PASOS CON PERSPECTIVA DECOLONIAL HACIA LA INCLUSION Y EL
RECONOCIMIENTO DE LOS SABERES ANCESTRALES: UNA RESPONSABILIDAD
INSTITUCIONAL DE LA PONTIFICIA UNIVERSIDAD JAVERIANA

JUAN DAVID DIAZ BARRERA

PONTIFICIA UNIVERSIDAD JAVERIANA
FACULTAD DE COMUNICACION Y LENGUAJE
LICENCIATURA EN LENGUAS MODERNAS



PASOS CON PERSPECTIVA DECOLONIAL HACIA LA INCLUSION Y EL
RECONOCIMIENTO DE LOS SABERES ANCESTRALES: UNA RESPONSABILIDAD
INSTITUCIONAL DE LA PONTIFICIA UNIVERSIDAD JAVERIANA

JUAN DAVID DIAZ BARRERA
Trabajo para optar al titulo de Licenciado en Lenguas Modernas

ASESORA: IRMA TORRES VAZQUEZ

PONTIFICIA UNIVERSIDAD JAVERIANA
FACULTAD DE COMUNICACION Y LENGUAJE
LICENCIATURA EN LENGUAS MODERNAS
BOGOTA 2021



Resumen

La presente es una investigacion de tipo cualitativo con algunos elementos de tipo
cuantitativo que surge de mis cuestionamientos como docente en formacion en relacion con las
razones por las cuales en la Pontificia Universidad Javeriana hay un bajo numero de indigenas.
En tanto, desde el Departamento de Lenguas Modernas se hace referencia permanente a la
inclusién y decolonizacion del poder y del conocimiento. Es por esto, que el objetivo del presente
trabajo es proponer una metodologia con perspectiva decolonial, para asi promover el
reconocimiento de los saberes ancestrales mediante la inclusion de las comunidades indigenas en
el ambito educativo formal en la PUJ (Pontificia Universidad Javeriana). Para este fin, la
investigacion se acomparia de la metodologia de la horizontalidad, propuesta por Cornejo y Rufer
(2020) y se adapta el modelo de Kemmis (1989). De esta manera, se establecen los pasos para la
ruta metodoldgica propuesta en los que se describe la contextualizacion, luego se elaboran las
herramientas de recoleccién de datos y se analiza la informacidn obtenida. Finalmente, a partir de
los hallazgos en las entrevistas y cuestionarios, a miembros de la comunidad javeriana y de
algunos miembros de comunidades indigenas, se ofrece un andlisis de resultados que permite
identificar la opinion de los entrevistados respecto a la inclusion de indigenas en la PUJ como

herramienta decolonizadora.

Palabras clave: comunidades indigenas, saberes ancestrales, universidad, curriculo,

decolonialidad, intervencion curricular, horizontalidad.



Résumé

Ce document constitue un rapport de recherche qualitative avec des éléments quantitatifs.
Le document émerge de mes questionnements comme éducateur en formation concernant les
raisons pour lesquelles dans la Pontificale Université Javeriana il y a un faible nombre des
autochtones ; tandis que, le Département de Langages Modernes, il ferait attention particuliere a
I’inclusion et décolonisation du pouvoir et connaissance. C’est pour cela, que 1’objectif de ce travail
est proposer une méthodologie avec perspective decolonial pour promouvoir la reconnaissance des
savoirs ancestraux au travers d’inclusion des communautés autochtones dans le systeme éducatif
de la PUJ. A cette fin, il est employé la méthodologie de I’horizontalité proposé par Cornejo et
Rufer (2020) et é adaptée le modéle proposé par Kemmis (1989). Ainsi, il est établi les étapes pour
la route méthodologique proposé, dans lesquelles il est fait la contextualisation. Ensuite il est fait
des outilles de collecte de données et il est faite I’analyse de données. Finalement, a partir des
trouvailles dans entretiens et questionnaires, aux membres de la PUJ et membres de la
communautés autochtones, dont ils donnent son opinion apport a I’inclusion de indigeénes dans la

PUJ comme outille décolonisateur.

Mots-clés : communautés autochtones, savoirs ancestraux, université, curriculum, decolonialité,

intervention curriculaire, horizontalité.



Abstract

The following qualitative research was carried out accompanied with some quantitative
elements. This emerge from a personal questioning about the reasons why in Pontifical Javeriana
University there is a lack number of indigenous; meanwhile, from Modern Languages Department
inclusion and decolonization of power and knowledge is referenced. Thus, the objective for the
following research is to propose a decolonial perspective methodology to promote
acknowledgment for ancestral wisdom throughout indigenous community inclusion in formal
education at PUJ. To this end, the research is accompanied of horizontal methodology from
Cornejo and Rufer (2020) and the model proposed for Kemmis (1989) which was adapted. Hence,
the steps for the proposed methodological route are determined, then the instruments to collect data
are made and the data gathered is analyzed. Eventually, departing from the findings in interviews
and survey to Javeriana community members and some from indigenous background, data analysis
allows us to identify the opinion these people have about including indigenous in PUJ as a

decolonization mechanism.

Key words: indigenous community, ancestral wisdom, university, curriculum, decoloniality,

curricular intervention, horizontal.



Contenido

ST 0= o SR 3
(TS s W (oIS T | oL OSSR 8
(IS ;W Lol - oo LSRR 8
(IS s W LT g o[- OSSPSR 8

SItUACION PrOBIEMALICA.......c.eiiiiii ettt e be e sbeereene s 9
HEChOS PrODIEMALICOS .....c.eoviiiiieieie ettt 9
INEEITOGANTE ... ettt r e st e r e nnre e nne e s nn e e neennne e 15

S s Lo [0 (=] -V =SS 17
NIVEL INEEINACIONAL .......ceeiiiieece ettt e e raenneenee e 17
AN TV 2= = Tod o o | SO SR 19
NIVEL INSTITUCTONAL ......eoiiiiie et e e be e sre e e be e reas 21

(0] o] 13 (A0 TP PP PP PP PP 24
ODJETIVO GENETAL ...ttt nb bt 24
ODjJEtiVOS ESPECTTICOS. ....vviiiietieiesiee ettt sttt e 24

Y Tl ] (=] (1ol T | SR RT 25
Lengua, ComMUNICACION, CUITUIA .......c.eoiiiiee e 25

0T [T TSP TPR 25
(@F0] 1[0 0T Tor=Tox [0 o SRS RRROS 26
LOT 1110 SO 27
Problemaéticas sociales, culturales y liNQUISLICAS .........ccerveiririeiieieccce e 28
CONCEPLO B SEI Y NO SEE ..veuveerieeiieiieeieeriestee e et e sre e teaee s e e teasaesseesseesteaseesseeteaneesseesteaneesneees 28
[ Lo To T W oTo] o] T - 1 SO S 29
VI0IENCIA BPISTEMICA .....ecvieiieciecie ettt s re e ae e e s re e teeeesreenas 31
(001 (o] o F- 11T 1[0 TN 1] €1 1 3 [0 SO 32
(@i (o] 172 (o1 o] PSSRSO ST UPRURSSR 35
INterCUltUralidad CIItICA .. ..voveieicie e reereans 37
(G [ do o [=ToTo] (o] (T | PSPPI 39
Decolonialidad del SADEY .........cueiieie e 40
Decolonialidad del IENQUAJE ..........coiueeiiiiece ettt 41
Decolonialidad de 1a UniVersidad ............cooueiiiiieiiecic et 43
[ LT Lo T TU L A Tor= W [P 1] o] [ SRR 44
Giro decolonial € INCIUSION EUUCALIVA .........eeeeierieieiesie et ereas 46

CUITICUID . e, 48



Enfoque curricular emanCiPatorio...........ccueiiiiiie it 49

El paradigma IgNACIAN0 ........cccuiiiieeiiie ettt st et e b e e e te e sra e e sreeabeearnas 52
Decolonizar €1 CUITICUID ......oviiiiece et ere s 53
INtErVENCION CUITICUIAT ...ttt ae e sre e ereenee s 54
MarcO MELOOIOGICO .......oviiiiiiiiieiieie e bbbt eb et 56
TIPO dE INVESTIJACION .....cvieiieciecie ettt esbe et e e sre e teenaesneennas 56
0T =1 o TSSO 56

Y ey 0 o o] [o] o - USSR 57
[200] o] F=Tod o ISR RPROPRPRRRO 57
RULE MELOAOIOGICA. ... ettt ans 58
ANALISIS 08 TESUITAUOS ... .cveiuiiiiiciticie ettt ettt ettt be et e st e s be e sbeeseesbeesbeenbesneesbeeseeenee e 79
01T (0 OO P ST TPRRUPRPPRN 79
0 1= (o I PP 79
EXPBITA 2. i nes 82
0= = T PSP 84
EXPEITA 4. ..o 85

] (00 TV (=SSP 87

e 0] (=10 (-SSRSO 91
@00 004 1] [0 [=1 OSSPSR 95
RECOMENUACIONES ...ttt b e s e e be e e se e e be e st e e teeenseesaeesnaeenreas 97
[T Y1 T 0] TR RO 98

Referencias DIDHOGIATICAS ..........coviiiiii e 99



Lista de siglas

ONIC Organizacion Nacional de Indigenas Colombiana
CRIC Consejo Regional Indigena del Cauca
EIB Educacion Internacional Bilingie

Lista de graficos

Gréfico 1. Conocimiento cientifico versus Conocimiento indigena (estudiantes)

Gréfico 2. ¢Indigenas parte de la sociedad Colombiana?

Gréfico 3. Representacion de docentes, estudiantes y directivos indigenas PUJ (estudiantes)
Gréfico 4. Aprovechamiento del conocimiento indigena en la sociedad actual

Gréfico 5. ¢Por qué abordar una investigacién con comunidad indigena?

Gréfico 6. Conocimiento cientifico versus Conocimiento indigena (docentes)

Gréfico 7. Dialogo de saberes en la investigacion

Gréfico 8. Saberes indigenas en diferentes areas del conocimiento

Gréfico 9. Docentes y las cosmovisiones de las culturas indigenas colombianas

Gréfico 10. Representacion de docentes, estudiantes y directivos indigenas PUJ (docentes)

Lista de imagenes

Imagen 1. Adaptacion con base en Bustamante, Ipial y Rodriguez (2018) del modelo de Kemmis
y de aportes de Cornejo y Rufer (2021).



Situacién problematica

Hechos problematicos

En el marco de los estudios en la Licenciatura de Lenguas Modernas en la Pontificia
Universidad Javeriana, en particular, en la clase de Linguistica Aplicada se abordaron temas
relacionados con los grupos étnicos en Colombia y el modelo educativo nacional. En esta se
identificé que tanto este modelo como la modernizacion mundial juegan un papel adverso a la
conservacion y al aprendizaje de una lengua indigena por parte de las nuevas generaciones de

estas comunidades.

De acuerdo con datos del Ministerio de Culturay el Gltimo censo del DANE en 2005, en
Colombia existen alrededor de 66 lenguas indigenas, aproximadamente 85 grupos étnicos y 2
lenguas criollas, lo que da muestra del gran acervo cultural que ofrecen estos grupos indigenas.
Sin embargo, tal riqueza se ha ido perdiendo por dos factores, seglin el Ministerio de Cultura? las
causas fisicas directas como catastrofes naturales, genocidios, epidemias, etc. y las causas fisicas
indirectas como rivalidades de prestigio y falta de conciencia de los hispanohablantes del pais
respecto a los saberes ancestrales. Algunos de estos saberes son el cuidado y el respeto que estas
comunidades tienen con la tierra, el aprecio por la vida de los animales que proveen el alimento y
las diversas cosmovisiones que no solamente les permiten una conexiéon espiritual con sus
deidades, sino que al mismo tiempo favorecen el reconocimiento del otro como un igual, es decir,
el ejercicio constante del cuidado de si y del entorno.

Con el fin de hacer una aproximacion al tema se recopil6 informacién a partir de diversas
fuentes tales como estudios, entrevistas informales, cuestionarios y analisis de productos
audiovisuales. Entre tales fuentes, resulta pertinente destacar el reportaje de Mauricio Orjuela?

para Sefial Colombia en el que entrevista a Cote Monanes, lider indigena uitoto, quien afirma que

! Tomado de Atencion Institucional del Estado a la Proteccién de la Diversidad Etnolingtistica en Colombia.
Recuperado de: https://www.mincultura.gov.co/ministerio/politicas-culturales/proteccion-diversidad-
etnolinguistica/Documents/06_politica_proteccion_diversidad_etnolinguistica.pdf

2 Mauricio Orjuela fue un periodista llanero, graduado de Comunicacion Social de la Fundacion Universitaria San
Alfonso; trabaj6 en medios como Teleamiga, Radio Nacional de Colombia, Sefial Colombia y el Ministerio de
Agricultura.



https://www.mincultura.gov.co/ministerio/politicas-culturales/proteccion-diversidad-etnolinguistica/Documents/06_politica_proteccion_diversidad_etnolinguistica.pdf
https://www.mincultura.gov.co/ministerio/politicas-culturales/proteccion-diversidad-etnolinguistica/Documents/06_politica_proteccion_diversidad_etnolinguistica.pdf

los estudiantes indigenas tienen que apropiarse de objetos técnicos y practicos como el celular, el
computador y el internet, porque asi lo exige el modelo educativo nacional. De igual manera,
destaca que, desde la llegada del pensamiento occidental a través del espafiol junto con el paso

del tiempo, se han venido perdiendo sus costumbres y raices.

Por otro lado, en el marco del semillero Decolonizando el lenguaje en el Departamento de
Lenguas de la Universidad Javeriana® tuvo lugar un encuentro con Jitomanue, integrante de la
comunidad indigena Uitoto, quien participé como conferencista invitado y compartié historias
ancestrales, la vision de su comunidad respecto a costumbres, cosmovisiones y a la educacion,
entre otros temas. De alli, se identificd que ha habido un detrimento en los saberes linguisticos de
las comunidades indigenas en tanto que el uso de la lengua materna es menos frecuente en las
interacciones con los miembros de la comunidad y en cuanto a la educacion, ya que se observa
que los jovenes estan cada vez mas imbuidos en las précticas sociales occidentales y tienden a

dejar de lado sus propios saberes.

Adicionalmente, se realiz6 una encuesta a docentes y directivos de la Pontificia
Universidad Javeriana con el fin de conocer su percepcion respecto a la ensefianza de lenguas
indigenas en el contexto educativo colombiano. La encuesta esta dividida en tres partes. En la
primera seccion se busca indagar acerca de la percepcion y relevancia de las lenguas indigenas en
el contexto educativo colombiano; en la segunda parte se pretende determinar el nivel de
formacion del docente en el &rea de estudios del lenguaje y conocimientos de lenguas indigenas y
la tercera esta centrada en examinar las posibilidades de acceso que tienen los indigenas a la

educacion formal en Colombia.

De acuerdo con el analisis de la informacion recopilada de las fuentes mencionadas
anteriormente, se identifican tres hechos problematicos. El primero tiene que ver con el modelo
sociocultural colombiano, en el que no se tienen en cuenta las lenguas indigenas; esto significa
que prevalece el idioma espafiol como lengua oficial para todo el territorio nacional. Es decir, el

espafiol ha llegado a convertirse para los indigenas en una lengua de dominacion discursiva, lo

3 Actualmente existen dos grupos de investigacion: Lenguaje, discurso y complejidad y Lenguajes pedagogias y
culturas; ademas de tres semilleros de investigacion: Subjetividad, lenguaje y poder, Lenguajes, discursos y practicas
educativas y Decolonizando el lenguaje.
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que da lugar al desconocimiento y olvido de las mas de 66 lenguas vernaculas existentes en el
territorio colombiano. El segundo hecho problemaético esta relacionado con las practicas
excluyentes emanadas del modelo educativo nacional a través de los curriculos, dado que no se
promueve el acceso de los indigenas a la educacién y por tanto se inhibe su participacién activa
en el sistema educativo colombiano. Por Gltimo, el tercer hecho tiene que ver con la pérdida de
identidad que sufren a temprana edad los jovenes de las comunidades indigenas influenciados por

la imposicion del espafiol en las escuelas.

El primer hecho problematico radica en que, al ser el idioma espafiol reconocido por el
estado colombiano como la lengua oficial para todo el territorio nacional, esta se convierte en
lengua de prestigio y dominacion discursiva frente a las lenguas indigenas y criollas. Asi, se
observa que los programas educativos estan centrados exclusivamente desde y hacia lo
occidental, es decir, la postura que deviene de las imposiciones de la colonialidad*. Al respecto,
Hamel (1995) hace énfasis en que la relacion sociolinguistica global entre lengua nacional y
lenguas indigenas en América Latina se ha caracterizado por un silenciamiento discursivo del
colonizado. Del mismo modo, afirma que el progresivo desplazamiento de una lengua vernacula
se presenta mediante la transformacion de la base interpretativa de la etnia, es decir, con el
cambio de los esquemas culturales y los procedimientos interpretativos. Por su parte, Lépez y
Kiper (1999) sostienen que la relacion entre la lengua dominante y las lenguas indigenas, aun
cuando estas se escriban y sean utilizadas por muchos hablantes, esta regida por un sistema
asimétrico, el cual determina que las lenguas indigenas se utilicen en contextos informales e
intimos y que la lengua hegemodnica cumpla el resto de las funciones sociales, con énfasis en las

formales y académicas.

Con el fin de ahondar en el tema de la preservacion de las lenguas indigenas en Colombia
es importante destacar que desde el Ministerio de Cultura se impulso el proyecto de ley aprobado

por el Congreso de la Republica en el afio 2010, en el que se establecid la Ley 1381 de lenguas

4 Seguin Pifiacué Achicue (2014), los estudios poscoloniales, subalternos, posoccidentalistas éste altimo con asiento
en Latinoamérica, han estado en la dindmica critica del orientalismo, la modernidad, del occidentalismo, por tanto,
de la colonialidad.
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Nativas de Colombia, producto de la concertacidn con representantes de las comunidades de
hablantes. Ademaés, el gobierno colombiano le ha encargado al Instituto Caro y Cuervo velar por
la preservacién de las lenguas nativas. En ello se destaca que dicha institucion gubernamental
busca “divulgar las lenguas del territorio nacional y de sus literaturas, con miras a fortalecer su
uso, reconocimiento y valoracion estética y social” (Instituto Caro y Cuervo, 2010). En esta
institucion se ofrece un curso de lengua Muysca y se lleva a cabo el Seminario permanente de
Lenguas Nativas. Este seminario tuvo su sesion inaugural en 2016 y es un evento dirigido por Jon
Landaburu, doctor en Lingistica de la Universidad de la Sorbona-Paris y estudioso de las
lenguas colombianas, el andoque y el ika y apoyado por el Instituto Caro y Cuervo. En este
seminario se cuenta con la presencia de estudiosos de lenguas indigenas, etnolinguistas, linguistas

y antropologos formados en universidades a nivel nacional e internacional.

Asimismo, la Universidad Nacional de Colombia es otra institucion encargada de
promover y preservar las lenguas amerindias. En esta institucion se encuentra el Centro de
Documentacion en Lenguas Indigenas Colombianas "Palabra y Memoria™ del Departamento de
Linguistica y Ciencias humanas, en el cual se imparten cursos electivos -para la comunidad
académica en general- de lengua y cultura uitoto, inga y wayuunaiki. De igual forma, se ofrecen
cursos especificos a los estudiantes de Lingistica y Antropologia en areas como etnolinguistica,
sociolinguistica, etnografia del habla, bilingliismo y planeacion linglistica, seminarios
monograficos centrados en el estudio de lenguas indigenas y criollas.

Con lo anterior, se presenta un panorama acerca de las acciones de las instituciones
nacionales dedicadas a la difusion y preservacion de las lenguas nativas. No obstante, a pesar de
los esfuerzos institucionales y los importantes estudios que se llevan a cabo, se observa que, a
pesar del alto nivel de investigacion en torno a las lenguas indigenas, todo este gran trabajo
intelectual no se refleja en el reconocimiento de los derechos linguisticos de los indigenas, ni en
el uso de sus lenguas nativas como herramientas de comunicacion, de identidad, inclusiéon y
cohesion social, ni tampoco en el ejercicio del derecho a comunicarse en su lengua materna. Por
lo tanto, la simetria en términos del ejercicio de los derechos linguisticos todavia dista mucho de
convertirse en una realidad, dado que, como lo afirman Lopez y Kiper (1999), la relacion entre la

lengua dominante y las lenguas indigenas es evidentemente asimétrica.
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El segundo hecho problematico trata acerca de las practicas excluyentes provenientes de
los curriculos educativos, ya que no promueven el acceso de los indigenas a la educacion y a su
vez inhiben su participacion en el sistema educativo colombiano. De acuerdo con Maria Trillos
Amaya (1996) dichas précticas son evidentes en comunidades tales como los arahuacos, arzarios,
koguis y kankuamos® y afirma que el aprendizaje del espafiol se hacia mediante la anulacion de
la lengua indigena, es decir, se invalidaban los saberes de los indigenas para imponer la lengua
espafola. Asimismo, la autora pone de relieve el testimonio de Mendiola, descendiente de
kankuamos de la region de Atanquez, quien comenta: “Ellos tenian la superioridad de la fuerza,
nosotros la superioridad moral. Sin embargo, intentaron reeducarnos como si nosotros no

hubiéramos tenido nuestra propia cultura” (Trillos Amaya, 1996, p.413).

Por otro lado, Valentina Perdomo Ceballos (2019) ratifica que la falta de inclusién se
sigue presentando en pueblos como los Tikuna, ubicados al sur de la Amazonia con una
poblacion aproximada de 7.879 personas. Al respecto, la autora describe el proyecto educativo
que se tiene en esta comunidad, en el cual se evidencia el interés del rector y de los maestros por
mejorar los puntajes en la Prueba Saber® de los nifios Tikuna. Las medidas empleadas para
obtener tal resultado consisten en restringir el tiempo en clase de la lengua materna y aumentar
las horas de clases de matematicas y de espafiol. A su vez, y en relacién con la falta de acceso de
la poblacion indigena a la educacion, IESALC et al (2004) comparten un estudio realizado en los
departamentos de Cauca, Guajira 'y Antioquia en el cual se manifiesta que entre 1998 y 2003 se
matricularon 12.243 indigenas en el grado sexto y terminaron 1.199. De igual manera, aseguran
que dentro de los motivos por los cuales se redujo en un 90.21% la cantidad de estudiantes estan,

el factor econdémico, el rendimiento académico, problemas familiares y culturales.

En el mismo sentido, Walsh (2010) resalta que la Educacion Intercultural Bilingie (EIB)
es el resultado de una fuerte influencia de las ONG, iglesias y organismos nacionales e

internacionales con intereses afines a los del estado, pero contrarios a los de las comunidades

> Pueblos establecidos en La Sierra Nevada de Santa Marta con una poblacion alrededor de 40.000 habitantes entre
los 4 pueblos; en 2005 cerca de 59.000 habitantes.

6 Son evaluaciones externas estandarizadas aplicadas por el Instituto Colombiano para la Evaluacion de la Educacion
(ICFES), evaltan el desempefio de los estudiantes al finalizar los grados 3°, 5, 9° 11°. Estas pruebas se han
implementado desde 1966 con el fin de presentar los examenes de admisidn a la universidad.
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indigenas. En otras palabras, se violan los derechos a la identidad y a comunicarse en la lengua
materna nativa. Cabe resaltar que la autora destaca que “la EIB ha representado un cuchillo de
doble filo para comunidades indigenas: por un lado, el reconocimiento merecido y, por otro, el
debilitamiento de lo propio -con su sentido comunitario, sociopolitico y ancestral- y la instalacién
de mecanismos de regulacion” (Walsh, 2010, p. 6). De igual manera, Lopez y Kiiper (1999)
afirman que la educacién formal indigena esta atravesada por un sistema que no tiene en cuenta
las particularidades linguisticas, culturales y sociales de los jévenes hablantes de una lengua
vernacula, debido a que los curriculos escolares son estipulados desde la lengua hegemonica, lo
cual agudiza la pobreza educativa en estos contextos. Esto significa que las lenguas indigenas y
sus saberes implicitos no representan un interés real para las entidades que dirigen y regulan el

sistema educativo colombiano.

