UNIVERSIDAD
' DE ANTIOQUIA

DEARADE

Reflexiones de la educacion Embera Eyabida con la Madre

Tierra

Sabinee Yuliet Siniglii Ramirez

Tesis doctoral presentada para optar al titulo de Doctora en Educacién

Director
Abadio Green Stocel, Doctor (PhD) en Educacion

Universidad de Antioquia

Facultad de Educacion
Doctorado en Educacion
Medellin, Antioquia, Colombia

2024



Cita (Sinigli, 2023)

Referencia Sinigii Ramirez, S. Y. (2023). Dearadé. Reflexiones de la educacion indigena

con la Madre Tierra. [Tesis doctoral]. Universidad de Antioquia, Medellin,

Estilo APA 7 (2020) Colombia.

Eaigns () VOO

Doctorado en Educacién, Cohorte 1X.
Grupo de Investigacion DIVERSER.

Centro de Investigaciones Educativas y Pedagdgicas (CIEP).

. UNIVERSIDAD ]
DE ANTIOQUIA Sistema
de Bibliotecas

Vieervecotoria de Docearcin

Biblioteca Carlos Gaviria Diaz

Repositorio Institucional: http://bibliotecadigital.udea.edu.co

Universidad de Antioquia - www.udea.edu.co

El contenido de esta obra corresponde al derecho de expresion de los autores y no compromete el pensamiento
institucional de la Universidad de Antioquia ni desata su responsabilidad frente a terceros. Los autores asumen la

responsabilidad por los derechos de autor y conexos.


http://bibliotecadigital.udea.edu.co/
http://www.udea.edu.co/
https://co.creativecommons.net/tipos-de-licencias/
https://co.creativecommons.net/tipos-de-licencias/
https://co.creativecommons.net/tipos-de-licencias/
https://co.creativecommons.net/tipos-de-licencias/

Dedicatoria

¢Mama cuéndo terminas la tesis? jya hija, esta lista!
A mis ancestros y ancestras

A la memoria del Dearadé



Agradecimientos

A mi familia por apoyar y sostener en momentos algidos de desesperanza
A Juanfer, amor de vida, espiritu y compafiia ahora, gracias por apoyar aqui y alla...

A los amigos y amigas que caminaron al lado, Alexandra Henao, Giovanni Mejia, Liliana Vergara, Juan
Carlos Jamioy, Adriana Pino, Alba Rojas, Libertad Aguilar, Cristina Buitrago, Teresa Castro, Maribel

Garcia.

A Abadio Green, por acompafiar y por ensefiarme a sanar y conectarme con mi ser en relacion con la Madre

Tierra, y por confiar en mi.

A los maestros y maestras Embera Eyabida del municipio de Frontino, especialmente a Gloria Domicé por
abrir siempre el espacio para la conversa sobre la educacion indigena, a Wilson Jaibia, por su escucha y
palabra dulce, por ensefiarme su conocimiento profundo del embera bedea. A Espedito Alvarez Domico,
por llegar en el momento indicado, con la calidez y confianza para compartir sus conocimientos aprendidos
con sabios y sabias. A Jaiver Domico, por su sencillez y amabilidad para convocar, escuchar y sentir como
Embera.

A Guzman Caisamo (g.e.p.d.), siempre en nuestro corazon, gracias por sostener este proyecto de la
educacion indigena en el Departamento de Antioquia, tu pensamiento y accion siguen firmes para que las

nuevas generaciones los apropien y te reconozcan sin mezquindad.
Al tio Benigno, por su escucha y pensamiento para conversar bonito con sabiduria.

Al territorio, por acogerme y ensefiarme a valorarlo, a sentir sus rios, montafias y minerales, gracias por la
grandeza. Confio en que esta tesis de investigacion pueda acercar a mas seres a comprender, valorar y cuidar
el territorio, las Wadras (madres espirituales del territorio), al menos en estas proximas generaciones,

tendrén esta memoria escrita que permita pensarlas y recordarlas.



