiento
Mecaya, del municipio de Puerto Leguizamo, departamento del Putumayo. Por su ubicacién
geografica, la institucion se encuentra categorizada en zona de dificil acceso: el unico medio de
transporte publico es por via fluvial, en embarcaciones rapidas con motores fuera de borda. Se
encuentra a una distancia aproximada de 4 horas de la ciudad de Florencia (Caquetd), y a 3 horas
rio abajo del casco urbano de Puerto Leguizamo, Putumayo. Estas condiciones de aislamiento
territorial inciden directamente en las dinamicas escolares, la permanencia estudiantil y las
posibilidades de acompariamiento institucional por parte del Estado.

La Institucion Educativa Rural Andino cuenta con una sede central en el Mecaya, donde
se ofrece educacion desde el nivel de preescolar hasta la educacion media. Ademas, dispone de
cinco sedes educativas rurales —Pailitas, EI Rosal, Cocha Afuera, La Cocha Cristalina y El
Rosario— que brindan formacién desde preescolar hasta la basica primaria bajo la modalidad de

aula multigrado.
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Dadas las caracteristicas del territorio, la Institucion Educativa Rural Andino es la Gnica
institucion del sector que ofrece la trayectoria educativa completa hasta el grado once, lo que le
otorga una responsabilidad social significativa con los jovenes y sus familias, pues de no existir
esta oferta, se verian obligados a abandonar el territorio o interrumpir su proceso escolar.

La poblacién estudiantil se caracteriza por su diversidad étnica, cultural y social, ya que
acoge estudiantes campesinos, indigenas y afrodescendientes. En el caso del pueblo Coreguaje,
recibe estudiantes provenientes de las comunidades Comsara, Becocha Guajira, Jericd Consaya y
Santa Cecilia; del pueblo Murui, de la comunidad Coropoya; y del pueblo Nasa, de la comunidad
Nasa Kiwe. Esta pluralidad de pueblos, lenguas, memorias y practicas culturales plantea retos
significativos para la escuela, especialmente en relacion con el reconocimiento de los saberes
propios, las formas de ensefianza comunitarias y la construccion de una educacion intercultural

situada.

Historia de la Institucion Educativa Rural Andino

La historia se remonta a los inicios de la década de 1960, cuando fue fundada la vereda
Bocanas de Mecaya por los sefiores Manuel de Jesus Anturi, Félix Lozada y el padre Restrepo,
quien dono los materiales para la construccion de la primera escuela. En ese entonces, la
institucion recibio el nombre de Escuela Rural Mixta Bajo Mecaya, y su primer docente fue
Manuel Gonzélez, quien inicié labores con un reducido grupo de estudiantes. (IER Andino,
2013).

Con el paso de los afios, la poblacién estudiantil fue creciendo hasta consolidar la Basica
Primaria, lo que permitio la obtencion de su decreto de creacién n.° 0335 del 15 de junio de 1999

y la construccidn de cuatro aulas bajo la administracion municipal de Capitolino Montoya. Ese



74

mismo afio, por solicitud de la comunidad y bajo la direccién de Guillermo Trujillo, se gestiond
ante las autoridades educativas la apertura del grado sexto. En respuesta a esta peticién, en
noviembre de 1999 se realiz6 un taller orientado por Miguel Agreda Vallejo, supervisor de
Educacion; Victor Gentil Acosta, director de Nucleo; Edinson Guzman, secretario de Educacion
Municipal; y el alcalde Capitolino Montoya Rocha, con el fin de fortalecer el proceso educativo
local. (IER Andino, 2013).

A partir del afio 2000, la institucion amplio6 su oferta educativa con la apertura del nivel
de bachillerato bajo la metodologia de posprimaria, y se construyd un internado para albergar a
nifios y jovenes provenientes de comunidades vecinas interesados en continuar su formacion
secundaria. En 2001, la direccion fue asumida por Julian Rodriguez. Dos afios después, en 2003,
se gradud la primera promocién del grado noveno, conformada por cuatro estudiantes, y se
gestiono la adquisicion de dos computadores y la construccion de dos aulas adicionales con
apoyo de la administracion Poloche. Ese mismo afio, mediante el Decreto n.° 0312 del 24 de
febrero de 2003, se llevo a cabo una reestructuracion educativa que integro varias instituciones
rurales de la zona (entre ellas Cocha Cristalina, Las Mercedes, Consard, Pailitas y EI Rosario)
conformando asi la actual Institucién Educativa Rural Andino. (IER Andino, 2013).

En el afio 2004, la institucion obtuvo el acto administrativo n.° 1468 del 25 de noviembre,
que reconoci6 oficialmente los estudios desde el nivel preescolar hasta el grado noveno, bajo la
rectoria de Luz Alba Florez. Posteriormente, en 2005, asumio la rectoria provisional Bernabel
Mosquera, quien gestioné la dotacion de siete computadores, la construccién de una unidad
sanitaria, un restaurante escolar, una planta diésel y un motor fuera de borda, ademas de la
adecuacion de las sedes rurales. Finalmente, en 2007, la institucion logré proyectarse hasta la

media vocacional, obteniendo la aprobacion correspondiente de la Secretaria de Educacion
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Departamental bajo el modelo educativo “Educacion con énfasis en el trabajo”, desarrollado en

articulacién con el Comiteé del Eje Cafetero de Caldas. (IER Andino, 2013).
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Metodologia
Paradigma

Esta investigacion se inscribe en el paradigma sociocritico, en tanto se orienta a la
comprension critica de las realidades educativas y a la transformacién de las relaciones de poder
que atraviesan la produccion del conocimiento en contextos escolares y comunitarios. Desde este
paradigma, investigar no se reduce a describir o interpretar la realidad, sino que implica asumir
una postura ética y politica frente a ella, reconociendo que el conocimiento esta siempre situado
y vinculado a intereses historicos y sociales.

En este sentido, la investigacion sociocritica no busca unicamente comprender la
realidad, sino transformarla, cuestionando las estructuras de poder que la producen y sostienen.
Desde esta perspectiva, la reflexion colectiva se convierte en un camino central para que los
sujetos reconozcan criticamente las condiciones que configuran su experiencia educativa y
actuen sobre ellas. En esta linea, siguiendo los planteamientos de Carr y Kemmis (1988), la
investigacion educativa critica se orienta por un interés emancipador, en tanto busca que los
actores comprendan su realidad de manera reflexiva y participen activamente en su
transformacion a través de la accion consciente.

Desde este posicionamiento, el Método Inductivo Intercultural (MIl) se asume en esta
investigacion como un referente metodologico y epistemoldgico coherente con dicho paradigma,
en la medida en que propone formas de produccion de conocimiento ancladas en la experiencia,
el territorio y la participacién activa de las comunidades. EI MII no se adopta como un método
técnico ni como una secuencia rigida de pasos, sino como una filosofia educativa que dialoga
con los principios del paradigma sociocritico al situar la reflexion, la accion colectiva y la

transformacion como ejes del proceso investigativo.
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Asi lo expresa el investigador Claudio Sartorello (2016) en su trabajo de investigacion
aplicando el MII en una escuela tzeltal de Chiapas:

El MII no es un conjunto ordenado y rigido de reglas, procedimientos y herramientas
pedagogicas para organizar los procesos de ensefianza-aprendizaje que se realizan
“dentro” de un salon de clase, sino un enfoque politico, epistémico y pedagogico integral
para generar aprendizajes socioculturalmente significativos a partir de las actividades
sociales, productivas, rituales y recreativas que los habitantes de una comunidad indigena
realizan en el territorio comunitario. Es por ello por lo que los educadores comunitarios y
los acompariantes académicos que trabajamos con este “método” en las escuelas
indigenas de México solemos considerarlo como un paradigma, o bien como una filosofia
educativa. (p.124).

Investigar bajo este paradigma se orienta a la comprension situada de los contextos,
reconociendo los saberes propios, las narrativas orales y las formas comunitarias de comprender
el mundo (Silva, 2012). EI MII se estructura en varias etapas que van desde el diagndstico inicial
del contexto escolar y comunitario, el levantamiento de informacion relacionada con actividades
y saberes propios del territorio y, finalmente, la sistematizacion colectiva que se expresa en

instrumentos como los calendarios socioecoldgicos.

Aunque esta investigacion no utilizo el M1l como un paradigma en sentido metodologico
estricto, sino como un referente, si retomd varios de sus principios centrales. Particularmente, se
incorporaron elementos de las primeras fases, como el diagnostico del contexto a partir de notas
de campo y el reconocimiento de voces comunitarias mediante entrevistas de caracter
etnografico. Asimismo, se retoma la l6gica inductiva del método al construir el analisis desde las
experiencias vividas y los relatos de las voces comunitarias, y no desde categorias externas

previamente definidas.
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El didlogo que esta investigacion sostiene con el MIl como referente metodoldgico y

epistemoldgico se manifiesta en varios aspectos de caracter politico, epistémico y pedagdgico:

En el plano politico, esta relacion se expresa en su visidbn como una herramienta de
cuestionamiento y afirmacion de la autonomia epistémica. En este sentido, la investigacion
adopta la interculturalidad critica y la perspectiva decolonial como enfoques que permiten
problematizar las formas tradicionales de produccion del conocimiento. Asimismo, se reconoce
que el conocimiento no debe imponerse, sino construirse colectivamente con los pueblos, a partir
de sus practicas, memorias e historias, lo que coincide con la propuesta del MIl como una
epistemologia alternativa y contrahegemonica sustentada en la autonomia epistémica. Los relatos
de sabedores, docentes y estudiantes de la comunidad, tenidos en cuenta en este proceso,
constituyen voces gque cuestionan las formas hegemonicas de la escuela y ponen en evidencia las

relaciones asimétricas de poder que el MII invita a problematizar.

En el plano epistémico, la investigacion se fundamenta en una légica de generacion de
conocimiento que sitda la experiencia y el territorio como ejes centrales. En coherencia con ello,
el analisis se construyo6 desde una légica inductiva que partié directamente de las vivencias y de

los relatos de las voces comunitarias, entendidas como fuentes legitimas de saber y de cultura.

En el plano pedagogico se integraron herramientas y principios éticos relacionados con la
contextualizacidn de las practicas educativas, a partir de vivencias propias y notas de campo que
permitieron comprender el entorno desde el cual emergen dichas practicas. Del mismo modo, se
hizo énfasis en las narrativas orales de la comunidad, buscando hacer explicito el conocimiento
que se encuentra implicito en el hacer cotidiano, teniendo en cuenta uno de los principios

pedagdgicos centrales del MII.
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Esta aproximacion se sustentd en el acompafiamiento respetuoso, la escucha sensible y el
didlogo horizontal, generando espacios de encuentro acordes con la I6gica del aprendizaje mutuo
que propone el MII. Finalmente, se dio un lugar fundamental a la oralidad mediante el uso de
registros de audio y video que permitieron conservar la voz de quienes participaron, respetando
esta forma de transmision del conocimiento propia de los pueblos indigenas.

Con el fin de sintetizar la articulacion entre el paradigma, el enfoque, el tipo de
investigacién y las técnicas empleadas, a continuacién se presenta una tabla que resume los

principales componentes metodoldgicos de la investigacion.
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Articulacion de los componentes metodoldgicos de la investigacion

Componente
metodoldgico

Definicion en el estudio

Propdsito dentro de la investigacion

Paradigma

Enfoque

Tipo de
investigacion

Técnicas de
recoleccién de
informacion

Instrumentos

Paradigma sociocritico, que concibe la
investigacion como un proceso de
comprension critica de las realidades
educativas y de cuestionamiento de las
relaciones de poder que atraviesan la
produccion del conocimiento,
reconociéndolo como situado y
socialmente construido.

Enfoque cualitativo, orientado a la
comprension interpretativa de los
sentidos, percepciones y significados
que los actores educativos construyen
en torno a la maloca, a partir de sus
experiencias, narrativas y relaciones
cotidianas en el territorio.

Investigacion etnografica de caracter
rapido o focalizado, centrada en el
estudio de la maloca como espacio
pedagdgico intercultural en el contexto
escolar y comunitario de la IER
Andino.

Observacion participante y entrevistas
etnograficas semiestructuradas,
desarrolladas a partir de relaciones de
confianza construidas en el contexto
del ejercicio docente en la I.E.R.
Andino.

Diario de campo, guia de entrevista
semiestructurada y registros
fotogréaficos y audiovisuales.

Orientar el andlisis critico de las
practicas educativas y de las relaciones
escuela—territorio, promoviendo
procesos reflexivos y transformadores
desde una perspectiva intercultural.

Comprender las practicas educativas
desde las voces y narrativas de la
comunidad, privilegiando una mirada
interpretativa, relacional y
contextualizada que reconozca los
saberes comunitarios y la construccion
conjunta de conocimiento.

Comprender de manera situada los
sentidos y practicas que articulan
escuela, territorio y saberes propios en
la comunidad educativa, a partir de sus
experiencias y narrativas.

Recoger experiencias vividas,
narrativas orales y practicas educativas
comunitarias desde la interaccion
directa, respetando la oralidad como
forma legitima de produccién de
conocimiento.

Documentar las dindmicas del
territorio, orientar las conversaciones,
conservar la voz de los participantes y
apoyar el proceso de analisis
interpretativo.

Nota. Elaboracion propia
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Enfoque

Esta investigacion se desarrolla desde un enfoque cualitativo, ya que los objetivos
apuntan a comprender aspectos subjetivos, relacionales y culturales que emergen de los
contextos sociales en los que se inscribe la experiencia educativa. En particular, el interés estuvo
en captar las percepciones, emociones y sentidos que diferentes actores atribuyen a la maloca
como ambiente pedagdgico e intercultural, reconociendo que dichos significados se construyen
en la interaccion cotidiana y en relacion con el territorio.

Como sefiala Mejia (2011), la investigacion cualitativa resulta especialmente pertinente
cuando se busca comprender los fendbmenos desde la mirada de quienes los viven, atendiendo a
la diversidad de experiencias y a los sentidos que las personas construyen sobre su realidad. En
sentido, esta investigacion no partid de categorias cerradas ni de hipdtesis a verificar, sino que se
va construyendo en dialogo con el contexto y las dinamicas propias del proceso.

El enfoque cualitativo también oriento el tipo de preguntas formuladas, privilegiando
preguntas abiertas que permitieran a las personas entrevistadas definir por si mismas aquello que
consideraban relevante compartir. No se busco confirmar comportamientos ni establecer
relaciones causales, sino comprender experiencias educativas situadas desde las voces y
narrativas de quienes las protagonizan. En este sentido, la investigacion cualitativa permitio
profundizar en lo local y en aquellos aspectos que no suelen quedar registrados en los
documentos institucionales, pero que resultan fundamentales para comprender las practicas
pedagdgicas en el territorio.