El tercer hecho problematico tiene que ver con la pérdida de identidad sociocultural y
linglistica que sufren a temprana edad los joévenes de algunas comunidades indigenas
influenciados por la imposicion del idioma espafiol en las escuelas. Segun Cote Monanes (s.f.),
los conocimientos ancestrales de la comunidad Uitoto se empezaron a perder desde la llegada de
los misioneros espafioles al continente. En este sentido, cabe afirmar que, a partir de 1492 el
colonizador espafiol anulé estos saberes de los nativos americanos y actualmente es el estado
colombiano el que sigue perpetuando el silenciamiento de las lenguas, conminando a los
miembros de las comunidades autoctonas a mantener en reserva su lengua materna, y
obligandolos a aprender y a usar el espafiol como unico vehiculo de comunicacién. La
consecuencia de este fendmeno ha sido la progresiva pérdida de sus saberes y costumbres hasta
llegar a desaparecer completamente, asi como esta a punto de ocurrir con la lengua Tinigua que
actualmente tiene un solo hablante y la lengua Nonuya con tan solo 4 hablantes; de acuerdo con

informacion del Ministerio de Cultura (s.f.).

En este sentido, Ramirez (2003) expone el caso de un grupo de nifios maya-hablantes
quienes afrontan una realidad educativa particular, dado que no hablan espafiol y en sus escuelas
los maestros no hablan k’iché (su lengua materna). Esta dificultad comunicativa afecta a los nifios
tanto a nivel cognitivo como emocional puesto que, por un lado, hace que los nifios tengan un
pobre desempefio en la escuela por estar obligados a acceder al conocimiento en un idioma ajeno

a su cultura y, por otro lado, hace que experimenten baja autoestima, ya que se dan cuenta de que
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el primer idioma que han aprendido no se utiliza, ni se valora, ni se ensefia en la escuela. En la
misma linea, Hamers y Blanc (2000) sostienen que los procesos de aculturalizacion
necesariamente llevan a una pérdida de primera lengua; asimismo, afirman que la adquisicion de
una nueva cultura y nueva lengua para grupos minoritarios puede socavar su identidad original.
Es por esto que resulta fundamental promover el fortalecimiento de la identidad cultural de los

jévenes indigenas antes de propiciar el aprendizaje de un segundo idioma.

En resumen, los tres hechos problematicos presentados advierten sobre la falta de
sistematizacion, organizacion, inclusion e interés genuino por parte de las entidades
gubernamentales en promover, preservar, expandir y reconocer todo el acervo cultural y
linglistico que los grupos minoritarios indigenas le ofrecen al pais. Por lo tanto, a partir del
analisis de dichas problematicas, se suscita un gran interés por crear espacios para el
reconocimiento y preservacion de las lenguas indigenas y de los saberes ancestrales desde la
academia e instituciones educativas, ya que no se puede incentivar a los jovenes de las
comunidades a usar la lengua materna si esta se desconoce, 0 se percibe como poco importante,

irrelevante y subvalorada.

Interrogante

Debido a la falta de interés, organizacion e inclusién por parte de las entidades
gubernamentales, en Colombia no se ha promovido el reconocimiento y la expansion de los
saberes ancestrales de las comunidades indigenas. Por ello, el mayor interés de este trabajo
investigativo es establecer un espacio en el cual se promueva el reconocimiento y ensefianza de
los saberes ancestrales de estas comunidades y a su vez que los jovenes indigenas ejerzan su
derecho a ser participes de la educacion formal en Colombia. Teniendo en cuenta la situacion
problematica descrita y con el soporte de diversos autores, se determina que es necesario
reconocer y preservar los saberes ancestrales desde el ambito educativo para incentivar a los
jévenes de las comunidades indigenas a usar su lengua materna. De esta manera, se enmarca la

problematica dentro del siguiente interrogante:
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¢Como seria una metodologia con perspectiva decolonial en la que se promueva la
inclusion y el reconocimiento de los saberes ancestrales de las comunidades indigenas desde el

marco institucional de la Pontifica Universidad Javeriana?
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Estado del arte

Con el fin de guiar y acercarse a los objetivos del presente estudio se realizé una
busqueda de investigaciones relevantes dentro del marco institucional, nacional e internacional.
Tales estudios estan centrados en temas como el reconocimiento de saberes ancestrales, la
educacion formal indigena, la poblacién indigena y el aprendizaje de lenguas. A continuacion,

se hace una breve descripcion de cada trabajo y su afinidad con la investigacion en curso.

Nivel internacional

“La Educacion Indigena en las Américas” por The School for International Training
(2003)

En el articulo se recopilan ideas y experiencias desde Canadéa hasta Chile con el objetivo
de mejorar programas de interculturalidad y bilingtiismo dirigido a grupos étnicos.
Especificamente, en el apartado “De la Educacion Indigena a la Educacion Intercultural: La
Experiencia de México” se describe la situacion que viven algunos pueblos indigenas con
relacion al sistema educativo occidental al cual tienen acceso. En este se manifiesta que la
educacion impartida en las escuelas para grupos étnicos no es una educacion indigena, sino una
educacion para indigenas en donde se reproduce la dominacion cultural, la discriminacion racial,
la explotacion economica, y la manipulacion politica. De igual manera, se esclarece que estos
pueblos indigenas buscan una educacion que responda a sus necesidades, a su especificidad

cultural, a sus caracteristicas sociales y linguisticas.

De esta manera, se considera el anterior trabajo como relevante conceptualmente para la
investigacion en cuestion porque evidencia que la educacion formal en la que se encuentran
inmersos los jévenes indigenas no satisface sus necesidades y anula los saberes que estos han
recibido en su comunidad. lgualmente, manifiesta desde una perspectiva indigena la asimetria
linglistica que se vive en México y que no dista de lo que ocurre en Colombia ya que se le da
prioridad a la ensefianza del espafiol. Este articulo se diferencia de la investigacion en cuestion
dado que en esta se pretende mostrar la importancia de ensefiar los saberes ancestrales desde la

educacion formal para darle prioridad a la lengua indigena.
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Sociologia de la imagen. Miradas ch’ixi desde la historia andina por Silvia Rivera
Cusicanqui (2015). Tinta 'y Limén Ediciones / Coleccién Nociones Comunes. Buenos Aires,
Argentina.

En el libro la autora hace una propuesta para el reconocimiento de la memoria ancestral la
cual no ha sido transmitida de manera escrita sino oral y mediante el hacer. Rivera Cusicanqui
consolida en su trabajo el desarrollo de la epistemologia y metodologia de la historia oral junto
con otro tipo de expresividades tales como la imagen con el fin de decolonizar el conocimiento y
asi incorporar percepciones, emociones y sentidos que la racionalidad omite. En palabras de la
autora, “la sociologia de la imagen permite reflexionar que como organismo cognoscitivo esta
todo nuestro cuerpo y no solo la mente y en general el éculo- centrismo occidental. Se trata de
trabajar con la mirada despercudiéndola de la tentacion de dominar lo que miras, y mas bien

pensando en una mirada horizontal, la mirada de igual a igual” (2015, p. 317).

De igual manera, la historia oral tiene relevancia, ya que la autora la plantea como un
recurso que permite sacar a la luz el colonialismo dado que la oralidad permite el conocimiento
de la historia de las comunidades y pueblos indigenas. De acuerdo con Silvia Rivera Cusicanqui
(1988) “al rescatar los relatos orales podemos aprehender los factores subjetivos de la experiencia
historica, y las reflexiones y doctrinas que orientaron el accionar, tanto individual como

colectivo, de los protagonistas” (p. 10).

Este trabajo es relevante a nivel conceptual para la presente investigacion porque se
demuestra que es posible reconocer los saberes ancestrales, como lo son la oralidad, el hacer y el
sentir dentro de contexto educativo universitario, y que, del mismo modo, son eficaces al
momento de decolonizar en los jévenes concepciones innatas tales como desde donde se aprende
y como se mira el mundo. Ademas, desde la experiencia docente de la investigadora boliviana se
manifiesta que la Sociologia de la Imagen ha permitido desarrollar procesos pedagdgicos criticos

en el contexto universitario, asi lo manifiesta ella:

El trénsito entre la imagen y la palabra es parte de una metodologia y de una préctica pedagdgica
gue, en una universidad publica como la UMSA, me ha permitido cerrar las brechas entre el
castellano estandar-culto y los modos coloquiales del habla, entre la experiencia vivencial y visual
de estudiantes —en su mayoria migrantes y de origen aymara y ghichwa—y sus traspiés al expresar

sus ideas en un castellano académico. (Cusicanqui, 2010; p. 20-21)
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Cabe destacar gue este trabajo tiene una afinidad notoria con el objetivo del presente
estudio ya que se busca el reconocimiento de los saberes ancestrales reflejados en el uso de la
lengua indigena en un contexto en el que se usa el espafiol académico. A diferencia del trabajo de
Rivera Cusicanqui, en la presente investigacion se pretende sacar a la luz la necesidad de

promover el acceso a la educacion formal superior de los indigenas colombianos.

Nivel nacional

Educacion superior indigena en Colombia, una apuesta de futuro y esperanza por IESALC-
UNESCO, ONICy CRIC

Este grupo de investigacion conformado por 9 integrantes de los cuales dos son mestizas
y el resto indigenas Nasa, Misag, Coconuco y Wayuu presentan en este trabajo aspectos
relacionados con la educacién superior para comunidades indigenas. Hacen una aproximacion al
contexto sociocultural indigena, las politicas de educacion superior para dichas comunidades,
algunos hechos de la educacion media y superior, cifras que muestran el nimero de jévenes que
ingresan a la educacién primaria, media y superior, al igual que algunas razones por las cuales
desertan de la educacion. Dentro del trabajo se describen las principales modalidades de acceso y
financiacion en la educacion superior como las becas del Fondo Alvaro Ulcué Chocué de 1990,
el programa PAES’, convenios entre universidades y autoridades indigenas, créditos con Icetex,
préstamos y apoyos familiares. De acuerdo con los datos obtenidos en el trabajo, 4.625
estudiantes indigenas durante 16 afios tuvieron acceso a los tres niveles de formacion,
universitario, tecnologico y técnico. Esto indica que “de cada mil colombianos en edad escolar
0.63 indigenas tienen acceso a la educacion, lo cual demuestra el desnivel que se tiene y las
condiciones minimas de formacion adecuada dentro del contexto indigena” (p.20), asi lo indica el

grupo de investigacion.

Por este motivo la investigacion ofrecida resulta pertinente y relevante para el trabajo en
desarrollo porque muestra de manera clara la ausencia del indigena en las instituciones de
educacion superior del pais; al igual que pone de relieve la falta de importancia que se le da a la

educacion de las comunidades indigenas desde temprana edad. Estos dos aspectos coinciden con

" Programa de Admision Especial de la Universidad Nacional de Colombia
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el proposito que se busca en el presente proyecto que es fomentar la participacion indigena en la
educacion superior. La presente investigacion se diferencia del trabajo de IESALC-UNESCO,
ONIC y CRIC en que se busca abrir un espacio de inclusion para jovenes indigenas colombianos

en la educacion formal superior.

Sincronizando vinculos con la Tierray la comunidad, a partir de dialogos de saberes
ancestrales: sistematizacion de una experiencia en Bogota por Angie Lorieth Melo Macias
(2019)

En esta tesis de maestria en Desarrollo Educativo y Social, su autora Melo Macias refleja
diversos elementos conceptuales, metodoldgicos y narrativos relacionados al territorio, la
comunidad y el didlogo de saberes ancestrales. En el trabajo se resalta la comprension del
‘vinculo’ como un pilar en la construccion de lo territorial y lo comunitario; asimismo, se
profundiza en las rupturas o tensiones que se presentan entre la comunidad, el territorio y el
ambiente en el contexto citadino. De igual forma, la autora presenta los aportes del pueblo Abya
Yala con relacion a la comprension del vinculo con la Tierra, el territorio, el cuerpo y la
comunidad desde el relato de un dialogo de saberes ancestrales, como principio de florecimiento
de una pedagogia descolonizada, que contribuye al restablecimiento del equilibrio y armonia de
dichos vinculos. Ademas, se enmarcan los saberes ancestrales y los presenta en una metafora

como saberes y sabores y lo ilustra de la siguiente manera:

Saber, viene del latin, sabor. Por eso, detras de cada alimento hay un conocimiento y una
sabiduria, el didlogo de saberes y sabores busca generar conocimientos entendimientos y précticas
alrededor de un ejercicio sensitivo y vivencial como es tocar, ver, oler, escuchar, aprender y

saborear la totalidad de aquello que se esti ensefiando. (Melo Macias, 2019; p.140)

De igual manera, la autora hace referencia al Circulo de Palabra, practica milenaria que
consiste en hablar alrededor del fuego, y establece que éste juega un rol fundamental en el
proceso educativo de las comunidades indigenas, ya que esta es la manera en la que el
conocimiento ancestral se pasa entre generaciones y permite el desarrollo de capacidades que
favorecen el aprendizaje, y asi lo expone la autora “alli también se puede ver el rol pedagogico de
la escucha, el circulo de palabra realmente te hace reflexionar, te permite escuchar atentamente”
(2019, p.143).
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La tesis de Melo Macias resulta pertinente para esta investigacion porque evidencia la
importancia de reconocer los saberes ancestrales y los procesos de aprendizaje que tienen las
comunidades indigenas. El trabajo de Melo se diferencia de la presente investigacién en cuanto a
que en esta se pretende acercar los saberes ancestrales indigenas a los procesos de ensefianza y

aprendizaje en la educacién formal.

Nivel institucional

Decolonizacion e interculturalidad: Condiciones de disefio de material para el desarrollo de
la CCl en las aulas de ELE de la Pontificia Universidad Javeriana por Angélica Bayona y
Juliana Lépez (2020)

El trabajo es una tesis de pregrado en la Licenciatura de Lenguas Modernas en la
Pontificia Universidad Javeriana. El estudio consiste en formular las condiciones adecuadas que
deberia tener un material de ensefianza de ELE para disminuir las relaciones coloniales dentro del
aula de clase. De igual manera, las autoras realizan una investigacion respecto a las practicas
docentes en el Centro Latinoamericano (CLAM) con el fin de identificar si persisten practicas
eurocéntricas dentro de la institucion. Finalmente, Bayona y Lépez, proponen una guia para el
docente con perspectiva decolonial la cual favoreceria la Competencia Comunicativa

Intercultural de los estudiantes del programa de ELE de la Pontificia Universidad Javeriana.

Este trabajo resulta pertinente para la investigacion en cuestion ya que ofrece un marco
tedrico en el que se abordan conceptos que fundamentaran el presente estudio, entre ellos
interculturalidad critica, colonialidad y decolonialidad. Para empezar, se concibe la
interculturalidad como la construccién de conocimiento con respecto al otro, esto significa
reconocer “las formas en las que el otro significa el mundo, entre otras cosas, a las formas
distintas de pensar y actuar del individuo.” (2020, p. 20). Ademas, las autoras presentan el
concepto de interculturalidad critica de Walsh, quien la considera como la construccion de
condiciones radicales que transformen las relaciones y estructuras sociales. Del mismo modo, se
describe el concepto de colonialidad como una vision de las practicas que han sido protagonistas
de la historia de América Latina en diferentes ambitos como el saber, el poder e incluso el hacer e
indican que es importante reconocer dichas préacticas ya que forman el fundamento teérico para

plantear practicas decoloniales.
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Asi, la tesis de Bayona y Lopez resulta relevante porque hace énfasis en la necesidad de
desmontar las practicas coloniales en la ensefianza mediante el desarrollo de un material didactico
con perspectiva decolonial para estudiantes extranjeros; sin embargo, en la presente investigacién
no se pretende desarrollar materiales didacticos, sino acercarse mas a fondo en el &mbito de lo
curricular en busca de promover espacios de interaccion y participacion de las comunidades
indigenas colombianas para que hagan parte de la comunidad javeriana como estudiantes

universitarios y asi reconocerles sus saberes y aportes a la construccion de sociedad.

Tejiendo saberes entre lenguas y culturas: tensiones y rupturas entre dos formas diferentes
de leer y escribir el mundo por Damaris Castafieda y Carolina Segura (2017)

En este trabajo desarrollado en el marco de la Maestria en Linguistica Aplicada de la
Ensefianza del Espafiol como Lengua Extranjera de la Pontificia Universidad Javeriana se plantea
el objetivo de resignificar las practicas socioculturales en los procesos lectoescriturales en
espafiol como segunda lengua con nifios indigenas wounaan en situacion de desplazamiento en la
ciudad de Bogota. En primera instancia, las autoras hacen un acercamiento y una sensibilizacion
a la comunidad mediante entrevistas. En la segunda etapa, plantean una alternativa para la
solucidn de problemaéticas observadas y en la tercera etapa, desarrollaron su propuesta al realizar
entrevistas a miembros de la comunidad y talleres de lectoescritura con nifias. Finalmente se
desarroll6 un material de caracter reflexivo que recopila los hallazgos del trabajo realizado con la
comunidad indigena Wounaan, que da cuenta de sus practicas socioculturales, del uso y

reproduccion de su lengua, de los modos de escritura y de lectura, y de los estilos de aprendizaje.

En la entrevista realizada a las nifias de la comunidad Wounaan se evidencia que ellas
prefieren utilizar su lengua materna, pero por pena, en ocasiones para comunicarse con alguien
externo a su comunidad, hablan espafiol. Asi lo ilustran las autoras: “;Con qué frecuencia hablan
espanol? R/ En el colegio o cuando vamos en el bus, porque si hablamos en nuestra lengua la
gente nos queda mirando o se burla o nos pregunta de donde somos y eso les genera
incomodidad” (Castafieda & Segura, 2017; p.36).

De igual manera, en el trabajo se deja constancia de que las nifias entrevistadas poseen

saberes que fueron aprendidos a través de sus padres, y estan relacionados con la ubicacién y
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memoria espacial como recordar caminos, lugares con facilidad, identificacion de plantas

medicinales por su forma color y tamafio, la danza y la masica.

El trabajo de Castarieda y Segura resulta oportuno y relevante para el presente proyecto
ya que tiene como eje central la poblacion de jovenes indigenas y se busca resignificar sus
practicas socioculturales. La diferencia de su trabajo con el presente radica en que no se buscara
el aprendizaje del espafiol como segunda lengua, sino el reconocimiento de saberes, entre ellos,
las lenguas indigenas y se promovera la inclusion de los indigenas en el sistema educativo

formal.
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Objetivos

Objetivo general

Proponer una metodologia con perspectiva decolonial para promover el reconocimiento

de los saberes ancestrales mediante la inclusion de las comunidades indigenas en el ambito

educativo formal en la Pontificia Universidad Javeriana.

Obijetivos especificos

Determinar los vacios en las disposiciones de inclusion en los marcos de educacion
superior en Colombia, especificamente en la Universidad Javeriana.

Evidenciar las précticas excluyentes de los curriculos educativos que inhiben el acceso y
participacion de los indigenas en el sistema educativo colombiano.

Analizar las consecuencias de la imposicion del idioma espafiol en las escuelas en el
desarrollo de la identidad sociocultural y linglistica de los jovenes de las comunidades
indigenas.

Identificar la importancia que tiene reconocer e incorporar los saberes ancestrales en el
modelo educativo javeriano.

Analizar los factores que inciden en el acceso a la educacion formal de las comunidades
indigenas.

Establecer los fundamentos conceptuales que subyacen a la inclusion, a los saberes
ancestrales y al sistema educativo formal en el contexto colombiano.

Promover espacios de interaccion en su lengua materna de los jovenes indigenas en el

contexto javeriano
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Marco referencial

En este apartado se abordan los fundamentos tedrico-conceptuales que permiten el
desarrollo de esta investigacion. Se divide en tres dimensiones, la primera aborda los conceptos
de lengua, comunicacion y cultura, al igual que las problematicas sociales, culturales y
linglisticas que experimentan las comunidades indigenas en Colombia. En la segunda dimension,
se presentan los conceptos de la interculturalidad critica y giro decolonial en relacion con los
grupos étnicos. Finalmente, en la tltima dimension se exponen conceptos relacionados con

curriculo, enfoque curricular, vision ignaciana de la educacion e intervencion curricular.

Lengua, comunicacion, cultura

A continuacion se presentan los conceptos de lengua, comunicacion y cultura.

Lengua

Desde la perspectiva de Hamel la lengua refleja la experiencia de un pueblo y su visién
del mundo. Més adn, el autor indica que las formas de preservar las diferentes visiones del
mundo de los grupos nativos, es decir, de preservar una lengua es a través de la proteccion de los
derechos linglisticos. Por tal motivo, estos derechos juegan un papel fundamental desde lo
individual, ya que cada persona tiene derecho a identificarse positivamente con su lengua
materna, y en lo grupal, en la medida que la identificacion linguistica es respetada por los demas
(Phillipson, Skutnabb-Kangas y Rannut, 1994). De esto, se puede entender que aprender y
desarrollar libremente su propia lengua materna es un derecho fundamental, al igual que tener
acceso a una educacion publica a través de ella, y a aprender por lo menos una de las lenguas

oficiales como su segunda lengua en su pais de residencia (Hamel, 1995).

De esta manera, Hamel afirma que “la lengua se concibe como la integracion de procesos
discursivos y procesos culturales”. En este sentido el autor destaca lo siguiente:

En el nivel de las comunidades linglisticas los derechos linglisticos comprenden el derecho

colectivo de mantener su identidad y alteridad etnolingisticas. Cada comunidad debe poder

establecer y mantener escuelas y otras instituciones educativas, controlar el curriculo y ensefiar en
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sus propias lenguas [...] mantener la autonomia para administrar asuntos internos a cada grupo

[...] y contar con los medios financieros para realizar estas actividades. (1995 p.12 y p.80)

En conclusion, en el presente trabaja se acoge la vision de lengua comprendida como el
eje fundamental proveniente de la integracion de las experiencias de un pueblo, las cuales
determinaran la manera en la que una comunidad percibe el mundo, y del derecho a conservar
dichas visiones, que a su vez mantendran la identidad etnolinguistica mediante escuelas y
curriculos que se ajusten a sus necesidades sin imponer de manera arbitraria la lengua del pais en

el que se encuentra la comunidad.

Comunicacion

Con el fin de abordar el concepto de comunicacion, se destaca la perspectiva de Jesus
Martin-Barbero (2018) quien la concibe como fundamento y raiz de la socialidad; es decir los
lazos sociales. Segun el autor la comunicacion es el tejido en el que se enlazan y se anudan los
seres humanos y propone que en toda transformacion se busca una nueva comunicacion; de esta
manera todo cambio que afecta la comunicacion repercute en los cimientos de la convivencia.

De esta manera, Martin-Barbero busca aproximarse a la comunicacion con relacion a los
medios de comunicacion presentes en esta época y asimismo establece que los medios de
comunicacion son problemas que generan incomunicacion. Por consiguiente, el autor sostiene
que la raiz de la incomunicacion esta en la sociedad y no en el individuo; esto permite hablar de
ciertas cosas, lo cual hace posible la comunicacion a un cierto nivel, pero impide y bloquea la
comunicacion a otros niveles, sobre otros universos. De esta forma, la incomunicacion impide
que los hombres y mujeres tejan, enlacen y anuden relaciones de convivencia; es decir, este
fendmeno ha estado presente por mucho tiempo solo que se intenta presentar bajo simbolos

nuevos que mirados de cerca no son sino la traduccion al siglo XIX (Martin-Barbero, (2018).

En este punto es importante aclarar el entendimiento entre el emisor de la informacion con
el receptor de esta. Al respecto, Martin-Barbero afirma:

El entendimiento no es comunicacion verdadera sino sucedanea. Porque el entendimiento es solo

busqueda de un acuerdo, de una armonia parcial que estalla en conflicto, en cuanto las

posibilidades de una comunicacion efectiva emergen a la conciencia de los individuos y sobre
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todo de los grupos humanos. Asi, comunicar, hablar de lo no tolerado, rompe las barreras de lo
permitido, [...] La ideologia del entendimiento no es sino el disfraz del caracter represivo de una
sociedad donde a la falsa conciencia del grupo opresor corresponde la falsa conciencia del grupo
oprimido. (2018 p.84-85)

En resumen, el autor comprende la comunicacion como una manera de opresion a través
de los medios actuales sobre grupos minoritarios. Por lo tanto, en este trabajo se contempla la
comunicacion como el reflejo del discurso de la cultura dominante convertido en herramienta de

exclusion que oprime a las minorias, en particular a las comunidades étnicas.