Tabla de contenido

RESUMIBIN ...tttk h et ekt e ek et e e b bt e s ket e e bb e e e abe e e e nbe e e anbeeeanneeeas 10
INEFOTUCCION ...t bbbt b ettt ettt st bttt e e s eneeneas 11
Un lugar que enuncia. Posicionamiento epiStEMICO ..........ccoerueerereiiniereieese e, 13
Ruta para llegar a las preguntas de inVeStigacion ............ccceeceiieieeie e 18
Preguntas de INVESTIGACION ..ottt 23
Propositos para el tejido del DEAradE.............cccveiieiiiieie e 23
G- 1= | OSSP 23
ESPECITICOS ...ttt ettt e et e e nreenr e reere e 24
(O Vo1 (1] [0 I @ L o T=1 o L= USSP UR TIPSR 25
1.1, (QuIiénes SOMOS [0S BMDEIA? .......cociiiieiiie ettt s sree s 26
1.2, Historia de los embera Segun €l OFIgeN. ......cccoiiririririeeiere e 28
1.3. ;Sawa bada Dearadé? ;COmo era el Dearad? .........cocovueevericiieiie e 32
1.4, Miacercamiento COn el Dearade............cccovvereiieiieie e 36
1.5.  ¢Quiénes hablan del Dearadé en la LPMT vy sus relaciones con la educacion? .......... 40
Capitulo 2. DESEUITIDIIOS ......cveieeieiiecieie ettt 45
2.1. EAUCACION COIONIAL........ciiiiieiee e 46
2.2. Colonizar para Cristo a los indios de América. El caso de Antioquia..........cccccceeereennne. 52
2.3. Mirar al otro desde la carencia, la indigencia de todo ...........cccccveveiieiecie s, 54
2.4. La educacion indigena en Colombia en un largo eclipse..........ccccocvvvveieiieiicvnccie e, 57
2.5. Educacion desde 1a Madre TIEITA ........ccviieieieieie ettt 62
CapitUlo 3. SANACION ...ttt bbbt 67
3.1. Investigar desde las raices. Aportes para el tejido metodoldgico...........cccceeveeveiiiienen, 69

3.2. Camino para llegar a los significados de vida del Dearadé ..............cccooveveeieieeieenennen, 72



3.3. Experiencia ancestral de [0S SUBMOS .........ccveiueiieiieie e 75

3.4. Armonizaciones para sanar la historia del Dearade.............cccccevverviieiieieeiieseese e 78
3.6. Acuerdos que activaron el DeArade ............ccccueiiieieieiesreee e 87
(OF o1 18] [0 TR o (0] (=T ot [0 ] o S SSRPSR 90
4.1. Significados del DEATAUE ...........cvoiieiiie et 91
4.2. Relaciones entre el Dearadé embera eyabida con otros pueblos. ..........cccccceeveieinenenn, 124
4.3. Dearadé como vientre de 1a Madre TIEITa .......ccoveeveeieiiie e 127
4.4. Dearadé y relaciones con la Madre TIEITa .......ccecveveeieiiie i 133
4.5. Dearadé como proceso educCatiVo PrOPIO ........coueverieruerieriesiesiesie e 137
A modo de cierre Para N0 CONCIUIT .........cviiiiiie et sre s 155
Karenta kobibu Dayi papa: ¢de qué nos alimenta la Madre?..........cccccoveveveveieivcveiennenn, 160
] (=] 1<) (Lo T SRR U URPR PSRRI 163

Bibliografia COMPIEMENTANIA .........cceeiieiiiiiee e 171



Lista de tablas
Tabla 1. Principios y componentes de la pedagogia del amor
Tabla 2. Caracteristicas de la educacién indigena
Tabla 3. Tejido de pensamiento y saberes
Tabla 4. Planeacion de clase realizada por Angélica Sinigui (2020)

Tabla 5. Planeacion de encuentros con maestros y maestras embera eyabida de Frontino en el marco de

microcentros



Lista de figuras
Figura 1. Representacion de la ruta pedagdgica LPMT

Figura 2. Dearadé. Comunidad indigena Gordito, municipio de Frontino. 2007.
Figura 3. Espiral de educacidn colonial, indigena y de la Madre Tierra.

Figura 4. Metéfora de la siembra en el Dearadé. 2020.

Figura 5. Tejido del Dearadé.

Figura 6. Suefio con la abuela Chonta.

Figura 7. Espiral del Dearadé en conversacion.