El caracter cualitativo definid, ademas, la manera en que se desarrollé el proceso
investigativo, el cual no avanzé de forma lineal ni rigida. Cada fase, desde la delimitacion del

problema hasta el analisis, se fue construyendo de manera reflexiva permitiendo que nuevas
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voces, experiencias o situaciones emergentes reorientaran la mirada investigativa. Esta logica
interpretativa favorecio un didlogo constante entre la experiencia vivida, la escucha comunitaria
y la reflexion pedagdgica.

Desde este enfoque, la investigacion se orienta tedrica y epistemoldgicamente por la
interculturalidad critica y la perspectiva decolonial, en tanto estas permiten cuestionar las formas
hegemanicas de produccion del conocimiento y reconocer la legitimidad de los saberes
comunitarios presentes en el territorio. Por tanto, el trabajo de campo se concibié como un
proceso relacional, basado en la escucha atenta, el didlogo horizontal y el respeto por los tiempos
y dindmicas de la comunidad educativa.

Asumir este enfoque implico comprender la investigacion no como un ejercicio de
extraccion de informacion, sino como un proceso de construccion conjunta de sentido, en el que
las voces de mayores, docentes, familias y estudiantes orientan la comprension de las practicas
educativas y de los significados atribuidos a la maloca. De este modo, el conocimiento no se
produce “sobre” la comunidad, sino “con” ella, reconociendo a sus integrantes como sujetos

activos de interpretacion y produccion de saberes.

Tipo de Investigacion

Esta investigacion se inscribe en un enfoque de investigacién cualitativa de tipo
etnografico, orientada a comprender los significados, practicas y dindmicas culturales que se
configuran en la vida cotidiana de la comunidad educativa de la IER Andino, en relacién con la
maloca como espacio pedagogico, cultural y espiritual. Mas que describir comportamientos

aislados, el interés estuvo en acercarse a las formas en que sabedores, docentes, estudiantes y
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familias nombran, sienten y significan la maloca desde sus propias experiencias, memorias y
trayectorias culturales, en el marco del contexto escolar.

Desde esta perspectiva, el trabajo de campo se concibié como un proceso que permitio
aproximarse a los sentidos construidos en la cotidianidad, reconociendo que estos no se expresan
Unicamente a través de discursos formales, sino también en la palabra compartida, los silencios,
los gestos, los relatos cotidianos y las practicas comunitarias. La investigacion asumio la
etnografia no solo como un conjunto de técnicas, sino como una forma de estar en el territorio,
escuchar y participar, manteniendo una actitud reflexiva frente a las interacciones y situaciones
observadas. En este sentido, se retoma la nocion de “descripcion densa” propuesta por Clifford
Geertz (2003), en la que el objetivo etnografico es comprender los significados que las personas
atribuyen a sus acciones dentro de un contexto cultural especifico.

Dadas las condiciones del contexto escolar y comunitario, asi como los tiempos
institucionales disponibles, esta investigacion se desarrollé bajo una modalidad de etnografia
rapida o etnografia focalizada, centrada en un problema delimitado: las posibilidades y tensiones
que se configuran alrededor de la maloca como espacio intercultural en la escuela. Este tipo de
etnografia se caracteriza por el estudio intensivo de fendmenos sociales especificos en contextos
situados y en periodos de tiempo cortos, sin pretender una descripcién exhaustiva de la cultura en
su totalidad, sino una comprension profunda de practicas y significados concretos (Knoblauch,
2005).

En este sentido, la investigacidén no tuvo como propoésito agotar la complejidad cultural
del territorio, sino profundizar en situaciones, discursos y préacticas significativas que emergen en

un periodo concreto de tiempo. En coherencia con ello, la observacion participante y las
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entrevistas se concentraron en escenarios especificos de interaccion escolar y comunitaria, sin
perder de vista el contexto historico y cultural méas amplio en el que estos se inscriben.

El enfoque etnogréafico permitio orientar la investigacion hacia la comprension de como
distintos actores experimentan y narran su relacion con la escuela y con los saberes propios del
territorio. Desde esta mirada, la etnografia ofrecio herramientas para aproximarse a las
experiencias educativas como procesos situados, atravesados por relaciones culturales,
linglisticas y pedagdgicas diversas. Tal como sefialan Hammersley y Atkinson (1994), la
investigacion etnogréafica se caracteriza por su interés en comprender los fenémenos sociales
desde dentro, atendiendo a los significados que los propios actores producen en sus contextos de
vida, méas que por la busqueda de generalizaciones.

En este marco, el caracter etnografico de la investigacion también oriento la manera de
aproximarse a las relaciones entre los saberes indigenas y las préacticas escolares. La observacion
participante y las entrevistas permitieron explorar como se configuran ciertas experiencias
educativas, percepciones y desafios en la cotidianidad institucional, sin partir de categorias
cerradas ni de hipotesis previas. Estas aproximaciones no tuvieron como finalidad establecer
diagnosticos definitivos, sino comprender procesos y dindmicas tal como son vividas y narradas
por quienes hacen parte de la comunidad educativa.

De este modo, la etnografia permitié comprender la escuela no solo como un espacio
académico, sino como un escenario de encuentro entre distintas formas de entender el
conocimiento, la escuela y la vida comunitaria. Mas que producir conclusiones generalizables, el
propdsito de este tipo de investigacion fue aportar a la comprension de procesos situados,
reconociendo la centralidad del territorio, la experiencia y la palabra como fuentes legitimas de

conocimiento.
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Técnicas

Para esta investigacion se realizaron ejercicios de observacion participante y se usaron las
entrevistas etnograficas semiestructuradas.

Los ejercicios de observacion participante se hicieron siguiendo los aportes de Rosana
Guber quien recomienda no solamente observar y registrar los eventos y actividades que se
desean conocer, sino que también es positivo sumergirse en las practicas, acontecimientos y
dinamicas sociales de la comunidad. (Guber, 2019). Esto fomentd la empatia y la sensibilidad
hacia las experiencias de la comunidad educativa de la I.E.R. Andino.

Las entrevistas etnograficas semiestructuradas fueron concebidas como tiempos y
espacios de conversacion mas que como técnicas formales, orientadas a comprender los
significados que las personas atribuyen a sus experiencias en su propio contexto cultural. En este
sentido, la entrevista etnografica se entiende como una técnica flexible y abierta, que privilegia la
interaccion, la escuchay el dialogo situado, tal como lo plantean Hammersley y Atkinson (1994),
quienes sefialan que este tipo de entrevistas permite acceder a las perspectivas de los actores
desde sus propios marcos de sentido.

En consecuencia, y siguiendo las recomendaciones de Eduardo Restrepo (2018), el
proceso de entrevista partié de la relacion de confianza y empatia que se tiene con las personas
entrevistadas, se les explico el interés que se tiene para poder profundizar en los aspectos de
interés, asi como también conocer su perspectiva sobre los temas abordados en el estudio.

En estas entrevistas semiestructuradas, sabedores, docentes, estudiantes y miembros de la
comunidad compartieron sus visiones sobre el sentido pedagoégico de la maloca, sus tensiones
con la escuela hegemonica y sus horizontes de vida. Estos relatos no son vistos como “meros

datos” a codificar, sino como expresiones vivas de una memoria y una voz colectiva que existe y
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que desde su lugar en el mundo interpela el orden dominante y la escuela hegemonica. En el

Apéndice E se puede acceder a la guia de entrevista etnografica semiestructurada.

Instrumentos

Para la recoleccion y organizacion de la informacion se emplearon como instrumentos el
diario de campo, la guia de entrevista semiestructurada (cuestionario de preguntas abiertas), asi
como registros fotograficos y audiovisuales.

El diario de campo permitié documentar de manera detallada las situaciones vividas
durante el trabajo de campo y constituyo un insumo clave para comprender las dinamicas del
contexto desde adentro, incorporando observaciones, descripciones, reflexiones y experiencias
surgidas en la interaccion cotidiana con la comunidad educativa. La guia de entrevista
etnografica semiestructurada oriento las conversaciones con sabedores, docentes, estudiantes y
miembros de la comunidad, facilitando la profundizacion en los significados atribuidos a la
maloca como espacio pedagogico y cultural, sin restringir la expresion libre de las personas
entrevistadas. Y los registros fotograficos y de video se utilizaron como instrumentos de apoyo
para conservar las voces de las personas entrevistadas, respetando la oralidad como forma central
de transmision del conocimiento en los pueblos indigenas. Estos registros también permitieron
captar momentos significativos del proceso investigativo y complementar la informacion

consignada en el diario de campo.
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Poblacion
La poblacion de esta investigacion son los integrantes de la comunidad educativa de la
I.E.R. Andino. Esto incluye sabedores y autoridades de las comunidades indigenas, docentes,

estudiantes y familias vinculadas a la institucion.

Muestra

La muestra fue de tipo no probabilistico e intencional, y buscé recoger diversidad de
voces, edades y roles al interior de la comunidad educativa. Los participantes fueron
seleccionados por su relacion directa con las dinamicas escolares, comunitarias y culturales del
territorio, con el fin enriquecer la comprension del sentido pedagdgico atribuido a la maloca y

para indagar en torno a la relacion entre escuela y territorio.

En el proceso participaron abuelos sabedores y autoridades tradicionales del pueblo
coreguaje, por su papel fundamental como portadores de la memoria, la cultura y la autoridad en
sus comunidades; estudiantes indigenas y mestizos, quienes experimentan cotidianamente los
procesos escolares; algunos docentes, tanto indigenas como mestizos, y familiares de estudiantes
cuyas apreciaciones permitieron ampliar la comprension de las practicas educativas desde

distintas miradas.

Unidad de Anélisis
La unidad de analisis de esta investigacion esta constituida por los sentidos que
sabedores, docentes, estudiantes y otros miembros de la comunidad educativa otorgan a la

maloca como propuesta pedagogica e intercultural dentro de la I.E.R. Andino. Es decir, el foco
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analitico no recae en las personas sino en las narrativas y experiencias que tienen en torno a la

maloca y su importancia.

Unidad de Trabajo

La unidad de trabajo de esta investigacion se definié a partir de una muestra no
probabilistica de tipo intencional, y esta constituida por las personas que participaron en las
entrevistas y en los encuentros de dialogos (12 personas entre sabedores, estudiantes, docentes y
familiares de estudiantes). Asi mismo, hicieron parte de la unidad de trabajo los espacios en los
que se desarrollo el proceso investigativo, principalmente espacios comunitarios, algunas

viviendas y las instalaciones de la Institucion Educativa Rural Andino.

Fases del proceso investigativo

A continuacion, se presentan las fases del proceso investigativo y las principales

actividades realizadas en cada etapa:



Tabla 2

Fases del proceso investigativo

Fase

Actividades realizadas

Delimitacion del
problema y disefio
metodoldgico

Socializacion de la
propuesta

Momentos de encuentro
con sabedores, docentes,
estudiantes y familias

Organizacion y
sistematizacion de la
informacion

Analisis de la
informacion
Elaboracion de

documento escrito

Socializacién
comunitaria de resultados

Definicion de la pregunta, objetivos, metodologia teniendo en
cuenta las particularidades del contexto.

Se realizaron espacios de encuentro con la comunidad educativa y
actores claves de la comunidad socializando la propuesta de
investigacion.

Se realizaron entrevistas y se sostuvieron conversaciones
significativas en torno a las realidades educativas y el significado e
importancia de la maloca

Clasificacion y ordenamiento del material producido en los
didlogos y encuentros comunitarios, asi como de las notas de
campo realizadas a partir de las observaciones participantes.

Construccion de comprensiones a partir de las entrevistas y
vivencias, relacionandolas con el marco teorico y las reflexiones
que surgian durante el proceso

Escritura del informe final de acuerdo a los requisitos académicos
Se proyecta hacer una devolucion de los hallazgos con la

comunidad educativa para que conozcan los resultados y poder
tener una reflexién conjunta.

Nota. Elaboracion propia.

Relacion entre objetivos especificos y estrategias de analisis

Con el fin de garantizar coherencia entre los objetivos especificos y el proceso de

analisis, a continuacion se presenta la relacion entre cada objetivo, las estrategias de

investigacion utilizadas y las formas de analisis desarrolladas durante el trabajo de campo.



Tabla 3.

Objetivos y estrategias de investigacion y analisis

Objetivo
Especifico

Estrategia de
investigacion

Estrategia de
analisis

Caracterizar el contexto
educativo y cultural de la
I.E.R Andino,
reconociendo los desafios
que enfrentan los nifios y
nifias indigenas en relacion
con laescuelay su
identidad étnica y cultural.

Reconocer las voces de
sabedores, docentes,
estudiantes y miembros de
la comunidad, en torno a
los significados de la
maloca como espacio
pedagdgico y cultural.

Explorar las tensiones
entre los saberes indigenas
y las practicas escolares
hegemaénicas en torno al
lugar que podria ocupar la
maloca como alternativa
educativa.

Reflexionar sobre la
importancia de la maloca
como espacio intercultural
en contextos escolares
diversos.

Realizar notas de campo de
aquellas vivencias cotidianas
que pude tener como docente y
que pueden brindar
informacion relevante para
caracterizar la institucion
educativa y sus dinamicas
escolares.

Realizar las entrevistas
etnograficas. Identificar en las
entrevistas las percepciones y
sentidos atribuidos a la maloca.
Articular estos relatos con las
experiencias vivida para
contrastar estas percepciones
con observaciones directas de
la vida escolar y comunitaria.

Identificar en las entrevistas los
relatos que expresen tensiones
y conflictos entre saberes y
practicas propias y dinamicas
escolares. Complementar con
la experiencia vivida para
contrastar estas percepciones
con observaciones directas de
la vida escolar y comunitaria.

Identificar en las entrevistas
aquellos testimonios que
expresen valoraciones o
proyecciones sobre el rol
pedagdgico e intercultural de la
maloca y junto las valoraciones
propias.

El andlisis se centrara en
identificar situaciones
significativas y elementos
importantes que permita
construir una caracterizacion
contextual desde la experiencia
propia y las observaciones
directas en el territorio.

El analisis consistira en una
lectura interpretativa de las
entrevistas que permita
identificar categorias
emergentes relacionadas con
los sentidos pedagogicos,
simbolicos y culturales de la
maloca.

El analisis se orientara a
identificar fragmentos de las
entrevistas donde los actores
describan choques,
contradicciones o dificultades
entre los saberes propios y las
exigencias escolares formales.
Estos relatos se comparan con
vivencias cotidianas.

El analisis buscara comprender
los aportes interculturales de la
maloca desde las voces de la
comunidad.

Nota. Elaboracion propia.
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Resultados
Este capitulo presenta los resultados del proceso investigativo a partir de los testimonios
de docentes, estudiantes, sabedores y otros integrantes de la comunidad de la IER Andino. A
través de las entrevistas realizadas en el marco de esta investigacion, se escucharon las

experiencias, percepciones y significados que emergen de sus practicas escolares y comunitarias.