Cultura

Para hacer un acercamiento al concepto de cultura, en el presente trabajo resulta
pertinente y necesario apoyarse en un conocedor de las sociedades latinoamericanas como es el
sociblogo y tedrico politico peruano Anibal Quijano. De acuerdo con Quijano (citado
en Pajuelo Teves, 2010) el problema de la participacion cultural es un asunto relacionado con el
sistema de dominacion social y cultural existente y considera que tal idea esta totalmente
alejada de las corrientes tedricas que conciben la cultura “como mero epifendmeno de
factores estructurales, y también de aquellas que la conciben como un ente abstracto,
autodeterminado y separado del conjunto social mayor”. Al respecto, el autor destaca lo

siguiente:

[...] tanto en el marco de una determinada sociedad o formacion historico-social, como dentro del
emergente sistema universal de interdependencia, la estructura de las relaciones entre las culturas y
entre los portadores de ellas, es definida por las relaciones de poder social. Lo que, por su parte,
significa que los procesos de conflicto y de cambio en el interior del orden cultural, estan asociados a
los procesos equivalentes en el interior del orden social, tanto a nivel nacional como internacional.
(Quijano, 1980: 35)

En este sentido, el autor concibe las relaciones culturales como el resultado de las
relaciones de poder existentes en la sociedad. Ademas, Quijano (citado en Germana,
2002) establece que esas relaciones existentes en la sociedad aluden a “una estructura de poder

que consiste en una asociacion de explotacion y de dominacion entre los dominantes de orden
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internacional con los del orden interno de un ‘pais’ o de una ‘nacién’, con todo lo que ello

implica para todos los ambitos de la existencia social” (1999).

En conclusidn, la cultura se circunscribe a ese conjunto de practicas sociales y relaciones
de poder y dominacion emanadas por los dominantes hacia los dominados. Para el presente
trabajo, esta aproximacion resulta pertinente y relevante dado que las comunidades indigenas en
Colombia forman parte de las minorias que han sido excluidas, invisibilizadas, segregadas y

dominadas.

Problematicas sociales, culturales y lingiisticas

En el siguiente apartado, se presentan las problematicas sociales, culturales y linguisticas
que viven las comunidades indigenas.

Concepto de ser y no ser

A lo largo de la historia de la humanidad, las sociedades han estado divididas en dos
hemisferios que a su vez estan divididos por la linea de lo humano, quien esté por encima de esta
se encuentra en la zona del ser, reconocido socialmente como ser humano con derechos humanos/
ciudadanos/civiles/ laborales. Del otro lado de la linea, la zona del no-ser, las personas son
consideradas subhumanos o no-humanos, es decir, su humanidad esta cuestionada y, por lo tanto,
negada (Fanon, 2010). Por su parte, Grosfoguel afirma que, en la zona del ser, los sujetos, por
razones de ser racializados como seres superiores, no viven opresion racial sino privilegio racial.
En la zona del no-ser, debido a que los sujetos son racializados como inferiores, viven opresion
racial en lugar de privilegio racial. Este tipo de division social ha sido replicada con el paso de los
afios debido a diferentes fendmenos, ideologias y sistemas econdmicos manejados desde la zona
del ser para que se mantenga dicha divisién. Adicionalmente, De Sousa Santos (2010) asegura
que muchas de las dificultades vividas en la zona del no-ser han sido provocadas por la violencia
siempreviva, solamente en momentos insélitos se intervienen con métodos emancipatorios para
acoplar dichas dificultades. Estos actos de violencia son permitidos debido a que aquellos que
habitan bajo la linea de lo humano no son reconocidos, y son tratados como no-humanos o

subhumanos, es decir, sin derechos ni civilidad.
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Sin embargo, dichas zonas no tienen una ubicacidn geogréafica especial, sino una posicion
en relaciones raciales de poder que ocurre a escala global entre centros y periferias, pero que
también ocurre a escala nacional y local contra diversos grupos racialmente inferiorizados
(Grosfoguel, 2011). De esta manera, el autor deja en evidencia que la linea de lo humano es
ubicua, desde la opresion de clase, sexualidad, género y racial que se vive en la zona del no-ser
hasta en la del ser, solo que es cualitativamente distinta a como estas opresiones se viven en la
zona del ser, debido a la constante paz con momentos Unicos de guerra; en donde en un mundo
imperial/capitalista/colonial, la raza constituye la linea divisoria transversal que atraviesa las
relaciones de opresion de clase, sexualidad y género a escala global (Quijano, 2000). En este
sentido, la raza es el eje principal de las relaciones de opresién a nivel mundial y, por
consiguiente, dentro del contexto colombiano los indigenas son considerados una raza inferior
debido a que estan por debajo de la linea de lo humano al no reconocérseles la totalidad de sus
derechos y al estar en una constante guerra defendiendo y luchando por el reconocimiento de lo

que les corresponde como seres humanos.

Herida colonial

La herida colonial hace referencia a la opresion historica y actual en términos sociales,
linguisticos, econdmicos, etc., que los pueblos minoritarios atraviesan con respecto los grupos
dominantes. Esta herida nace desde la posicién de desventaja y no reconocimiento en la que se
encuentran los pueblos indigenas y africanos desde el primer momento de interaccion a la llegada
de los europeos a sus territorios. Al analizar lo que han sido los procesos de colonizacion, se
encuentra que, por lo general, los europeos no tuvieron que asimilar las lenguas y marcos de
conocimiento indigena de las tierras a las que llegaban; sin embargo, los pueblos indigenas no
tuvieron otra opcion que adoptar lenguas y marcos de conocimiento extranjeros (Mignolo,
2007b). A partir de ese momento, todas las formas de pensamiento que sean diferentes a los
pueblos dominantes serén invalidadas y vistas como inferiores. En este sentido, “cuanto mas
abajo se encuentra un pueblo, un pais, una lengua o un subcontinente en la escala de la
humanidad, menores serdn para ellos las probabilidades de «pensar» o la invitacion a hacerlo”

(Mignolo, 2007b, p.131). Este es el reto en la herida colonial de los pueblos oprimidos, adoptar
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un punto de vista nuevo, propio, que se pueda separar de las categorias que por tantos afios les

han sido impuestas desde Occidente.

La herida colonial es una consecuencia de la colonialidad, el racismo y el discurso
hegemonico. Los “condenados de la tierra” como los denomina Fanon han sido obligados a
adoptar los estandares de occidente, que siempre han sido tan ajenos a los propios, porque los
grupos dominantes han cuestionado su humanidad. La herida colonial nace de la clasificacion y
jerarquizacion no solo de razas y pueblo, sino de conocimientos y lenguas, nace de una
clasificacion que ha invalidado todo lo que es diferente a la geopolitica del conocimiento de
quienes clasifican. Asi pues, en esta logica colonial, opera por conversion a ideales del
cristianismo, de la modernizacion, del desarrollo, de la democracia; u opera por adaptacion y
asimilacion (formacion subjetiva colonial por abrazar valores imperiales) e implica la aceptacion
de vivir en la colonialidad ignorando la herida colonial de tantos pueblos oprimidos (Mignolo,
2007b).

Por todo lo anterior, se considera fundamental atender al fenomeno de la herida
colonial y desarrollar una vision critica y reflexiva de la realidad. De acuerdo con el autor, las
ideas no se matan ni se eliminan, sobreviven en los cuerpos y el pensamiento fronterizo “que
historicamente ha sido la inica condicion posible para los pueblos indigenas” ha florecido bajo el
nombre de interculturalidad (Mignolo, 2007b, p.35). Este tipo de perspectiva de interculturalidad
hace mas profunda la herida colonial y siglos después aln se busca comprender que no es
cuestion de perspectivas dentro de un paradigma, sino “de dos paradigmas radicalmente distintos,
mutuamente imbricados y expresados por la matriz colonial de poder, en la evolucion de historias
epistémicas y lingiiisticas con estructuras heterogéneas” (Mignolo, 2007b, p.128). El paradigma
de los “condenados de la tierra” consiste en la diversidad historica de quienes han tenido que
cargar toda su historia con las lenguas imperiales y su civilizacion, es decir, el paradigma de
quienes enfrentan la herida colonial. Enfrentarse a la herida colonial es abordar el saber y la
subjetividad desde planos linglisticos que se extienden més alla del bilingtismo y el
multiculturalismo. Al enfrentarse a la herida colonial, desde los limites linguisticos, epistémicos
y subjetivos se generan nuevas formas de pensamiento, otro pensamiento, otra logica, otra lengua
(Mignolo, 2007b).
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En relacion con lo que se ha expuesto, en el siguiente apartado, se abordara otra
problematica a la que se han enfrentado histéricamente los pueblos indigenas: la violencia

epistémica.

Violencia epistémica

El poder colonial no debe reducirse simplemente a la dominacion econémica, politica y
cultural del mundo, sino que se envuelve también y principalmente en los fundamentos
epistémicos que sustentan la hegemonia de los modelos europeos de produccion de conocimiento
(Castro-Gomez, 2005). Asi, la critica del poder colonial debe estar centrada en el
cuestionamiento de lo epistémico (del tipo de conocimientos) que legitiman el dominio colonial,
lo que nos lleva a la violencia epistémica. La violencia epistémica se refiere a la invisibilizacion y
expropiacion epistémica que hizo Europa de las colonias con las que condeno todos los
conocimientos que habian sido producidos en y por ellas. Segin Garzén Lépez (2013), esta
violencia corresponde a la superioridad que se le atribuye a todo conocimiento cientifico-racional
sobre los “no-conocimientos” de los saberes que no pueden ser explicados, por ejemplo, la
medicina indigena y su sabiduria ancestral en tratamientos curativos. Por su lado, Castro-Gomez
(2005), afirma que la instauracién de la hegemonia cognitiva desde la colonia viene dada por el
discurso “ilustrado” en el que se plantea la superioridad de unos hombres sobre otros y de unas
formas de conocimiento sobre otras. Sumado a este discurso de superioridad cognitiva, se
encuentran las formas de opresion contra los pueblos indigenas, que Garzon Lépez (2013)
explica como la imposicion del “verdadero” conocimiento de la occidentalidad, en el que se
encuentran las relaciones estructurales de poder, relaciones sociales e instituciones y la

construccion de identidad indigena segun las pautas de una cultura dominante.

Desde la invencion de la ciudadania y del otro, se crea la identidad del ciudadano
moderno que da paso al imaginario de “civilizaciéon” que exige la creacion de una contraparte a
todo lo que esta fuera de ella: el imaginario de “barbarie”. Estos imaginarios, se vuelven mas que
simples representaciones mentales, se trata de una materialidad concreta que est4 anclada en los
sistemas abstractos sociales (Castro-Gémez, 2000). La creacion del imaginario de la “barbarie”
da paso a que la colonialidad del poder justifique sus intentos por eliminar todas las formas de

conocer propias de las poblaciones nativas al invalidar y desprestigiar los tipos de conocimiento
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externos a occidente e intentar reemplazarlos por las formas cognitivas que sirven a los
propdsitos coloniales. En este sentido, se apunta hacia la violencia epistémica “sobre las
diferentes formas de producir conocimientos, imagenes, simbolos y modos de significacion”
(Castro-Gomez, 2005, p.63) y los estandares epistemoldgicos opresivos que justifican el statu
quo para afirmar un conocimiento "otro" con una logica diferente a la colonialidad del poder
(Garzon Lopez, 2013).

La vision totalizadora de occidente es un tipo de representacion que bloguea, por un lado,
toda posibilidad de intercambio de conocimiento y de formas de producir conocimiento, y, por
otro lado, al no lograr eliminar por completo las otras formas de conocimiento se ejerce una
continua fascinacidn sobre los deseos, aspiraciones y voluntades de los subalternos, obligandolos
por un lado o por el otro a abandonar sus formas de conocer. Es por lo anterior que, como explica
Castro-Gomez (2005), la eliminaciéon de la alteridad por la légica totalizadora impone en
poblaciones indigenas y occidentales la perspectiva de barbarie en la naturaleza del bruto que

necesita ser “civilizada” invalidando su ser.

Al respecto de la violencia epistémica, Garzén Lopez (2013), propone un ejercicio de
desprendimiento que llama insurgencia epistémica, desde el cual se plantea repensar el mundo
indigena desde sus propias coordenadas epistémicas y como medio de reivindicacion de sus
propios saberes que por tanto tiempo han sido invisibilizados. El autor menciona la importancia
de ir més alla del conocimiento cientifico, abstracto y formal, para llegar al conocimiento que

implica saberes orales, simbolicos, memorias, experiencias y practicas ancestrales.

Todos los procesos de colonizacion epistémica mencionados anteriormente dan cuenta de
procesos sociales, de dominacion y violencia que se han naturalizado con el paso de los afios. En
el siguiente apartado se profundizara sobre este espacio multitemporal colonial en el contexto

histérico de la sociedad llamado colonialismo interno.

Colonialismo interno

En la busqueda por comprender los procesos de lucha, de organizacion y de subjetivacion

indigena se origina la teoria del colonialismo interno. Este concepto se constituye como un marco
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conceptual mediante el cual se puede realizar una lectura comprensiva sobre los anclajes
profundos del pasado y las potencialidades del presente de la sociedad (Accossatto, 2017). De
acuerdo con Gonzéalez Cassanova (1965) este concepto esta ligado a fendmenos de conquista, en
los que los colonizadores no acaban con la poblacién de nativos, sino que estos entran a ser parte
del estado colonizador. Los pueblos minorias o naciones colonizadas comparten semejanzas en
relacion con la convivencia y la relacion con las élites del Estado-nacion. Gonzales Cassanova
afirma que las comunidades minorias “habitan en un territorio sin gobierno propio; se encuentran
en situacion de desigualdad frente a las élites de las etnias dominantes y de las clases que las
integran” (1965, p. 410). De igual manera, el autor afirma que los colonizados son una “raza”
desigual perteneciente a una cultura distinta y habla una lengua distinta a la dominante en el
gobierno nacional, es por esta razén que es considerada inferior. Igualmente, es importante
destacar que el colonialismo, no sélo esta presente en la escala internacional, sino como Gonzalez
Cassanova afirma:

La relacién de desigualdad que se da en el interior de una misma nacion, en la medida en que hay

en ella una heterogeneidad étnica, en que se ligan determinadas etnias con los grupos y clases

dominantes, y otras con los dominados. (Gonzélez Casanova, 1965)

Al respecto, Rivera Cusicanqui tiene en cuenta la polarizacion y la jerarquia en las
comunidades nativas y las occidentales vividas desde el periodo colonial hasta la actualidad para

definir el colonialismo interno como:

El sustrato profundo de mentalidades y préacticas sociales que organizan los modos de convivencia
y sociabilidad..., estructurando en especial aquellos conflictos y comportamientos colectivos

ligados a la etnicidad. (Rivera Cusicanqui, 2010)

Adicionalmente, la autora asegura que la estructura politica que conforma el sistema de
dominacidn, sigue latente en actos de violencia, segregacion y colonizacion, que Unicamente se
remozan superficialmente. De esta manera se agudiza la sensacién de carencia, escasez y
segregacion que hacen del colonialismo un aspecto permanente en conductas como las

expresiones no verbales y la propia produccion del discurso.

33



Por otro lado, Mignolo (2001) menciona que el colonialismo interno se relaciona con la
independenciay la colonialidad del poder ya que es “el principio y la logica politica de
clasificacion y de exclusion, inseparable de la modernidad” (p.184). Con esto, el colonialismo
interno es la representacion del conjunto de las contradicciones diacronicas que emergen de la
contemporaneidad e interceptan los modos de produccion, los sistemas politicos, las ideologias y

los fundamentos epistémicos que se anclan en la homogeneidad cultural (Accossatto, 2017).

El colonialismo interno entendido como un marco teérico-metodol6gico permite dar
cuenta del espacio multitemporal en el contexto historiografico de nuestras sociedades. Asi, el
colonialismo como mecanismo social y préctica de dominacion asentada en una historia de
opresiones y anulaciones se hace comun entre diversas regiones latinoamericanas. Para
Accossatto (2017), este marco tedrico-metodoldgico no sélo refleja el analisis historico de los
modos de dominacion y violencias, sino que da cuenta de las persistentes rebeliones y
organizaciones desde el ser subalterno en su busqueda de la emancipacion. Por consiguiente, el
colonialismo interno deja de ser s6lo un conjunto de fendmenos sociopoliticos y econémicos para
abrirse paso entre las ciencias sociales de las sociedades que han sido fundadas en legados

coloniales como las latinoamericanas (Mignolo, 2001).

En consecuencia, se puede comprender que la categoria del colonialismo interno no se
limita a una construccion conceptual aislada, sino que el hecho de que sea un marco teérico-
metodoldgico implica el recorrido por diversos objetos de estudio que construyen a su vez un
marco historico-interpretativo. La concepcion del tiempo histérico desde esta perspectiva permite
la critica a la concepcion lineal y teleoldgica y de la historiografia que es contraria a la vision
indigena en la que el pasado-futuro estan contenidos en el presente en coyuntura (Accossatto,
2017). Teniendo en cuenta la no linealidad del transcurrir historico, desde la teoria del
colonialismo interno, surge la critica a la idea del progreso historico lineal y a la perspectiva de
sucesion lineal permanente de las capas historicas puesto que “son referentes inherentemente
conflictivos, parcelas vivas del pasado que habitan el presente y bloquean la generacion de

mecanismos de progresion histérica” (Accossatto, 2017, p. 174).
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En resumen, los elementos que el colonialismo interno pone a disposicion abren la
posibilidad del reconocimiento de la medida en que los procesos de saturacion de significados
politicos, de experiencias y practicas colectivas consolidadas en el tiempo han permitido la
construccion de imaginarios politicos y memorias colectivas. Dichos imaginarios, sumados a los
imaginarios de “civilizacién” y “barbarie” expuestos desde la violencia epistémica crean un
circulo repetitivo alrededor de la otrorizacion de los grupos subalternos. En el apartado a
continuacion se profundizara sobre el concepto de otrorizacion como factor excluyente en la

jerarquizacion colonial de occidente.

Otrorizacion

Entre las representaciones sociales co-construidas se puede encontrar las que
corresponden a un macro aspecto o representaciones hegemonicas, y otras que acogen los micro
aspectos o representaciones opuestas (Dervin, 2012). Estos dos tipos de representaciones estan en
constante conflicto la una con la otra en la influencia que las representaciones hegemonicas
pretenden sobre los micro aspectos. Entre las diferentes representaciones sociales se encuentra la
otrorizacion que corresponde a una representacion hegemonica de dominio. El concepto de
otrorizacion, en términos generales, se utiliza para definir a un grupo, con una connotacién
negativa, con el fin de homogeneizar comportamientos colectivos que culturalmente son

considerados correctos.

La otrorizacion como representacion social, estd muy relacionada con los estereotipos en
cuanto al juzgamiento negativo de todo lo externo a la regla hegemonica. Segun Dervin (2012),
las teorias de la otrorizacion han surgido en contextos relacionados con el rol de la mujer en la
sociedad y las representaciones de raza y etnia. En este sentido, la otrorizacién consiste en la
deshumanizacion de un grupo o persona que es lo otro. La creacion de lo otro como cosa ajena a
la realidad occidental, en el caso indigena, y que por diferente no es valido, no esta vivo, no
puede tenerse en consideracion porque es una cosa. En la otrorizacion el grupo dominante hace a
un lado e ignora por completo la complejidad de la individualidad al negar por completo la
humanidad del otro diferente. Para el autor, en la investigacion intercultural todos los
culturalismos tienden a caer en la otrorizacion al imponer elementos y conocimientos culturales,

comportamientos y opiniones a los grupos oprimidos.
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Por su parte, Mauro Vega Bendezu (citado en Arce Escobar, 2013) declara que en los
estudios sobre raza y nacién en Colombia entre 1880-1930 los discursos y las representaciones
sobre la raza, la etnicidad y la nacion, los grupos étnicos subalternos, indios o negros, sufrieron
un proceso de “otrorizacion” que buscaba invisibilizarlos, reprimirlos y despreciarlos. Ademas,
afirma que a los indigenas se les presentd con una serie de adjetivos que los descalificaban, tales
como “idolatra, buen salvaje, raza inferior, degenerado o pobre”. Asi, se destaca el aporte de

Vega Bendezu en cuanto a la otrorizacion que ilustra de la siguiente manera:

Se experimentaron diferentes practicas y discursos racistas que, por un lado, veian con
odio y desprecio a los indigenas, y por oposicién, veian con afioranza y nostalgia el legado
espafiol. De este modo, la élite intelectual colombiana construy6 un metarrelato histérico y un
universo simbolico de la nacion a partir de la negacion radical del otro y se imagind un pais sin
indios y sin negros en el objetivo de construir una nacion blanca. Para lograr este objetivo de
desindianizacion se implementaron un conjunto de estrategias que iban desde la eliminacién
simbolica del otro (en los relatos de la nacion y en las celebraciones publicas), hasta su
asimilacion cultural (via la evangelizacion y la educacion) y bioldgica (via la eugenesiay la

inmigracion europea) (2013, p.11).

En resumen, se evidencia que a través de la otrorizacion los grupos dominantes
construyen muros entre culturas, rechazando las diferencias y negando la posibilidad a los
dominados de afirmar y construir su propia identidad. Adicionalmente, en la otrorizacion se
refuerza el concepto del yo individual, se protege al que detenta el poder y se excluye al otro para
marginarlo y dominarlo al jerarquizar las diferencias entre grupos. Asi, con la otrorizacion se
promueven y se justifican las desigualdades politicas, sociales, culturales y linguisticas entre un
yo poderoso, sabio, conocedor frente a un otro fragil, iletrado, pobre e ignorante. Asi, este
concepto se constituye en un claro aporte para entender el nivel de otrorizacién al que han sido
sometidos los indigenas colombianos, al presentarlos como muestras exoticas en las vitrinas de
las tiendas de artesanias, al idealizarlos en los museos, pero en la vida diaria desconocerles sus

derechos como ciudadanos colombianos.
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Interculturalidad critica

La interculturalidad es un concepto que se ha designado erréneamente como el encuentro
entre culturas y su coexistencia en medio de relaciones de diferencias y contradicciones
culturales, indistintamente, de horizontalidad o verticalidad (Garcés, 2009). Se ha olvidado que el
sOlo coexistir entre diferentes culturas ha generado una relacion colonial de opresion entre estas.
En este sentido, en los ultimos afios el dilema en la concepcion de la interculturalidad ha sido
objeto de andlisis y se han encontrado distinciones entre lo funcional de interculturalidad y la

vision critica de la misma.

Al respecto de lo funcional y critico de la interculturalidad, Walsh (2010) menciona que
cuando la diversidad cultural es el eje central solo en funcion del reconocimiento e inclusion
dentro de los intereses y necesidades del poder de las instituciones dominantes, se hace referencia
a la interculturalidad funcional. En oposicién, la interculturalidad critica tiene como punto de
partida el problema del poder (patrén de racializacion) para “construir de y desde la gente que ha
sufrido un historico sometimiento y subalternizacion” (Walsh, 2010, p.12). Adicionalmente,
Viafia (2010) afirma que aquello que la perspectiva critica de la interculturalidad busca es, desde
los grupos sometidos que menciona Walsh, componer instituciones “que aseguren la apertura de
un nuevo tipo de democracia con elementos de democracia directa, por medio de usos y
costumbres de los pueblos indigenas, abriendo un nuevo tipo de constitucionalismo y de proceso

democratico” (p. 11).