Figura 8. Dearadé Comunidad indigena Curbata. Municipio de Frontino. 2007

Figura 9. Embera wera preparando alimentos para ofrecer a Wadra en ritual de canta jai. Comunidad
indigena Cuevas Nendru (2023). Jaidé (casa de los espiritus).

Figura 10. Casa actual embera eyabida. Comunidad indigena Cuevas Nendru. 2023

Figura 11. Embera wera elaborando chicha de maiz para Wadras, en preparacion para ritual de canta jai.
Comunidad indigena Cuevas Nendru. 2023

Figura 12. Territorios del Dearadé.
Figura 13. Curacion

Figura 14. Figura 15. Dearadé



Siglas, acrénimos y abreviaturas

ASOREWA: Asociacion de Cabildos—Autoridades Tradicionales Indigenas Embera Débida,
Katio, Chami y Dule —Departamento del Choco

CRIC: Consejo Regional Indigena del Cauca

CRIDEC: Consejo Regional Indigena de Caldas

INDELI: Instituto de Educacion para la Educacion Indigena del Departamento de Antioquia
LPMT: Licenciatura en Pedagogia de la Madre Tierra.

OIA: Organizacion Indigena de Antioquia

ONIC: Organizacion Nacional Indigena de Colombia

PEC: Proyecto Educativo Comunitario

PC: Proyeccion Comunitaria

SEIP: Sistema Educativo Indigena Propio



Resumen

La investigacion que aqui presento es un camino que da vida a la memoria colectiva del Dearadé, la casa
donde se aprende a ser embera eyabida, el planteamiento es poner en conversa la educacion colonial con

la educacion que nos brinda el Dear&dé, que permitan conectarnos con la Madre Tierra.

Parti de tres preguntas de investigacion que intento responder a lo largo de este trabajo: ¢Qué significa el
Dearadé para el pueblo Embera Eyabida?, ;Como el Dearddé nos acerca a la Madre Tierra desde nuestro
lugar de maestros y maestras indigenas?, ¢Existe Dearadé en otras culturas no Embera como alternativa al

modelo educativo neoliberal?

La tesis central de la investigacion sostiene que la educacion colonial por medio de la evangelizacion ha
generado modos diversos de estar en la cultura embera y esto ha hecho que se olviden préacticas ancestrales
gue se conecten con la Madre Tierra y que no se reconozca como Madre.

Una segunda tesis, es la participacion de maestros y maestras en el ejercicio educativo del territorio,
especialmente en el municipio de Frontino, en el que se reconoce el Dearadé como camino educativo propio,
pero que se desdibuja cuando se debe responder a las politicas educativas nacionales, importa mas responder

al sistema colonial que a la vida como Embera Eyabida.

La tercera tesis, propone un camino metodoldgico que intenta ir a la memoria del Dearadé para reconocerlo
y recordarlo, mediante los significados de vida presentes en su historia, esto con el fin de generar relaciones

gue nos permitan conectarnos con la Madre Tierra.

Palabras clave: Madre Tierra, Dearadé, educacion colonial, educacién Eyabida, origen,

interferencia, sanacién y proteccion.



Introduccion

La pregunta por la identidad y por lo que somos, por nuestro origen, no ha tenido un lugar
importante en la escuela. Esta institucion, que entro en las culturas indigenas a crear seres a imagen
y semejanza del colono, esta cada vez mas arraigada. La educacion escolar del presente en los

territorios ha desvinculado los saberes ancestrales de sus herederos.

Las encomiendas y las ordenes religiosas han significado la muerte de la cultura, las
lenguas, el territorio. La espiritualidad de la religion catdlica y su ensefianza han llevado al
malestar, la enfermedad y el desequilibrio. La “civilizacion” a través de la escuela ha dejado huellas
muy fuertes en esta parte del continente obligando a nuestros ancestros a reinventar el mundo a
partir del dolor, la muerte, la oscuridad, la carencia y la violencia, y el pueblo embera eyabida en
Frontino, Antioquia, no ha sido ajeno a esto. ¢Qué papel ha cumplido o podria cumplir la escuela

en el municipio de Frontino en las comunidades indigenas embera eyabida?