Figura 4

Sede central de la I.E.R. Andino del Mecaya

Nota. Fotografia propia

Se encuentra organizado de acuerdo a los objetivos especificos de la investigacion, de
modo que cada apartado dialogue con las voces, experiencias y situaciones que emergieron
durante el trabajo de campo. En primer lugar, se presenta una caracterizacion del contexto
educativo y cultural de la Institucién Educativa Rural Andino, con el fin de situar las condiciones

que determinan la vida escolar. A continuacion, se presentan los aportes de sabedores, docentes,



92

estudiantes y familias, quienes comparten sus propias comprensiones sobre la maloca como
espacio pedagogico y cultural.

Posteriormente, se muestran las tensiones que se manifiestan entre los saberes indigenas
y las précticas escolares predominantes, identificando los puntos de encuentro, distancias y
disputas que configuran la experiencia educativa cotidiana. Finalmente, se presentan los sentidos
que los participantes atribuyen a la maloca como espacio educativo intercultural dentro del
contexto escolar. En conjunto, estos apartados permiten comprender como la comunidad expresa
sus preocupaciones, expectativas y propuestas frente a la educacién que se desarrolla en su
territorio.

Es importante sefialar que el propdsito de este capitulo es principalmente descriptivo.
Mas que imponer una lectura externa, lo que se busca es conocer las voces de quienes hacen
parte de la escuela y la comunidad. Desde el enfoque decolonial que orienta esta investigacion,
se privilegia la palabra situada en el contexto y la experiencia vivida. No se presentan aqui los
testimonios de todas las personas escuchadas, sino aquellos que permiten tejer un relato
coherente con los sentidos que emergieron de los didlogos.

Para esta investigacion se realizaron entrevistas a diversas personas de la comunidad
educativa y del territorio, cuyas voces permitieron comprender las multiples miradas sobre la
relacion entre escuela, culturay territorio. Participaron 12 personas: medicos tradicionales,
docentes indigenas, estudiantes mestizos e indigenas, docentes mestizos e indigenas, madre de
un estudiante indigena, sabedores y abuelos. En el Apéndice B se puede consultar el
consentimiento informado.

Ademas de la realizacion de entrevistas, el proceso incluy6 jornadas de socializacion de

la investigacion con docentes y estudiantes de la I.E.R. Andino, en las cuales se compartieron los
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objetivos del estudio y se abrié un espacio de didlogo sobre las experiencias y expectativas frente

a la propuesta pedagdgica.

Figura 5

Socializacién con estudiantes
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Nota. Fotografia propia.

Figura 6

Socializacién con docentes
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Nota. Fotografia propia.
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Figura 7

Socializacién con docentes Foto 2
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Nota. Fotografia propia.

En el caso de los sabedores, madres y otros miembros de la comunidad, la socializacién
se realiz6 en el mismo momento de la conversacion etnografica, respetando los tiempos, formas
y dindmicas propias del territorio. Estas instancias no solo permitieron aclarar el propésito del
estudio, sino que fortalecieron la confianza y la disposicion de las personas para compartir sus

saberes y perspectivas.

Caracterizacion del Contexto Educativo y Cultural de la I.E.R. Andino

Al indagar por la experiencia educativa en la I.E.R. Andino, se hace necesario describir la
composicién diversa de su poblacion estudiantil, aspecto ya identificado en el planteamiento del
problema. Segun datos del SIMAT? se sabe que en la institucion confluyen estudiantes

pertenecientes a diferentes pueblos originarios y a diferentes grupos étnicos: coreguaje (25%),

3 Sistema integrado de matriculas
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murui (7%), nasa (3%) y macaguaje (1%), junto con poblacion afrodescendiente (2%) y
campesina (62%).
Como lo expresa un docente entrevistado:

Este centro educativo si lo pudiéramos mirar asi, es pluricultural, ya que basicamente
encontramos grupos indigenas, tenemos mestizos, tenemos afros, tenemos... como asi
pues los llaman, colonos blancos. Entonces nos damos cuenta de que tenemos una
diversificacion de culturas o de razas si lo pudiéramos Ilamar de esa manera. (Docente

mestizo, entrevista personal, 2024).

Este testimonio evidencia como la pluralidad cultural configura un escenario educativo
complejo, donde las diferencias culturales, linguisticas y sociales se expresan cotidianamente en
la vida escolar. Los resultados de las entrevistas muestran que dicha diversidad genera tensiones,
retos y aprendizajes permanentes, especialmente en la relacion con los y las estudiantes del
pueblo Coreguaje.

Como parte de las estrategias institucionales para garantizar la permanencia escolar, la
institucion cuenta con residencia escolar o internado en el que residen los estudiantes de las
veredas y comunidades indigenas. Aproximadamente el 66% de los estudiantes que viven de
manera permanente en la residencia escolar son de origen coreguaje. Estos estudiantes se
desplazan una vez por mes a sus comunidades mediante la ruta escolar fluvial que realiza el
recorrido hasta sus territorios.

Los estudiantes coreguaje en su mayoria son bilingties ya que hablan su lengua materna 'y
castellano. Sin embargo, en algunos casos, se les dificulta comprender y expresarse en este
idioma impuesto. En sus territorios, las comunidades coreguaje han desarrollado modelos
educativos propios que fortalecen sus practicas y saberes. De acuerdo con lo expresado por los

participantes indigenas entrevistados, la mayoria de jovenes varones mayores de quince afios
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participan en los espacios del mambeo, practican la espiritualidad y saben cazar, pescar, cultivar
en la chagra y la preparacion del mambe. Las mujeres jovenes también ponen en préctica la
espiritualidad y otros saberes transmitidos por sus mayores, como la preparacién de casabe, aji y
otros alimentos tradicionales, asi como en la elaboracion de cantos, bailes y tejidos.

Es decir, cuando estan en sus contextos, los estudiantes coreguaje viven y practican sus
principios culturales con sus familias y en comunidad. Sin embargo, Al ingresar como
estudiantes a la Institucion Educativa Rural Andino, muchas de estas practicas culturales no
tienen continuidad dentro de la dindmica escolar, lo que implica cambios significativos en la
cotidianidad de los estudiantes indigenas.

En la vida escolar cotidiana —y mas de los y las estudiantes que estan en modalidad
internado- se evidencian rupturas profundas entre las practicas formativas de la institucion y las
formas propias de relacion con el territorio de las familias del pueblo coreguaje. Por ejemplo, los
estudiantes ya no participan en actividades como la caceria, la pesca o la recoleccion de frutos en
el monte; ademas, por ser estudiantes internos no pueden salir del perimetro escolar, lo que
produce un distanciamiento entre sus practicas cotidianas y su territorio. Aunque la institucion
cuenta con una préactica productiva de siembra de platano y cria de cerdos, estas actividades no
guardan relacion con las practicas culturales coreguaje ni con sus saberes tradicionales.

En el plano espiritual, también se presentan restricciones que afectan la continuidad de
las practicas propias. A los estudiantes se les prohibe mambear, fumar tabaco o realizar sus
espacios de consejo. Muchos de ellos recurren a estas practicas a escondidas y, cuando son
descubiertos, reciben llamados de atencion o castigos. Algo similar ocurre con el uso de

medicinas tradicionales, que no tiene un lugar reconocido dentro del ambiente escolar.
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La alimentacidn constituye otro &mbito donde se evidencian procesos de reemplazo
cultural. La minuta del restaurante escolar excluye alimentos propios como el casabe, la farifia, el
pescado o la carne de monte, sustituyéndolos por productos como arroz, frijoles, carne de res o
incluso sardinas enlatadas.

Uno de los aspectos mas preocupantes es el uso de la propia lengua materna. En el
entorno escolar predomina exclusivamente el espafiol, y algunos docentes o adultos expresan
incomodidad cuando los estudiantes se comunican en coreguaje. No existen estrategias
pedagogicas que posibiliten la expresidn en su lengua propia, ni propuestas para la ensefianza del
espafiol como segunda lengua. Esto genera dificultades en la participacion académica, limita la
comprension de contenidos y afecta la convivencia con los estudiantes no indigenas. Como
consecuencia, muchos jovenes coreguaje se muestran callados y timidos, con dificultades para
integrarse.

En los relatos recogidos durante las entrevistas aparecen expresiones y percepciones
negativas hacia los estudiantes indigenas, en las que se sefnala que “no entienden” o que “son
brutos”, sin considerar las barreras culturales, linguisticas y pedagdgicas que enfrentan los nifios
y nifias de pueblos originarios. Este imaginario reproduce practicas de discriminacion, racismo y
exclusién al mismo tiempo que desvaloriza los conocimientos y las practicas culturales de los
estudiantes del pueblo coreguaje.

Otro punto a tener en cuenta es que se observa en la institucion, sobre todo en la
poblacién indigena y campesina, que hay bastantes estudiantes en condicion de extra edad.
Aunque esta situacion no limita el acceso a la educacidn, si es frecuente encontrar jovenes de 15
0 16 afios en el grado sexto de bachillerato. Estas situaciones muestran que estas trayectorias

escolares irregulares reflejan factores sociales, culturales y econémicos propios del territorio.
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En cuanto a la infraestructura, la institucion cuenta con edificaciones en material
(cemento) y salones con capacidad aproximada para quince estudiantes, equipados Unicamente
con tablero. No se cuenta con recursos tecnolégicos como televisores 0 acceso a internet. La
biblioteca escolar es insuficiente y presenta un nivel alto de desactualizacion, sin materiales
didacticos, pedagogicos o educativos que estén contextualizados culturalmente. Ademas, la
institucion cuenta con una cancha de microfutbol al aire libre, un restaurante escolar y un
internado para los estudiantes que toman esa modalidad.

Aunque la Institucion educativa se encuentra en un territorio en el que habitan pueblos
indigenas y que el pueblo coreguaje esta tan presente a nivel de la poblacion estudiantil, la
institucion no posee espacios ni elementos que representen la presencia cultural de este pueblo.
No hay simbolos, materiales pedagdgicos ni referentes visibles que reconozcan o valoren los
saberes, la historia y cultura de esta comunidad. Este tipo de realidades refuerzan el
planteamiento que se hace en este trabajo, ya que refuerza que no se tiene un enfoque
intercultural.

En términos curriculares y pedagdgicos, la Institucion Educativa Rural Andino responde
al modelo oficial del Ministerio de Educacion Nacional, organizado por areas del conocimiento y
competencias académicas estandarizadas. Los contenidos y materiales didacticos utilizados
provienen en su mayoria de editoriales nacionales o urbanas desactualizadas y obviamente no
contextualiza la practica educativa. Se fundamenta en el modelo de escuela nueva y posprimaria,
con una metodologia basada en guias de autoaprendizaje en el que el docente queda reducido a
trabajar en el desarrollo de unas cartillas generalizadas para contextos rurales.

En las observaciones y entrevistas realizadas no se identificaron estrategias pedagogicas

sistematicas orientadas a vincular los contenidos escolares con el entorno ambiental, social y
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cultural del territorio. En la préctica, las metodologias se mantienen ancladas en estructuras
escolares rigidas, jerarquicas y evaluativas que reproducen una relacién vertical y unidireccional
del conocimiento. Las clases y todas las practicas educativas se desarrollan en espafiol, no existe
ninguna estrategia para integrar o vincular las lenguas maternas de los estudiantes indigenas. La
evaluacion se centra en el rendimiento académico y no reconoce otras formas de conocimiento,
como la oralidad y las précticas culturales.

Frente a la relacion de la institucion con la comunidad se evidencia que solo establece
didlogo, incluso limitado, con la comunidad del Mecaya. No desarrolla ni muestra interés en
promover la participacion de las demas comunidades. No establece comunicacion con las
autoridades tradicionales indigenas, ni con su estructura de gobierno, ni con los sabedores
tradicionales. Por tales motivos, las comunidades se encuentran excluidas totalmente de las
decisiones administrativas, curriculares y pedagdgicas.

La institucion cuenta con un total de 22 docentes, muchos de ellos son docentes de la
region que fueron vinculados sin tener estudios en pedagogia ya que en su entonces eran
bachilleres que con el tiempo se les exigio la profesionalizacion. La mayoria de ellos estudiaron
su licenciatura de manera semi presencial, es decir, durante los periodos de vacaciones. Otro
grupo de docentes son los que ingresaron por concurso de mérito.

Si bien es importante reconocer el ejercicio pedagdgico de los docentes, considero que
hay necesidad de formacion para resignificar la préactica educativa, y mas adin, en temas
relacionados con el ejercicio pedagdgico en contextos marcados por la diversidad cultural. A los
docentes en general, se les dificulta comprender e integrar a su practica educativa los

conocimientos y saberes ancestrales de los estudiantes indigenas y no existen orientaciones, ni
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material did&ctico, ni acompafiamiento comunitario, que permita a los docentes transformar su

practica pedagdgica.

Reconocimiento de las Voces de Sabedores, Docentes, Estudiantes y Miembros de la
Comunidad en Torno a los Significados de la Maloca Como Espacio Pedagdgico y Cultural

A lo largo de las entrevistas, la maloca fue mencionada de manera reiterada como un
referente importante para la comunidad educativa, especialmente cuando se hablaba de la
cultura, el territorio y la necesidad de fortalecer los vinculos comunitarios dentro de la
institucion. Frente a las dificultades que viven los estudiantes indigenas en relacion con el
idioma, la falta de espacios propios y la escasa presencia de la cultura en la escuela, las voces de
las personas entrevistadas comparten una propuesta: la creacion de una maloca o un espacio
similar que permita que en la escuela los estudiantes indigenas puedan tener su vinculo con el
territorio, con su cultura y que los otros estudiantes puedan aprender de ello.

La maloca se ha planteado no solo como un lugar fisico, sino como un espacio de
ensefianza, espiritualidad y didlogo, donde pueden coexistir los saberes ancestrales y los
aprendizajes escolares. En este sentido, los testimonios muestran que la maloca en la I.E.R.
Andino es imaginada como espacio de aprendizaje y de pervivencia.

Para los pueblos Coreguaje y Murui, la maloca es mas que un espacio fisico material y se
reconoce como el corazon espiritual y organizativo de la comunidad. En los testimonios
recogidos, se reitera que este espacio encarna la memoria, la palabra y el consejo ancestral. Es un
espacio que conecta la vida cotidiana, la espiritualidad y la formacién de las nuevas

generaciones.
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Para el pueblo Murui la maloca es la madre, la mama donde esta toda la ensefianza en un
sitio sagrado donde te respeto. Lugar donde con palabras dulces se genera un baile y se
ensefian historias con el mambeo de la parte nocturna. Entonces se utiliza el horario de 6
a 12 de la noche para hacerlo de manera espiritual. (Docente indigena, entrevista
personal, 2024)

Desde su mirada, la maloca es el ndcleo de vida que orienta el sentido colectivo del

La maloca es el eje principal como siempre se ha dado a conocer. Es el eje principal de la
comunidad donde se armo, donde participan los abuelos con historias, ahi es donde se
preparan los dias. O sea, es un programa de trabajo para un mejoramiento de la

comunidad. (Docente indigena, entrevista personal, 2024).