Por su lado, Castro-Gomez (2000) define la teoria critica de la interculturalidad desde el
repensar la relacién que existe entre sujeto-objeto, que esté inevitablemente marcada por los
intereses particulares y perspectivas de clase, haciendo conciencia de las contradicciones que se
evidencian en conocer, ya que ambas partes (sujeto y objeto) estan siendo constantemente
modificadas y afectadas por la existencia y presencia del otro, lo que Castro-Gomez denomina
una interrelacion dialéctica marcada por la “mutua interafectabilidad”. Por su parte, Alban
(2008) destaca la re-existencia de un imaginario que es otro en la convivencia (de vivir con), es
decir, aquello que permite buscar la complementariedad para lograr la completitud en'y con el

otro.
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Con lo anterior, se comprende que el proceso de decolonizar la interculturalidad, y los
erroneos entendimientos acerca de ella, nos llevan a la interculturalidad critica, proceso o
herramienta cuyo objetivo es construir nuevas relaciones de saber, ser y poder distintas. Como
mencionan Viafia, Tapiay Walsh (2010) mediante este proceso se busca la transformacién social
y la creacion de condiciones desde la gente en las diferentes estructuras, instituciones y relaciones

de poder para “estar, ser, pensar, conocer, aprender, sentir y vivir distinto” (p.78).

En este sentido, la interculturalidad critica tiene un rol importante en la presente
investigacion ya que permite un enfoque en la construccion de “modos otros de poder, saber, ser
y vivir” como los denomina Walsh (2010) para ir mas alla de los supuestos y manifestaciones
actuales de la educacién intercultural y educacion intercultural bilingiie indigena. Este concepto
abre la posibilidad de evitar la perpetuacion de practicas que promueven la creacion de
programas especiales de la educacion normal y universal, asi como la vision colonial de la
coexistencia entre los diferentes grupos y culturas que dan lugar a relaciones educativas
excluyentes hacia los indigenas. Al respecto, la autora afirma que es necesario el uso de la
interculturalidad critica como una herramienta pedagdgica que abra nuevos horizontes a la

educacion indigena desde una perspectiva decolonial:

Que cuestione patrones de racializacién, subalternizacién e inferiorizacion (...) y permita
visibilizar maneras distintas de ser, vivir y saber, y busca el desarrollo y creacion de
comprensiones y condiciones que no sélo articulan y hacen dialogar las diferencias en un marco
de legitimidad, dignidad, igualdad, equidad y respeto, sino que también -y a la vez alientan la
creacion de modos “otros” de pensar, Ser, estar, aprender, ensefiar, sofiar y vivir que cruzan
frontera. (Walsh, 2010, p.15)

Por ultimo, es importante resaltar la evidente relacion que existe entre la interculturalidad
y la decolonialidad, puesto que existe un poder de transformacién de todo aquello que ha sido
oprimido y negado, es decir, de la recuperacion de lo propio. De esta manera la interrelacion de
culturas sera posible siempre y cuando se logre zanjar la diferencia colonial. Dada esta relacion,
en el siguiente apartado se procedera a presentar la perspectiva decolonial relevante para esta
investigacion desde el giro decolonial y sus implicaciones en la transformacion del saber y la

educacion.
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Giro decolonial

El giro decolonial se refiere al despertar de conciencia sobre diferentes practicas
coloniales en relacién con los diferentes campos de la vida. Este giro hace un reconocimiento de
la modernidad como un constitutivo de ideas coloniales que se evidencian en las dimensiones del
ser, saber y poder, a partir del cual propone formas de decolonizacion a nivel del ser, del poder y
del conocer. De igual forma, este giro encuentra la realidad sumida en estructuras de dominacion
y poder que responden a una logica colonial. Para comprender mas a profundidad el sentido que
tiene el giro decolonial hay que partir de la pregunta ¢qué es la colonialidad? para evitar

inconscientemente seguir reproduciendo los patrones coloniales.

De igual forma, Mignolo (2007a) destaca que el giro decolonial presupone la diferencia
colonial entre la exterioridad en el sentido del afuera (barbaro, colonial) que es construido por el
adentro (civilizado, imperial). En consecuencia, las tecnologias producidas por las formas de
poder modernas afectan diferencialmente a las comunidades y sujetos de afuera como lo
menciona Maldonado-Torres (2008). Adicionalmente, el giro decolonial implica el
reconocimiento de las multiples formas de poder colonial marcadas por la deshumanizacion
desde la exclusion del ser y del saber. La decolonialidad corresponde, entonces, “a la energia que
no se deja manejar por la I6gica de la colonialidad, ni se cree los cuentos de hadas de la retérica
de la modernidad” (Mignolo, 2007a, p.27).

Con todo lo anterior, es importante destacar que este concepto es relevante para este
trabajo dado que permite “la apertura y la libertad del pensamiento y de formas de vida-otras
(economias-otras, teorias politicas-otras)” (Mignolo, 2007a, p.29), facilitando el reconocimiento
intercultural critico de los indigenas en la llamada limpieza colonial en contextos de saber y ser.
Por otro lado, aunque el tema de decolonizacion tenga relevancia mundial debido a la estrecha
relacidn gue existe entre globalizacion y colonizacion como evidencia Maldonado-Torres (2008),
es importante tener presente que, en el contexto americano, en particular el latinoamericano, este
concepto cobra un gran valor en el analisis propositivo de reconocimiento de la participacion
indigena en la universidad. Asi, el giro decolonial abre la posibilidad de un cambio tanto en el

acceso al conocimiento como en el reconocimiento de la capacidad de producirlo.
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A continuacion, se presentaran las perspectivas decoloniales mas relevantes para el
presente trabajo como lo son la decolonialidad del saber, la decolonialidad del lenguaje y la

decolonialidad en la universidad.

Decolonialidad del saber

La decolonialidad del saber hace referencia a cambiar los conocimientos desde las
disciplinas académicas de la institucién basado en la interculturalidad critica. Esto indica que se
debe asumir una posicion decolonial en la observacion critica de las disciplinas ya que estas se
convierten territorios que ponen barreras, distancian y delimitan campos donde se fomenta la
exclusion a partir del que esta incluido (Jaramillo Arango, 2013). Segin Mignolo (2008), “lo que
se busca no es solo cambiar los contenidos, sino también los términos y las condiciones de
conversacion” (p. 20), con la finalidad de decolonizar el saber rompiendo la episteme ya que en
esta existen diferentes formas de control, establecidas como mecanismo de aislamiento y
negacion que soportan la verdad occidental (Jaramillo Arango, 2013). De igual manera, Restrepo
y Rojas (2010) plantean que los retos para decolonizar el conocimiento estan estrechamente
relacionados con la ruptura de la politizacion de la comunicacion y del conocimiento en la era del

capitalismo cognitivo.

Para romper las diferentes formas de colonialismo del saber, Herrera, Sierra 'y del Valle
(2016) proponen la importancia de reconocer los saberes ancestrales, las narrativas y la
comunicacion indigena dentro las instituciones educativas para asi reconstruir la memoria de los
pueblos, para generar procesos de produccién y valoracion de los saberes locales, practicos,
ancestrales y populares que fueron subestimados y subyugados por los saberes universales
occidentales. Teniendo en cuenta lo anterior, es importante que el pensamiento amerindio sea no
solamente reconocido, sino impartido en las universidades y colegios para que las nuevas
generaciones empiecen a romper esta constante colonial que se ha venido dando en estas
instituciones y, como lo afirma Boaventura de Sousa Santos, se pueda “convertir en presencia las
ausencias, las no existencias o las invisibilidades historicas” (2010). Por este motivo, este

concepto es relevante para la investigacion porque destaca la importancia de abrir espacios en la
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universidad para el reconocimiento de saberes ancestrales en donde puedan participar los

indigenas colombianos.

Decolonialidad del lenguaje

El lenguaje y la comunicacion tienen un rol significativo en los procesos de colonizacion
ya que a través de ellos se imponen mecanismos de poder y dominacion que privilegian a unos
sobre los otros. En este sentido, la colonialidad linguistica es la jerarquizacion de las lenguas
desde la colonizacidn, no sélo de las lenguas, sino también de la palabra. Dicha jerarquizacion
promueve el silenciamiento de grupos subalternos oprimidos en el desplazamiento linguistico que
se ha dado desde la colonia. EI desplazamiento linglistico en la colonizacién de la lengua tal
como lo menciona Sarzuri-Lima (2012) es la comunicacion con el colonizado que viene dada
como una precondicidn para el establecimiento del régimen colonial. Asi pues, el panorama al
que se enfrenta la lucha decolonial es, como se evidencia en Sarzuri-Lima, (2012), por un lado, a
la subalternizacion de las lenguas indigenas, las que desde la época colonial han sido ubicadas en
la base de la cadena de dominacion colonial por ser considerados dialectos premodernos carentes
de escritura, y por otro lado, la colonizacién de la palabra de los hablantes de lenguas indigenas
por medio de la educacion en y ensefianza de lenguas superiores, punto que se profundizara a

continuacion.

Como lo menciona Quintanilla Coro (2011), no hay educacion posible al margen del
lenguaje o sin el mismo, aunque en el mundo de la naturaleza existan procesos educativos que
estan mas alla de lo linguistico. Con lo anterior, y partiendo de la colonialidad linguistica, es
evidente que las culturas indigena-originarias, en el terreno de la educacién estaban supeditadas a
las condiciones del Estado monolinglie-monocultural, es decir que, las lenguas indigenas se
encuentran bajo la hegemonia de la Unica lengua oficial, el castellano. Esta relacion de la
educacion en el lenguaje, como lo denomina Quintanilla Coro, perpetda condiciones educativas
en la colonialidad; desde la ensefianza del castellano como Unica lengua valida, la educacion en
castellano a quienes no han tenido esta lengua como su lengua materna y el desprestigio y

rechazo cultural, social y linglistico por las lenguas originarias.
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Las lenguas son la casa de la identidad indigena, y esta identidad se pierde cada vez mas
con la politica homogeneizante y hominizante de la ensefianza del castellano que pretende el
desplazamiento de sus lenguas por el mundo (Quintanilla Coro, 2011). El arma disponible es la
palabra, como lo asegura Sarzuri-Lima (2012), pero en medio de la totalizacion de una lengua y
de una vision parcializada del mundo, de la subalternizacion y jerarquizacion de las lenguas; la
palabra que ha sido colonizada nunca es arma vélida. El decir, el hablar de las minorias es
subvalorado, empequefiecido y negado, no sélo se ha negado la palabra para ellos, sino que

también se les ha negado el derecho del ser de aquel que quiere y necesita comunicarse.

En razon de lo anteriormente expuesto, la descolonizacion del lenguaje, debe ser
comprendida como una politica que “constituye el nuevo marco del lenguaje y de sus multiples
formas de expresion lingiiisticas o lenguas” (Quintanilla Coro, 2011). En estos procesos de
descolonizar, el lenguaje tiene el antidoto del mal que causa, como bien lo afirma Sarzuri-Lima
(2012), el lenguaje puede negar y colocar en el espacio de lo falso y lo inexistente los elementos
que nombra, pero a su vez, tiene la capacidad de quitar esa negacion. En consecuencia, todo el
espacio debe estar abierto a negar la negacion, es decir, de colocar el “no” antes del “no hombre”
“no gente” para quebrar las negaciones de existencia y liberarlos de la hegemonia social, politica,
cultural y linglistica. Negar la negacion abre una nueva posibilidad a revalorar la palabra
indigena que desde hace tanto tiempo se ha subvalorado y empequefiecido a partir de

negaciones.

En este sentido, Quintanilla Coro hace un acercamiento a politicas decoloniales del
lenguaje en las que, por ejemplo, se impliquen las lenguas indigenas en la ensefianza y
aprendizaje oficial de las naciones. Desde un punto de vista decolonial, “el proyecto ya no
consiste en continuar aplicando teorias modernas a objetos de estudio indigenas, en este caso
linglisticos. De lo que se trata es de construir teorias indigenas que sean explicativas de objetos
de estudio también indigenas” (Quintanilla Coro, 2011). Al respecto de las politicas de
decolonialidad linguistica, Sarzuri-Lima (2012), hace igualmente un especial énfasis en las
consideraciones sobre la escritura en las que “el fin de la normalizacién de la escritura de lenguas
indigenas en la instauracion del orden colonial” y hay que evitar todo tipo de normalizacion

linguistica para romper con la perpetuacion de colonialidades en la educacion y el lenguaje. Sin
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embargo, el autor clarifica que el problema no es la escritura sino la perspectiva que se tiene de
ella. Creer que la escritura alfabética es la Gnica forma de escritura de una lengua, es una
perspectiva colonial que promueve la jerarquizacion de lenguas. Se cree, entonces, que los
indigenas al carecer de un sistema de escritura son personas analfabetas sin letra, sin palabra y sin
razon, invisibilizando por completo la amplia y plural naturaleza de la escritura. La escrituray el
texto, desde su etimologia tejer incluye todas las practicas textuales, no necesariamente
alfabéticas, como lo son el tejido, las canciones y los bailes, perspectiva que deberia ser adoptada

por todas las practicas decoloniales del lenguaje.

Con todo lo anterior, el concepto de la decolonizacion del lenguaje resulta pertinente para
el presente trabajo en primer lugar, para el analisis del rol de las lenguas indigenas en los
procesos educativos y las jerarquizaciones que aun existen, en segundo lugar, es relevante por el
interés en visibilizar las lenguas indigenas y su palabra en contextos linguisticos-educativos
haciendo uso de las perspectivas de la lengua decoloniales como lo son el concepto de la

escritura.

Teniendo en cuenta la profunda relacion existente entre el lenguaje y la educacion en los
procesos decolonizadores, en el apartado a continuacion se explicara la perspectiva decolonial

desde la universidad.

Decolonialidad de la universidad

La decolonialidad en la universidad esta reflejada en situaciones de estructuras coloniales
y la reproduccion de perspectivas hegemdnicas del conocimiento. Las universidades son sélo uno

de los muchos sistemas que se fundamentan en estructuras coloniales, como lo afirma Lander:

La formacion profesional (que ofrece la universidad), la investigacion, los textos que circulan, las
revistas que se reciben, los lugares donde se realizan los posgrados, los regimenes de evaluacion y
reconocimiento de su personal académico, todo apunta hacia la sistemética reproduccion de una

mirada del mundo desde las perspectivas hegeménicas del Norte. (2000, p. 65)

En la universidad, la colonizacion es evidente en el pensamiento disciplinario y en las

organizaciones arbdreas de sus estructuras estableciendo la estructura triangular de la
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colonialidad que menciona Castro-Gomez: la colonialidad del ser, la colonialidad del poder y la
colonialidad del saber (2007). Es por lo anterior, que se hace necesario replantear la
transdisciplinariedad en los &mbitos universitarios donde convergen tantos pensamientos y
culturas. Para ser decolonizadora, la universidad debe estar abierta al dialogo transcultural de los

saberes y poderes reunidos en ella.

De este modo, el dialogo de saberes es uno de los retos mas grandes que enfrenta la
decolonizacion de la universidad por la transdisciplinariedad y la apertura a diferentes formas
culturales. Por un lado, el didlogo de saberes va mas alla de la mera articulacion de
conocimientos entre disciplinas como lo menciona Castro-Gomez (2007), sino que implica la
posibilidad de generar nuevos campos del saber en la universidad. Por otro lado, el autor también
reflexiona sobre “la posibilidad de que diferentes formas culturales de conocimiento puedan
convivir en el mismo espacio universitario” (p.87) que representaria una oportunidad intercultural
muy significativa para lo que se pretende en este trabajo de investigacion en la integracion
indigena en espacios académicos; es decir, al reconocer los saberes otros se entabla un didlogo
con formas diversas de ser, hacer y pensar y asi se da espacio a la creacion de una comunidad de

conocimiento colectivo.

En relacion con lo expuesto, en el siguiente apartado se presenta la hermenéutica
diatopica, un camino hacia un espacio de dialogo entre diferentes caminos semanticos de la

cultura.

Hermenéutica diatépica

La hermenéutica suele clasificarse en tres tipos segiin Aguilé Bonet (2010): hermenéutica
morfoldgica, en la que se descifra y transmite a partir de figuras de autoridad conocimiento de
una cultura particular; hermenéutica diacrénica, que permite superar las distancias temporales
que existen entre culturas para la comprension de textos antiguos; y la hermenéutica diatopica,
que va mas alla de la distancia temporal mencionada anteriormente, a los lugares tedricos y

culturales.
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La hermenéutica diatopica es la traduccidn intercultural de saberes y poderes, un ejercicio
de reciprocidad entre culturas, segiin Santos (2005), que “transforma premisas de argumentacion
de una cultura determinada en argumentos inteligibles y creibles en otra cultura” (p.134). Por su
lado, Vergalito (2009), expone una definicion mas precisa y analitica de dicho concepto, a partir

de Santos, cuando explica que:

Mientras que el vocablo griego topos significa lugar, espacio o territorio, el prefijo dia asociado a

29 ¢

él menta la idea de un recorrido “por medio de”, “a lo largo de” o “por entre”. En este sentido, la
eleccion terminoldgica de Santos es exacta para dar cuenta de aquello que quiere expresar: la
diatopia constituye un movimiento de paso de un lugar a otro, un pasaje que conecta dos 0 mas
regiones. Como sabemos por el contexto de la discusion, los ambitos a los que se alude aqui no
son espacios fisicos, sino culturales, vitalmente significativos para los sujetos que forman parte de

ellos, y, desde un punto de vista discursivo, campos semanticos. (p.21)

En este sentido, se hace referencia al paso de un lugar a otro en el cual se encuentran
lugares (culturas) y en el que es posible poner en contacto universos con sentidos diferentes. Lo
anterior, segun Aguilo Bonet (2010), permite yuxtaponer los lugares humanos, los que desde sus
diferencias (y el reconocimiento de las mismas) crean juntos horizontes de inteligibilidad

reciproca sin que pertenezcan exclusivamente a uno de los tépoi humanos.

La hermenéutica diatopica tiene como punto de partida el didlogo y confrontacion cultural
posibles debido a la incompletud de las culturas. Esta conciencia solo es posible en la reunion
cultural, pues como Aguil6é Bonet (2010) lo explica “las culturas tienden a autopercibirse
ilusoriamente como una totalidad, hecho que las induce a tomar metonimicamente la parte del
conjunto por el todo, la incompletud de una cultura s6lo se hace perceptible a la luz de otra
(p-155). Asi pues, partiendo de las carencias de las culturas y los topoi en los que se construyen
los discursos, la hermenéutica diatopica pretende hacer un todo la conciencia de la incompletud
reciproca de las culturas en la que sea posible un didlogo desde varias culturas (Santos, 2011). De
la complementariedad cultural mencionada anteriormente, Panikkar (1993) presenta una alegoria

que brinda una clara ilustracion. Asi, el autor menciona que:

Cada cultura es como una ventana abierta al mundo que permite verlo y representarlo de una

determinada manera. Ahora bien, cada cultura—ventana, aunque se autoconciba como un todo
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panoramico, es una perspectiva parcial, ya que “no soy la tnica ventana por la que se ve el

mundo; ni mi yo existe sin un td. (p.173)

La hermenéutica diatdpica resulta esencial para esta investigacién dado que con ella se
busca aprovechar las experiencias mediante la recuperacion de los distintos fragmentos culturales
olvidados, marginados o descalificados para convertirlos en un todo productivo para la
renovacion de teorias criticas y politicas emancipatorias capaces de generar alternativas viables al
orden global hegemonico (Vergalito 2009). Adicionalmente, a la propuesta integradora de los
indigenas en el ambito universitario, la hermenéutica diatopica facilita la traduccion entre
diferentes concepciones de la vida y concepciones de sabiduria (mundivisiones y cosmovisiones)
de los pueblos amerindios y occidente. Ademas, teniendo en cuenta que “la diversidad y
multiplicidad de lenguas existentes no es percibida como un castigo divino (...) sino una situacion
aprovechable que reclama tejer, por medio del didlogo intercultural, redes de inteligibilidad entre
las distintas voces” (Aguilo Bonet , 2010, p.156), es posible, en primer lugar, establecer un
didlogo bidireccional activo entre las lenguas indigenas y el espafiol, y en segundo lugar realizar
una relectura de los fundamentos de las culturas desde la otra concluyendo en una traduccion de

saberes, valores, creencias y concepciones (Vergalito, 2009).

Con lo anterior, se entiende que a través de la hermenéutica diatopica se busca traducir los
saberes ancestrales como elementos que conforman la diversidad linguistica y cultural existente
en Colombia. Asi, y partiendo del postulado de que ninguna cultura es reductible a otra y que
debe realizarse un esfuerzo en la comprension, conocimiento y traduccion entre culturas, en el
siguiente apartado, se abordara la inclusion educativa desde la cual se hace el primer paso en la

aceptacion y reconocimiento de saberes entre culturas.

Giro decolonial e inclusion educativa

Como se evidencia en el trabajo de Educacion superior indigena en Colombia, una
apuesta de futuro y esperanza (2004), en Colombia hay un numero muy bajo de indigenas que
logran ingresar a la educacion formal, ya sea primaria, secundaria o universitaria. Los factores
que influyen en este hecho varian desde la desercion hasta la falta de los recursos econémicos
necesarios para la inscripcion y permanencia dentro del sistema educativo. Del mismo modo,

Unicef México (2013) manifiesta que las comunidades indigenas mexicanas tienen que enfrentar
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diversos obstaculos para ingresar, permanecer y concluir los diferentes niveles de educacion
formal. Entre estos se encuentran la falta de documentos que acrediten su personalidad juridica,
el desempefio de actividades economicas informales que les restan horas de estudio, la poca
valoracién que en algunos hogares se le concede a la educacion y que se traduce en desatencion

de los padres y las madres de familia, manifiesta Unicef México.

A partir de esta situacion, entidades como Unicef México e investigadores como Nancy
Suarez y Luis Mullo desarrollan estrategias para proponer alternativas ante esta problematica.
Para comenzar, Suarez y Mullo (2017) realizan un trabajo de campo en un establecimiento
educativo, alli emplean una guia didactica que busca promover la inclusion y la participacion
ciudadana. Este material esta “dirigido a los educadores, para que fomenten en los estudiantes el
respeto hacia las diferentes etnias y culturas que existen en su pais y de esa manera puedan
conocer las costumbres, tradiciones y habitos que ellos mantienen, y asimismo les permitan tener
una participacion activa dentro de la sociedad” (p.102). Como resultado de esta exploracion, los
autores identifican que a través de la guia se logra promover la inclusion educativa y con ello se
impulsa una adecuada participacion de los estudiantes indigenas dentro de la educacion formal,

disminuyendo la exclusién de la que eran objeto.

Del mismo modo, Unicef México reconoce la importancia de “mejorar la formacion del
personal docente para que disponga de mayores recursos para solventar las necesidades de
aprendizaje de esta poblacion y estén en condiciones de promover la educacion intercultural
dentro y fuera del aula” (2013, p.17). De lo anterior, se identifica que los docentes no estan
preparados para relacionarse con las comunidades indigenas y abrirles espacios de formacion, ya
sea en la primaria, secundaria o universidad. Por otro lado, Unicef reconoce la importancia de
extenderse a la comunidad y establecer coordinacion con las autoridades educativas estatales, asi
como con otros organismos publicos y civiles para lograr que las nifias y los nifios fuera de la

escuela se reincorporen al sistema educativo.

De este modo, el concepto de Inclusion Educativa Indigena resulta pertinente para esta
investigacion ya que permite reconocer que el cambio para que jovenes de comunidades
indigenas se reincorporen o que tengan acceso, permanencia y culminacién de sus estudios

formales, debe realizarse desde la institucion y que desde alli se promueva en la comunidad
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académica la aceptacion, la interaccion efectiva y el reconocimiento de los saberes ancestrales de

estudiantes indigenas dentro de la universidad.

Curriculo

En términos generales el curriculo es “una seleccion regulada de los contenidos a ensefar
y aprender que a su vez regulara la practica didactica que se desarrolla durante la escolaridad”
(Sacristan et al, 2011, p.26). En este sentido, el curriculo es un instrumento que regula el
contenido y los tiempos de ensefianza y aprendizaje, delimitando territorios de las diferentes
asignaturas y especialidades dirigiendo la practica de su desarrollo. Este instrumento, permite la
estructuracion de la escolarizacion y la vida en los centros educativos, como ya lo mencionaban
Sacristan et al (2011), involucrando las préacticas pedagdgicas al transmitir e imponer normas y

un orden determinante.