La escuela como proyecto civilizatorio y evangelizador ha generado, en la mayor parte de
las culturas indigenas, desprecio por la cultura propia y por las formas de expresion de la
comunidad; ha desarticulado y desarmonizado la vida, y ha transformado a los seres de la Madre
Tierra y la manera de relacionarse entre si. ;Qué debe pasar entonces con la escuela en las
comunidades indigenas para frenar ese poder destructor? ;Por qué seguimos con ella a pesar de su

impacto en nuestro mundo indigena? ¢ Como podriamos o deberiamos resignificarla?

En un proceso colectivo en el afio 2007 con los maestros y las maestras Embera Eyabida de
escuelas en comunidades indigenas del municipio de Frontino, se les preguntdé como podria
nombrarse el proceso comunitario que se da en las familias, el territorio y fuera de la escuela.
Dearadé fue el nombre que surgid por parte de estas maestras y maestros, que significa “lugar en
el que se aprende a ser Embera Eyabida”, es decir, el proceso comunitario de producir y reproducir

conocimiento que se da en las familias y el territorio, fuera de la escuela.

En muchos pueblos indigenas los modos de entender el mundo y de vivir en él la cultura,
la cosmogonia, los saberes, las practicas y el modo de relacionarnos han pasado de generacion en
generacion a través de la vida cotidiana. En la cultura embera eyabida hemos aprendido que el
Dearadé es el lugar donde aprendemos a ser eyabida, es el vientre de la Madre Tierra que nos

ofrece equilibrio y proteccion en las relaciones entre los seres naturales, espirituales y humanos.



¢Seré posible resignificar la escuela en las comunidades indigenas a través del Dearadé? ;Qué
aportes podria ofrecer el Dearadé para transformar el modelo de escuela en las comunidades del

pueblo indigena embera eyabida del municipio de Frontino?

La institucion escolar deberia ser un lugar en el que se pudiera tejer la vida y las relaciones
con la Madre Tierra, convertirse en un espacio que potencie conocimientos propios Yy revitalice la
cultura y la conexioén con ella, porque como humanidad estamos pasando por momentos y ciclos
de la vida dificiles como los efectos del cambio climéatico, la violencia armada o la
deshumanizacion; no nos importan los seres espirituales, y mucho menos los humanos. Para
convertir la institucion escolar en un lugar articulador y tejedor de la vida, se hace necesario
nutrirla, alimentarla, prepararla. Asi como los alimentos requieren preparacion, asi mismo el
espacio de la escuela, que ya esta creado, necesita ser alimentado y nutrido, reconocido y validado

por las comunidades y por los seres que participan activamente en ella.

Para dar cuenta del proceso que he explorado, describo en esta introduccion mi lugar de
enunciacion —¢desde donde escribo esta tesis? —, asi como algunos antecedentes a partir de los

cuales surgen las preguntas de investigacion y los objetivos.

Luego describo la ruta pedagogica del programa Licenciatura en Pedagogia de la Madre
Tierra para, desde ahi, dar cuenta de los momentos de escritura de la tesis. Estos son: Capitulo 1-
Sawa bada Dearadé (Como era la casa ancestral), Capitulo Il - Dearddéba kayekirua
(Enfermedades del Dearadé), Capitulo Il - Acucubaita bia baita Dearadéda (Recuperar para vivir

bien), Capitulo IV -Acududué Dearadéra (Cuidamos el Dearadé).

Propongo leer la tesis en espiral, cada capitulo abre y cierra en circulo la escritura desde la
ruta: origen, interferencias, sanacion y proteccion. No es un trabajo lineal, entonces se convoca al

lector o lectora a tener una mirada en clave intercultural.

Finalizo este texto con algunas reflexiones, con el fin que sean tenidas en cuenta para seguir
construyendo la educacién indigena en nuestros territorios, principalmente desde el pensamiento
del pueblo embera eyabida de Frontino, al igual que por organizaciones indigenas y no indigenas
que llevan a cabo proyectos educativos en la escuela, y, sobre todo, que contriuya a formacion de

formadores que se esta gestando desde el Sistema Educativo Indigena Propio (SEIP).