Del mismo modo, un médico tradicional del pueblo Coreguaje, enfatiza la necesidad de

que la escuela reconozca este lugar como un espacio de ensefianza viva:

ritual:

Primero que todo tocaria abrir un espacio, que llegaramos un dia a un dialogo, un acuerdo
de pronto con la comunidad y el colegio Andino para que abriera ese espacio o dieran un
espacio para que de pronto algun profesor, o algun dirigente como un abuelo de la
comunidad, pudiera explicarle a ellos alla en asunto de medicina, de la cultura y algo asi,
mas o menos, de lo que es la base para que no se pierda la fuerza. En una maloquita
pequefia ya los muchachos se sentirian como mucho mejor porque ellos ya tienen el
momento de ellos sentarse y asi mismo, reflexionar porque eso también les daria mucha

fuerza. (Médico tradicional, entrevista personal, 2024).

Asi mismo amplia su reflexién al sefialar que la maloca no solo cumple una funcion

La maloca [es] un espacio muy central y global donde todos llegan, donde se retne toda

la comunidad y algunos de los abuelos nos reunimos y compartimos todo lo que es la
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sabiduria, el buen pensamiento, todo lo que se hace aqui se ha sembrado en cada cual de
las personas. (Médico tradicional, entrevista personal, 2024).

Un abuelo del pueblo Murui explica:

La maloca es un simbolo del cielo, algo que desde arriba se trajo a esta tierra. Entonces la
maloca para el pueblo Murui es un lugar espiritual en donde se ensefia a los nifios, a los
adultos, a los jovenes para educarse y formarse en esa ética de vida y respeto de vida.
Esta la parte donde se tuesta el mambe, donde preparamos el yarumo, el ambil, son sitios

especiales y sagrados. (Abuelo, entrevista personal, 2025).

Los testimonios revelan que la maloca no se limita a ser un lugar fisico, sino que
representa un principio de organizacion y equilibrio comunitario, donde se transmiten los
conocimientos y se fortalecen las personas y la comunidad desde lo espiritual. En su interior, se
comparte palabra, baile, medicina y reflexion que son elementos de pedagogias que deben ser
reconocidas por la institucion para transformar los procesos educativos en experiencias
interculturales y arraigadas en el territorio.

La maloca no solo es centro espiritual y de encuentro comunitario, sino que también es
un espacio donde hay formas de pedagogia ancestral a través de las que se comparte el
conocimiento y se sana a traves de la palabra, la practica y la convivencia. Como lo expresa un
estudiante:

mas que todo en una maloca se practica la historia. Bueno te dan consejos. Cuél es el
orden que debemos dar, preguntarlo con los ancianos y con nuestros ancestros. Nuestros
ancianos a nosotros nos ven y nos dan toda esa herramienta que tienen, como ese
conocimiento. Cuando llegamos alla, se practica. Méas que todo ellos nos dejen esa
historia, esas palabras, esa herramienta para nosotros no tener tanta dificultad. Es para

también mismo practicar la cultura de nosotros, no abandonar nuestro camino y nuestra
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mision. Nosotros como pueblo indigena no tenemos como decir religion. (Estudiante

indigena, entrevista personal, 2024)

Desde esta mirada, la maloca se entiende también como una escuela del ser, donde se
aprende a escuchar, a respetar y a orientarse en la vida. Asi lo expresa un joven docente del
pueblo Murui:

Desde que se habla de la existencia del pueblo Murui, la maloca ha sido el espacio de
educacion para darle el valor y respeto a todo lo que nosotros tenemos, entendiendo que
estamos encima de nuestra madre tierra. Entonces, quiero aprender historias, quiero
escuchar consejos, quiero ser una mejor persona, no 1o voy a escuchar en otra parte.

(Docente indigena, entrevista personal, 2025).

Estas pedagogias no son uniformes; varian segun los pueblos, las costumbres y las
lenguas que los habitan. EI reconocimiento de esa diversidad también forma parte del
aprendizaje, como lo recuerda un docente Murui:

hay diferencias entre los pueblos. Por ejemplo, otros pueblos tienen como su costumbre
propia el yagé y mambe de tabaco. Y los otros pueblos también manejan su propia
lengua, su propia manera y costumbres. Es diferente porque se maneja el mambe y el
ambil y su historia y su baile es diferente a los pueblos Coreguajes. Nosotros estamos
digamos por clanes, que después la gente que pertenece a las plantas, algunos animales,
nombres tradicionales. Nosotros tenemos cuatro dialectos, pero en si es el mismo pueblo.

(Docente indigena, entrevista persona, 2024).

Otra de las pedagogias que se manifiestan en la maloca es la de la medicina tradicional,
que ensefia a sanar el cuerpo y el espiritu, individual y colectivo:

pues la medicina por lo menos para la comunidad es muy importante porque por el medio

de la medicina uno va a concientizando el pueblo, si me entiende? los nifios, los abuelos,
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las mujeres cabezas de hogar, y pues la medicina es muy importante también porque por
medio de ella uno se da cuenta de codmo se maneja los diferentes pensamientos de cada
uno, de orientar, de darle entender uno, a los muchachos...de como es que hay que seguir
el camino porque uno como por medio de las visiones uno orienta y ensefia y cura las

enfermedades. (Médico tradicional, entrevista personal, 2024).

El saber curar es también un modo de educar. En palabras del abuelo Murui, el acto de
sanar a quien “anda en necedad” no solo restablece la armonia individual, sino que ensefia sobre
la importancia del respeto y del equilibrio espiritual:

Cuando una X persona esta en necedad...porque esa necedad no viene asi no mas, son
problemas espirituales. No se pueden corregir a los gritos ni con garrote porque hay que
saber entender por qué el nifio es muy travieso, por qué roba, por qué es chismoso.
Cuando uno ve esa consecuencia en la Ley de nosotros hay que curar. Porque en esa
persona entro un espiritu de mal que le hace no respetar. Para eso utilizamos los sitios de
mambeo Yy recoge hierbas aromaticas uno lo conjura, se le hacen soplos en la corona. El
espacio de maloca es necesario para formar y reprender. (Abuelo, entrevista personal,
2025)

Otra voz complementa esta idea resaltando la responsabilidad de las nuevas generaciones
frente a la continuidad cultural:

la cultura coreguaje primero que todo pues de que hay que mirarla como tal como est4,
no se ha perdido sino que es momento de que nosotros como jovenes busquemos la
manera 0 busquemos a los abuelos sabedores que nos transmitan ese conocimiento y la
cultura como tal... los bailes, nuestros usos y costumbres para seguir fortaleciendo, seguir
creciendo y también preparando cada dia mas en este proceso. (joven indigena, entrevista
personal, 2014)
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La transmision del conocimiento no solo ocurre a través de la palabra, sino también en
los hébitos cotidianos y en las préacticas que mantienen viva la cultura. Marleny Piranga lo relata
desde su experiencia familiar:

mi hijo estd costumbrado a comer farifia, lo que pasa es que yo preparo comida asi
porque comida de blanco casi no come. Lo que €l mé&s come es asi con casabe, la comida
gue comemos nosotros. Pero si no hay nada pues toca, pero nosotros no dejamos la
comida de nosotros, la tenemos todavia, ahi preparamos. (Madre de estudiante indigena,

entrevista personal, 2024)

La maloca tambien es el lugar donde se comparte la comida tradicional como la farifia,
casabe, yuca, y también las artesanias hechas con materiales naturales, que también son formas
de conocimiento y expresion cultural.

Por su parte, Valderrama destaca la necesidad de que la escuela reconozca este tipo de
ensefianza y abra espacios que integren a la comunidad:

coémo se fortaleceria esa relacion comunidad-escuela haciendo un espacio como la
maloca, pues ya se hacen compromiso con los abuelos, con una sefiora artesana, con
miembros de la comunidad para que un dia, ya sea un dia o el otro, ellos vienen y charlan
ya tienen su sitio especial y también para el consejo de los abuelos. (Docente indigena,

entrevista persona, 2024)

En conjunto, estas voces muestran que las pedagogias que habitan la maloca hablan de
una manera distinta de comprender el aprendizaje. Se ensefia escuchando, observando,
participando y sintiendo. Ademas, lo que se ensefia estd encaminado a fortalecer el sery la

comunidad.
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Exploracion de Tensiones Entre los Saberes Indigenas y las Practicas Escolares
Hegemaénicas

Aunqgue hay consensos a la hora de reconocer la I.LE.R. Andino como una institucion
pluricultural, la convivencia entre distintas lenguas, pensamientos y formas de comunicacion se
convierte en uno de los principales desafios del proceso educativo, tal como lo relatan docentes y
estudiantes en sus experiencias cotidianas dentro de la institucion.

Para los estudiantes indigenas, el uso predominante del espafiol en las clases genera
barreras en la comprensién de los contenidos y limita la participacion activa en las clases y
actividades en espacios escolares. Asi lo expresa un docente al referirse a las dificultades que
encuentra en su practica pedagoégica: “En cuanto al grupo Coreguaje... €n cuanto a este grupo
étnico, en mi area de Ciencias Naturales encontramos un poco de... lo podriamos llamar asi...
dificultad, ya que a tema personal no manejo la lengua que habla este pueblo”. (Docente
mestizo, entrevista personal, 2024).

Esta situacion refleja una tension constante entre el curriculo escolar, centrado en el
espafiol como lengua de ensefianza, y las lenguas propias de los pueblos que hacen parte de la
comunidad educativa. En los relatos aparece de manera reiterada la percepcion de que no existen
estrategias pedagdgicas que permitan reconocer el bilingismo ni los saberes asociados a las
lenguas propias.

La voz de un estudiante profundiza en este sentir, destacando no solo las dificultades
comunicativas, sino también la necesidad de crear espacios de encuentro entre culturas:

Algunos estudiantes indigenas en la institucion no pueden entender muy bien el lenguaje
y el idioma espafiol, se les dificulta entenderlo y hablarlo; al no entender una palabra en
las clases, ahi es donde tienen como un error, una dificultad... que no entienden... ahi es

donde se baja mas. Aungue tienen una debilidad en esa parte, siempre hace falta que de
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pronto aqui en esta institucion haya una actividad de integracién entre los estudiantes...
hacer un compartir de culturas, de lenguaje, una practica... y de saberes. Hace falta como
un espacio para compartir ese arte. (Estudiante indigena, entrevista personal, 2024).

La tension lingliistica no se expresa Gnicamente en las dificultades de comunicacion
dentro del aula, sino también en las experiencias de adaptacion cultural que relatan los
estudiantes indigenas al incorporarse a un modelo educativo centrado en el uso del espafiol y en
formas de ensefianza distintas a las de sus comunidades. En sus relatos, el aprendizaje escolar en
esta lengua se vive, en algunos casos, como un proceso que los distancia de sus propias maneras
de nombrar la vida, de comprender el mundo y de relacionarse con su cultura.

El testimonio de un docente permite reconocer la complejidad de esta situacion:

Hay un choque, digamos, con el espafiol, si lo podemos llamar asi... ya que ellos, pues,
aun tienen su lengua materna, tienen atn su cultura... que uno se da de cuenta que poco a
poco se ha ido, se han ido desligando, se ha ido perdiendo por la cuestion del modismo, si
lo pudiéramos decir asi. Entonces uno como docente, es un caso de mucha dificultad, ya
que realmente cruzar esa linea cultural no es facil. Las creencias que ellos tienen, el
idioma que ellos manejan, e incluso a la hora de un compartir es diferente, porque la
alimentacion es totalmente diferente de la que basicamente manejamos nosotros.
Entonces no ha sido facil, pero es una experiencia muy bonita, ya que de ellos se aprende
mucho... en cuanto al respeto por la naturaleza, en cuanto al aprendizaje de la sabiduria
que ellos tienen independientemente de la edad, porque ellos son unas personas que han
tenido una relacion mas directa con el campo, con la manigua. (Docente mestizo,

entrevista personal, 2024).

En este relato el docente sefiala que la lengua no es solo un medio de comunicacion, sino

que hace parte de la cosmovision de un pueblo. El “choque” con el espanol se asocia a



108

diferencias en los saberes, las creencias y las maneras de comprender la vida que estan presentes
en el dia a dia de la institucion.

Al mismo tiempo, el docente reconoce que este encuentro entre lenguas y culturas,
aunque presenta dificultades, abre posibilidades de aprendizaje mutuo y de reconocimiento del
conocimiento ancestral de los pueblos indigena. Su testimonio pone de manifiesto la convivencia
de multiples formas de pensar y expresarse dentro de la escuela, y evidencia la importancia de
que el proceso educativo no se limite a una sola voz o a una Gnica manera de entender el mundo.

La necesidad de fortalecer la ensefianza desde la lengua materna aparece en las
entrevistas como un deseo, una demanda sentida por las familias indigenas. Existe la
preocupacion por las dificultades que tienen sus hijos cuando el proceso educativo se desarrolla
en espafiol, sin considerar que no es hablada ni entendida por sus hijos. Asi lo expresa una
madre de familia del pueblo Coreguaje:

Mi hijo, el menor de todos, estudia en el Mecaya, él va en tercero grado, ahi va un
poquito bien. Y si estoy contenta porque él esta estudiando, porque eso es lo que es mas
importante. El habla coreguaje, tiene lengua viva, muy poco entiende espafiol. Lo que
mas entiende €l es la lengua. Para las clases se le ha dificultado un poquito porque no
entiende el espafiol. Pero ahi, poco a poco, va aprendiendo. Yo creo que para las
comunidades lo que mas se necesita y es lo mas importante es... yo quisiera que alguien
les explicara en la propia lengua para que entiendan. Eso es mejor para ellos porque casi

no entienden espariol. (Madre de estudiante indigena, entrevista personal, 2024).

El relato de esta madre del pueblo Coreguaje pone en evidencia la brecha que se genera
cuando la escuela no incorpora la lengua originaria como parte del proceso pedagdgico. En este
caso, la madre reconoce el valor del estudio que se brinda en la institucion, pero también expresa

que aprender desde una lengua ajena dificulta la comprension y el sentido de lo que se ensefia.
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Esta voz resalta la urgencia de repensar la educacion desde una perspectiva intercultural que
reconozca la lengua propia como un derecho y como una manera de fortalecer la identidad y la
cultura de los nifios y nifias indigenas.

En medio del reconocimiento de estas tensiones que surgen entre las lenguas propias y el
espafiol, también comienzan a surgir propuestas que buscan formas de equilibrar ambos idiomas
dentro de la escuela. Desde las voces docentes y comunitarias se reconoce la importancia de
construir una educacion verdaderamente bilingle, que permita el aprendizaje académico, sin
dejar de lado las raices culturales y lenguas de los pueblos indigenas. Un profesor perteneciente
al pueblo Murui, propone la creacion de espacios escolares donde la lengua y la cultura tengan
un lugar central:

Hay estudiantes indigenas, entonces yo miro muy importante que el colegio tenga o cree
un sitio especial donde pueda formar una maloquita, un mambeadero, para que ellos se
sienten ahi, para una presentacion de baile, para hablar de su cultura, su nombre, con los
jévenes. Al dominar mucho su lengua maternay se les dificulta un poco el espafiol, seria
factible que en este colegio se tuviera un profesor indigena donde maneje la lengua de

ellos para fortalecer mas. (Docente indigena, entrevista personal, 2024).