En consecuencia, y profundizando un poco mas en el concepto de curriculo, este se refiere
a los contenidos y la organizacion de los mismos que constituyen la carrera del estudiante, por lo
que se entiende el curriculo como proceso en la accion. Con lo anterior se quiere decir que, al ser
a través de la praxis, el curriculo cobra significado para los estudiantes y docentes en las
actividades en el contexto en el que tengan lugar. Igualmente, se puede definir el curriculo como
un trasfondo subyacente tanto a las actividades de planificacion como a todos los procesos de
ensefianza-aprendizaje. Desde esta perspectiva, el curriculo deja de ser un mero instrumento para
la organizacion de contenidos educativos y se vuelve, ademas del plan de ensefianza, en un
proceso real de ensefianza y aprendizaje comprendiendo los propésitos que guian la accion y la

accion misma (Angulo, 1994).

No obstante, ademas de proceso y accion, Grundy (citada en Santos et. al, 2001) propone
el curriculo como una construccion cultural, una forma de organizar un conjunto de politicas
educativas humanas y del conocimiento denominado oficial, perspectiva que permite

comprender la magnitud de lo que implica concebir un curriculo sin todos los participantes de
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una determinada cultura, como es el caso de los indigenas colombianos, a quienes si bien (en el
papel) se les reconoce como ciudadanos, no se les reconoce el valor de sus lenguas indigenas y
no se promueve su acceso a la educacion superior como al resto de la poblacion colombiana. Al
respecto, es importante destacar que “si aceptamos que el curriculo es una construccion cultural,
debemos aceptar también que las creencias y experiencias de las personas involucradas en él, asi
como su manera de interactuar, determinan la forma y el tipo de sus practicas educativas” (Agray,
2010, P.423). Como consecuencia, la autora afirma que la contruccion del curriculo deberia
hacerse desde una perspectiva critica, en la que desde el disefio curricular se permita que todos
los agentes interpelados en el contexto educativo abordado participen equitativamente; esto
debido a que, en el acto pedagogico, el didlogo de educando-educador permite que se geste la
relacion pedagogica. Por ello, en el presente trabajo se tendra en cuenta el curriculo desde una

perspectiva emancipatoria, critica y decolonial que se presentara a continuacion.

Enfoque curricular emancipatorio

El enfoque curricular es el énfasis o fundamentacién filoséfica que se adopta para
caracterizar y organizar los elementos del curriculo y de esta manera orientar la ensefianza. De
acuerdo con Tyler (citado en Santos et al, 2001), este énfasis es relevante en la planeacién de un
curriculo ya que, a partir de él, se responden las cuatro preguntas especificas de planeacion:1)
¢ Qué objetivos educacionales se deben tratar de alcanzar? 2) ;Qué experiencias educacionales,
probables para lograr estos objetivos, pueden ser proporcionadas? 3) ;Como pueden estas
experiencias organizarse en forma efectiva, y 4) ;Como se puede determinar si estos propdsitos
estan siendo alcanzados? En este apartado se presentara el enfoque emancipatorio y como

responde a esta planeacion, ya que resulta relevante para la presente investigacion.

En primer lugar, este es un enfoque cuya meta de formacién humana es la de personas que
perciben y acttan en el mundo desde una transformacion de conciencia sobre la propia existencia
y se involucran en el encuentro educativo de acuerdo con Grundy. En relacién con el proceso de
formacion, lo esencial es fomentar la conciencia critica a través de la praxis y la expresion del
interés emancipatorio, que reconoce la educacion como un acto social. Como afirma Grundy

(citada en Santos et. al, 2001) la puesta en marcha de este enfoque parte desde las experiencias
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del aprendiz y el maestro que se reconocen como problematicas en el didlogo y la negociacion de

ambos, es decir, la ensefianza es también un proceso de aprendizaje.

En segundo lugar, la vision del curriculo es en su totalidad de praxis que toma lugar en el
mundo real por lo que la planeacion del curriculo no puede estar separada del acto de la
implementacion de este. Adicionalmente, el curriculo va més alla del plan de contenidos para ser
“un proceso activo en el que la planeacion, la accion y la evaluacidn estan reciprocamente
relacionadas e integradas en el mismo” (Santos et. al, 2001). El curriculo debe interpretar y
evaluar la naturaleza de las necesidades de si mismo y de los demés permitiendo una actitud
reflexiva hacia los estandares de valor. Asi mismo, evalUa criticamente las percepciones que se

tienen de la realidad debido al proceso de reflexion y accion que conlleva la emancipacion.

En la misma linea, Agray (2001) afiade que ademas de trabajar los conceptos de
autonomia y responsabilidad, se conciben los elementos relacionados con la construccion
curricular desde una perspectiva critica. Dichos elementos se han organizado en el proyecto de
investigacion “Propuesta Curricular General para la Ensefianza de Lenguas Extranjeras” en 14
categorias de analisis. Para comenzar, la meta esencial de formacién humana que se pretende
formar, es la de personas que a partir de la transformacion de conciencia sobre su propia
existencia se involucran en el encuentro educativo. A continuacion, en el proceso de formacion,
se da prioridad a promover una conciencia critica, para lo cual es fundamental discernir entre lo
natural (inmodificable) y lo cultural (modificable), siendo esta la manera de expresar esta
conciencia critica. La construccion del curriculo, o proceso curricular es un proceso en donde la
planeacidn, la accion y la evaluacion apuntan al mismo objetivo y es que todos los actores
curriculares participen equitativamente. Asi mismo, en la gestion del curriculo, se interpreta y
evalUan reflexivamente las necesidades de uno mismo y de los otros, con relacion a los
estandares de valor existentes. Teniendo en cuenta que la emancipacion se logra a partir de un
proceso reflexivo, el lenguaje y la cultura tienen un papel fundamental por dos razones: En
primer lugar, la reflexion es el medio por el cual se transforma la conciencia sobre la propia
existencia, para asi involucrar en el encuentro educativo a los participantes. En segundo lugar,
porque las ideas impuestas de un grupo social especifico son transformadas criticamente, lo cual
favorece a la construccion curricular como al acto pedagdgico, en construcciones culturales. En el

acto pedagdgico, la interaccion educando-educador es el eje de la relacion pedagogica y se
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contruye a través del dialogo mutuo. Por consiguiente, las experiencias educativas son
construidas mediante la negociacion y el consensos entre profesor y estudiantes alrededor de
distintos aspectos como son los objetivos de aprendizaje y la funcion de las acciones (para
emancipar a través del proceso de aprendizaje). Por lo anterior, los contenidos, los métodos y las
técnicas tienen la funcion de motivar el pensamiento critico y se establecen mediante la
negociacion entre profesor y estudiantes, sin separarse del evento educativo. Esto ocurre a su vez
con la evaluacion cuya principal funcion es construir juicio critico y que no se separe del evento
educativo. Por su parte, la funcion de las teorzas es el punto de partida para definir conceptos
acerca de las personas y de la sociedad que explican como la coercion y la distorsion inhiben la
libertad. Finalmente, los téerminos claves son la critica, emancipacion, responsabilidad,

autonomia, dialogo, negociacion y praxis.

Cabe resaltar que la Propuesta curricular general para la ensefianza de lenguas
extranjeras de Santos D.; Sanchez, W.; Ruiz, J.; Garcia, A.; y Agray N. (2001) esta
fundamentada en el enfoque emancipatorio, el cual da lugar a acciones auténomas y responsables
que tienen como base cierto conocimiento: teorias criticas y la introspeccion auténtica. El
primero, se refiere a las teorias sobre las personas en particular y de la sociedad en general que
analizan y tienen una vision critica sobre la coercién y distorsién como factores que inhiben la
libertad. El segundo, es el tipo de conocimiento que se constituye con base en la autenticacion de

la propia verdad en la autorreflexion.

El enfoque curricular emancipatorio y las propuestas que de él emanan, se relacionan con
la visidn ignaciana, ya que se centran en una educacion practica basada en la realidad desde una
perspectiva critica, desde la autorreflexion, lo cual permite el desarrollo integral en los distintos
campos de la vida. Con ello, se vislumbra un enfoque curricular critico que conciba la
participacion indigena en el &mbito educativo superior como una expresion de la justiciay la
equidad social. Por lo tanto, a continuacion, se presentan los elementos centrales que componen

la visién ignaciana.
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El paradigma ignaciano

La pedagogia ignaciana es una propuesta pedagdgica en la cual los profesores son una
compafiia para los estudiantes en su crecimiento y desarrollo no solamente en el ambito
académico sino en la vida diaria. Ademas, incluye una vision real del mundo y de la persona
humana que se forma. Segun esta pedagogia, para que los jovenes puedan seguir el camino de
crecimiento y desarrollo humano es importante promover la libertad. En consecuencia, como
Duminuco (1993) lo menciona, “la educacion en la fe y por la justicia comienza por el respeto a
la libertad, al derecho y la capacidad de los individuos y de los grupos humanos para crear una
vida diferente para si mismos” (p.6). Asi pues, la educacion se da en espacios de interaccion de
experiencia, reflexion y accion del proceso de ensefianza y aprendizaje que apuntan hacia la
madurez del conocimiento y de la libertad gracias a la interrelacién dindmica entre el profesor y
el estudiante. Lo anterior permite la formacion de seres humanos con disposicion para compartir
con otros, seres que son conscientes de la riqueza que es comprender a otras personas desde el

respeto y la autorreflexion.

El paradigma ignaciano propone brindar las oportunidades educativas al estudiante en las
que haya una interrelacion entre la experiencia, reflexion y acciéon. En primer lugar, la
experiencia se refiere a las condiciones que el docente facilita al estudiante para que “retina y
recuerde los contenidos de su propia experiencia y seleccionen lo que ellos consideren relevante,
para el tema de que se trata, sobre hechos, sentimientos, valores, introspecciones e intuiciones”
(Duminuco, 1993, p.9). La reflexion, en segundo lugar, se trata de las bases que el profesor le da
al estudiante para que “aprenda como aprender”. En este punto la memoria, el entendimiento, la
imaginacion y los sentimientos que el estudiante usa para captar el significado de los contenidos
y de la vida le da un gran valor a lo que se esta estudiando. En la reflexion es posible un proceso
formativo que sea liberador y que modele la consciencia de los estudiantes en sus actitudes,

valores y creencias para que avance del conocimiento a la accion.

De esta manera, cuando existe la interrelacion en la experiencia, reflexion y accion se dan
multiples herramientas al estudiante para facilitar el aprendizaje al enfrentarlo con la verdad y el
sentido de la vida. Duminuco (1993) afirma que este paradigma es de gran ayuda al enfrentar los

diferentes problemas educativos que se dan en la actualidad. En la actual investigacién uno de
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esos problemas es la falta de acceso a la educacion formal de estudiantes indigenas, puesto que
“posee la capacidad intrinseca de avanzar mas alla de lo meramente teorico y llegar a ser un
instrumento préactico y eficaz en orden a realizar cambios en el modo como ensefiamos y como
nuestros alumnos aprenden” (p.10). Adicionalmente, este paradigma resulta relevante y
pertinente para la situacion problematica de esta investigacion ya que a partir del sentido
reflexivo como dindmica esencial es posible replantear decisiones pedagdgicas y educativas que

sean mas incluyentes con los grupos minoritarios y subordinados.

Asi mismo, otro punto en el que el paradigma ignaciano es relevante para esta
investigacion puesto que “permite enriquecer el contenido y la estructura de lo que estan
ensenando” (Duminuco, 1993, p.22) en las que es posible, desde una perspectiva decolonial e
interculturalmente critica, modificar curriculos que abran la posibilidad al acceso de la educacion
de la poblacion indigena. Lo anterior es posible también por la personalizacion de la ensefianza
planteada por el paradigma pedagdgico ignaciano ya que desde este paradigma es posible generar
espacios de reflexion critica sobre los contenidos y significados de lo que se estudia en relacion

con los contextos reales actuales de ensefianza y aprendizaje.

En resumen, se concibe el paradigma ignaciano como un elemento importante para la
presente investigacion ya que a través del mismo se busca acentuar la dimension social de la
ensefianza y del aprendizaje. Estas dimensiones permiten no sélo la cooperacion mutua, la
comunicacion de experiencias en el didlogo reflexivo, sino que hacen posible la inclusion
educativa de las minorias dado que las diferencias son vistas como oportunidades de aprendizaje
mutuo con el otro. Es por esto que para que los contenidos académicos de estén en armonia con
esta pedagogia ignaciana se propone una decolonizacion curricular, la cual se explicara a

continuacion.

Decolonizar el curriculo

Partiendo del postulado general en el que el curriculo es una organizacién y practicas de
contenidos, cabe destacar el planteamiento de Da Silva (1997) quien afirma que éste “corporifica
fundamentalmente un "conocimiento oficial”, el cual expresa el punto de vista de grupos

socialmente dominantes, en términos de “clase, género, raza, nacion” (p.6). Asi pues, el curriculo
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junto con la educacion y la pedagogia se vuelven una lucha alrededor de los significados que,
desde la herida colonial, generalmente expresan el punto de vista de los grupos dominantes y que

no pueden ser disputados por las personas y grupos subordinados.

En este sentido, Da Silva propone que las representaciones y narrativas de significado que
se contienen en los curriculos son las que corresponden a la cultura y el punto de vista de los
grupos raciales y étnicos dominantes y por ello concibe la decolonizacién del curriculo como una
estrategia orientada a la construccion de nuevos materiales que permitan reflejar las visiones y
representaciones alternativas de los grupos subordinados. Sin embargo, se considera que las
propias experiencias de los estudiantes, los materiales y significados existentes son la base de la
discusion y produccion de un nuevo conocimiento ya que a partir de ellos “los significados, las

visiones y las representaciones dominantes puedan ser cuestionadas, desafiadas y resistidas”
(p.7).

Por lo anterior, se considera fundamental conducir a un cambio de perspectiva curricular
centrado en las diferencias y la apertura a las mismas. Es por esto que en el siguiente apartado se
presentara la intervencion curricular como opcion que resignifica las practicas culturales y que se

articula arménicamente con el fin de la descolonizacién curricular.

Intervencién Curricular

Al tomar como punto de partida la perspectiva de curriculo de Sacristan (2011) presentada
anteriormente, en donde se destaca que estos lineamientos juntan las practicas pedagogicas con la
vida de los estudiantes mediante la transmisién e imposicion de normas y un orden determinante;
al igual que la de Da Silva (1997), quien resalta que el curriculo comprende el "conocimiento
oficial" que esta impuesto por grupos socialmente dominantes, en términos de clase, género, raza
y nacion, es posible darse cuenta de que el curriculo tiene un impacto directo en las practicas
sociales y culturales de la comunidad. Es por esto que dependiendo de quién esté a cargo de la

elaboracion de los curriculos, se difundiran tales creencias y précticas en la sociedad.

Por lo anterior, es importante reconocer que la educacién debe ser aprovechada como una

experiencia de cada sujeto en la que la participacion y aportacién a la sociedad son su funcion. Es
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en este punto, Tourifian (2007) asevera que las practicas pedagdgicas exigen una responsabilidad
social y pedagogica en el uso y construccién de experiencias axioldgicas a través de la educacion.
A esto, se puede agregar que el educando es agente de todos los cambios educativos que por y
para €l se plantean porque en él esta la razon de ser y la voluntad de estos cambios (Lopez, 2011).
Sin embargo, con la revision de la literatura, el anlisis y la reflexion hechas a lo largo de este
trabajo investigativo, se observa que en muchos curriculos existe una reiterada repeticion de
conocimiento impartido por los creadores de instrumentos pedagdgicos, pero no se tiene en
cuenta la participacién de los diversos miembros de la comunidad en su elaboracién ni en su
puesta en marcha y mucho menos se hace una revision o intervencion en caso de que haya
elementos graves de desajuste, como en el caso de la no inclusion de comunidades minoritarias

en las aulas de educacion superior.

Por lo tanto, en la presente investigacion se considera pertinente realizar una intervencion
curricular puesto que a través de esta es posible generar hechos y decisiones a partir de
competencias desarrolladas con conocimiento tedrico y practico de la educacion para favorecer
las decisiones educativas y participacion social de un educando (Tourifian, 1995). Estos hechos y
decisiones no se refieren a cambiar el lugar o forma de vivir del educando, sino a romper con las
practicas y conocimientos que perpettan el colonialismo en la educacion. Es por esto que se
propone una intervencion curricular y en la presente investigacion, este concepto se concibe
como un principio de accién y compromiso en y para la sociedad, en donde los lineamientos para
la ensefianza rompan con los conocimientos impuestos por los grupos dominantes, los cuales

fomentan précticas excluyentes con grupos minoritarios.

Por consiguiente, con el aporte de los diferentes autores y diversas voces desde una
perspectiva critica y decolonial se buscara trazar una ruta para promover espacios de
reconocimiento de los saberes ancestrales como herramienta de inclusion con perspectiva
decolonial para que jovenes indigenas tengan acceso al sistema educativo formal en la Pontificia

Universidad Javeriana.
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Marco metodoldgico

A continuacion, se describen los constructos metodoldgicos que fundamentan la presente
investigacion, organizados en tres secciones. En la primera seccidn, se especifica el tipo de
investigacion que se sigue; en la segunda, se desarrolla el modelo utilizado para alcanzar el
objetivo de esta investigacion y, por ultimo, se presenta la ruta metodolégica empleada para la

investigacion.

Tipo de investigacion

De acuerdo con Hernandez Sampieri, Fernandez Collado y Baptista Lucio (2010), para el
proceso investigativo existen dos procesos, cuantitativo y cualitativo. Para esa investigacion se
empled la cualitativa, ya que este tipo de investigacion a su vez trabaja con datos de medicién
numérica, pero con la finalidad de guiar las preguntas de investigacion. Algunas técnicas
empleadas para la recoleccion de informacion son la observacion no estructurada, entrevistas
abiertas, revision de documentos, discusion en grupo, evaluacion de experiencias personales,
registro de historias de vida, e interaccion e introspeccion con grupos o comunidades. Su
objetivo es comprender el fendmeno de estudio en su ambiente natural: como vive, se comporta y
actua la gente; qué piensa, cuales son sus actitudes, entre otras. En esta investigacion se utilizaron
entrevistas semiestructuradas a docentes, directivos y estudiantes de la Pontificia Universidad
Javeriana en las que se plantean preguntas con miras a determinar el nivel de participacién de

etnias indigenas como miembros activos de la comunidad académica javeriana.

Modelo

De acuerdo con Dankhe (1976), los estudios exploratorios sirven para aumentar el grado
de familiaridad con fendmenos relativamente desconocidos, obtener informacién sobre la
posibilidad de llevar a cabo una investigacion méas completa sobre un contexto particular de la
vida real. Es decir, que para una tematica poco trabajada y de la cual no hay suficiente literatura,
el autor afirma que este modelo es el méas adecuado para recolectar la informacion pertinente para
entender el fendmeno en estudio. De igual manera, al poner en practica el modelo exploratorio se
reconoce que la investigacion recogera, en una primera etapa, los datos para familiarizarse con la

problematica. Asi, en la investigacion que se esta llevando a cabo se emplea este modelo porque
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se pretende hacer una exploracion con el fin de determinar el nivel de acceso a la educacion
superior de las etnias indigenas colombianas y buscar el reconocimiento e integracion de los
saberes ancestrales en el modelo educativo javeriano. El producto de esta investigacion haria
parte de la primera etapa, la exploratoria, en la que se recogen insumos para dar paso a la segunda
etapa que, de acuerdo con Sampieri et al. (2010) se denomina descriptiva.

Identificar el nivel de poblacion representativo de estudiantes indigenas

Metodologia

En este trabajo se pretende seguir una metodologia consecuente con la temética del
trabajo y dado que los constructos tedricos y conceptuales del estudio estan nutridos por la
perspectiva decolonial critica, se concibe la metodologia de la horizontalidad como la via mas
adecuada para fundamentar esta investigacion. Al respecto, Cornejo y Rufer (2020) proponen que
la metodologia de la horizontalidad busca darle un giro a la relacion vertical que se refleja en el
proceso investigativo, en donde el investigador es quien extrae y selecciona arbitrariamente lo
que se investiga y toma una distancia del investigado. En esta metodologia se pretende incomodar
o trastocar los términos en los que se acostumbra a producir las investigaciones; asi mismo, busca
reconocerles la voz a las comunidades que han sido invisibilizadas dentro del contexto
investigativo, mediante un didlogo mutuo entre la comunidad y el investigador. En consecuencia,
la metodologia de la horizontalidad fomenta la equidad discursiva y la autonomia de las voces de
todos los actores de la investigacion mediante un investigador académico que busca promover y
fomentar espacios de semejanza y simetria. Se debe destacar que en la presente investigacion no
se logran encuentros con miembros de comunidades indigenas dadas las actuales circunstancias
de pandemia y que opacan el sentido e intencion de visibilizar y dar eco a sus voces; sin embargo,
se aprovechan los saberes de algunos participantes del Semillero de la PUJ Decolonizando el

lenguaje.

Poblacién

Como se ha establecido a lo largo de este ejercicio investigativo, el presente trabajo esta
centrado en reconocer los saberes ancestrales de comunidades indigenas dentro de la comunidad

universitaria para asi trazar una ruta hacia la decolonizacion de la universidad. Aunque la
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investigacion esta dirigida a las comunidades indigenas colombianas, los resultados de esta
investigacion competen a todos los miembros de la comunidad académica javeriana interesados
en el proceso de apertura de la universidad hacia el reconocimiento de saberes de comunidades
socialmente invisibilizadas por la occidentalidad tanto a nivel social como en el ambito
educativo. En este proceso, se recogio informacion de estudiantes y directivos de la Facultad de
Formacion y de la Facultad de Comunicacion y Lenguaje. Las muestras recogidas de algunos
miembros de comunidades indigenas colombianas fueron tomadas del Semillero Decolonizando

el lenguaje®.

Ruta metodoldgica

Para el desarrollo de la propuesta de intervencion curricular que permita un espacio de
inclusion de las comunidades indigenas en el &ambito de la Universidad Javeriana, se decide
seguir una ruta adaptada del modelo de Kemmis (citado en Latorre, 2005) y algunos elementos de
la metodologia de la horizontalidad (Cornejo y Rufer 2020) en la que se reconocen y se

promueven saberes y posturas otras.

Cabe aclarar que Kemmis es uno de los autores destacados en el ambito de la
investigacion-accion cuyos planteamientos persiguen cambios sociales a nivel estructural, en si
constituye no solo una ciencia practica y moral, sino también como ciencia critica, una forma de
indagacion reflexiva realizada por quienes participan (profesorado, estudiantado, o direccién, por
ejemplo) en las situaciones sociales (incluyendo las educativas) para mejorar la racionalidad y la
justicia de: a) sus propias practicas sociales o educativas; b) su comprension sobre las mismos; y
c) las situaciones e instituciones en que estas practicas se realizan (aulas o escuelas, por

ejemplo).

Se debe resaltar que en el presente trabajo no se logra intervenir en la comunidad de
manera directa, no se trabaja en conjunto con las comunidades indigenas y aunque se proponen
cambios, no se logra evidenciar las consecuencias de los mismos; sin embargo, en este trabajo se

siguen algunos de los lineamientos de la investigacion-accién dado que estan en concordancia

8 Hace parte de los tres semilleros de investigacion de la Facultad de Comunicacion y Lenguaje de la Pontificia
Universidad Javeriana.
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con la perspectiva de la decolonialidad en la que se pretende reconocer los saberes otros.
Ademas, las fases que propone Kemmis en su modelo permiten avizorar los posibles cambios que
surgirian a partir de una intervencion curricular que fomente la inclusion de las comunidades
indigenas en la Pontificia Universidad Javeriana y que estan en linea con un trabajo de

investigacion de tipo exploratorio.

De acuerdo con Kemmis (citado en Latorre, 2005) se propone un modelo en el que se
organizan los procesos de investigacion sobre dos ejes estratégicos: el primero esta constituido
por la accion y la reflexion, y el segundo por la planificacion y la observacion. Los dos ejes
interactlan permanentemente, lo que da lugar a un espacio de diélogo para la resolucion de
problemas y de comprension de las practicas pedagogicas, que para la presente investigacion

dependera del contexto de intervencion curricular.

