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Resumen

Este articulo ha sido derivado de un trabajo de investigacion documental, el cual ofrece un
balance en torno a la educacion para Pueblos Indigenas en el ambito latinoamericano, en el
ambito colombiano y en el &mbito especifico del Pueblo Indigena Nasa en Colombia. También
se da cuenta de la manera en que ha sido planteada la relacion entre Educacion Propia y la
lucha por la autonomia territorial. Finalmente, se recogen para el caso colombiano algunas
problematizaciones presentes en la relacion entre Educacion Propia Indigena y la politica
estatal en materia de educacion. Se concluye que la violencia ontoldgica y epistémica que
genera injusticias en el conocimiento y en la comprension, y que afectdé a los pueblos
originarios bajo el proyecto colonial, se resiste a partir de las experiencias educativas del

Pueblo Indigena Nasa.
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Abstract

This article has been derived from a documentary research work, which offers a balance of
education for Indigenous Peoples in the Latin American sphere, in the Colombian sphere and
in the specific sphere of the Nasa Indigenous People in Colombia. It also realizes the way in
which the relationship between Own Education and the fight for territorial autonomy has been
raised. Finally, for the Colombian case, some problematizations present in the relationship
between Indigenous Education and state policy on education are collected. It is concluded that
the ontological and epistemic violence that generates injustices in knowledge and
understanding, and that affected the indigenous peoples under the colonial project, is resisted

based on the educational experiences of the Nasa Indigenous People.

Keywords: indigenous, interculturality, education, ethno-education, epistemology, ontology,

Nasa People.

Introduccion

La lucha en torno a la educacion de los Pueblos Indigenas en América Latina toma como base
experiencias autobnomas de educacion en las comunidades. Los saberes y conocimientos
indigenas se ponen en juego en expresiones originarias de educacion. En esta tentativa, las
lenguas cobran un papel relevante como fundamento de las culturas. Se ofrece asi una forma
de educacion que va mas allé de la asimilacion y la aculturacion a través de la imposicion del
castellano. La lucha politica de los pueblos converge en un cada vez mayor influjo de actores

del mundo indigena en la educacion.

Los Pueblos Indigenas, de acuerdo con su forma de vida y la relacion de la misma con la

naturaleza y las fuerzas de orden espiritual, establecen una importante interdependencia entre
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la llamada Educacién Propia y los saberes ancestrales como parte de sus sistemas de
conocimiento propios. Con ello, hacen frente a la pretension de subalternizacion,
homogenizacion y desaparicion de los saberes y maneras de vivir que sostienen a los Pueblos

Originarios y sus formas tradicionales de educacion.

Los Pueblos Indigenas han resistido histéricamente a la dominacion. Sus luchas se han
configurado en reaccioén a dicha dominacion. La dominacion presente en las relaciones de
conocimiento, en la tension entre la Educacion Propia y la impuesta por occidente, se torna en
lugar de enunciacion de la critica al eurocentrismo y su monoculturalidad, asi como de la
diversidad que emerge desde los Pueblos Originarios. La resistencia y la lucha por una
Educacion Propia son un escenario privilegiado de emergencia de relaciones epistémicas

desde la centralidad de la relacion armoénica en y con la naturaleza.

El presente trabajo muestra como, en el contexto de los pueblos originarios, el Pueblo Indigena
Nasa en Colombia ha venido construyendo una forma de educacion desde la que hace frente
a la tension generada por la imposicion de la escuela en su forma occidental. La educacion,
que ha sido percibida por los pueblos indigenas como un dispositivo de destruccion de su
identidad y su cultura, es asumida por ellos mismos como una posibilidad de construccion de

un horizonte que permita hacer frente a dicha subalternizacion.