De manera complementaria, durante la entrevista realizada con un lider comunitario,
también enfatiza la necesidad de incorporar docentes bilinglies y de crear espacios fisicos que

permitan el dialogo entre culturas:

Pues para mi seria bueno que buscaramos la forma de hacer una maloca en ese espacio,
en ese colegio, para que todos podamos estar ahi compartiendo lo que es la medicina, la
cultura de nosotros, digamos, si a los muchachos se les dificulta hablar el espafiol,
también buscar profesores bilinglies que manejen lo que es la parte de la cultura, no

solamente tener solo a los colonos, digdmoslo asi, sino buscar a los profesores bilingties
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para que nos ensefien lo que es la parte de cultura, de nuestra forma de hablar, nuestro
idioma, mejor dicho. (Joven indigena, entrevista personal, 2024)

Ambos testimonios ponen de manifiesto la necesidad de que la escuela reconozca la
lengua como parte fundamental del proceso educativo. La propuesta de contar con maestros
indigenas y de habilitar espacios hace referencia a una educacion donde las lenguas originarias
sean fuente de conocimiento y encuentro con otros saberes y culturas que hay en el territorio.

Se ha evidenciado que el hecho de que exista diversidad cultural en la I.E.R. Andino no
siempre se traduce en una educacion que reconozca y valore los saberes propios de los pueblos
indigenas.

En las entrevistas realizadas, varias personas de la comunidad educativa expresaron
inconformidades frente a la manera como la direccion de la I.E.R. Andino aborda el
reconocimiento de la identidad indigena. Si bien se reconoce que la institucion atiende a una
poblacién culturalmente diversa, algunos participantes manifestaron que dicha diversidad no se
ve reflejada de manera explicita en el enfoque educativo ni en las orientaciones institucionales.

Segun los relatos recogidos durante el trabajo de campo, desde la direccion institucional
se plantea que la I.E.R. Andino no tiene un caracter étnico, al considerar que atiende
principalmente a poblacién mayoritaria. Bajo esta postura, no se contemplan adaptaciones
curriculares o pedagdgicas diferenciadas para los estudiantes indigenas, ya que se asume que el
acceso a la educacion y el trato brindado son los mismos para todos los estudiantes, sin
distincion por su origen étnico o social.

Para algunos miembros de la comunidad educativa, esta forma de entender la igualdad

limita el reconocimiento de las identidades, lenguas y saberes de los pueblos indigenas presentes
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en el territorio. En sus voces, esta situacion se traduce en tensiones dentro de la vida escolar y en
una relacién distante entre la institucion educativa y las comunidades indigenas.

Los testimonios de las personas entrevistadas reflejan una sensacién compartida de
rechazo e indiferencia institucional. Esta falta de reconocimiento genera preocupacion entre las
familias, que temen que sus hijos, al incorporarse al sistema educativo, pierdan gradualmente su
cultura. Asi lo expresa uno de los padres entrevistados:

Entender més bien de la cultura Coreguaje yo creo que seria esencial para cualquier
docente, para asi fomentar, digamos... este tipo de respeto hacia las llamadas culturas. Yo
creo que, si se mete o introduce todo el tema de la interculturalidad, yo pienso que se
mejoraria la oferta educativa del colegio. Ya que hay ejemplos... en un grupo indigena no
envian a estudiar a sus nifios tal vez por el miedo de que tal vez van a perder su
identidad... Si, porque basicamente seria perder su identidad. Si yo ya, por ejemplo, se me
olvida hablar y tal vez comienzo a aprender mas otras palabras y ya no practico mi
idioma, dejo de hablar Coreguaje. Entonces el miedo tal vez de un padre seria que a mi
hijo tal vez le vaya a dar muy duro ese impacto en el colegio. Entonces, si en esta
institucion tuviéramos los docentes mas empapados en el tema Coreguaje, tal vez en la
cultura, tal vez en dominar algunas palabras, yo creo. (Sabedor, entrevista personal,
2024).

A esta preocupacion se suma la voz del lider comunitario que ha vivido en carne propia el
sentimiento de exclusién dentro del espacio escolar. Su testimonio da cuenta de como la escuela,
al no permitir la practica de saberes tradicionales, debilita el vinculo entre los jovenes, su
territorio y su cultura:

Como estudiante que he sido, pues uno se siente rechazado en la parte de que no lo
permitan a uno practicar la medicina como tal, como lo han ensefiado los abuelos. Se

siente una debilidad en esa parte, uno como joven que es seguidor de la medicina o
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seguidor de la cultura... o sea, lo afecta, lo debilita, digamoslo asi. (Joven indigena,
entrevista personal, 2024).

Este relato evidencia que la falta de apertura hacia los conocimientos ancestrales genera
distancia entre la escuela y la comunidad, y también impacta en la autoestima de los jévenes. En
este sentido, otro participante enfatiza la necesidad de promover el respeto y el reconocimiento
mutuo dentro de la institucion: “Yo creo que fortaleceria incluso mucho mas el respeto entre
docente y los diferentes tipos de personitas de este grupo étnico. Entonces yo creo que si seria
fundamental.” (Docente mestizo, entrevista personal, 2024).

Estas voces dan cuenta de la importancia de generar practicas concretas que integren los
saberes tradicionales, las lenguas y las formas propias de aprender. Otro comunero indigena
profundiza en la necesidad de reconocer el papel formador de los abuelos y la importancia de
garantizar la continuidad de los saberes en las nuevas generaciones.

Su relato revela que la indiferencia institucional no solo desconoce este proceso de
aprendizaje que tiene otra cultura, sino que también genera desigualdades entre indigenas y
colonos:

Porque de todas maneras un abuelo no va a ensefiar todo el tiempo, un abuelo €l esta de
paso. Entonces por aqui es bueno ensefarles a los nifios de pequefa edad. Adicional, ellos
van compartiendo la medicina lentamente, despacio, porque esto no es de afan, esto es
infinito de aprender. Entonces ellos van evolucionando a través del tiempo y asi van
incluyendo el mensaje a cada uno de los demas compafieros de la comunidad. En el
colegio Andino, frente a la inclusién del pueblo Coreguaje, hay mucha indiferencia, como
que se desconoce un poco la cultura indigena, como que de pronto el indigena no tiene la
misma importancia que de pronto el colono, como que de pronto es una persona muy
corta. En eso yo miro mucha indiferencia, debe haber una igualdad. (Médico tradicional,

entrevista personal, 2024)
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En las voces de la comunidad se reconoce también una apuesta por transformar esa
indiferencia en oportunidades de aprendizaje mutuo:

Entonces yo miro mucha indiferencia en eso porque deberia haber una igualdad. Porque
todos estan aprendiendo de lo mismo. Para mi es muy importante que hayan espacios
para la ensefianza de la cultura, porque asi los mismos muchachos se van preparando en
las dos cosas: en comunidad y compartir con los demas occidentales. Eso generaria una
fuerza mental para fortalecer. Asi mismo para la comunidad y la formacién de un buen
lider de mafiana. Si no se ensefia la cultura en el colegio, afecta mucho porque algunos de
los estudiantes ya pueden cambiar la mentalidad y ya salen desconociendo hasta a los
mismos comuneros de la comunidad y a qué se dedican. (Medico tradicional, entrevista
personal, 2024).

Este testimonio revela que la institucion deberia ser un espacio que fomente el didlogo
entre culturas, donde el conocimiento propio y el conocimiento occidental encuentren un

equilibrio.

Reflexion Sobre la Importancia de la Maloca Como Espacio Intercultural en Contextos
Escolares Diversos

Entre docentes, estudiantes y miembros de la comunidad aparece de manera reiterada una
idea compartida: en la escuela hace falta un espacio donde las distintas culturas que habitan el
territorio puedan encontrarse, expresarse y reconocerse entre si. Un docente sefiala la
importancia de crear escenarios que eviten la pérdida de las raices culturales y que permitan
compartir los saberes propios con los demas grupos presentes en la institucion:

Claro que haria falta espacios, ya que, pues tenemos un colegio donde encontramos

diferentes culturas, con el fin de que las raices de este grupo indigena, basicamente si lo
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generalizamos, no se pierdan. Porque podriamos incluso practicar bailes. Podemos
ensefiarles a los colonos, a los mestizos, a los afros qué tipo de bailes manejan los
Coreguajes, pero baile nativo... Lo que serian historias también seria algo muy bonito. Yo
creo que esos espacios serian importantes para fortalecer el respeto entre los diferentes
grupos étnicos que hay en el colegio. (Docente mestizo, entrevista personal, 2024).

Esta necesidad también es reconocida por los propios estudiantes indigenas, quienes
perciben la ausencia de espacios como una limitacion para el fortalecimiento cultural. Uno de los
jovenes entrevistados, afirma:

Siempre si hacen falta espacios y eso es lo que esta... y por ese proceso, y por esa lucha
en que estamos ahorita en la institucion para lograr ese trabajo para nosotros tener un
mejoramiento en el colegio como pueblos indigenas, como estudiantes indigenas.
Entonces porque vemos que nos hacen mucha falta, por ejemplo, para que se fortalezca la

cultura. (Estudiante indigena, entrevista personal, 2024)

Por su parte, un grupo de estudiantes mestizas retoma la idea de construir lugares
comunes donde las culturas puedan encontrarse desde el respeto y la convivencia. En sus
palabras:

En esa interculturalidad si deberia haber un lugar, es como una casa 0 como una maloca,
asi como nos explicaba usted al rato, para que diferentes tipos de lenguas y culturas las
compartamos y que haigan bailes y que haigan comidas porque cada cultura es diferente.

(Estudiantes mestizas, entrevista personal, 2024).

La necesidad de integracion se convierte en un eje central de las reflexiones comunitarias.
Tanto los jovenes como los sabedores plantean que la escuela podria ser un escenario donde se
revitalicen las expresiones artisticas, lingiisticas y espirituales propias. Asi lo expresa uno de los

participantes:
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Sabemos muy bien que hay muchos clanes de indigenas, tanto como colonos. Entonces
seria muy bueno un espacio para practicar de diferentes tipos de cultura y de arte.
Nosotros estamos perdiendo todo. Tenemos culturas, bailes, comida tipica. A veces
cuando hacemos baile, hacemos un poquito chistes. Cuando haya baile, nosotros también
presentarnos, bailamos, cantamos todo eso que los nifios necesiten aprender. Hay que
aprender bailar, tiene que aprender cantar, eso es principal para nosotros. (Madre de
estudiante indigena, entrevista personal, 2024).

Otro joven resalta el valor de esos espacios no solo para compartir la cultura, sino para
fortalecer la autoestima:

Son bastantes alumnos los internados ahi. Por mi parte yo creo que si podemos compartir
y mostrarles de pronto, o ensefiarles a ellos nuestra cultura para no abandonarla. Nosotros
todo un dia que podemos ir a mambear alla, darles consejo a ellos y hacer el bailecito. Es
momento de que nosotros como jovenes busquemos la manera que los abuelos sabedores
nos transmitan ese conocimiento y la cultura, colocar los bailes, nuestros usos y
costumbres, seguir fortaleciendo, seguir creciendo. Y también preparando cada dia mas
en este proceso, que de pronto aqui en este espacio o en esta institucion hay algunos
indigenas que de pronto nos da pena, que no sintamos miedos. (Joven indigena, entrevista
personal, 2024)

Las estudiantes mestizas retoman la misma preocupacion, reconociendo que el no contar
con espacios de expresion también afecta a sus compafieros indigenas y limita el aprendizaje
mutuo entre culturas:

Si seria bueno que hubiera lugares especiales. Algo donde ellos se puedan expresar,

identificar como lo que ellos son, de que tienen sus diferentes culturas. Deberia haber un
lugar porgue ellos extrafian eso, necesitan eso. Digamos reunirse, compartir, hablar, todo
lo que se hace ahi, danzar. Porque es algo de ellos y practicamente acé esta siendo como

algo de que no se pueden expresar. (Estudiantes mestizas, entrevista personal, 2024).



116

En conjunto, estas voces evidencian que la ausencia de espacios interculturales en la
institucion debilita la transmisidn de saberes y no permite que se construya un espacio escolar
verdaderamente incluyente.

En esta misma linea, algunos docentes resaltan que la creacion de un espacio como la
maloca permitiria transformar las relaciones cotidianas dentro de la escuela, favoreciendo el
respeto mutuo y el reconocimiento entre los diferentes grupos culturales presentes en la
institucion. El docente Elkin plantea con claridad esta idea:

yo creo que el espacio de la maloca seria perfecto para no mirar a alguien hacia abajo,
gue uno no se crea mas que el otro, sino para conocernos 0 CONOCErse un poco Mas y asi
poder respetar las diferentes creencias y las diferentes culturas y poder fortalecerlas
incluso para que no se pierdan. Porque la cultura es algo que yo creo no se debe de
perder, nuestras raices no se deben de perder. Entonces estos espacios yo creo que
fortalecerian mas las raices que tienen los Coreguajes y poder demostrarlas muy
ampliamente frente a las demas personas. Por ejemplo, mostrando que bailan de esta
manera, visten de esta manera. Podriamos hacer teatros. Entonces yo creo que eso
fortaleceria mucho mas lo que es el respeto a las diferentes culturas. (Docente mestizo,

entrevista personal, 2024).

En esta perspectiva, la maloca se imagina como un lugar donde todos pueden compartir y
aprender en condiciones de igualdad. Desde la voz de las estudiantes mestizas, se resalta la
necesidad de generar puentes entre lenguas y culturas, reconociendo las dificultades que
enfrentan los comparieros indigenas en la comunicacion escolar y la falta de espacios donde se
valoren su cultura y lengua:

Seria bueno que ellos nos compartieran eso a nosotros para que nosotros los podamos
entender a ellos y que ellos nos puedan entender mejor a nosotros. Y pues también seria

bueno que hubiera como un tipo de area o clase que nos compartan esa lengua de ellos y
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asi pues nosotros poderles entender mejor a ellos. Comunicarse con el espafiol a ellos les
queda muy dificil y no se pueden expresar en algunas palabras y no pueden entender
algunas clases y pues eso es lo que seria bueno hacer en una maloca. Muchas veces a
ellos les da como pena hablar, no se sienten comodos hablando a veces su idioma,
muchos de ellos esconden su idioma y no les gusta hablarlo porque sienten pena, porque
no compartimos mucho con ellos ni hacemos actividades hacia ellos. Lo bueno seria que
ellos nos puedan compartir su cultura, nosotros podamos compartirle la de nosotros pues
para que se integren y se sientan mas como en casa. (Estudiantes mestizas, entrevista
personal, 2024)

Ambos testimonios coinciden en concebir la maloca como un espacio de reciprocidad y
aprendizaje mutuo. Desde la mirada docente y estudiantil, se expresa la importancia de una
pedagogia del respeto que trasciende la ensefianza formal y propone una convivencia

intercultural enfocada en la reconstruccion del tejido comunitario dentro de la escuela.
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Andlisis e Interpretacion de Resultados
El presente capitulo profundiza en la interpretacion de los hallazgos a la luz del marco
conceptual y tedrico, articulando las voces de la comunidad con los aportes de la perspectiva
decolonial y la interculturalidad critica. La organizacion del andlisis responde directamente a los
objetivos especificos, permitiendo avanzar desde la comprension del contexto hasta la reflexion

sobre el lugar de la maloca en la transformacion educativa.