El modelo de Kemmis esta representado en una espiral de ciclos, cada ciclo lo componen
cuatro momentos. Cada uno de los momentos implica una mirada retrospectiva y una intencién
prospectiva que forman conjuntamente un espiral autoreflexivo. A continuacion, se presenta un

esquema con base en Kemmis (citado en Latorre 2005) y en Cornejo y Rufer (2020):
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Imagen 1: Adaptacion con base en Bustamante, Ipial y Rodriguez (2018) del modelo de Kemmis y de aportes de Cornejo y Rufer

(2021).
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A continuacion, se presentan los pasos realizados a partir de la ruta metodoldgica
propuesta:

1. Exploracion de investigaciones que buscan identificar el valor sociocultural que tienen
las lenguas indigenas en contexto colombiano y a su vez los conocimientos ancestrales
gue las etnias colombianas poseen. Ejemplo de ello es la propuesta realizada por el
Ministerio de Cultura titulado Politicas de proteccion a la diversidad etnolingiistica en
donde se manifiesta la necesidad de construir una politica focalizada hacia la proteccion de
lenguas y culturas étnicas ya que estos elementos son parte de una realidad integral para las
comunidades del territorio colombiano, por lo cual no posible disgregar por sectores o
manifestaciones, pues la cultura hace parte de la cosmovision, del modo de vida y vision
de desarrollo espiritual, social y organizativo de los pueblos indigenas. De igual manera,
cabe destacar que las politicas de proteccion surgen por la importancia de mantener viva
una lengua ya que, al desaparecer, con ella desaparecen conocimientos, saberes medicinales
y culturales, sistemas de organizacion espaciotemporal, la comprension del mundo vy la

vision espiritual del ser humano y del mundo.

Por otro lado, Angie Melo Macias, en su tesis de maestria (2019), resalta la
comprension del ‘vinculo’ como un pilar en la construccion de lo territorial y lo
comunitario; asimismo, se presentan los aportes del pueblo Abya Yala a la comprension del
vinculo con la Tierra, el territorio, el cuerpo y la comunidad desde el relato de un didlogo
de saberes ancestrales, entendido como principio de florecimiento de una pedagogia
descolonizada y alternativa, que contribuye al restablecimiento del equilibrio y armonia de

dichos vinculos.

De esta manera, los saberes ancestrales de las comunidades indigenas juegan un
papel fundamental ya que aportan estrategias educativas y de convivencia que favorecen el
equilibrio y armonia entre todas las partes que conviven en conjunto. Si estos conocimientos
milenarios desaparecen, con ellos se perderian alternativas de ensefianza, aprendizaje y
convivencia que tengan en cuenta a todos por igual y asi se mitiguen muchas desigualdades

en el ambito educativo.
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2. Evidenciar las practicas de los curriculos educativos que inhiben el acceso y
participacion de los indigenas en el sistema educativo colombiano. En este aspecto, a
partir de los desarrollos de IESALC-UNESCO, ONIC y CRIC se evidencid que jovenes
indigenas ingresan a la educacion media y superior con la ayuda de becas y de préstamos
econdmicos; aun asi, por cada mil colombianos en edad escolar 0.63 indigenas tienen
acceso a la educacion. Esta cifra demuestra la dificultad de acceso al conocimiento y la
desigualdad de oportunidades en términos educacionales para los nifios y jovenes

indigenas.

En Colombia, especificamente en el departamento del Cauca se encuentra la
Universidad Auténoma Indigena Intercultural (UAIIN) que al afio 2012 contaba con méas
de 300 estudiantes algunos de ellos egresados. Este nimero de estudiantes equivalia al
60% de menores indigenas escolarizados (Molina-Betancur, 2012). Para el afio 2019, 40
nuevos estudiantes indigenas fueron admitidos en esta institucion (UAIIN, 2020). Por otro
lado, en Ecuador el nimero de indigenas para el 2004 fue igual a 4°100.000 lo que
equivalia al 43% de la poblacion total ecuatoriana (INEC®, 2006). Teniendo en cuenta que
la poblacion indigena ecuatoriana es mayor que la colombiana se entiende el porqué de
que exista una gestion técnica y pedagdgica tan completa, con cifras del nimero de
estudiantes por cada nivel educacional. En lo referente a la educacion superior, se registro
que para el 2007 habia 1.838 estudiantes distribuidos en 11 establecimientos

institucionales.

Asi, se entiende que a pesar de que en Ecuador la presencia de indigenas sea mas
alta, se evidencian desigualdades que perjudican a los estudiantes nativos que desean

ingresar a la educacion superior.

Al respecto, en la tesis doctoral 1°%de Cecilia Inés Suarez (2017) se evidencia que
en América Latina el paso a la educacion superior es un desafio para los indigenas ya que

los participantes de su investigacion consideran que la formacion en la educacion

% Instituto Nacional de Estadisticas y Censos:
https://www.acnur.org/fileadmin/Documentos/Publicaciones/2009/7015.pdf
10 Tesis titulada: La permanencia de estudiantes indigenas en instituciones de educacion superior en América Latina.
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secundaria es insuficiente para enfrentar las tareas académicas universitarias; de igual
manera, esto hace que los estudiantes se sientan en desventaja ya que la carencia de
conocimientos dificulta la permanencia en la universidad.

Asi mismo, la autora sostiene que el desinterés por parte de los estudiantes
indigenas por acceder a la educacion superior es debido a que muchos, al finalizar la
educacion secundaria buscan ayudar a sus familias con trabajos que no requieran un
estudio superior. Ademas de buscar el beneficio econdmico para el sustento de sus
familias, todavia se siguen teniendo en cuenta factores raciales para recibir a un estudiante
en la institucion educativa. Al respecto, Aponte-Hernandez (como se cito en Suarez
(2017) afirma:

[...]la pobreza, el género, la raza, la etnia, el idioma y la cultura no se dejan atras para
acceder a participar en una experiencia educativa. [...] las interacciones interculturales
educativas dentro de las instituciones agudizaran las desigualdades o diferencias

impidiendo el progreso y el alcance de logros académicos. (p.62)

Analizar las consecuencias en el desarrollo de la identidad sociocultural y linguistica
de los jovenes de las comunidades indigenas a causa de la imposicion del idioma
espafiol en las escuelas colombianas. A causa de la imposicion del espafiol en las
regiones con mayor poblacion indigena, encontramos el siguiente panorama: Por un lado,
de acuerdo con Valentina Perdomo Ceballos (2019) la situacién en la que viven los nifios
Tikuna, poblacion ubicada al sur de Colombia entre el rio Putumayo y Amazonas, quienes
a su temprana edad son limitados en el tiempo de estudio de su lengua materna y de las
actividades culturales de su comunidad, con el fin de que ellos reciban mayor tiempo en
las clases de espafiol y de matematicas y asi subir los puntajes de la Prueba saber. Como
consecuencia de ello se va disminuyendo el nimero de hablantes del Tikunay por lo tanto
esta lengua podria desaparecer; asi mismo, el numero de nifios desescolarizados aumenta

por el hecho de que su cultura no es reconocida, aceptada ni mucho menos estimulada.

Ademas, esta situacion también se presenta en la comunidad Nukak, ubicada al
oriente de Colombia en el departamento del Guaviare. Es importante mencionar que esta
comunidad es considerada en contacto inicial. De acuerdo con el documento Directrices

de Proteccidn para los Pueblos Indigenas en Aislamiento y en Contacto Inicial de la
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4.

Region Amazonica, el Gran Chaco y la Region Oriental de Paraguay, un pueblo indigena
en esta condicion es una comunidad que ha estado mucho tiempo en contacto con la
sociedad mayoritaria. Por este motivo, la cultura de los Nukak se ha transformado, sus
valores, creencias, lengua, entre otros, hasta tal punto de estar en riesgo de desaparecer

fisica y culturalmente.

Con relacion al idioma nukak, este posee una variedad de formas de habla a través
de diferentes ceremonias como los picos de fructificacion de las cosechas, las curas o
sanaciones para limpiar y proteger personas en la gestacion, el parto, el nacimiento, la
pubertad, o atender a personas enfermas. No obstante, muchas de estas formas de habla
han ido desapareciendo debido a que los mayores cada vez emplean menos dichas
practicas. Al respecto, Barbero, Cabrera y Mahecha (2012) destacan otros elementos que

han influido:
Entre los factores que han generado una profunda crisis en los procesos de ensefianza y
aprendizaje [...] el descenso demografico en los primeros afios de contacto, la pérdida
progresiva de &mbitos de uso por la disminucién de la celebracion de los rituales, la
dependencia de la medicina occidental, el prestigio creciente del uso del castellano entre los

jovenes de las Ultimas generaciones y las afectaciones derivadas del conflicto armado. [...]
(p-17)

En resumen, este panorama en cuanto a la imposicion del espafiol a las
comunidades indigenas ha provocado que se vayan perdiendo poco a poco las lenguas
indigenas y por ende a la pérdida de su cultura, sus saberes y sus cosmovisiones. Al
respecto, Hamel (1995) define estas relaciones asimétricas como un silenciamiento
discursivo del colonizado que progresivamente desplaza una lengua vernacula, lo que
transforma la base interpretativa de la etnia, es decir, con el cambio de los esquemas

culturales y los procedimientos interpretativos.

Identificar el alcance y consecuencias a partir del reconocimiento e integracion de
los saberes ancestrales en el modelo educativo javeriano. Para conocer el alcance de
esta integracion, se entrevistaron cuatro directivos de la Facultad de Comunicacion y

Lenguaje. Para evidenciar los datos recolectados se hara referencia a estos directivos
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como experto/a 1, 2, 3y 4 con su respectiva recopilacion. Ademas, se realizé una
encuesta a docentes y otra a estudiantes del Departamento de Lenguas; una similar se

administré a estudiantes del departamento de Educacion.

Para empezar, se abordaran las entrevistas de experto y expertas.
Experto 1:

El objetivo de esta entrevista se centrd en obtener informacion acerca del nivel de
participacion de las comunidades indigenas en el ambito académico de la Pontificia Universidad
Javeriana y también reconocer de qué manera los saberes ancestrales son reconocidos al igual que

practicados en el Departamentos de Lenguas de PUJ. Los datos recolectados fueron:

a) En primera instancia, se reconoce que el acercamiento a las comunidades indigenas fue
mediante el espafiol, especificamente ensefiando este idioma como lengua extranjera.
Teniendo en cuenta la fuerte demanda del espafiol como lengua extranjera el Centro de
Estudios Latinoamericanos dejé de lado su enfoque y se concentro en ensefiar a

extranjeros y una de las causas esta relacionada con el dificil acceso a las comunidades.

b) En el proyecto interinstitucional entre las universidades Nacional, Distrital y Javeriana, La
Escritura en Situaciones de Bilinguismo e Interculturalidad que inicié en 2007, se
evidencia la presencia de comunidades indigenas y afro con el espafiol como lengua
materna o segunda lengua como un proceso de inclusion en algunos contextos educativos

universitarios.

c) Respecto al reconocimiento de los saberes ancestrales se determind que no hay una
estrategia o iniciativa cuyo objetivo principal sea hacer visibles los saberes de las
comunidades minoritarias. Sin embargo, en un curso de lengua franca (exigida por
miembros de comunidad indigena para indigenas) estudiantes de diferentes comunidades
lograron identificar los saberes de otro grupo étnico y la situacion social en la que se
encuentran; de igual manera, quienes estaban a cargo del curso de inglés también
pudieron conocer estas situaciones. Por otro lado, en la Maestria de Linguistica Aplicada

empezaron a surgir proyectos por parte de los maestrandos en donde se aborda la
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interculturalidad de manera critica; ya no se abordan unicamente las comunidades

amerindias, sino que se evidencia que el occidental también aprende de otras

comunidades.

Experta 2:

En la entrevista se buscé determinar la factibilidad de un proceso de decolonizacion de la

Pontificia Universidad Javeriana y entender la PUJ con un curriculo renovado con miras a la

decolonizacion permitiendo la participacion de indigenas como estudiantes, docentes y o

directivos de esta universidad. Los resultados de esta entrevista fueron los siguientes:

a)

b)

La experta ofrece una vision histdrica en relacion con la perspectiva decolonial critica 'y la
pertinencia de abrir un espacio para que las comunidades indigenas se integren como
estudiantes en el contexto de la PUJ. Respecto a la apertura de un espacio de interaccion
con comunidades indigenas, la experta considera que este es un proceso que ya se ha
iniciado a partir de las investigaciones en aumento relacionadas con las multiples
comunidades minoritarias. Los investigadores enfocados en las ciencias sociales estan
buscando generar un impacto en la sociedad para visibilizar las situaciones de desigualdad
que viven las comunidades amerindias. De igual manera, en el &mbito investigativo, se
estd empezando a dar un giro en la relacion que se tiene con el grupo étnico del cual el
investigador esta obteniendo la informacion ya que se estan visibilizando sus aportes. Asi,
se minimizara la relacion de extraccion de informacion y se fomentara la relacion de
iguales, con el fin de darles voz dentro de un trabajo académico a los nativos que

participaron en la investigacion.

En relacion con la decolonizacion de la PUJ la experta considera que este cambio ya esta
en curso. En ello, afirma que desde los estudiantes que realizan investigaciones de corte
decolonial se empieza a generar un cambio en la forma de interactuar con comunidades
indigenas dentro de la universidad. Asi mismo, afirma que el conocimiento decolonial es
transversal a las diferentes facultades, ya que entre todos se busca un bien comin. Un

ejemplo que da esta en relacion con la sostenibilidad, la cual en términos arquitectonicos
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o0 industriales es una manera de apoyar comunidades minoritarias y a la vez contribuir con

la disminucion de factores contaminantes al medio ambiente.

c) Finalmente, con respecto a los estudiantes, la experta manifiesta que la universidad esta
abierta a recibir a todo aquel que este interesado en ingresar siempre y cuando cumpla con
los requisitos previamente establecidos. Con respecto a los docentes, manifiesta que los
indigenas no son formalmente docentes de la universidad, pero hace énfasis en que
muchos sabedores ancestrales han estado en la PUJ hablando de sus practicas
socioculturales. No obstante, la experta deja claro que la PUJ mantiene el saber
previamente formalizado como medida principal de ensefianza dentro de la universidad y
no los saberes que tienen las diferentes comunidades indigenas. Para terminar, la experta
considera que la decolonizacion en la PUJ tendra lugar cuando el programa del Centro de
plurilingismo y multiculturalidad se ponga en marcha, ya que dicho programa consiste
en la ensefianza de lenguas amerindias, sus saberes, y su reconocimiento como segunda

lengua.

Experta 3:

La entrevista tuvo como objetivo conocer la incidencia del sistema educativo en la
exclusion que viven las comunidades indigenas en el contexto educativo formal; por otro lado,
saber como la PUJ podria romper con la invisibilizacion y exclusidn que el sistema educativo
genera sobre las comunidades indigenas. Los datos obtenidos en esta entrevista fueron los
siguientes:

a) Enrelacion con la manera en la que el sistema educativo influye en la exclusion que viven
las comunidades indigenas, la experta considera que la responsabilidad recae en aquellos
que proponen y aprueban las politicas publicas y educativas ya que desde quienes
imparten estas politicas se debe contemplar la inclusion e integracion de las comunidades
indigenas. A su vez, la experta destaca que las politicas educativas deben estar
acompafiadas de un procedimiento para hacerse efectivas y, por otra parte, pone de relieve

que en el pais se ha descuidado la Etnoeducacion'?, ya que el nimero de universidades

11 De acuerdo con Romero (2002) el concepto de Etnoeducacion se refiere una educacion cultural diferenciada para
grupos étnicos, en donde se destaca la importancia que tienen estos grupos para precisar, constituir y administrar sus
propios sistemas de educacidn desde su propia cultura y cosmovision.
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que ofrecen este programa ha disminuido. Como consecuencia de ello, en el momento de

interaccion con las comunidades ya no se hace referencia a sus saberes ancestrales sino al

Saber 11 o Saber Pro. Asi mismo, la experta afirma que parte del problema también recae
en la calidad de los maestros, ya que la mayoria de quienes ensefian en areas rurales no

han sido capacitados o educados fuertemente para ensefiar a comunidades étnicas.

De acuerdo con la experta, hay una desarticulacion entre lo que se propone en las
politicas de educacién y lo que se hace en los procesos de formacion educativos, en
muchos casos no se dan estos procesos, y si se dan, se llevan a cabo subordinados a los
saberes eurocéntricos occidentales. Aun asi, se considera que la responsabilidad de esta
situacion no recae Unicamente en el estado colombiano sino en todos los actores

educativos porque no se interpelan ni cuestionan esas politicas.

b) La experta manifiesta que la manera de visibilizar e incluir comunidades indigenas en el
sistema educativo para formar parte de la PUJ no es Unicamente permitiendo o
promoviendo el ingreso de indigenas en las sedes de Bogota o Cali ya que el proceso de
migracion a las grandes ciudades de un estudiante indigena es severamente complejo;
aparte requiere tiempo de adaptacion y al final estos dos factores afectarian su proceso de
aprendizaje. Sin embargo, la experta pone de relieve que la institucion privada tiene una
responsabilidad social respecto a brindar educacion de calidad en la region, en la

ruralidad.

Experta 4:

El objetivo de entrevistar a esta experta buscaba determinar la pertinencia de abrir un
espacio para que las comunidades indigenas se integren como estudiantes a la educacion formal
en el contexto de la PUJ; asi mismo, conocer su perspectiva en relacion con la proyeccion de la
PUJ desde un curriculo decolonizado en el que se pone énfasis en el reconocimiento de los
saberes ancestrales y la participacion de indigenas como estudiantes, docentes y/o directivos de

esta universidad. Los resultados obtenidos fueron los siguientes:
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a) En relacion con la propuesta de abrir un espacio para las comunidades indigenas, la
experta afirma que la presencia de los indigenas como actores de la educacion superior es
indispensable para nuestro pais. Por este motivo, la experta destaca que en la educacion
publica ya se ha venido fomentando el acceso a personas pertenecientes a comunidades
indigenas. Por otro lado, menciona que dentro del contexto javeriano existen iniciativas
de investigacion que propician espacios de encuentro, estudio y construccion de saberes

con las comunidades autdctonas de Colombia.

b) Si se decolonizara el curriculo javeriano, la experta comenta que seria importante seguir
promoviendo y ampliando espacios de encuentro y didlogo con las comunidades
amerindias, al igual que con las comunidades acalladas, diezmadas y/o extintas en la

construccién de identidad individual y grupal por disposicién politica.

A continuacion, se relacionan los hallazgos en las encuestas de los estudiantes de los
departamentos de Lenguas y Educacion. El objetivo de esta encuesta se centrd en conocer el nivel
de participacién de las comunidades indigenas en el ambito académico de la PUJ, conocer la
perspectiva del conocimiento ancestral indigena respecto al cientifico y finalmente conocer si
ellos como investigadores tienen en cuenta los intereses de la comunidad. Los resultados
obtenidos fueron:

a) Respecto al bajo nivel de participacion de indigenas en la PUJ, estudiantes afirman que
los conceptos que se trabajan en la carrera son extranjeros entonces se esta en una
constante busqueda y aporte de/a conceptos foraneos. De igual manera, en que la lengua
representa un obstaculo para estas comunidades; al igual que los recursos econémicos.
Otro factor importante es que el carente nimero de profesores indigenas tiene que ver con

el amplio trayecto profesional que debe tener un docente para ensefiar en esta universidad.

b) Con relacion al conocimiento ancestral y al conocimiento occidental, los estudiantes
consideran que el gobierno e instituciones educativas influyen en que el conocimiento
cientifico prevalezca sobre el saber indigena debido a que tanto las practicas como las
investigaciones y el mismo conocimiento impartido en la academia es en su gran mayoria

el saber occidental.
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c) Con respecto a la postura de investigadores, a algunos les interesa trabajar en favor de
estas comunidades, ayudandoles con su proceso de educacion principalmente. Sin
embargo, otros se interesan por conocer las costumbres socioculturales de las
comunidades, es decir, se conciben como objeto de estudio o como mero conocimiento en
general. Aun asi, la mayoria de los encuestados afirman que tienen en cuenta los intereses

de la comunidad y buscarian establecer dialogos con las comunidades indigenas.

Ahora, se presentan los resultados de la encuesta a profesores. El objetivo central de esta
encuesta fue conocer si en Colombia se pone de relieve el conocimiento cientifico occidental por
encima de los saberes y conocimientos de los indigenas, conocer si en las investigacion se
concibe producir conocimiento a partir de las voces no académicas como las de los ancestros
indigenas, conocer como articular los saberes de las culturas indigenas a las diferentes areas del
conocimiento, conocer si es importante para un docente aprender de la cosmovision indigena, y
finalmente, conocer el nivel de participacion de las comunidades indigenas en el ambito
académico de la PUJ. Los resultados obtenidos son:

a) En relacion con el conocimiento cientifico y el indigena, se identificd que todos coinciden
en que el conocimiento occidental predomina, algunos afirman que es por falta de

evidencia respecto al conocimiento indigena.

b) Para producir conocimiento a partir de voces no académicas la mayoria de los docentes
respondieron que hay conocimiento, siempre y cuando sea combinado con el
conocimiento occidental; ejemplo de esto es el conocimiento de las plantas medicinales
que provienen de los indigenas y se ha comprobado por parte de los cientificos. En ello,

se observa que se valida el conocimiento indigena a partir del conocimiento cientifico.

c) Se determind que los conocimientos ancestrales pueden ser aprovechados en diferentes
areas de conocimiento como la medicina con el fin de disminuir el consumo de
medicamentos, en las investigaciones de la mano con el pensamiento occidental, en areas
de humanidades para tener una vision holistica del ser humano. Asi mismo, se resalta lo
importante que para un occidental seria comprender claramente este conocimiento y asi

implementarlo adecuadamente.
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d) Algunos docentes respondieron que es importante conocer las cosmovisiones indigenas,
pero para otros no. Los que respondieron afirmativamente manifiestan que un docente
comparte con los estudiantes tendencias, conceptos, enfoques y corrientes, pero no
comparte cosmovisiones por tal motivo conocerlas aportaria complemento a lo que se les
ensefa a los estudiantes. Por otro lado, quienes respondieron negativamente, mencionan
que no es necesario para todas las areas de conocimiento y se ponen de ejemplo las

matematicas.

e) Respecto al nivel de participacion de las comunidades indigenas en el &mbito académico
de la PUJ, ya sea como estudiante, docente o directivo, los entrevistados no aportaron

ninguna informacion.

5. Determinar los factores que inciden en el acceso a la educacion formal de las
comunidades indigenas. De acuerdo con Sanchez, A. W. (2011) en Reflexiones sobre
Lengua, Etnia y Educacion, se evidencia que dentro de los factores que influyen en el
ingreso de indigenas a la educacion superior esta la falta de politicas claras que
promuevan y apoyen el proceso de inscripcion a la universidad y a su vez en el proceso de
adaptacion a la vida universitaria. No obstante, es notorio el incremento de la presencia
indigena en pregrados y posgrados; aun asi, son cambios minimos en cuanto a las cifras
con respecto a la poblacion colombiana no indigena en donde del 100% de la poblacion

indigena del pais solo accede el 2.54% a la educacion superior (p. 24).

Por su parte, Agray (2011) en Reflexiones sobre la lengua, etnia y educacion deja
clara la intencidn de la Pontificia Universidad Javeriana en relacion con las minorias
étnicas:

La PUJ postula su interés y preocupacion por ayudar a solucionar los problemas que nos

aquejan y se compromete a ayudar con la transformacién de la sociedad, en la busqueda

de una mas justa, civilizada y culta institucion. [...] Igualmente, en otros document0os
institucionales como las Memorias del Simposio de Educacion y Cultura (1989), se
menciona la importancia de lo cultural en la formacion de la comunidad educativa, [...].