En tal sentido, se traza en este trabajo un camino que parte de ubicar las luchas de los pueblos
originarios de América Latina en torno a su educacion, pasa por la produccion de un horizonte
epistemologico propio y deviene en la concrecion de la propuesta de Educacion Propia del
Pueblo Nasa como una apuesta por defender formas ancestrales de produccion y transmision

de los saberes desde los que se ha configurado el mundo de la vida de este Pueblo.}

1. Metodologia

El trabajo que da origen a este escrito es un estudio etnografico adelantado en un resguardo

indigena del Pueblo Nasa en el norte del Cauca, Colombia. Lo que aqui se presenta son apartes
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de la discusion teodrica desde la que se abord6 dicho estudio, y se privilegian las conclusiones
arrojadas por el mismo en cuanto a las tensiones entre dos horizontes epistemologicos. En tal
sentido, el peso de la informacion recae en la revision documental y en la hermenéutica
adelantada a partir de un caso empirico concreto, como es el de la Educacion Propia del Pueblo

Indigena Nasa en un territorio de asentamiento de este.

2. La educacion comunitaria de los Pueblos Indigenas, la interculturalidad y su

instrumentalizacion en América Latina

Gonzalez (2011) ubica como antecedente de la discusion sobre el concepto de
interculturalidad en América Latina la experiencia de biisqueda de una educacion diferenciada
para los Pueblos Indigenas, que valore sus lenguas y culturas. Moya y Moya (2004) identifican
como antecedente preciso de la interculturalidad en educacidon los modelos de educacion
bilingiie bicultural, desarrollados en escuelas que son resultado de procesos educativos y
culturales autébnomos en las comunidades indigenas, estableciendo una comprension de la

escuela y la educacion muy ligada a las dindmicas comunitarias (Gonzalez, 2014).

Lo distintivo de estas practicas radica en la incorporacion de saberes y el reconocimiento de
estos en las dindmicas de aprendizaje (Useche, 2003; Welp, 2003), en sintonia con las formas
de relacionamiento (Gonzalez, 2011), a partir de las cosmovisiones (Yanez, 1989). Los
contenidos estdn directamente relacionados con las experiencias de los Pueblos (Useche,
2003), basados en practicas desde sus identidades (Granda, 2017) y la reproduccion de sus
saberes propios (Garzon, 2013; Rodriguez, 2018), mirando y relaciondndose con las demas

culturas desde lo propio (Inuca, 2017).

La interculturalidad emerge como un didlogo académico posterior a las luchas de los Pueblos
Indigenas y, como propuesta para la educacidon, logra impactar en escenarios mas
institucionalizados hasta permear en algiin momento las legislaciones de Ecuador, Bolivia y
en los sistemas de educacion de Colombia, México, Chile, entre otros. Es a partir de esas

experiencias donde se puede evidenciar mas palpablemente lo que algunos estudios califican
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como la instrumentalizacién, la institucionalizacion y el vaciamiento politico de la

interculturalidad.

El manejo estatal de la interculturalidad y la concrecion de este manejo en la politica educativa
la ha desprovisto de ese elemento politico que pugna por la transformacion de las estructuras
que mantienen intactas las relaciones de colonialidad. El rostro mas oficial de la
interculturalidad y su institucionalizacion distan mucho de la concrecién de ese elemento
transformador presente en las luchas del movimiento indigena. Para el caso de Ecuador, por
ejemplo, donde efectivamente se asume desde el Estado la creacion de un modelo y un sistema
de educacion intercultural bilingiie, este tltimo sistema, con menos presupuesto que el de la
poblacion hispana, con vacios en su implementacion, limitaciones de infraestructura y de

maestros, sigue estando muy anclado en el modelo de escuela occidental y en castellano.

Los antecedentes de una educaciéon indigena con pertinencia cultural deben rastrearse en
experiencias de escuelas propias que se han dado entre los Pueblos Indigenas. Hay una
correspondencia entre estas expresiones culturales y organizativas que se desarrollan en las
comunidades y el avance hacia la construccion de la educacion intercultural. Segin Moya y
Moya (2004), lo que sucede en diversos paises del continente a partir de la década del 80 es
la experiencia en materia de educacion bilingiie desde la cual va a eclosionar la nocion de
interculturalidad. Walsh (2005) coincide en que es en el campo de la educacion intercultural
bilingiie en América Latina donde se desarrollara la nocion de interculturalidad. Walsh (2012)
plantea que a partir de la década del 80 hay una correlacion de esfuerzos impulsados desde el
movimiento indigena, acompafiados por organizaciones no gubernamentales, por los Estados
en cada nacion de América Latina y por sectores de la academia, para hacer avanzar una
educacion intercultural. Zarate (2014) sefala que estas iniciativas de educacion intercultural
bilingilie van a contar con apoyo internacional y financiamiento exterior, y que su principal
pretension serd la asimilacion de los Pueblos Indigenas al modelo cultural imperante en cada
nacion. Gonzalez (2011) sostiene que la lucha del movimiento indigena logra producir el
concepto de interculturalidad en la medida en que pone en el escenario politico una