Caracterizacion del Contexto Educativo y Cultural de la Institucion Educativa Rural
Andino

Como se ha evidenciado a lo largo de la investigacion, en la I.E.R. Andino confluyen
distintas culturas: Coreguaje, Murui, Macaguaje, Nasa, afrodescendientes y campesinos. Sin
embargo, esa diversidad se encuentra con un modelo escolar que le da prioridad a una forma de
ensefiar, de aprender y de conocer. Los contenidos, los métodos y el uso exclusivo del castellano
como la lengua de ensefianza provienen de formas y estructuras externas al territorio, disefiadas
para contextos muy distintos.

Como sefiala Anibal Quijano (2014), la colonialidad del poder no termino con la
colonizacién formal, sino que continda organizando las instituciones y reproduciendo jerarquias
en la vida cotidiana. En la I.E.R. Andino esto se expresa en la manera en que ciertos saberes son
tenidos en cuenta mas que otros y precisamente son los saberes que nacen de la palabra de los
abuelos, de la experiencia vivida en los territorios, en la selva, los que se estan dejando de lado, y
estan siendo vistos como secundarios 0 innecesarios.

Esa jerarquia se reproduce casi inconscientemente cuando los nifios y nifias del pueblo

Coreguaje aprenden que sus conocimientos tradicionales no tienen lugar en la escuela como si no
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fueran importantes, o cuando los docentes reconocen que no saben como dar sus clases cuando
no hablan la lengua indigena y sus estudiantes se les dificulta entender en espafiol.

Lo que ocurre en la I.LE.R. Andino se relaciona con lo que Catherine Walsh (2007)
describe como la colonialidad educativa: una escuela que solamente tienen en cuenta la cultura
occidental y continta formando en desconexion de la tierra y de la memoria colectiva. De igual
manera es importante sefialar que esta realidad si despierta preguntas y resistencias, porque es
claro que varios docentes y estudiantes reconocen la necesidad de generar espacios para
compartir entre culturas y por eso suefian con construir una maloca dentro del colegio. Como

diria Walsh, son grietas donde nuevas cosas pueden surgir en resistencia al orden colonial.

Reconocimiento de las Voces de Sabedores, Docentes, Estudiantes y Miembros de la
Comunidad en Torno a los Significados de la Maloca Como Espacio Pedagogico y Cultural

Los significados, simbolos y practicas que permite la maloca, como la historia del pueblo,
los consejos, la danza, la medicina y la espiritualidad, constituyen pedagogias otras, distintas a
las l6gicas, contenidos y formas de evaluar de la escuela occidental. En este espacio no se ensefia
por materias, desde la fragmentacion del saber, sino desde la integralidad de la vida. Como
plantea Walsh, la maloca puede entenderse como un escenario de pensamiento otro, donde el
conocimiento no se transmite de manera lineal, sino que se comparte y se vive colectivamente.
En ese sentido, estas practicas abren la posibilidad de activar otros sentidos y modos de relacion,
donde aprender no se reduce a repetir, sino a sentir, escuchar y participar.

Desde la lectura de Catherine Walsh (2012), la experiencia de tener una maloca en la
I.E.R. Andino seria una forma de interculturalidad critica, que busca transformar las relaciones

mismas del saber y del poder. La maloca también puede ser un ejemplo de lo que Mignolo
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(2006) denomina la desobediencia epistémica, porque es un acto de resistencia frente al
pensamiento colonial. La maloca es el “eje principal” para recordar quiénes son y de donde

vienen.

Exploracion de Tensiones Entre los Saberes Indigenas y las Practicas Escolares
Hegemaénicas

Las barreras y tensiones linguisticas en la I.E.R. Andino no solamente deben ser vistas
como obstaculos en la comunicacién ya que son un ejemplo de la colonialidad del saber que
describe Walter Mignolo (2006).

El idioma espafiol es el oficial en la institucion y los estudiantes Coreguaje deben
preguntarse todo el tiempo por significados y traducirse constantemente a si mismos para poder
entender y participar. Como dicen algunos docentes, “los muchachos no entienden bien el
espafiol”, y a su vez reconocen que ellos “no manejan la lengua Coreguaje”. Ese desencuentro
cotidiano refleja que en la institucion educativa el idioma oficial es la lengua del Estado.

Teniendo en cuenta la historia vivida por los pueblos de la regién, esto muestra
claramente que es la lengua del colonizador. Mignolo también plantea que el control del
conocimiento comienza con el control del lenguaje. En la I.E.R. Andino se ve un ejemplo de ello,
porgue quienes no dominan el espafiol no se pueden expresar, y con sus silencios dia tras dia se
pierde también su historia y su cosmovision.

Como lo dice Walsh (2007), para descolonizar el saber hay que abrirse a otras formas de
nombrar y entender el mundo. En este sentido, los testimonios de los docentes muestran

conciencia de esa necesidad. El profe Elkin, por ejemplo, reconoce que incluir la lengua
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Coreguaje permitiria “fortalecer el respeto entre los diferentes grupos étnicos” y enriquecer la
ensefianza.

La colonialidad del ser, como la plantea Catherine Walsh (2005), actta cuando una
sociedad niega la humanidad de los otros, despojandolos de su historia, su espiritualidad y su
manera de existir en el mundo. Ejemplos de este tipo de colonialidad se ven cuando hay algunos
estudiantes que deben silenciar su cultura o cuando les da vergiienza ser parte de un pueblo
originario.

En las voces escuchadas durante las entrevistas se evidencia ese dolor y preocupacion, de
“si no se ensefia la cultura, se pierde todo”, cuando el médico tradicional Ramon advierte que los
estudiantes pueden “cambiar la mentalidad y salir desconociendo ya hasta los mismos
comuneros”. Estas palabras no solo hablan del riesgo de extincion que tienen algunos pueblos,
sino que los nifios/as indigenas y jovenes tengan casi que decidir si quieren ser estudiantes o
integrantes de su propio pueblo.

Como sefiala Anibal Quijano (2014), la colonialidad del poder se sostiene en la idea que
hace que los dominados nieguen su propia historia y aspiren a parecerse al otro. También esta la
palabra del joven indigena estudiante que dice sentirse “rechazado” en la I.LE.R. Andino por no
poder “practicar la medicina como lo ensefiaron los abuelos”. Esto significa que en el espacio
escolar no se reconoce el conocimiento ancestral. La indiferencia institucional muestra que el
indigena parece tener menos importancia que el colono.

También es importante ver las resistencias en este sentido cuando se expresa el deseo
profundo de escuchar a los abuelos y mantener viva la cultura, de ensefiar la lengua, de seguir

practicando la medicina propia, de seguir cocinando las comidas propias.
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Estas resistencias y deseos expresados por estudiantes, docentes y miembros de la
comunidad no surgen en el vacio, sino que se enfrentan a un marco institucional que orienta y
regula la vida escolar. En este sentido, resulta necesario analizar el Proyecto Educativo
Institucional (PEI) de la I.E.R. Andino, ya que en él se establecen las bases filosoficas,
pedagogicas y normativas que inciden directamente en la forma como se reconocen —o se
limitan— los saberes, lenguas y practicas culturales presentes en el territorio.

A continuacidn, se presentan algunas de las partes del P.E.I. que evidentemente reflejan
esta situacion:

En la Filosofia aparece que la institucion aspira a formar “un joven enmarcado en un
contexto cristiano”. Como base filosofica entra en tension con la valoracion y respeto por las
cosmovisiones y espiritualidades propias de los pueblos. En la Vision se expresa que la
educacion que brinda la institucidn busca que “los educandos accedan a los niveles universales
de la ciencia, la tecnologia y la cultura”, priorizando un canon de conocimiento occidental y
global por encima de los saberes locales y tradicionales que se relacionan directamente con el
contexto en el que se vive.

Cuando se habla de los Fines de la Educacion, se plantea que se busca brindar una
formacion para “facilitar la participacion en las decisiones que afectan la vida economica,
politica, administrativa y cultural de la Nacion”. Se menciona la formacion en el respeto a la
"cultura nacional, a la historia colombiana y a los simbolos patrios”. Aunque se incluye el
estudio de la “diversidad étnica y cultural del pais” y el “fomento por el respeto de la diversidad
cultural de los grupos étnicos” (que es un requisito legal), la priorizacion en la formacion para la

cultura nacional tiende a relegar la cultura local de los pueblos indigenas a un rol secundario o
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folclérico, lo cual puede derivar en procesos de homogeneizacion cultural dentro del espacio
escolar.

Cuando se habla de Modelo educativo, queda claro que el P.E.I. tiene “énfasis en
actividades agropecuarias”. Si bien la formacion agropecuaria es relevante para una comunidad
rural, si no se integra con las practicas ancestrales y el manejo tradicional del territorio
amazonico, se convierte en la imposicion de un modelo productivo sobre las formas de vida 'y
subsistencia propias de las comunidades indigenas, promoviendo una vision de "progreso"
definida externamente.

Cuando se habla del perfil laboral, se plantea que busca “desarrollar competencias
laborales generales” que permitan que los estudiantes “se desenvuelvan eficientemente en
cualquier contexto”, desconociendo la vida comunitaria y sus dinamicas de trabajo.

También se menciona que se debe dar "via libre en la escuela para vitalizar la accion
comunicativa a través de la lectura y la escritura”. Ademas, uno de los objetivos de la educacion
béasica primaria es desarrollar las habilidades comunicativas en "lengua castellana y también en
la lengua materna, en el caso de los grupos étnicos”. Aungue se menciona la lengua materna, el
enfoque central en la "lectura y escritura” generalmente implica la priorizacion del castellano
como lengua de poder y conocimiento. Un enfoque verdaderamente intercultural requeriria que
las lenguas indigenas se conviertan en el medio de ensefianza y que los procesos pedagogicos
(como las guias de aprendizaje) se disefien a partir de la epistemologia de dichas lenguas y
culturas.

El manual de convivencia por su parte revela la imposicion de un conjunto de normas

morales y comportamentales que son estrictas, disciplinarias y de clara matriz occidental y



124

cristiana, las cuales pueden, desde una perspectiva intercultural, descalificar las practicas
culturales y espirituales indigenas:

Se tipifica como una Situacién Tipo 11 (presunto delito) la realizacion de "practicas
espiritistas, brujeria, hechiceria, satanismo o inducir a éstos". Las practicas espirituales o de
medicina tradicional indigena (que podrian ser consideradas "hechiceria™ o "espiritistas" bajo una
perspectiva externa y cristiana) son catalogadas como faltas graves que conllevan a la
cancelacion de la matricula o expulsion de la institucién. Esto fuerza la invisibilizacién o el
abandono de la espiritualidad cultural indigena dentro del espacio escolar.

Con respecto al uso de uniforme y la apariencia, se establecen cddigos muy especificos
como que los hombres deben tener un “corte moderado™ y no usar aretes, y las nifias deben llevar
la jardinera "sobre la rodilla” y el cabello recogido con "bambas o hebillas de acorde al uniforme
sin exageraciones”. Estas normas responden a un canon estético y moral hegemadnico que niega
la posibilidad de que los estudiantes indigenas expresen su cultura a través de la vestimenta,

accesorios o peinados que puedan ser tradicionales de su etnia.

Reflexion Sobre la Importancia de la Maloca Como Espacio Intercultural en Contextos
Escolares Diversos.

La propuesta de la maloca es una forma de recuperacion cultural, pero es mas que eso
porgue puede ser entendida como una posibilidad para transformar las relaciones de poder dentro
de la escuela.

En las voces escuchadas, es evidente el deseo y necesidad de un encuentro entre culturas
donde haya respeto y reconocimiento mutuo. Como expresa el docente Elkin, la maloca seria un

espacio “perfecto para no mirar a alguien hacia abajo”, sino para “conocernos” y “fortalecer el
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respeto”. Las estudiantes mestizas reconocen también que si los compafieros indigenas tuvieran
su propio espacio, se sentirian “mas libres” y dejarian de ser “timidos”.

La maloca permitiria el dialogo entre los conocimientos ancestrales y los conocimientos
escolares. Elkin afirma que conocer la cultura Coreguaje seria importante en la ensefianza de las
Ciencias Naturales. Como sostiene Mignolo (2006), es el conocimiento que nace de la
experiencia territorial y la memoria colectiva el que permite contrarrestar y desobedecer la idea
de que existe un saber Unico, universal que todos debemos aprender.

Asimismo se pudo ver que la maloca también es un espacio de construccion colectiva de
conocimientos porque pueden compartir sus saberes los abuelos, artesanas, lideres, docentes y
otros compafieros sin considerar que un saber es mas importante que otro y que mostraria que
hay diferentes formas de comprender el mundo. En el fondo, construir la maloca no es solo una
reforma del escenario, sino la propuesta de cambio de sentido para aprender del otro sin perder lo
propio.

Por todo lo anteriormente mencionado, la maloca puede ser entendida como una
posibilidad y practica decolonial concreta. Desde este enfoque todo lo que alli sucederia habla de
educarse desde la autonomia cultural y se tendrian en cuenta otros contenidos y formas diferentes
a las del curriculo oficial.

Cuando el estudiante indigena dice en su entrevista que se siente rechazado por no poder
practicar la medicina tradicional en la institucion educativa, muestra que hay una lucha por el
derecho a ensefiar y aprender desde la propia cosmovision.

En ese sentido, la propuesta de la maloca hace parte de esta lucha histérica por la
autonomia educativa, en relacion con el camino recorrido por otros pueblos indigenas en

Colombia. Esta lucha ya esta teniendo sus frutos como lo muestra el reconocimiento del Sistema
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Educativo Indigena Propio (SEIP). Tal como lo plantea Catherine Walsh (2012), las pedagogias
decoloniales brotan de los actos de resistencia cotidiana, donde las comunidades no esperan el
cambio “desde arriba”.

El reconocimiento de las propias limitaciones, como lo hace el profe Elkin cuando sefiala
no manejar la lengua Coreguaje y pide herramientas para conocer la cultura, muestra que se debe
ampliar la formacion docente hacia el bilingliismo y pedagogias interculturales que respeten los
saberes ancestrales.