En este sentido, se invita a no restringirlo a "ciertas manifestaciones culturales de la clase

alta y media alta de los paises occidentales", se plantea que la “Universidad tendria que
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romper con el mito de la Cultura en singular y con mayuscula, e instaurar el estudio, el
aprecio y el apoyo de las distintas culturas en plural y en mindscula" y se propone como
una de las estrategias pedagogicas a seguir, desde una vision amplia de “cultura”,
"asumir diferentes alternativas curriculares que incorporen un verdadero pluralismo

cultural. (capitulo 6, p.154)

Sin embargo, los principios, objetivos y mision que postula la PUJ, no siempre se
reflejan en la forma de operar de la universidad. Caso concreto de esta incoherencia son
las decisiones y practicas administrativas, en los disefios curriculares, en las practicas

pedagdgicas y en la vida cotidiana universitaria (Agray, 2011).

Ademas, la autora sostiene que en la PUJ se tiene en cuenta que todo aspirante a
esta institucion sin importar su procedencia, etnia, raza, lengua, religion, género etc., es
admitido siempre y cuando cumpla con los prerrequisitos establecidos para el proceso de
admision; al igual, al ingresar a la institucion el admitido debe cumplir con las exigencias
y condiciones para permanecer como estudiante. Esto quiere decir que para mantener la
igualdad y no tener en cuenta la procedencia de los estudiantes se generaliza 'y
homogeniza dicho proceso de admision. Sin embargo, como destaca Cecilia Suérez
(2017), los estudiantes indigenas se sienten en desventaja y muchos no pasan las pruebas
de admision debido a la falta de formacion sélida en la educacion secundaria y esto
dificulta su ingreso y permanencia en la universidad.

De lo anterior se desprende el término etnoeducacion ( concepto no abordado en
el marco referencial del presente trabajo) y que se destaca a partir de las entrevistas de los
anteriores expertos; dicho concepto consiste en lo que se conoce como la unién entre etnia
y educacion. De acuerdo con lo prescrito en la Real Academia de la lengua espafiola,
etnoeducacion viene del griego ethnos que significa “pueblo” o “raza” y denota una
comunidad humana definida por afinidades raciales, linglisticas, culturales, etc. Es decir,
la ethoeducacion es una educacion pensada para indigenas teniendo en cuenta sus saberes
y cosmovisiones. Al respecto, se destaca lo propuesto por Juliana Arbeléez Jiménez y
Paulina Vélez Posada (2008) en su trabajo titulado La etnoeducacion en Colombia, una

mirada indigena, quienes argumentan que:
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Son las Organizaciones Indigenas las que en mayor medida han presionado para que el
proyecto etnoeducativo prospere y asi mismo, fueron los miembros de comunidades
indigenas dentro de la Asamblea Nacional Constituyente quienes exigieron un respeto por
la diversidad y la multiculturalidad y que dicho respeto estuviera materializado dentro de

la Constitucion. (pag.6)

Las autoras Arbelaez y Vélez ponen de relieve que la etnoeducacion ha sido un
proyecto educativo que no ha sido manejado de manera pertinente ni adecuada, por un
lado, por las fuertes raices que devienen de la época de la colonia en la que se impuso la
lengua espafiola mientras la iglesia catdlica predicaba su mensaje y en ello se obligé a los

indigenas a usar exclusivamente el idioma espariol, asi las autoras destacan que:

Durante los primeros dos siglos y medio de la Conquista, Espafia predicé el mensaje
cristiano a todas las naciones por ellos colonizados y los misioneros aprendian lenguas
indigenas, pero el 16 de abril de 1770 Carlos 111 dictdé una Real Cédula que prohibié las
lenguas indigenas e hizo obligatorio el castellano para los americanos. Los Prelados
Diocesanos debian comenzar a instruir a los indios [sic] en los dogmas del catolicismo en
castellano y se les debia ensefiar a leer y escribir en el mismo idioma, a fin de que se
extendiera y se hiciera Unico y universal en los dominios conquistados para facilitar la

administracién y organizacion de los territorios. (2008, pag.9)

Sumado a lo anterior, actualmente el aislamiento fisico en los resguardos de las
comunidades y la indiferencia, a lo largo de la historia, de los distintos gobiernos al no
atender a las necesidades educativas de los grupos étnicos en Colombia, ha impedido que
se desarrolle un sistema educativo con y para los indigenas. Este tema tan importante
motiva a ahondar en las diferentes maneras en las que se pueden promover ajustes en el
curriculo universitario de la Javeriana para que como institucion catdlica retribuya y

restituya los derechos a la educacion étnica a las comunidades indigenas.

Dar pasos para promover la inclusion de los indigenas, el aprovechamiento de los
saberes ancestrales y la apertura del sistema educativo formal a las etnias

colombianas a través de los lineamientos curriculares. En esta seccion se utiliza la
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expresion dar pasos como una metafora que traza el sendero de la Pontificia Universidad
Javeriana hacia la inclusion de las etnias en el &mbito educativo. Este sendero tiene como
meta la inclusion y se concibe como el espacio de reconocimiento del indigena junto con

su cosmovision en el sistema educativo formal. Asi, se avizoran los siguientes pasos:

Paso 1: desde la comprension del poder colonizador hacia el giro decolonial.

El paso base se relaciona con el reconocimiento de algunas de las formas
colonizadoras. Fanon (2010) propone el concepto de ser y no ser en donde las sociedades
estan divididas en dos hemisferios por la linea de lo humano. Asi, quien esté por encima de
esta se encuentra en la zona del ser, reconocido socialmente como ser humano con derechos
humanos/ciudadanos/civiles/laborales. Del otro lado de la linea, la zona del no-ser, las
personas son consideradas subhumanos o no-humanos, es decir, su humanidad esta
cuestionada y, por lo tanto, negada. Al respecto, Grosfoguel (2011) comenta que la linea de lo
humano es ubicua, pasando por las clases sociales, sexualidad, género y raza tanto en la zona
del ser como en la del no-ser. Aun asi, Quijano (2000) resalta que la raza constituye la linea
divisoria transversal que atraviesa las relaciones de opresion de clase, sexualidad y genero a
escala global. Con lo anterior, se puede afirmar que la raza es eje principal en las relaciones
de opresion a nivel mundial; en el contexto colombiano los indigenas son considerados una
raza inferior a la que no se le reconoce la totalidad de sus derechos, es por esto por lo que se

considera que estan por debajo de la linea de lo humano, en la zona del no-ser.

Por consiguiente, el concepto que propone Mignolo (2007a), el giro decolonial, es
relevante en este punto, ya que promueve el reconocimiento de “la apertura y la libertad del
pensamiento y de formas de vida-otras (economias-otras, teorias politicas-otras)” (p.29). A su
vez, De Sousa Santos (2011a) pone en relieve la epistemologia de Sur siendo este concepto el
reclamo de nuevos procesos de produccion y de valoracion de conocimientos cientificos y no
cientificos; asi mismo, el reconocimiento de diferentes tipos de conocimiento, a partir de las
practicas de las clases y grupos sociales que han sufrido desigualdades y las discriminaciones
causadas por el capitalismo y por el colonialismo. De esta manera, se puede dar paso a la

inclusion intercultural critica de los indigenas y sus saberes en la academia.
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Paso 2: desde una base con perspectiva decolonial hacia un enfoque curricular
emancipatorio.

Una vez se reconocen las multiples formas de poder colonial, entre ellas la educacién
formal que excluye o no reconoce la lengua materna de las comunidades indigenas; se plantea
un curriculo que en relacién con el proceso de formacion fomente la conciencia critica a
través de la praxis y la expresion del interés emancipatorio, que reconoce la educacion como
un acto social y en ello se identifica el Enfoque curricular emancipatorio (Grundy, 1998). De
esta manera, este enfoque debe interpretar y evaluar la naturaleza de las necesidades de si
mismo y de los demas permitiendo una actitud reflexiva hacia los estandares de valor. Cabe
resaltar que en el Departamento de lenguas de la Pontificia Universidad Javeriana ya se ha
dado un paso hacia la meta final y se refleja en la Propuesta curricular general para la
ensefianza de lenguas extranjeras de la PUJ desarrollada por Santos, et al (2001) la cual esta
fundamentada con base en dicho enfoque curricular, el cual da lugar a acciones autdnomas y
responsables que tienen como base las teorias criticas y la introspeccion auténtica con miras a

un enfoque en el que se privilegie la praxis como proceso para la transformacion social.

Paso 3: la pedagogia critica de la mano con la pedagogia ignaciana.

Teniendo en cuenta el enfoque curricular emancipatorio y lo que aporta para la
educacion critica enfocandose en la realidad de la sociedad como los son las comunidades
minoritarias; se observa que este enfoque empatiza y concuerda con la pedagogia ignaciana
ya que como afirma Vincent J. Duminuco, S.J (1993) esta pedagogia es de gran ayuda al
tener en cuenta los diferentes problemas educativos que se dan en la actualidad porque
“permite enriquecer el contenido y la estructura de lo que estan ensefiando” (p.22). “El
paradigma ignaciano de experiencia, reflexién, accion, sugiere una multitud de caminos en
los que los profesores podrian acompafiar a sus alumnos y facilitarles el aprendizaje y la
madurez, enfrentdndolos con la verdad y el sentido de la vida” (seccion 30). Es decir, en este
caso la universidad estara atenta a poner este paradigma al servicio de la inclusién en el
curriculo, de tal manera que promueva y facilite el acceso a la educacién formal de la
poblacion indigena. Adicionalmente, esta pedagogia mediante la reflexién como dindmica
esencial permite replantear decisiones pedagogicas y educativas que sean cada vez mas

incluyentes con los grupos minoritarios y subordinados.
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Paso 4: del epistemicidio hacia la reivindicacién de los saberes ancestrales.

Las comunidades indigenas son algunos de los grupos minoritarios victimas de
epistemicidio. De acuerdo con Castro-Gomez (2005) este tipo de violencia tiene que ver con
la invisibilizacion y expropiacion epistémica que hizo Europa de las colonias con las que
condeno todos los conocimientos que habian sido producidos en y por ellas. Teniendo en
cuenta que este tipo de violencia corresponde a la superioridad que se le atribuye al
conocimiento cientifico-racional sobre los “no-conocimientos” de los saberes que no pueden
ser explicados, medicina naturista y sabiduria indigenas ancestral (Garzon Lopez, 2013). Es
decir, desde la perspectiva decolonial se busca reconocer los conocimientos ancestrales
dentro de la educacion formal para que resurja el valor extraido en la colonialidad; por esta
razon es pertinente incluir en la academia a las comunidades indigenas junto con sus saberes

y conocimientos.

Paso 5: hacia la inclusién y reconocimiento de los pensamientos, conocimientos y saberes
otros.

Trabajos como los de Unicef México (2013), Nancy Suarez y Luis Murillo (2017)
permiten reconocer que el cambio para que jovenes de comunidades indigenas se
reincorporen o0 que tengan acceso, permanencia y culminacion de sus estudios formales, debe
realizarse desde la institucion. Una vez los conocimientos y las comunidades indigenas sean
reconocidos en la academia y se promuevan oportunidades de inclusion como beneficios
econdmicos, becas, reconocimientos, convenios interinstitucionales y gubernamentales, es
probable que el nimero de indigenas estudiantes en Colombia empiece a aumentar
favoreciendo la inclusion educativa. Esta es una de las razones por las cuales se debe
promover la inclusién de los indigenas, el aprovechamiento de sus saberes ancestrales en la
educacion formal. Del mismo modo, esta inclusion aporta para la decolonizacion de la
universidad, dado que se entiende como la apertura de la Pontificia Universidad Javeriana a
un dialogo transcultural mas ameno, mas enriquecido y simétrico con los saberes y poderes
reunidos en ella. El didlogo de saberes no es unicamente la articulacion de conocimientos
entre disciplinas como lo menciona Castro-Gomez (2007), sino que implica la posibilidad de

generar nuevos campos del saber en la universidad.
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7. Sugerir ajustes en los curriculos de la Universidad Javeriana que permitan abrir
espacios de interaccion de los indigenas en el contexto javeriano. Con el fin de sugerir
algunos ajustes en los curriculos de la PUJ es importante destacar que segun Da Silva
(1997) estas directrices “corporifican fundamentalmente un "conocimiento oficial", el
cual expresa el punto de vista de grupos socialmente dominantes, en términos de “clase,
género, raza, nacion” (p.6). Por este motivo, el autor aclara la importancia de decolonizar
estos lineamientos para la ensefianza, ya que las representaciones y narrativas de
significado que se contienen en los curriculos son las que corresponden a la cultura y el
punto de vista de los grupos dominantes, excluyendo asi las cosmovisiones de los grupos
étnicos. Al decolonizar el curriculo, Da Silva destaca que se permitiria la construccion de
nuevos materiales que permitan reflejar las visiones y representaciones alternativas de los

grupos subordinados.

En esta misma linea, Tourifian (1995) destaca que es posible generar hechos y
decisiones a partir de competencias desarrolladas con conocimiento teérico y practico de
la educacion que favorezca la participacion de un educando en la educacion formal. Es
decir, los principios de intervencion que presentan Tourifian y Da Silva fundamentan que
la accion y la intervencion se deben basar en un principio de accion y compromiso eny
para la sociedad, por esto el curriculo deberia estar compuesto por una amplia variedad de
conocimientos que determinen la inclusion de saberes otros y para comunidades-otras al

igual que para las comunidades y saberes que ya se estaban manejando.

Con lo anterior, las sugerencias de intervencion curricular giran en torno a los
fundamentos con los cuales se realizan las practicas educativas de la institucion y al
conocimiento transmitido a los estudiantes. Asi, aprovechando los importantes insumos
en cuanto a la basqueda del pensamiento critico que rige los objetivos de ensefianza en la
institucion, se busca trazar una ruta que promueva espacios de reconocimiento de los
saberes ancestrales como instrumento de inclusion para que los indigenas colombianos

ingresen a la Pontificia Universidad Javeriana.
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A continuacion, y con base en el ejercicio reflexivo a lo largo de esta investigacion
y los hallazgos en las entrevistas se proponen las siguientes sugerencias de intervencion
curricular en la PUJ:

Permitir que los indigenas invitados a los semilleros del Departamento de Lenguas
tengan un rol mas visible y obtengan certificacion de su participaciones y contribuciones,
que sean citados en los trabajos de grado, lideren charlas y conferencias con docentes,
directivos y estudiantes y que sus voces sean escuchadas en las diferentes instancias de la
Universidad.

Ademas, como proponen algunos expertos entrevistados y en el andlisis reflexivo,
se propone que se deberia materializar el proyecto de plurilingliismo en el que se dé
cabida a la ensefianza y aprendizaje de lenguas vernaculas y asi se comparta la
responsabilidad que ha mantenido el Ministerio de Cultura en manos del Instituto Caro y
Cuervo y de la Universidad Nacional de Colombia.

Por otro lado, y teniendo en cuenta los insumos obtenidos en algunas entrevistas y
la reflexion propia como docente en formacion y estudiante investigador, se sugiere que,
por un lado y como parte de la misién ignaciana, la Universidad busque contactar con las
casas de cultura indigena que existen en Bogota para entablar didlogos en aras de la
inclusion educativa y la etnoeducacion, y por otro lado, desarrollar estrategias de
movilidad académica a nivel nacional para llegar a los territorios indigenas aprovechando
la modalidad de ensefianza en linea y que a su vez se creen programas presenciales y
virtuales que alcancen a estas comunidades.

En resumen, estas sugerencias de intervencién curricular constituirian pasos cortos

en el camino a la inclusion de las minorias en el ambito de la educacion superior.
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Andlisis de resultados

En este apartado se presentaran los datos especificos recolectados en el proceso de
investigacion respecto a la perspectiva de estudiantes, docentes y algunos expertos de las
Facultades de Comunicacion y Lenguaje y de la Facultad de Formacion. Algunos de los

instrumentos empleados para recopilar estos datos fueron entrevistas, cuestionarios y encuestas.

Expertos

En este apartado se presentaran las preguntas realizadas a los expertos y con algunas
apreciaciones especificas de ellos. A los expertos se les hizo una entrevista en linea y algunos por

cuestiones de tiempo enviaron sus respuestas por escrito.

Experto 1:
Al experto se le plantearon cinco preguntas a saber:

1. ¢Cudles fueron las principales motivaciones en el momento de plantear la Propuesta curricular
de la ensefianza de lenguas extranjeras en el 2001?

El proposito de la pregunta busca conocer si dentro de las motivaciones para planear esta
propuesta se contemplaban factores de inclusion de comunidades indigenas. Al respecto, el
experto afirma:

Al grupo le llama la atencion que, en términos curriculares, los estudiantes de la licenciatura

siempre han diferenciado la manera como se ensefia, como se evaltia en francés y en inglés [...]

sefialando que tanto la ensefianza y la evaluacién en francés es como mas holistica, mas integrada;
mientras en inglés es un poco mas separada [...] No pretendiamos uniformizar la pedagogia de la
segunda lengua, pero a diferencia de otros procesos educativos se veia que se trataba de un
aspecto técnico y practico y no curricular. Aqui el proposito era encontrar cuales serian unos
fundamentos curriculares que nos permitieran pensar que la educacidn linglistica en lengua
extranjera en la PUJ tuviera elementos que la identificaran [...]. EXxperto 1 (comunicacién

personal, 25 de marzo, 2021)

Con lo anterior se puede deducir que no se concibié la inclusion de los indigenas en el

contexto javeriano al momento de plantear el curriculo para el Departamento de Lenguas.
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2. ¢Cual es o cuales son las razones por las cuales no hay voces de autores latinoamericanos en
el marco de referencia de la propuesta curricular?

Con esta pregunta se busca determinar la coherencia entre el motivo del planteamiento de
la propuesta curricular y el fundamento teérico. Teniendo en cuenta la respuesta a la primera
pregunta se demuestra la coherencia en los motivos y en la fundamentacion teérica. De igual
manera, el experto afirma lo siguiente:

No hubo ninguna accidn intencionada de sacar el conocimiento latinoamericano. De hecho, uno de

los profesores invitados en esta investigacion sefialaba si ibamos a seguir pensando desde la

perspectiva europea. Nos invitaba a que revisadramos algunas cuestiones del pensamiento
latinoamericano, pero en ese tiempo teniamos una mirada critica pero no conociamos que una

manera de ser critico era con una fundamentacion tedrica latinoamericana. Experto 1

(comunicacion personal, 25 de marzo, 2021)

3. ¢De qué manera desde el enfoque curricular emancipatorio se concibe la participacion de las
comunidades indigenas colombianas en el &mbito acadéemico de la Pontificia Universidad
Javeriana?

El objetivo de la pregunta consiste en determinar si existe una coherencia en lo que se
plantea en el enfoque emancipatorio del curriculo del Departamento de Lenguas y las practicas
diarias de la universidad en cuanto a participacion de las comunidades indigenas. Al respecto el
experto destaca:

En ese momento la universidad estaba méas enfocada en el espafiol como lengua extranjera, tal ver

por la tradicion y por la fuerte demanda del aprendizaje del espafiol como segunda lengua.

También, la tradicion propia de la Javeriana del Centro de Estudios Latinoamericanos que a pesar

de tener ese nombre atendia mas a poblacion extranjera. [...] En el desarrollo de la investigacion

todo estaba pensado en términos de la lengua extranjera, pero no porque no NOS preocupara sino
tal vez porque no teniamos facilidad de acceso a las comunidades, por el hecho de que la mayoria

estaban en sus territorios. Experto 1 (comunicacion personal, 25 de marzo, 2021)

Lo anterior permite, identificar que la universidad a pesar de tener un centro de lenguas
orientado a destacar los aspectos socioculturales de América Latina no ha tenido una

preocupacion por la presencia de las comunidades indigenas y sus saberes.

4. ¢De qué manera cree que en el Departamento de Lenguas se reconocen y aprovechan los

saberes ancestrales de las comunidades indigenas colombianas?
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La finalidad de esta pregunta fue conocer si desde el Departamento de Lenguas hay
alguna actividad o espacio que reconozca y aproveche los saberes de las comunidades indigenas
en el pais. Al respecto, el experto sefiala:

Ahora se estan llevando a cabo unos procesos de investigacion y aproximacion que empezaron

con la preocupacion de la escritura, entendiendo que no era un problema de la sociedad

hegemonica hacia las comunidades minoritarias, sino que debia ser un asunto de doble via. [...]

En este sentido, la universidad como respuesta a una demanda de las comunidades indigenas que

tenia que ver con el aprendizaje del inglés, se tratd de dar una respuesta a ese requerimiento. Lo

interesante de este curso, es que entre ellos no se conocian, entonces este curso de inglés pensado
para estas comunidades [...] se convirtié en un espacio de interaccion entre dos comunidades

mediante una lengua franca. Como resultado de esto, ellos pudieron decir: yo conocia la realidad
de mi comunidad, pero no conocia las necesidades especificas tanto linguisticas como culturales.

Experto 1 (comunicacion personal, 25 de marzo, 2021)

Esta respuesta permite entrever que no se ha planteado un espacio determinado y
enfocado en la interaccion entre las comunidades indigenas ni se promueven los saberes
ancestrales. Sin embargo, se reconoce que en el &rea de inglés existe un espacio de aprendizaje en
el cual interactian miembros de distintas comunidades, y también se resalta la falta de un espacio

propio para este fin.

5. ¢A qué cree usted que se debe la falta de una representacion significativa de docentes,
estudiantes y directivos indigenas en el contexto javeriano y en particular en el Departamento
de Lenguas de la Pontificia Universidad Javeriana?

La finalidad de la pregunta fue conocer el porqué del bajo niamero de indigenas en los
diferentes contextos de la javeriana. Al respecto, el experto comenta:
Yo creo que hay dos razones. Una razon es estructural en términos de la inequidad y de la
desigualdad que existe en este pais. Esto no es ahora, por eso digo estructural, son 500 afios de
discriminacion, de subyugacion, de desprecio por las lenguas, por el saber de las comunidades
mismas que se entendié como quédense alla, quédense quietos en su territorio. Esta decision se
debe respetar ya que desde la perspectiva intercultural nosotros no somos quién decide cémo
deben transformarse, si se interviene debe ser a solicitud de ellos y de forma acordada con ellos,

quitandonos la idea de que nosotros somos quien los salva o educa.
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La otra razon es coyuntural, no hay una politica clara de ese orden, de incorporar esas
comunidades. Algunas llegan como producto del trabajo de la comunidad jesuita en algunos
territorios, pero no hay una politica, un plan ni un programa claramente establecido que diga que
vamos a construir este tipo de relacién educativa con las comunidades de una forma estable

estructurada. Experto 1 (comunicacion personal, 25 de marzo, 2021)

Aqui se puede detectar que hay dos razones, una estructural y la otra coyuntural, que se
entrelazan e impiden que desde las politicas publicas se fomente la inclusién de comunidades
minoritarias al sistema educativo. De esta manera, dado que la universidad esta regida por estas
politicas, no hay una presion para que incluya estas comunidades en su entorno educativo. A
pesar de que por medio de la comunidad jesuita se integren algunas comunidades, no es

suficiente para suplir las necesidades educativas de esta poblacion.

Experta 2:
A la experta se le plantearon 3 preguntas:

1. Teniendo en cuenta sus conocimientos como historiadora y su interés por la perspectiva
decolonial critica, ¢considera pertinente abrir un espacio para que las comunidades indigenas
se integren como estudiantes a la educacion formal en el contexto de la PUJ?

Con esta pregunta, se procura tener otra perspectiva relacionada a la pertinencia de abrir
un espacio en la PUJ para la integracion de comunidades indigenas. Al respecto, la experta
destaca:

Yo diria que ese espacio ya existe, pienso que cada vez mas en la universidad y en la academia
colombiana. Esta tiene bastante interés en la investigacion colaborativa y por la investigacion
hecha con la comunidad indigena. Este tipo de investigacién la veo muy en sintonia con la
universidad en un sentido social. [...] En el &mbito de las ciencias sociales, de las ciencias
humanas, los profesores tienen mucho interés en hacer una investigacién que salga de la
universidad, de las aulas y que tenga una incidencia social importante. En este sentido, vemos
proyectos de investigacion avalados por la vicerrectoria académica que luego se traduce en
publicaciones, que tienen como fin hacer productos que te avalan como académico. Ademas de
buscar avalar como académico, estas investigaciones buscan devolverles a las comunidades lo que

estas le han dado al investigador. Experta 2 (comunicacion personal, 06 de abril, 2021)
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En este sentido, se observa que la manera en la cual se abre un espacio a las comunidades
indigenas mediante la investigacion y mostrando interés en aportar una ayuda a las comunidades

que a su vez le han ayudado al investigador con su busqueda.