contradiccion que desde la politica estatal no se permitia ver. El movimiento indigena logra
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plantear la existencia no solo de dos culturas como el modelo bicultural supone y no solo de
dos lenguas como el modelo bilingiie pretende, sino de diversas lenguas, diversas culturas y

distintas formas de relacionamiento entre esta diversidad.

Moya y Moya (2004), al igual que Calvo y Garcia (2013), afirman que, si bien la idea de
interculturalidad nace de la practica de educacion bicultural y de educacion bilingiie, son los
movimientos indigenas los que se han encargado de asumir el concepto de interculturalidad y
ponerlo en juego en sus demandas. Las practicas de educacion van a leerse desde la clave
analitica de la interculturalidad, tanto por los actores de los movimientos sociales como por el
mundo académico, haciendo de la interculturalidad una idea paradigmatica para el
movimiento indigena (Piamonte & Palechor, 2011). Por su parte, Useche (2003) rescata el
aporte de la educacion intercultural a las luchas del movimiento indigena. La educacion ha

permitido, desde la identidad, la accion de defensa de los Pueblos y sus culturas.

3. La tension con las politicas publicas de educacion

Hay una permanente tension entre el movimiento indigena y los Estados, y entre las practicas
de educacion en el espiritu de los Pueblos Originarios y la institucionalizacion de las mismas,
a partir de la incorporacion en la legislacion del reconocimiento de la diversidad. Gonzalez
(2014) analiza esta tension en relacion con los casos de Ecuador y Colombia. En el primer
caso, se configura un ente oficial estatal con participacion de los Pueblos Indigenas para el
manejo de su educacion. En el caso de Colombia, la oficializacion de la educacion indigena,
es decir, el hecho de que las escuelas pertenezcan al sistema de educacion publica impone
normativas del sistema oficial de educacion que van en contravia de las logicas de los Pueblos
Originarios y dificultan la consolidacidon de una Educacién Propia. Un ejemplo de ello es la
fusion de sedes e instituciones educativas obedeciendo a criterios de eficiencia, lo que impacta

sobre centros educativos, territorios, pueblos e identidades.
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4. Educacion propia de los pueblos indigenas en Colombia

Al igual que en la experiencia de la educacion indigena en América Latina, en Colombia la
propuesta de Educacion Propia se nutre de experiencias propias de sabiduria y de iniciativas
comunitarias de formacion. Los Pueblos Indigenas se han formado desde siempre, antes de
que la escuela llegara a sus territorios, en la comunidad y sus dindmicas, bajo la orientacién
de Mayores y médicos tradicionales (Rojas & Castillo, 2005). La Educacioén Propia procura
basarse en las cosmovisiones y las culturas, y tiende a garantizar la permanencia, pervivencia
y fortalecimiento de estas. Un elemento central de las culturas de los Pueblos Originarios en
relacion con la educacion es el reconocimiento de que el saber se da en la intima relacion entre
el hacer y la construccion discursiva, entre lo que sucede en la escuela y lo que pasa en la
comunidad (Salamanca & Séaenz, 1987). Esto hace que la Educacion Propia trascienda el
escenario académico formal, pues su lugar de realizacion es fundamentalmente la cultura de

cada pueblo (Rojas & Castillo, 2005).