Construir la maloca no seria afiadir un nuevo espacio a la I.E.R. Andino, sino sofiar las

dinamicas escolares desde el territorio junto con las comunidades.
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Conclusiones y Recomendaciones

La investigacion permitio reconocer que, aunque la I.E.R. Andino se encuentra en un
territorio amazonico muy diverso, su dinamica escolar se orienta desde los lineamientos formales
de la educacién rural y atiende a una poblacion mayoritaria, sin adscribirse a un modelo
etnoeducativo ni de educacion propia. No obstante, en su cotidianidad escolar se reproducen
I6gicas ajenas a la vida cultural de los estudiantes indigenas que hacen parte de la comunidad
educativa, situacion que genera procesos de desarraigo cultural y debilitamiento del sentido
educativo.

Descolonizar la educacion es un ejercicio cotidiano que implica abrir la escuela al
territorio y reconocer la palabra de los sabedores y otras personas de la comunidad, tal como se
evidencio a lo largo de esta investigacion.

El uso exclusivo del espariol dificulta la comprension de los contenidos y genera
separacion afectiva y cultural. Incorporar las lenguas maternas de los pueblos indigenas en la
cotidianidad de la I.E.R. Andino permitiria fortalecer la autoestima, el respeto mutuo y el valor
de los diferentes aprendizajes, reconociendo que cada palabra en otro idioma contiene una
manera de ver y relacionarse con el mundo.

Incorporar las lenguas maternas, especialmente la Coreguaje, en los procesos escolares es
una condicion necesaria para generar espacios de aprendizaje interculturales, especialmente en
contextos educativos rurales que atienden poblacion indigena diversa, aun cuando no se
adscriban formalmente a un modelo etnoeducativo. La figura del docente bilingue es clave para
construir puentes entre los saberes ancestrales y los conocimientos escolares.

En coherencia con lo anterior, la comunidad considera fundamental la formacion y

vinculacion de docentes bilinglies, conocedores de la cultura y la lengua Coreguaje que sean
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capaces de vincular los saberes ancestrales con los contenidos escolares. Su papel es clave para
romper con la imposicién del espafiol y con el monocultivo mental que aun predomina en la
escuela.

Sofar y construir una maloca dentro de la I.E.R. Andino aparece en las voces
comunitarias como la posibilidad de aprender de otra manera y desde la convivencia. Aprender
también es reconocer otros saberes de distintos pueblos y compartir la palabra, el alimento, el
trabajo y el consejo.

La maloca no debe entenderse Unicamente como una construccion fisica dentro del
espacio escolar, sino como un espacio pedagogico integral donde se aprende a convivir, a
escuchar y a compartir. La maloca encarna una pedagogia viva, donde el aprendizaje no se
separa de la vida cotidiana.

Su potencial para transformar la experiencia educativa radica en acercarse al territorio y
devolverle a la ensefianza su dimension comunitaria y espiritual, hoy desdefiada por la l6gica
escolar occidental. La maloca con sus formas y pedagogias nos ensefia a compartir la palabra, el
alimento y recibir consejo. Se trata de pedagogias mas centradas en el territorio que en el
individuo, mas cercanas a la reciprocidad y replanteando la I6gica de competencia individual de
la escuela moderna occidental impuesta.

Para que la maloca resista a los procesos de colonizacion escolar, debe adaptarse a los
tiempos actuales sin perder su esencia. Es necesario repensar las normas rigidas que limitan la
participacion de las mujeres o los jovenes, e incorporar herramientas que renueven el interés,
como la ensefianza de lenguas, nuevas danzas o el uso de tecnologias con sentido cultural.

Es necesario reconocer que existe una particularidad en el contexto del bajo Putumayo: a

diferencia de otros territorios amazénicos donde se han implementado malocas como parte de
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politicas publicas o proyectos turisticos, aqui la maloca sigue teniendo sentido propio. El hecho
de que no sea una zona con alta demanda turistica permite que la maloca se siga concibiendo
como un espacio de vida y no como un escenario para mostrar la cultura a los turistas.

En Puerto Leguizamo todavia se mantiene la fuerza y la legitimidad de entender la
maloca no como un salén comunal, no como una decoracion, sino como un lugar que reune a
varias generaciones. Sin embargo, la maloca por si sola no resulta de ninguna utilidad si no
existe un compromiso por parte de los mayores para ensefiarles otras cosas a los nifios y nifias.

No se puede pensar que la maloca se sostiene por si misma; las nuevas generaciones
deben encontrar motivaciones reales para estar alli y un acompafiamiento que tenga sentido para
la comunidad. Para que la maloca de verdad le pueda hacer peso a la colonizacion escolar, el
espacio debe adaptarse, y las mismas comunidades no deben tener miedo de flexibilizar algunas
normas muy rigidas que rigen el comportamiento tradicional dentro de ella, por ejemplo, la
distribucion estricta del espacio o las actividades segun el género.

Se recomienda que la I.E.R. Andino promueva la construccion y el uso de la maloca
como parte del proceso educativo, vinculando las actividades escolares con los saberes propios.
Este reconocimiento implica también que los mayores y sabedores participen orientando y
garantizando que el aprendizaje esté conectado con la vida comunitaria.

Se recomienda impulsar procesos de formacion que permitan a los maestros acercarse a
la lengua Coreguaje y a otras lenguas, asi como a otras préacticas culturales de los pueblos. La
incorporacion de docentes indigenas y la formacion de docentes bilingles contribuiria a reducir
la distancia cultural y a valorar el conocimiento ancestral como parte del curriculo. No se trata
solo de traducir a otro idioma los contenidos que ya estan, sino de poder mediar entre mundos de

conocimiento distintos, promoviendo un aprendizaje que respete todas las culturas.
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Debe estrecharse la relacion entre la I.E.R. y la comunidad. Se recomienda crear espacios
donde los abuelos, lideres y médicos tradicionales compartan sus conocimientos sobre la
medicina, el territorio, las historias y las danzas. Donde las mujeres compartan sus saberes
gastronémicos y de otro tipo. De igual manera, se deben promover encuentros donde los
estudiantes y docentes puedan compartir aprendizajes escolares con la comunidad, fortaleciendo
la reciprocidad y el respeto mutuo.

Es importante que la comunidad y la escuela reflexionen conjuntamente sobre el papel de
la maloca, evitando que se convierta en un simple simbolo vacio o en una “decoracion” sin vida.
Para ello, se recomienda fomentar espacios de didlogo intergeneracional donde se reafirmen los
valores y normas de la cultura propia, pero también se reconozca la necesidad de adaptarlas a los
cambios de la actualidad. Innovaciones como el uso de tecnologias, el desarrollo de actividades
de ensefianza de lenguas indigenas o la realizacion de talleres artisticos y culturales pueden
mantenerla como un espacio vivo.

En conclusién y tal como se ha venido describiendo, la I.E.R. Andino enfrenta varios
retos educativos relacionados con la atencion a la diversidad cultural presente en su comunidad.
Si bien se trata de una institucion de educacion rural que atiende a poblacion mayoritaria y no se
reconoce como etnoeducativa ni implementa un modelo de educacion propia, ello no la exime de
su responsabilidad constitucional de reconocer, proteger y fortalecer la diversidad étnica,
linguistica y cultural de los estudiantes indigenas que hacen parte de la comunidad educativa. En
este sentido, persisten dificultades asociadas a la ausencia de una politica institucional clara en
materia intercultural, la escasa formacidn docente en pedagogias interculturales, la carencia de
material didactico contextualizado, la limitada participacion de las autoridades tradicionales y la

falta de estrategias que articulen escuela y territorio.
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Es importante resaltar el impacto positivo que traeria la inclusion y la construccion de
una maloca o casa de pensamiento en la institucion. En primer lugar, desde una perspectiva
politica, permitir que ingrese la edificacion de una maloca a la institucién, significa que el
monopolio eurocéntrico del conocimiento impartido en la escuela empieza a resquebrajarse, se
da paso al reconocimiento de otros conocimientos validos y existentes y que se han construido
por medio de la oralidad al interior de las malocas por generaciones.

En segundo lugar, porque un espacio como la maloca necesariamente requiere de uso y
manejo tradicional, lo que obliga o permite la participacion directa de las comunidades coreguaje
y sus autoridades tradicionales, legitimando la participacion de los abuelos y sabedores en la
escuela.

En tercer lugar, para hablar y recrear el conocimiento cultural coreguaje, es necesario
contar con los elementos culturales que lo permitan y todo nace a partir de alli, del dialogo en la
maloca que permite organizar el trabajo, como la siembra de la chagra escolar, la construccién de
un cabildo estudiantil, la preparacion de bailes, la ensefianza de la historia, los cantos y
oraciones, la investigacion bioldgica y cultural, entre otras actividades.

La maloca tiene en su esencia un espiritu educativo, nacio tradicionalmente como
espacio de formacion y por tanto adquiere una pedagogia propia en su interior, que es la oralidad,
es decir la palabra como el recurso pedagogico mas importante para la formacion del ser. Es a
través de la palabra donde se permite compartir los consejos para la vida, consejos que no se dan
en las aulas convencionales, sino que estan en la memoria de los abuelos para ser compartidos a
los jovenes. Estos consejos solo fluyen en la maloca, porque alli confluyen una variedad de

condiciones y elementos que inspiran espiritualmente el dialogo. De este modo, su mera
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presencia, inspira respeto, silencio, escucha, palabra y consejo. Su esencia es educar el ser, muy
diferente y distante a la concepcidn de la educacién occidental.

En un contexto como el Mecaya, lograr que este elemento ingrese en la escuela, no solo
permitiria un ejemplo practico de una educacion intercultural, sino que representa un camino
para la pervivencia fisica y cultural del pueblo coreguaje. No se trata de una construccion bonita
o folclédrica, se trata de una apuesta politica y espiritual que reivindica la cultura y el
conocimiento ancestral al interior de la escuela occidental.

En suma, incorporar la maloca en la institucion educativa es una decision pedagogica,

politica y espiritual que reivindica el conocimiento ancestral en la vida escolar.
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Apéndice A

Apeéndices

Carta de intencion

Corregimiento hacaya, Puerto Leguizamo - Putumayo 13 da marzg del024

Sefar:
Bernabe Murillo Gomez
Factor Institucion Educativa Foral Andine

Asunto: Solicimd de aval institucional para el desarrollo de actividades de mvestizacion

Cordial saludo.

Fiaciba un cordial v respetuoso szludo. Por medio de 12 presents me permito solicitar
formalmente su aval v autorizacion para el desarrollo de las actividades investigativas qua za
llewaran a cabo en el marco del provects de wabajo de grado que zdelanto como estudiants
de la Masstriz en Educacion Intercultural de la Universidad Macionzl Abierta v a Distancia
(UHADY, titnlado “So#ondo wiz maloca er la escuela; voces comunitarias ¥ zentidos
pedagogices en la Inztitucian Educariva Bural Andine Correginients de Mesqua - Municipio
de Puerto Leguizmne, Putwsayo ™

Esta imwvestigzcion tiene come proposito anslizar el papel da 1z malocs como espacio
aducative ancestral v zu potencizl para fortzlecer los procesos de educacidn intercultaral
dentro de la Institucion Educativa. La investizacion no imterferira con el nommal desarrallo
de las actividades academicas v, por el contrario, busca sportar elementos de reflexicn
padagogica que contribuyan al fortzlecimiento del proyecte educative instimcionsl ¥ a la
conztruccion colsctiva de practicas interculturales contextualizadas.

Con el fin de brindar mayor claridad sobre el desarrollo de la investigacion, se anexzn a la
preseate el cronograma de actividades v la matviz de snalisis, donde e especifican los
objetivas, catagorias, dimensiones e instromantos pravismos parz el estudio.

Agradezco de anfemano zu ateacion v quedo atento a cuslguisr observacion o indicacicn
adicional gue considars pertinents.

Atentarnente,

Diisgo Algjandro Cardenas Ospina
Dipcente — Investizador

Ezmdiante Magsinz en Educacion Intercaltural
Universidad Macional Abiarta v 2 Distancia — THAD
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"I" Mairiz de analisis

Obietive especifico Conceptos clave | Catezorias | Dimensiones| Instrumentos
(Caracterizar el contesrto Fecomocer Fevision
educative y cultural de la Coatexta Ceatexta dinamicas documental

| . eduocativa, ezcalar;
IEF. Andinp, reconociendo .. . : esoplares ¥ (PEL};
identidad coltural, |Identidad ; 0
lox desafios que enfrantan los ] I D= tensiones Olbzervacion,
nifios v nifizs indigenas, culturales Entrevistas
F.econocer las woces de Woces -

- . Entrevistaz;
snb:ad_mes. 'if'“mu'. Maloca, oralidad, Fumu.um.naz Id'm'ﬁw [ opaversatorios,
estudiante: v comunidad sobre : senfidos ¥ w205 . :

_ - saber ancesral e Fegizton da
la maloca como espacia Zignificados |de l2 maloca i
pedagogico v culiural. culturales P
Explorar [a: tensiones enire |, . o Tensiones  |Vizibilizar Entrevistaz,
saberes indigenas v practicas Saberes indigenas, educativas; |coaflictos v |Amalisiz de

LS hezemoma escolar, |70 P -
=z200lares hegemonicas sobre imterculnmatidad Practicas posibilidade: |dizcurza;
2l luzar de l2 maloca escolares de dialogo Ohzarvacion
3!:’[E:ii.nm_|: zobre la Interculturalidad, Espal:L_u ) Valorar 12 Sistematizacitm;
importancia de la maloca - pedazogice; |maloca como e
. pedazoEia propia, M . Reflagion

Como espacio interculboral en {erritorio Educacion  |altermativa litica
coatextos escolares diversos, interculmural Jeducativa
Cronograma de actividades

Actividad Descripcion breve Fecha
Socizlizacion del Presentacian ds lz imvestizacion 2 docentes ¥ Felbraro de
proyecta comunidad educativa d= laLER. Anding 2024
Caracterizzcicn del Ohbzervacion del camtexto educativo v cultaral; Marza — zhril
Comtaxto revizsion de documentos metiucionales da 2024

. Feealizacidn de entrevistas semiestrocturadas a -
Entrevistzz 3 docentss docentes de 1 insHmcicn Wayo de 2024
Entreviztas a estudiantes  Entrevistas a estudiantes indipenas ¥ mestizos Jomio de 2024
Entraviztas a sabedores vy Dislozes con abuelos, deres ¥ mismbros de la Tulio de 2024
cornunidad comunidad
Zocializacion de Devolecion de resultados preliminares ala Octubre de
hallazzos comunidad edocativa 024
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Apéndice B

Validacion de instrumentos

UNIVERSIDAD NACIONAL ABIERTA Y A DISTANCIA (UNAD)
MAESTRIA EN EDUCACION INTERCULTURAL

10 de abril de 2024

Asunto: Validacién de instrumentos de investigacion

A quien corresponda.