2. ¢Cree factible un proceso de decolonizacion de la Pontificia Universidad Javeriana?
El proposito de esta pregunta es conocer la perspectiva respecto a la propuesta de
decolonizacion de la PUJ. Respecto a esto, la autora resalta:
Yo creo que este proceso esta en curso. A pesar de que la PUJ en su mision quiera apostar por una
sociedad més justa y la narrativa de la civilizacion sea una de las narrativas propias del
colonialismo, el espiritu social de la universidad invita a las précticas que tienen que ver con la
decolonizacidn. Esto ocurre en las clases, en las practicas de algunos profesores, en
investigaciones como esta, que ayudan a preguntarse cOmo construimos una identidad auténtica.
Experta 2 (comunicacion personal, 06 de abril, 2021)
Con esta intervencion, se evidencia que a pesar de que las directivas de la universidad no
estén en la linea de la decolonialidad, la comunidad si. Esto permite que haya una
decolonizacion desde adentro hacia afuera de la universidad, siendo el centro los estudiantes y

docentes y el exterior las directivas.

3. ¢Como cree que seria el escenario en el que se decolonice el curriculo de la PUJ para
reconocer los saberes ancestrales y permitir la participacion de indigenas como estudiantes,
docentes y o directivos de esta universidad?

La finalidad de esta pregunta es conocer como seria el escenario de la PUJ con su

curriculo decolonizado. Al respecto, afirma:

Como estudiantes habria que ver cuél es el porcentaje que se auto representa como indigena.
Como profesores no se ve tan representativo el niamero de indigenas, puede que no como docentes
formales, pero en los cursos de didlogo de reconocimientos ancestrales han venido sabedores a
hablar de sus practicas otras. Sin embargo, para reconocer un saber este debe ser legitimado con
una serie de practicas que en este caso no favoreceria a las comunidades indigenas. Experta 2
(comunicacion personal, 06 de abril, 2021)

Con esto se puede entrever que, aunque la Universidad esta en un proceso de

decolonizacion, todavia no hay canales precisos que permitan validacion de los saberes otros.
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Experta 3:
En esta entrevista se plantearon 2 preguntas, a saber:

1. Teniendo en cuenta tu tesis doctoral ;de qué manera crees que el sistema educativo es
responsable para la exclusion que viven las comunidades indigenas en el contexto educativo
formal?

Esta pregunta estaba enfocada en conocer por parte de una investigadora en este campo,
si el sistema educativo estaba vinculado con la exclusién educativa de comunidades indigenas.
Al respecto respondio:

Lo pensaria en el marco del sistema educativo colombiano. Las politicas publicas educativas
tienen una responsabilidad completa, desde su concepcion y perspectiva en la planeacién de la
politica publica se debe contemplar la inclusion e integracion de las poblaciones indigenas. En el
papel esta escrito, pero ;como hacemos efectivos y reales esos procesos de inclusion? No hay
universidades que formen en la etnoeducacion. Hoy en dia no hay un diélogo con los saberes de
las comunidades indigenas y se desconocen los procesos que ha tenido la educacién indigena en
evaluaciones como saber 11. Esto también tiene que ver con la formacion de maestros de la
ruralidad, ¢quién los forma? en la ruralidad, desde la ruralidad y para la ruralidad. Es por esto que
hay desarticulacién de las politicas. Ejemplo ley de lenguas indigenas nacional. Los lineamientos
educativos hablan de inclusion, pero cuando se hace realidad no existe. Y cuando se dan se
subordinan desde las comunidades indigenas a nuestros saberes y formacion eurocéntrica. La
responsabilidad es de todos los actores educativos. Experta 3 (comunicacién personal, 11 de

marzo, 2021)

De acuerdo con lo descrito, se evidencia que el sistema educativo influye en la exclusion
y a su vez en la calidad de formacion tanto de docentes como de estudiantes. Esto acontece por
la ruptura de las politicas con la ejecucion de las mismas, ya que en el papel se estipula realizar

ese objetivo, pero en la préctica no se cumple.

2. Al ser la PUJ una institucion educativa privada, ¢como cree que esta podria romper con la
invisibilizacién y exclusion que el sistema educativo genera sobre las comunidades indigenas?
El fin con el que se planted esta pregunta fue conocer cémo la PUJ podria contribuir a la
visibilizacion de las comunidades excluidas de la educacion formal. Con relacién a lo anterior, la
experta afirma:
No es s6lo con mas recepcion de estudiantes indigenas en las diferentes sedes. La u privada tiene

una responsabilidad social grande frente a la poblacion y educacidn, la u debe ir a las regiones. Se
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podria establecer nodos - sedes para ir a las regiones, pero esto requiere de fondos. Es necesario el
presupuesto, se tiende romantizar el trabajo con comunidades creyendo que no vale, no necesita
tiempo... No, es necesario un equipo de docentes encargados que se responsabilicen. La PUJ en
territorio tiene gran aceptacion. Hay procesos en los que la comunidad se vuelve critica y evita
gue la universidad los haga adaptarse a sus modos de ensefianza y conocimiento. En estos
momentos, hay la Unidad proyecto amazonico javeriano, desde diferentes campos hace muchas
cosas en la region (desde salud, ecologia, etc.), pero no tiene componente educativo. Para este
componente se debe ten en cuenta que siempre hemos exotizado los indigenas, pero pocas veces
pensamos que va mas alla de viajes a territorio, es un trabajo de largo aliento. Experta 3
(comunicacion personal, 11 de marzo, 2021)

Con esta intervencion, se evidencia que la PUJ procura abordar las comunidades
indigenas, dandoles apoyo de formacion en los campos que le compete a la comunidad, pero
hace falta el factor educativo. Es aqui que el apoyo de las politicas seria fundamental para la
capacitacion de la docencia sea adecuada y el reconocimiento tanto econémico como social sea

el indicado con esta labor.

Experta 4:
A la entrevistada se le plantearon 2 preguntas:

1. Teniendo en cuenta las investigaciones que usted ha guiado desde la perspectiva decolonial,
cconsidera pertinente abrir un espacio para que las comunidades indigenas se integren como
estudiantes a la educacion formal en el contexto de la PUJ?

Con la pregunta se pretende conocer la opinion de un investigador de la decolonialidad si
es pertinente integrar indigenas en la PUJ como estudiantes. Respecto a lo anterior la autora

resalta:
Las investigaciones en perspectiva decolonial en el marco de trabajos de grado no suelen
enfocarse en la integracion de poblacion indigena como estudiantes universitarios, sino en abrir
espacios donde la voz en primera persona del individuo con trasfondo indigena sea un actor con
voz propia (no mediada por parametros occidentalizados), que propicia y construye dialogos de
construccidn de sociedad y habitacion de los espacios.
En mi opinidn, la integracion del indigena como estudiante en programas de educacion formal no
es necesariamente un fin decolonial, pero su presencia como actor en la educacién superior es
indispensable en nuestro territorio. Tengo entendido que ya hay disposiciones que fomentan el

acceso de estudiantes pertenecientes a comunidades indigenas a la Educacion superior en
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Colombia desde hace algunas décadas, al menos en el sector publico. En el caso de la PUJ, en el

marco del proyecto educativo que conecte e impacte la realidad social del pais, existen iniciativas

de investigacion que propician espacios de encuentro, estudio y construccion de saberes con las

comunidades autdctonas de nuestro pais (ej. Endulza la palabra, en torno a la revitalizacion de la

lengua). Experta 4 (comunicacion personal, 20 de abril, 2021)

En esta intervencion, se observa que al igual que la experta 2, se menciona que la forma
en la cual se les esta dando inclusion a los indigenas y a sus saberes es mediante la investigacion.
El tipo de investigaciones que hacen esto, son las que les dan voz y visibilizan como un igual al

indigena o la comunidad que aport6 a su trabajo.

2. ¢Como cree que seria el escenario en el que se descolonice el curriculo de la PUJ para
reconocer los saberes ancestrales y permitir la participacion de indigenas como estudiantes,
docentes y/o directivos de esta universidad?

La pregunta esta enfocada en conocer otra perspectiva frente al escenario de la PUJ con
un curriculo decolonizado que reconozca saberes otros en su comunidad. A la pregunta, la
experta respondio:

Es necesario seguir promoviendo y ampliando espacios de encuentro y didlogo con las
comunidades autdctonas del territorio y con todos aquellos sectores que, por disposiciones
politicas de siglos y aparicion reciente, suelen ser acallados, diezmados y/o extintos en la
construccion de identidades individuales y grupales de colombiano. Experta 4 (comunicacion
personal, 20 de abril, 2021)

Con esta respuesta se destaca la importancia de promover mas espacios que incluyan las
comunidades marginadas, en donde se reconozcan sus saberes y se formen identidad grupal. Es
aqui en donde esta investigacién empieza ya a generar un impacto positivo, dado que pone de
relieve que el panorama esté a favor de esta inclusion, solo que hace falta promover mas
espacios, abrir nuevas fronteras que permitan que indigenas accedan a la educacion formal de

calidad.
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Estudiantes

A continuacion, se presentan las preguntas realizadas con su respectivo analisis y los

datos graficados.

¢Cree usted que el conocimiento cientifico se ha
puesto de relieve por encima de aquel desarrollado
por las comunidades indigenas?

mSi

® No

Grafico 1

En la gréfica 1 se observa que el 93% de los entrevistados coinciden en que el
conocimiento cientifico tiene un mayor peso sobre los saberes otros, enfatizando en el que poseen
las comunidades otras. En esta pregunta se considera relevante la siguiente intervencion de uno
de los encuestados, ya que muestra una de las razones por las cuales se le da preponderancia al
conocimiento cientifico.

Si. La razdn por la que considero que el conocimiento cientifico se sobrepone sobre de aquel

proveniente de los indigenas es porque en paises como Colombia, los indigenas han sido y siguen

siendo infravalorados. La comunidad colombiana se ha olvidado de ellos, sin darse cuenta de que
en muchas formas de vida, conocimientos y creencias que hoy en dia la sociedad actual repite son

provenientes de lo que ellos aun conciben como forma de vida. (encuestado 1, 2021)
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é¢Considera usted que en Colombia se concibe al
indigena como parte integral de la sociedad, como
fuerza de cambio y de gestion social?

mSi

® No

Grafico 2

En esta segunda grafica se pretendia saber si los indigenas son incluidos integralmente en
Colombia. Se puede observar que el 100% concuerda que en el territorio colombiano no se
concibe a los indigenas como parte integral del pais. Al respecto el entrevistado 4 destaca:

Las comunidades indigenas y por ende sus integrantes no son tratados con igualdad en nuestra

sociedad, primero se observa un abandono a estas comunidades por parte del gobierno, aungque

muchas de las dificultades sean conocidas por la sociedad, poco se hace para brindarles la ayuda

como iguales. (entrevistado 4, 2021)
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¢A qué cree usted que se debe la falta de
representacion significativa de docentes, estudiantes
y directivos indigenas en el contexto javeriano?

M La PUJ no es inclusiva con estas
comunidades

M Falta de oportunidades
Bagaje profesional insuficiente
Los indigenas no salen de su

contexto

M Factor econémico

Gréfico 3

En el siguiente gréafico se evidencian algunas de las razones por la cual hay un bajo
namero de indigenas en el contexto javeriano. Las variantes son dadas por los encuestados, en
donde coincide un 29% tanto para la falta de inclusion de la PUJ y para la falta de oportunidades
para recibir a estas comunidades. Asi mismo, el 14% coincide en que el bagaje de un indigena no
es suficiente para ingresar como docente, también en que los indigenas no estan interesados en
salir de su territorio, y a su vez en que el factor econémico limita el ingreso a esta institucion. En
este apartado se considera importante la intervencion del encuestado 8:

Para ser profesor en la Javeriana, supongo yo, hay que tener un nivel de educacién minimo

profesional, mejor si ha realizado posgrados, especializaciones, entre otros. Ahora, es importante

resaltar el hecho de que la probabilidad de que personas indigenas lleguen a obtener este tipo de

titulaciones en una sociedad como la colombiana es bastante dificil. (encuestado 8, 2021)

Se considera importante esta respuesta porque aqui se evidencia que la limitante para
ensefar en la PUJ se extiende a la falta de oportunidades educativas para las comunidades

minoritarias en el proceso de formacion.
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¢Como cree usted que se podria aprovechar el
conocimiento de las culturas ancestrales en la
sociedad actual?

B Aspecto cultural y social
(cosmovision)
M Lengua

Medicina

Cuidado ambiental

Gréfico 4

En la siguiente gréfica se observan los campos a los cuales se puede extender el
conocimiento ancestral de las comunidades indigenas. Las variantes obtenidas fueron propuestas
por los encuestados, en donde el 33% coincide tanto en el conocimiento de convivencia social y
de practicas culturales, como en el estudio y preservacion de las lenguas. Por otro lado, el 17%
coincide en que estos conocimientos se pueden extender a la medicina y al cuidado ambiental.
Para esta pregunta se resalta la respuesta del encuestado 11, debido a que expresa uno de los
aspectos en donde los colombianos deben trabajar para que todos concibamos la equidad como
un valor social fundamental.

A pesar de la gran variedad de conocimientos indigenas que se podrian obtener, creo que todos
ellos se podrian enfocar mejorar la manera en la que expresamos o interpretamos la realidad en
nuestra sociedad, haciéndonos replantear ideas, valores, intereses de las personas y la relacion que

tenemos entre nosotros mismos y con nuestro medio. (encuestado 11, 2021)
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¢Qué factores influyen en el momento de abordar un
trabajo académico acerca de una comunidad indigena
y cual considera la mejor manera para acercarse a
esta poblacion?

M Facilidad de acceso
H No tiene en cuenta el interes de

la comunidad

m Conocimiento previo

Gréfico 5

En la pregunta final se busco entender la razén por la cual trabajaria o no con una
comunidad indigena. Algunas de las razones que dieron incluyen la facilidad de acceso a las
comunidades y los conocimientos previos que tiene sobre la comunidad. EI 36% coincidio en que
no tendrian en cuenta los intereses de la comunidad sino estudiarian algo de interés propio que se

relacione con los indigenas.

Profesores
A continuacion, se presentan las preguntas realizadas con su respectivo analisis y los

datos graficados.

é¢Considera usted que en la sociedad colombiana se
pone de relieve el conocimiento cientifico
occidental por encima de los saberes y
conocimientos de los indigenas?

HSi

® No

Gréfico 6
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El 100% de los docentes considera que el conocimiento mas relevante es el cientifico,
dejando de lado el conocimiento indigena. Aqui, se resalta la respuesta del encuestado 4 porque
muestra la razén por la cual se prima el conocimiento cientifico.

Si. El conocimiento cientifico explica y predice los fendmenos naturales y sociales. El saber

ancestral lograr muchas veces explicar y predecir, pero también tiene pocas evidencias y su

sustento es varias veces creencias. Ahora bien, la primacia del primero se debe también a las

propias logicas de imposicidn colonial. (encuestado 4, 2021)

éCree posible que en el campo de la investigacion se
pueda producir conocimiento a partir de las voces
cientificas y las no académicas como las de los
ancestros indigenas?

mSi

® No

Grafico 7

En esta pregunta el 100% de los docentes considera que las investigaciones se
pueden producir desde el conocimiento indigena junto con el cientifico ya predeterminado. Para
esta pregunta, nuevamente el entrevistado 4 da una respuesta, en la cual hay un ejemplo de dicha
combinacion de conocimiento.

Si. Hay saberes ancestrales que después de un dialogo con la ciencia occidental ha logrado
conocimientos importantes. Ejemplo de ello son los andlisis de plantas medicinales. También
nuevas formas de organizacion social y democracia alternativas a la teoria liberal europea.
(encuestado 4, 2021)
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¢Como cree que se podrian aprovechar los saberes de
las culturas indigenas en las diferentes areas del
conocimiento?

B Reconocerlos como iguales

25% B Vincular a la investigcidn
m Medicina

Para el beneficio de los seres
vivos y ecosistema

Gréfico 8

Los docentes propusieron que los saberes ancestrales pueden extenderse a campos
como la medicina, al area de investigaciones, al reconocimiento del otro como igual y al
beneficio de los ecosistemas. Como respuesta a esta pregunta el encuestado 2 propone:

Creo que las concepciones holisticas que caracterizan a los saberes ancestrales serian un

fundamento importante para las areas del conocimiento relacionadas con los seres humanos y con

los seres vivos en general. (encuestado 2, 2021)

La respuesta revela la importancia de extender y entender los saberes ancestrales como
conocimientos del y para el bien del ser humano y los seres vivos en general. En ello, se refleja el

compromiso ético que las comunidades originarias tienen con la biodiversidad.

éCree que es importante para un docente de
cualquier disciplina aprender de la cosmovision de
las culturas indigenas colombianas?

W Si

® No

Gréfico 9
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Ante esta pregunta, el 75% de los docentes coincide en que es pertinente para un docente
tener conocimientos relacionados a las cosmovisiones de los indigenas. Al respecto el encuestado
2 afirma:

Claro. Los docentes, en general, intentamos construir para nosotros y para nuestros estudiantes un

panorama de los enfoques, corrientes, tendencias mas importantes en los campos disciplinares que

abordamos, pero dejamos de lado estas cosmovisiones, precisamente porque se consideran no

cientificas, no validadas, no respaldadas por publicaciones. (encuestado 2. 2021)

Se resalta esta respuesta debido a que muestra la importancia de los conocimientos que
tiene un docente y al igual los conocimientos plasmados en el curriculo que estan dirigidos a los
estudiantes; en este orden, ensefiar acerca de estos conocimientos podria concientizar a los
estudiantes que a su vez impactaria a su entorno y entender que los conocimientos ancestrales son

legitimos y pretender validarlos desde lo cientifico significa ya negar su valor.

¢A qué cree usted que se debe la falta de una
representacion significativa de docentes,
estudiantes y directivos indigenas en el contexto
javeriano?

B No posee informacion al
respecto

Gréfico 10

Ante esta pregunta, los docentes no hicieron afirmaciones dado que no tenian

conocimiento exacto respecto al tema, es decir no tenian conocimiento respecto a las cifras.

Al respecto cabe destacar que se busco informacion en la direccion de programas
academicos de la vicerrectoria, en admisiones y registro y en direccion de asuntos profesorales.
Sin embargo, no se obtuvieron ni cifras ni estadisticas actuales relacionadas con la participacion

de comunidades indigenas en nuestra universidad.
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Conclusiones

Con base en los objetivos planteados, la fundamentacion tedrico-conceptual, la planeacion
metodolodgica y los resultados obtenidos se presentan las conclusiones, recomendaciones y

limitaciones de esta investigacion.

Primero, teniendo en consideracion los aportes de los diversos autores que nutren el
marco referencial, las problematicas sociales, culturales y linguisticas que experimentan las
comunidades indigenas en Colombia, se puede afirmar que las formas de colonialismo que viven
las comunidades indigenas son ubicuas. Estas formas se hallan presentes en campos como, la
salud, en el reconocimiento y cumplimiento de sus derechos y en la educacion, siendo este uno de
los campos mas relevantes ya que en este se les impone una lengua dominante y a su vez se les
limita la préctica de sus costumbres que estan ligadas con los conocimientos ancestrales de cada
comunidad. Como consecuencia de esto, los jovenes indigenas empiezan a mostrar desinterés por
sus tradiciones como la lengua y la cosmovisién afectando asi el nimero de habitantes hablantes

de esta comunidad.

En segundo lugar, se tiene en cuenta que el curriculo de la Pontificia Universidad
Javeriana como vehiculo de los lineamentos para la ensefianza, a pesar de estar planteado desde
el enfoque emancipatorio, no promueve con suficiencia la participacion e integracion de
indigenas en la educacién formal. Por tanto, se concluye que es pertinente realizar una
intervencion curricular con la finalidad de decolonizar las practicas educativas que emanan del
curriculo para que los indigenas tengan mayor facilidad de acceso a la educacion formal y
asimismo sus saberes ancestrales sean aprovechados como herramienta educadora para el
beneficio no solo de la comunidad javeriana sino también para sociedad colombiana al ensefiarse

desde la igualdad de clase, de género y de raza.

Adicionalmente, cabe resaltar que al analizar la informacion recolectada a partir de las
entrevistas con docentes, estudiantes y directivos se identifica que la comunidad javeriana es
consciente del carente reconocimiento hacia los saberes de comunidades indigenas al igual que
del abandono por parte del estado. Igualmente, se identifica que los y las javerianas piden que la

academia reconozca e incluya estas comunidades dentro del &mbito educativo para que de esta
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manera se empiece a darles valor a estos saberes y que las comunidades amerindias sean
visibilizadas dentro del pais. Es por esto que con la intervencion curricular planteada en este
trabajo se hace un llamado a la PUJ a promover espacios de reconocimiento de los saberes
ancestrales desde una perspectiva decolonial como herramienta de inclusion para que jovenes

indigenas tengan acceso al sistema educativo formal.

Para finalizar, se considera que esta investigacion a pesar de no intervenir en la
comunidad de manera directa y no trabajar en conjunto con las comunidades indigenas, aborda y
visibiliza una problematica que afecta a miembros de esta comunidad y en si misma representa un
espacio que pretende entender y abrazar los saberes de los pueblos originarios en Colombia. Asi
mismo, permite invitar a buscar la coherencia y armonia de la vision ignaciana y el curriculo
emancipatorio junto con sus practicas educativas en procura de la inclusion de todos y todas a la

institucion.
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Recomendaciones

El ejercicio investigativo dio cuenta de la prevalencia de diferentes formas de
colonialismo interno en la sociedad colombiana y por ello se recomienda a las instituciones
gubernamentales y en especial a las instituciones educativas entender y revisar estas formas
excluyentes con el fin de aportar al proceso de concientizacion de igualdad y equidad social.

Asi mismo, se extiende la recomendacion a las universidades privadas a seguir
cumpliendo con la misién de educar, a no privatizar los conocimientos, a promover los derechos

linguisticos y humanos de todos los miembros de la sociedad colombiana.

Por otro lado, se invita a los docentes a tener en cuenta los saberes otros en sus practicas
en el aula, abordando desde la pedagogia critica la necesidad de preservar las lenguas amerindias
y con ellas sus saberes, 0 promoviendo compromisos éticos que favorezcan a todos los miembros
de la sociedad, en particular a las comunidades que han sido marginalizadas. En ello, los
compromisos serén desde los diferentes campos de conocimiento, como lo son las artes, la
ingenieria, la medicina, y principalmente en el area de la ensefianza de las lenguas porque como

hemos entendido una lengua refleja una cultura y una cultura habla lenguas.

Finalmente, para la Pontificia Universidad Javeriana se recomienda seguir escuchando la
voz de los miembros de la comunidad, quienes piden promover el reconocimiento e inclusion de
indigenas dentro la colectividad de la institucion y no Unicamente en las investigaciones sino

como estudiantes, docentes o directivos de esta universidad.
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Limitaciones

Para la realizacion de esta investigacion se presentaron dos grandes limitaciones. La
primera tuvo que ver con el bajo nimero de participantes en las encuestas y, la segunda, la

imposibilidad de entrevistar a miembros de diversas comunidades indigenas colombianas.

A pesar de que se contactaron a directivos, estudiantes y docentes tanto de la Facultad de
Comunicacion y Lenguaje y de la Facultad de Educacion, no se obtuvo un nimero alto de
participacién. Entre las causas podrian estar el gran nivel de trabajo que la ensefianza en
modalidad en linea ha demandado a nivel general o tal vez falta de interés en el tema propuesto.
Con respecto a la dificultad para contactar con miembros de comunidades indigenas, esta radico
en los impedimentos generados por la pandemia. Aunque se buscé un contacto con el Comiteé del
Consejo Distrital de Cultura de indigenas este no se concret6 debido a la falta de recursos para
garantizar protocolos de bioseguridad para los encuentros. Con todo ello, se logré hacer un
acercamiento importante con base en las investigaciones realizadas para el presente trabajo, y de
algunos espacios del Semillero de Decolonizacion del Lenguaje que permitieron entender que

esta problematica interpela a gran parte de la comunidad indigena.
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