En el caso del Pueblo Nasa, la formacion, los espacios de deliberacion politica y la escuela
misma han estado acompafiados de manera permanente por la ritualidad. Las reuniones para
la construccion de estos procesos educativos suelen hacerse en sitios sagrados y estar
mediadas por la espiritualidad (Rappaport, 2009). El origen de la Educacién Propia es
espiritual. Las practicas de educacion estan permeadas por la sabiduria del Pueblo Nasa y
suceden atendiendo a los calendarios propios, reconociendo los tiempos y ritmos de la
naturaleza. Para el caso de la escuela, la insercion de los estudiantes en estos ritmos sigue el
camino trazado por los Mayores. La Educacion Propia del Pueblo Nasa sigue los lineamientos
de la naturaleza y sus formas de transmitir el saber en el contacto espiritual con la naturaleza
como Madre. El idioma propio cumple un papel importante en esta educacion, ya que se
convierte en un elemento no solo de identidad sino de resistencia frente a quienes han

intentado someter al Pueblo Nasa (Yatacué, 2019).

Los Pueblos Indigenas, de acuerdo con Fayad (2015), incorporan en sus practicas de

conocimiento los ciclos de vida, tanto de la naturaleza como de las personas y de las fuerzas
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de orden espiritual con las que ambas se relacionan. Estos han venido operando desde el saber
propio. Este es un saber distinto al de la ciencia tal como se realiza en occidente y se impone
en la educacion. La diferencia entre este saber y el conocimiento occidental estriba en que este
ultimo se centra en la produccion, reproduccion y explotacion orientadas hacia el beneficio y
el lucro. Hay, entonces, diferencias en el relacionamiento con la naturaleza entre occidente y
los Pueblos Indigenas, lo que supone una necesaria diferenciacion en la manera de asumir la

relacion de conocimiento entre los seres humanos y la naturaleza.

Un elemento central para la propuesta de Educacion Propia de los Pueblos Originarios es la
pervivencia de los idiomas. Los idiomas potencian la relacion con la Madre Tierra. Perder el
idioma propio es privarse de elementos identitarios relacionados con la historia de cada
pueblo. El idioma es reflejo del saber, sefial de una cultura propia y garantia de identidad y
pervivencia. En ello radica la importancia de que la educacion de los Pueblos Indigenas sea

en su propia lengua y para la preservacion de esta (Jamioy, 1997).

5. La educacion propia del pueblo nasa surge al calor de las luchas por territorio

Rojas y Castillo (2005) senalan que, desde el periodo de la colonizaciéon espafiola, la
educacion ha estado ligada a la cristianizacion. En este periodo no hubo escuela, pero si
evangelizacion como dispositivo educador. Los centros de adoctrinamiento anexos a
conventos, monasterios e iglesias fueron precursores de la escuela para indigenas (Esmeral,
2015). En larepublica que se origina a partir de la independencia de Espana, se institucionaliza
una educacion para Pueblos Indigenas que es entregada a misiones de la iglesia, dando
continuidad a ese proyecto cristianizador asumido ahora como politica de Estado. Para el caso
del departamento del Cauca, lugar histérico de asentamiento de los Nasa, se reconoce desde
1905 la presencia de misioneros catdlicos educando a los Pueblos Indigenas (Rojas & Castillo,
2005), creando escuelas que proscribian el uso de los idiomas y las costumbres de los Pueblos
Originarios (Avila & Ayala, 2017) y que asumian esta tarea como una “mision” (Esmeral,

2015).
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La lucha del movimiento indigena impulsa el reconocimiento estatal de una educacion
particular para grupos étnicos. En Colombia, las diversas organizaciones indigenas comienzan
a discutir el tema de una Educacion Propia y a llevarlo al plano de las exigencias frente al
Estado (Salamanca & Saenz, 1987). Desde comienzos de la década de 1960, Colombia, al
igual que América Latina, comienza a tener experiencias de escuelas propias (Esmeral, 2015).
Sin embargo, es la presion de las organizaciones del movimiento indigena en el marco de sus
luchas la que permitird que en la década del 70 se incorpore en el discurso oficial del Estado
colombiano el término de educacion indigena a partir del decreto 1142 de 1978. A partir de
esta legislacion se impulsa la creacion de escuelas bilinglies con maestros designados por las
comunidades indigenas; y simultaneamente, desde el movimiento indigena se construyen
programas de formacion para impulsar sus luchas. A la par, las experiencias previas de
educacion, que se encontraban muy en el interior de las comunidades indigenas, comienzan a

emerger para disputar su presencia, reconocimiento y legalidad (Rojas & Castillo, 2005).