Por medio de la presente, certifico haber revisado y validado los instrumentos de
investigacién disefiados para el estudio titulado “SONANDO UNA MALOCA EN LA ESCUELA:
VOCES COMUNITARIAS Y SENTIDOS PEDAGOGICOS EN LA INSTITUCION EDUCATIVA
RURAL ANDINO, CORREGIMIENTO DE MECAYA — MUNICIPIO DE PUERTO LEGUIZAMO,
PUTUMAYO". Realizado por Diego Alejandro Cardenas Ospina, estudiante de la Maestria
en Educacién Intercultural de la Universidad Nacional Abierta y a Distancia (UNAD)

La revisién se realizé sobre los instrumentos de entrevista semiestructurada y diario de
campo, verificando su coherencia con los objetivos especificos del estudio, el enfoque
metodoldgico cualitativo, el disefio de investigacién y la poblacién participante. Se constaté
que los items y preguntas formuladas permiten recoger informacién pertinente y suficiente
sobre las categorias de andlisis propuestas, asi como sobre las tensiones entre saberes
indigenas y practicas escolares, y los significados pedagégicos y culturales de la maloca. De
igual manera, el diario de campo presenta criterios de observacion claros que favorecen el
registro sistemdtico y reflexivo del contexto educativo y comunitario.

En términos generales, considero que los instrumentos miden de manera adecuada las
categorias definidas en la investigacion, son técnicamente pertinentes y se avala su
aplicacién en el trabajo de campo, recomendando su uso flexible, contextualizado y
éticamente responsable.

Se firma para constancia.

Atentamente,

b,
Mag. Josge Ivan Ocampo G.
Magister en Ciencias de la Educacion
Ivanokampo@gmail.com

322 7869108



Apéndice C

Consentimiento informado

MAESTRIA EN EDUCACION INTERCULTURAL T I 1‘&

L
Consentimiento informado
Lugar v fecha:
Estimada.a:
Feciba un cordial saludo.

Wi nombre 25 Diego Alsjandro Cardenss Ospinz vy actnalments me sncuentro desarrollando
la investigacion titulada “Zofar la malocz en la sacuela: voces comnnitarias ¥ sentidos
pedazdgicos en la I E R Andine”, como parts de mi proceso academico. E] proposito de esta
eztudio es comprender las mirada: que estudiantes, sabadores, docentes v daméis mismbros
de la comumidad tienen sobre la escoela, el territorio v los szberes propios, da manera
respemoza ¥ en dislogo con sus experiencias.

Por medio de esta cartz, daseo mvitarle a participar de manera vohintariz en una coaverzacion
stmografica. Esta conversacion busca escuchar sus ideas, recuerdos, opinionses v sentires, sin
imponer respusstas ni joicios. La entravists tendra un caractsr shierto v dizlogado sezim lo
que nsted desee compartir.

Quisiera informarle que:

Su participacion es completamente volontaria.

Puede decidir no participar o retirarse en cualgoisr momsnto, sin nipEUNA
ConseCnsncia.

La informacion gue usted comparta sara tratada con estricta confidencialidad.

Mo se publicaran su nombre, datos personales, imagemes, srabaciones ni ningim
elamento que permita identificarla.

# Las conversaciones seran registradas solo siusted lo sutoriza.

# Las grabacionss, en caso de permititse, seran utilizadas anicaments para zzsgurar la
fidalidad dsl analiziz v Bo se compartitan con tercaros.

# Las tanscripcionss completaz no serim publicadss, en cumplimiento  dal
consentimisnto informado v las pautas &ticas de la investizacién. Unicamente sa
incluiran en ] informe final fragmentos anonimizados o descripciones generalas.

+ Lainformacion recolectada sera utilizada exclusivaments con fines acadamices.
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%iestd da acuerdo con participar, le agradezco indicar su consentimiento 2 continuacian:

Yo, . manifiesto gue he
zido informado’z de mansara clarzs zobre el propdzito de esta irvestizacion, 1z naturalezz da
mi participacion v lzs condicione: de confidencizlidad. Comprendo gqus puedo retirarms
cuzando lo desee v gque los datos que comparta seran nzados solo con fines académicos.

[J Autorizo la grabacion de la convarzacicn.
[ Mo sutorizo la grabacion de lz conversacion.

Firma del participante:




Apéndice D
Guia diario de campo

MAESTRIA EN EDUCACION INTERCULTURAL

INSTRUMENTO DE RECOLECCION INFORMACION

Investigacion
“Zodandp una maloca er L2 escoela; vooes comaritarias v sentido: pedagogicos en la

Irstitacion Educativa Baral Andine”

DIARIO DE CAMPO

Dates generales

Fecha

Lugar / Espacio obssrvado
Actividad desarrollada
Tipo de actividad

Fartici

Ral del investigadar

Descripcidn de la situacién observada
[Hechos relevantes, interacciones, desarrello de la actividad)

Observaciones relacionadas con los saberes culturales v la interculturalidad
[Lengua, practicas culturales, participacién comunitaria, tensiones o encuentros culturales)
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MAESTRIA EN EDUCACION INTERCULTURAL

Relacidn con loz objetivos de la investigacidn

Objetva(s) relacionado(s):

Justificarion:

Interpretacion inicial

Preguntas emergentes
[sentimientos, inquietwdes, aprendizajes v preguntas]
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Reflexion final
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Apéndice E

Guia entrevista etnografica semiestructurada dirigida a la comunidad

=

MAESTRIA EM EDUCACION INTERCULTURAL L]\\- ALAELD

INSTRUMENTO DE RECOLECCION INFORMACION

Inwestigacian
“Bofands ura maloca em la escuela: voces comunitariaz v zentidos pedagogico: en la

Institucion Educativa Fural Anding”

Tratamientos de datos: La  informacién  recolectads  serd  utilizada
exclusivaments con fines académicos e investigativos, garantizando la
canfidencialidad v &l aponimato de los participantas,

ENTREVISTA SEMI-ESTRUCTURADA #1

Dirigida a integrantes de la comunidad indigena m[::hedum, autoridades, médioos
tradicionales, lideres y padres de familia)

Objetiva: com prender los significados colturales, educativos y espirituales que ks comunidad
indigena atribuye a la maloca, asi como sus peroepciones sobre la relacidn entre escuela, lengua,

saberes ancestrales y parvivencia cultural &n el territorio.

Presentacion del participante

1. ;Podria contarnes su nombre, pueblo indigena, communidad a la que pertanece ¥ al
rol que cumple dewira de la comunidad?
2. ;0Que significa para usted ese rol deatro de la vida communitaria v cultural?

Culiura, raberes ancestrales ¥ pervivencia

3. ;Cuéiles considera que som las précticas culmrales mis importantes para @u pushla?
(Ej. bailes, vaga, mambe, tabaco, ambil, cantos).

4. ;De gue maners se viven hov ezas practicaz en la comunidad (lengna, slimsntacion,
meadicing, espiritnalidad, vestimants)T

5. ;Como se transmitian radiciopalmente estos conocimmientos v como 8 transmiten
ahara a los nitios v jovenas?

8. ;0Que lugar ocupa la lenpus matarna en 12 vida del pueblo v an la formacion de los

jovenas?
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7. Desde su experioncia ;sients que 1z cultura v 1oz saberes del pusblo se estan
fortaleciendo o dabilitando? ; Por que?

Educacion, escuela v tensiones culturales

2. ;Como percibe usted 1z relacion entre 2l colegio Anding v la cultora indizenz en al
territorio?

9. ;Que cambioz ha notado en loz pifios v jovenss indigenas cuando ingrezan al
calegio?

10. ; Que dificultadas enfrentan los estudiantes indigenas dentro de la escoala,
agpecislments an ralacion con 1z lengna v 1z cubtura?

11. ;Que conzecnencizs tisne para la comunidad que la culmra v la medicing tradicional

no 28 ansafien o g8 reconozoas en al colegio?
La maloca como espacio educative ¥ cultural

12. ;Que significa la maloca para su pueblo, mas 2113 de ser una constroccion fisica?

13. ;Por goe conzidera que ]z maloca 22 un ezpacio ds snssfiznza v formacion?

14. ;Que saberses, practicas o snsefiznzas podrian compartitse en una malocz dentro dal
calegio?

13, ;Qus opina nzted de la propuesta de hacer unz maloca en el colegio?

14. ;Como podrian participar los abuelos, zabedores v antoridades tradicionales en este

proceso’
V. Reflexion final v proyeccion

14. ; Que se necesitaria para fortzlacer el dislogo entre Iz escuelz v la comunidad?

17. ;QJue menzaje la darta a los docentes v dirsctives sobre 12 educacion intercolmral?

12, ;Que consejo s dariz 2 los jovenes indizenzs para que fortzlezcan su identidad
cultural?

Cierre: Agradecimients v reconocimianta de 12 palabra cnmparu'ﬂa.



Apéndice F

Guia entrevista etnografica semiestructurada dirigida a docentes

MAESTRIA EM EDUCACION INTERCULTURAL Ll\
a

Objetiva: Analizar las pereepcionas de los docentes sobre las tensiones entre las practicas
escolares y los saberes indigenas, asi como las posibilidades pedagogicas de la maloca como

INSTRUMENTO DE RECOLECCION INFORMACION

Inwvestigacian

“EBpfiande upa maloca en la ezcuela: voces comunitarias v zentidos pedagogice: en by

Institucion Educativa Burzl Anding”

canfidencialidad v &l ancnimato de los participantes,

Tratamientos de datos: La informacion recolectada  serd  utilizada
exclusivaments con fines académicos e investigativos, garantizando s

ENTREWISTA SEMI-ESTRUCT LR DA 12

Dirigida a docentes de la LLE.R ANDING

aspack intercultural dentro de la institucion educativa.

Presentacion

1. Nambre, arez que orienta, Erapo stnico zl que pertenace, lugar d= origen v tempo

Z. Cuosntemos de su trayectoria como docents ;Ha tenido experiencia en otros

3. ;De gue manera cree que su historia personal, su orizen coltiral o zu formacion

de trabajo en 1a LE.F_ Andina.

comtextos intercultarales o ruralas?

infhryen en la forma como se relacionz con los esmdiantes indizenas?

Diversidad cultural v practica pedagogica

;Como describiria la diversidad culvaral presente en lz institacion?

;De qué manera esta diversidad 2= refleja —o no— en su practica padagogica?

;0ue dificultades encuentra al trabajar con estudiantes indigenas. especizlmente an

lo lingfistice v cultural?

;Ha dezarrollado estrategias pedagdgicas para abordsr la diferencia idiomatica v

cultural? Cuéntenos su experienciz
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Lenguna, zabere: v tenziones escolares

2. ;Que pzpel jueza el espafiol en 1z ansefianzs v qua implicacionses tisne para los
estudizntes indizenasz?

0. ;Conszidera gue log saberag ancestrales tienen lugar en la ezcuela? ;Por gue?

10. ; Cree que algune:s conocimisntos sncestrales son vistos come “menos importantas”
que los contenidos escolares? ;Como =2 expreza ez0 en la practica?

11. ;En qua momentos siente que al curricule escolar entra an contradiccion con lax
formas de sprender v enzefiar de laz comunidades indizanas?

12. ;Ha observado situaciones da zilencio, exclosion o desmotivacion en estudiantas

indigenas?
La maleca como propuesta pedagogica

13. ;Conoce nzted que es una malocz v ceal ez la funcion social, politica, culmaral ¥
espiritnal para las comunidades indizenas?

14. ; Que significade tiene para ustad la idea de constrair una maloca en la institacion?

15. ;Camo podria aportar este espacio a la convivencia v al aprandizaje intarcalmaral?

14. ;Que areas, temas o proceses padagdgicos considara que 20 podrian fortalecersa
dezde la maloca?

17. ;Jue resistencias cree gue podrizn surgir frente a la incorperacion de la maloca

como espacio educative v como podrian afrontarza?

Reflexion v formacion docente

13, ;Conzidara gue su fonnacion profesional lo prepard para trabajar en contextos
culturalmente diversos como ol de lal EF. AndingT ;Por que?

12. ; Que tipo de acompatizmiento o formacion considera necesaria parz fortalecer una
edacacion imtercultoral rezl en la instimcion?

20. ;Que riesgos existen #i la escnala continia desconectada de los saberes v practicas
culiurales del territorio?

21. Desde su experisncia, ;qué cambios concretos podrian inicizrze 3 corto plazo para

avanzar hacia una educacion intsrculiural mas justa?
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Apéndice G
Guia entrevista etnografica semiestructurada dirigida estudiantes

. . I,
MAESTRIA EN EDUCACION INTERCULTURAL [ I kL
i

INSTRUMENTO DE RECOLECCION INFORMACION

Investigacion

MAESTRIA EM EDUCACION INTERCULTURAL [ [ R‘x
i

Lengua, comunicacion v participacion

4. ;Que tan facil o dificil te parece comunicarte v participar en claze cuando todo se

trabaja en espatiol?

;Has visto compafieros o companieras gue se quaden callados o participen poco por

dificultad con el idioma? ; Como crees que se sientsn?

2. ;Creesz qus hablar unz lengua indigena en el colegio s motive de orgullo, de pena o
de indiferencia? ;Por gqueé pisnsas esa’

Identidad, culfura ¥ emociones

0. ;Conzideras gue en el colegio hay espacios donde los estudiantes puedan exprasar
zu culfura, sa lengua o sus cozmmbres?

10. ;Has zentido alguna vez que tu cultura, o la de tas companeros, no es valorada en al
colegio? ;En gué situzcionses?

11. ;Creesz gque algunos estudizntes esconden su colmara o su lengna para evitar barlas,

zafizlamientos o incomodidades? ; Por que?

Saberes, practicas ¥ escuels

12. ;Qué cozas importantes da la culmara indigena o del territorio craes que no za
ensefizn en el colegio ¥ deberian anzefizrsa’

13. ;Ta gustaria aprender en el colegio sobre bailes, historias, medicina tradicional,
lengua o costumbres del territorio? ;Por gue?

14. ;Sientes que lo que se aprenda an el colegio tiens relacion con la vida, la comumidad

v el territorio donde vives?

La maloca come espacio educativo

15. ;Qué pienzas de 1z idea de tener una maloca dentro del colegio?
14. ; Qué cozas creas gue se podrizn aprender o hacer en una maloca que no 8 aprenden

an un =alda da clazal
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17. ;Crees que un espacio como la maloca svudarz a que los esmdizntes se sientan mas

libres, seguros v orgallozos de su cultura? ;Por que?

Convivencia, respetfo e intercalinralidad

12, ;Crees qus un espacio como la maloca podriz svudar 2 mejorar el respeto v la
convivencia entre estudiantes de diferentes culturas?

19. ; Que carmbios te gustariz que kubierz en el colegio para gue todos los estudiantas ze
zientan inchiidos v respetados?

20. %i pudieras darle un mensaje al colagio sobre como deberia ser una adacacion que

respete todas las culmraz, jque dirias?

Cierre: Agradecimiento v reconocimisnto de la palabra compartida,
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