En 1979, el Consejo Regional Indigena del Cauca (CRIC) impulsa el Programa de Educacion
Bilingiie (PEB), confiriendo a la educacion una perspectiva comunitaria y al idioma propio
un papel de reivindicacion y rescate de la identidad lesionada por la imposicion del castellano
en la escuela implantada por el Estado colombiano y regentada por la iglesia catdlica (Esmeral,
2015). EI PEB surge en resistencia a una educacion oficial lesiva de los valores de los Pueblos
Originarios (Yatacué, 2019). A través del PEB se promovio la creacion de escuelas en la
perspectiva antes mencionada (Rojas & Castillo, 2005), en las zonas de mayor militancia del
movimiento indigena (Rappaport, 2009), con curriculos construidos en atencién a la cultura
(Yatacué, 2019). Estas escuelas, al igual que las experiencias educativas propias de las
comunidades, van a ser la base para la construccion de los lineamientos de la Educacion Propia
(Salamanca & Saenz, 1987). Dichos lineamientos se configuran a partir de la confrontacién
con tales experiencias (Rappaport, 2009). En materia de legislacion estatal y fruto de la
presion y la movilizacion social se consolida la politica de etnoeducacion (Londofio, Lasso,
& Rosero, 2019). A través de dicha politica, el Estado termina intentando cooptar e
instrumentalizar las iniciativas de Educacion Propia en funcién de un proyecto de

homogenizacion (Rojas & Castillo, 2005), dando continuidad al propdsito de inclusion de los
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Pueblos Indigenas a través de la educacion en un proyecto civilizatorio, que opera ademas
como dispositivo de pérdida de las culturas de los Pueblos Originarios, en la medida en que

van siendo obligados a insertarse en la l6gica de poder que impone occidente (Esmeral, 2015).

La Educacion Propia de los Pueblos Indigenas en el departamento del Cauca, entre ellos el
Pueblo Nasa, se fortalece en la lucha politica del movimiento indigena (Rappaport, 2009). La
lucha politica por una Educacion Propia guarda continuidad con la histérica lucha por la
pervivencia de los pueblos, acompanada desde las diversas formas de generacion y
transmision de los saberes propios de estos. Las organizaciones del movimiento indigena se
proponen asumir el control de su escuela y quitarselo de las manos al Estado (Calvo & Garcia,
2013). Una de las apuestas fundamentales derivadas de la plataforma de lucha del CRIC es la
formacion de maestros propios con un rol mas politico que pedagogico (Rappaport, 2009).
Hay en general un mayor compromiso con el proyecto politico del movimiento indigena en
las comunidades donde hay mayor interés por el rescate de la lengua propia como elemento

de identidad (Gonzalez, 2014).

El andlisis de la etnoeducacion en Colombia, como tentativa de cooptacion de la educacion
indigena y en particular en el contexto del Pueblo Nasa, da cuenta de un elemento crucial de
la disputa entre el Estado y los movimientos sociales. Para el caso del movimiento indigena,
la Educacion Propia hace parte de la construccion de su identidad, de la invencidn de la misma
(Rojas & Castillo, 2005). La etnoeducacion, desde la accidon estatal, es una politica de
cooptacion de las experiencias originarias de Educacion Propia (Gonzélez, 2014). A través de
esta politica, el Estado se apropia de las reivindicaciones educativas del movimiento indigena
al oficializar e imponer sus criterios organizativos a las iniciativas de educacion de las
comunidades (Rappaport, 2009). Los Pueblos Indigenas ven la etnoeducacién como una
politica estatal que procura la integracion de los indigenas a la cultura nacional, a la vez que
recoge y controla las experiencias educativas particulares de las comunidades (Calvo &
Garcia, 2013), subyugando epistemoldgicamente a las poblaciones a partir, entre otras cosas,
de la traduccion en sus idiomas de los curriculos de cardcter nacional (Esmeral, 2015). En

reaccion a esta vision, proponen la Educacion Propia, sobre la base de las experiencias mas
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originarias de educacion en las comunidades y en funcién de las luchas del movimiento
indigena (Rojas & Castillo, 2005). El uso de la expresion etnoeducacion y de la burocracia
que la acompana (Rappaport, 2009), va a perder entre las comunidades legitimidad en la
medida en que el concepto de Educacion Propia gana mayor reconocimiento (Calvo & Garcia,

2013).

6. Autonomia territorial y educacion propia del pueblo nasa

Los Pueblos Indigenas en Colombia han venido construyendo su comprension de autonomia
como la capacidad politica y el derecho para decidir y conducir los diferentes sistemas que les
atafien, desde sus usos y costumbres (Labio & Yonda, 2016), enarbolando el derecho que
tienen sobre su cultura (Rojas & Castillo, 2005). La busqueda de autonomia tiene que ver con
la salvaguarda de la cultura, que es soporte de la identidad y de la existencia de los indigenas.
La educacion no es ajena a esta lucha, a tal punto que se puede decir que desde ella se defiende

la autonomia politica y territorial (Salamanca & Saenz, 1987).

La respuesta estatal a través de la etnoeducacion es resultado de la demanda de autonomia por
parte de los grupos étnicos (Rojas & Castillo, 2005). Las practicas educativas indigenas en las
que se inspira la comprension de la Educacion Propia son resultado de procesos de autogestion
del movimiento indigena en el marco de su cosmovision y de las luchas por autonomia
(Gonzalez, 2014). La educacion opera, entonces, como herramienta politica para conducir y
potenciar relaciones propias con el territorio y la autonomia politica en el mismo (Rappaport,
2009). Un claro ejemplo es el hecho de que las organizaciones del movimiento social indigena
decidan tomar la escolarizacion, conducida durante mucho tiempo por la iglesia catdlica, y
asegurar desde esta la formacion politica de las comunidades y el rescate de los idiomas

propios como elemento de resistencia (Yatacué, 2019).

Para los Pueblos Originarios, en materia de educacion, la autonomia es vista como la
conduccion de una educacion ligada a sus intereses (Rojas & Castillo, 2005). Esto supone la

potestad de planear y manejar los sistemas educativos desde las comunidades y mas alla de
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las definiciones oficiales emanadas del Estado (Avila & Ayala, 2017). Pese a la respuesta
estatal a través de la oficializacion de las escuelas indigenas, las organizaciones indigenas
como el CRIC van a pelear la autonomia, expresada no solo en la planeacion de la educacion
sino también en la designacion o seleccion de los maestros para las instituciones educativas

(Gonzélez, 2014).

7. Injusticia Epistémica y Cognitiva

Dos perspectivas teodricas pueden contribuir a ampliar el debate académico sefialado en este
trabajo en torno a las desigualdades en las relaciones entre conocimientos distintos. Sin
pretender reducir la realidad aqui estudiada a estos constructos tedricos, se las menciona con
el objetivo de sugerir lineas de interpretacion para el debate académico. Por un lado, esta la
idea de injusticia epistémica y, por otro, la de injusticia cognitiva. En ambos casos se trata de
andlisis sobre los limites de la epistemologia occidental moderna y su idea de individuo, que
sefialan el necesario enjuiciamiento de dichos limites a partir de formas de conocimiento mas

alla de la episteme occidental.

La idea de injusticia epistémica, planteada por Fricker (2007), destaca la necesaria
consideracion de aspectos éticos y politicos en las relaciones de conocimiento. La autora
indica que el poder y las relaciones derivadas del mismo moldean la conducta epistémica y el
pensamiento, haciendo que los prejuicios derivados de la identidad y la identificacion generen
interpretaciones imprecisas, infravaloradas e injustas frente al otro o lo otro. La injusticia

epistémica es asi una forma preponderante de injusticia social.

Desde esta perspectiva, el conocimiento, la educacion, los significados sociales y la
informacion son considerados especies de bienes epistémicos. La injusticia epistémica opera
a partir del prejuicio que se construye socialmente sobre personas o colectivos, produciendo
una inferior credibilidad o valoracion de su conocimiento o discurso. En tal sentido, a estas
poblaciones o tipos sociales, como los llama la autora, se les inflige dafio en su condicion de

productores de conocimiento o de conocedores.
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La desigualdad social produce desventajas epistémicas. La autora habla del prejuicio de
identidad, basado en estereotipos derivados de relaciones desiguales de poder, como origen
de esta injusticia epistémica. En el contexto de la relacion de poder, se genera una imagen
distorsionada del llamado tipo social. Se produce asi una marginacion hermenéutica derivada
de prejuicios estructurales que desemboca en una desigual participacion en la produccion de
significados sociales. Las experiencias y significados sociales de los grupos desfavorecidos
por las brechas en las relaciones de poder quedan, segun Fricker, inadecuadamente entendidos

y conceptualizados en escenarios de comunicacion.

Los Pueblos Originarios han sido y contintian siendo marginados. Como parte de esta
marginacion esta la subalternizacion de sus formas de conocimiento y los sentidos que sobre
la vida y la existencia han sido parte de sus pensamientos y cosmovisiones. Los Pueblos
Originarios tienen saberes que son desconocidos, infravalorados, perseguidos y considerados
poco menos que supersticiones. Estos grupos desfavorecidos en el contexto de las relaciones
de poder terminan padeciendo también desfavorecimiento en las relaciones epistémicas. En
tal sentido, siguiendo esta interpretacion de Fricker, se puede inferir que el rechazo de saberes
y précticas distintos; el desconocimiento, la persecucion, la anulacion y la subalternizacion de
dichos saberes de los Pueblos Originarios, y la consideracion de los mismos como inferiores,
su negacion, se pueden ver como injusticia epistémica en razon de prejuicios estructurales en
los recursos hermenéuticos colectivos que se operan en las sociedades occidentales en medio

de las cuales tratan de pervivir los Pueblos Originarios.

En esta misma linea se sugiere la posible relacion con la idea de injusticia cognitiva sefialada
por Sousa (2018), a proposito de su consideracion de las epistemologias del sur. En su obra,
sostiene que la injusticia social esta directamente relacionada con la injusticia cognitiva. Tal
circunstancia se supera en la medida en que se dé preponderancia a los conocimientos que no
entran en la clasificaciéon de conocimientos cientificos, sin negar que el conocimiento
cientifico es uno de los posibles escenarios de didlogo con saberes no cientificos. A la base de
esta concepcidn esta la idea de que la experiencia global no puede reducirse a un estrecho

margen de interpretacion como es el paradigma eurocéntrico, occidental, de conocimiento.
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En tal sentido, Sousa identifica un horizonte epistemologico nacido en las luchas contra el
capitalismo, el colonialismo y el patriarcado como elementos de superacion de la injusticia
cognitiva. El autor habla de epistemicidio al referirse a la relacion entre los diversos sistemas
de conocimiento y la tentativa de destruccion de los saberes calificados como no cientificos,
que dan sentido a la vida de muchos pueblos y que son en su mayoria saberes oralmente
transmitidos. La justicia social pasa entonces por la justicia cognitiva, por la reivindicacion de
dichos saberes y por poner fin y revertir el epistemicidio. Podria pensarse también en la
imposicion de sistemas de conocimiento a través de la educacion y la negacidon consecuente
de los saberes propios de los Pueblos Originarios como parte de ese epistemicidio propio de
la relacion de injusticia cognitiva. En tal sentido, la Educacion Propia, sin subsumirse a esta
construccion tedrica, puede significar un aporte a un escenario de justicia social derivado de

esa apuesta desde los Pueblos por una justicia cognitiva.

Conclusiones

La violencia ontoldgica y epistémica que impone injusticias epistémicas y cognitivas, y el
epistemicidio sefialado por Sousa (2018), con los que fueron combatidos los pueblos por el
proyecto colonial, se pone en evidencia desde las experiencias de educacion y de lucha del
Pueblo Nasa. La emergencia de estas practicas evidencia comprensiones distintas de
educacion. Estas visiones distintas de la realidad, evidenciadas y contrapuestas, seialan la
emergencia desde el mundo indigena de un proyecto alternativo basado en saberes, sentires y

formas de vida propias.

La lucha Nasa por la defensa de una Educacién Propia es sefal de la emergencia de un
pensamiento que reclama reconocimiento en la 16gica de la superacion de la dominacion desde
una perspectiva no eurocéntrica. La relacion entre la Madre Tierra, los seres humanos y el
proyecto politico Nasa es parte de esta construccion epistémica. La Educacion Propia sucede
desde esta misma construccion que transforma la préctica y el debate nacional en torno a la
educacion. La Educacion Propia permite construir y mantener identidades ligadas a la Madre

Tierra.
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El didlogo tensionante entre sistemas de conocimiento distintos que se da, sobre todo en la
escuela, va a ser abordado en la Educacion Propia desde los sistemas y formas propias de
conocimiento, en el caso del Pueblo Nasa. Lo propio entonces entra en la escuela en tanto la
comunidad, la espiritualidad, los saberes propios y la lucha politica entran en la escuela. Lo
propio va penetrando e impactando las dindmicas de la escuela en su forma occidental y va
presionando hasta redireccionarla y redimensionarla desde lo propio. En el Sistema Educativo
Indigena Propio (SEIP), cuando se demanda la cobertura de “Costos Integrales de la
Educacion” se esta debatiendo desde una comprension epistemologica propia, considerando
que la educacion va mas alld de los muros y las temporalidades de la escuela. La Educacion
Propia supone el acompanamiento de todas las semillas en todo el proceso de vida de las
mismas. En este sentido, mientras lo espiritual entra en la escuela, la escuela comienza a

suceder en el territorio, en la asamblea, en la Minga, en la siembra y en el ritual.

Esta relacion epistemolodgica entre saberes propios y educacion transforma la fisonomia de la
escuela. Los saberes circulan entre territorio y escuela como parte del mismo, en formas de
construccion y didlogo donde el conocimiento deja de ser privilegio, potestad y funcion de los
docentes o las instituciones educativas. Un médico tradicional, una madre de familia, un
estudiante, una autoridad, un espiritu, un agricultor, un liberador de la Madre Tierra, formados
en la comunidad, vehiculan en la escuela y el territorio los saberes propios y posicionan el
didlogo critico con los saberes foraneos que llegan a través de la escuela en su forma
occidental. La Educacion Propia tiende a luchar y a disputar el primado de contenidos que

favorecen la permanencia cultural.

Tanto la imposicion de formas de educacion ajenas a los Pueblos Indigenas como la
cooptacion e instrumentalizacion de las formas de enunciacion, de conocimiento, de saber y
de educacion construidas por los mismos, evidencian la postura de subalternizacion en la
relacion que el mundo occidental y su episteme establecen con el mundo indigena. En el caso
puntual analizado del Pueblo Nasa en Colombia, este es un permanente motivo de tension, y
parte de la definicidon misma de qué es y como conducir la escuela pasa para este pueblo por

el escenario de la lucha politica en torno a una Educacion Propia. La construccion del Sistema
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Educativo Indigena Propio (SEIP) ha significado en los ultimos afios una permanente disputa
politica. Esta disputa significa el encuentro tenso entre dos horizontes de conocimiento. En
balance, al dia de hoy, las escuelas indigenas, teniendo la posibilidad de formar en el
conocimiento propio, estdn sometidas a formas de medicion de saberes, lineamientos
curriculares y formas organizativas propias de la escuela occidental. El SEIP esta cada vez
mas cerca de ser una normativa de educacion para pueblos indigenas; sin embargo, la
materializacion de dicha norma pasa por la transformacion de la educacion en sus distintos
escenarios, &mbitos y niveles. Y aunque ya en las escuelas se implementan contenidos propios
de los Pueblos Indigenas, los maestros siguen siendo titulados en universidades de ciudad, las
pruebas de medicion de aprendizajes se siguen construyendo desde estandares universales, y
las realidades de conflicto armado siguen imponiéndose en los territorios indigenas. Es decir,
sigue imperando la l6gica occidental, y en la relacion entre el mundo indigena y occidente, lo
propio de los Pueblos Originarios sigue viéndose como algo marginal, exotico y objeto de

civilizacion.
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