Un lugar que enuncia. Posicionamiento epistémico

En el afio 2005, un colectivo de lideres indigenas de la Organizacion Indigena de Antioquia
(OIA) y el grupo de investigacion Diverser de la Facultad de Educacién de la Universidad de
Antioquia crearon el programa académico Licenciatura en Pedagogia de la Madre Tierra (LPMT),
el cual quedo adscrito al Departamento de Pedagogia de la misma Facultad. La Licenciatura en
Pedagogia de la Madre Tierra se pregunta por los diversos modos que tienen las culturas indigenas
de aprender y ensefiar con la Madre Tierra: el territorio, las lenguas originarias, las practicas
culturales, el origen, las historias de vida, la identidad, la conexion y desconexion con lo espiritual
y los significados de vidal, entre otras cuestiones.

La LPMT ha logrado responder al disefio de programas universitarios que orienten procesos
organizativos en contextos con poblaciones indigenas, con el interés puesto en la pervivencia, en el
equilibrio con la cultura dominante y en la proteccién y cuidado de la Madre Tierra. La Universidad de
Antioquia (UdeA) ya cuenta con mas de dos siglos de existencia, y aun tiene una deuda historica en
formacion universitaria para pueblos indigenas del departamento de Antioquia; sin embargo, a través de la
LPMT, la UdeA ha comenzado a contribuir y dar respuesta a la complejidad de la vida de los pueblos
indigenas por medio de una formacion contextualizada, que permite a su estudiantado y profesorado
encontrarse con la historia oral, la ancestralidad, las lenguas, la identidad, la memoria y el origen, en un

intento por enraizar la vida, los territorios y la espiritualidad.

Es asi que, como mujer embera eyabida y maestra del proceso de formacién de la LPMT,

empecé a preguntarme por alternativas para la reconstruccion de sentidos entre

*la educacion escolar impartida en las escuelas de las comunidades indigenas embera

eyabida de Frontino y

*la educacién embera, es decir, ese proceso en el que se produce y reproduce el

conocimiento y los saberes de las comunidades, eny para las comunidades mismas.

*Y es justamente en la educacion embera, en relacion con el Dearadé, donde enfoco mi
interés para entender como potenciar su poder como defensa y resistencia para el sostenimiento y

cuidado de la Madre Tierra.

! Los significados de vida es una metodologia que trabaja Abadio Green Stocel indigena gunadule de origen
colombopanamefio en su tesis doctoral en el afio 2011. Una metodologia que consiste en ir a las raices de las palabras




en la lengua materna y luego analizarlas, desde la representacion del “mundo” de cada cultura.



Hay que considerar que la(s) racionalidad(es) propia(s) de pensamiento indigena se construyen de
manera contextual a partir de la estrecha relacion que en sus cosmovisiones une a los seres humanos
con la naturaleza y los entes espirituales del territorio (Quilaqueo y Sartorello, 2018, p. 18).

La LPMT ha creado una ruta pedagdgica que permite reconocer modos o0 maneras de
interactuar y aprender de los pueblos,2 ruta en la que estudiantes y docentes aprendemos a
investigarnos y que se va tejiendo en procesos colectivos, pero también internos, personales. Como
docente y participante del proceso de la LPMT y como parte del grupo de investigacion Diverser3,
he recorrido esta ruta desde sus inicios y he decidido articularla a mi proceso de formacion doctoral
y al ejercicio académico de mi tesis, con el fin de seguir alimentando y nutriendo también mi vida

personal, la cultura embera eyabida y la academia.

Para efectos de esta investigacion doctoral, me ubico como investigadora de la cultura

embera eyabida en un tema que me apasiona: la educacion indigena en todas sus dimensiones.

Con esta investigacion espero contribuir a que otros y otras emberas sigan alimentando y
fortaleciendo el Dearadé y sus relaciones con la Madre Tierra e, igualmente, a la transformacién
de la educacion escolar para las comunidades indigenas como camino de reconocimiento de
universos, territorios, culturas y concepciones sobre el lugar y el territorio, cuerpo que habitamos

en la Madre Tierra; como humanidad, es nuestro deber aceptar que somos parte de ella.

De otro modo, retomo de la nueva version del registro calificado de la LPMT en 2018 la
ruta pedagogica para dar cuenta del Dearadé, de ella retomo: origen, desequilibrios, sanacion y

proteccion, asi nombré los capitulos en el embera bedea (lengua embera).

Esta ruta pedagdgica surge en el marco de un proceso de revision de la propuesta implementada
en la cohorte | y de incorporar las ensefianzas transmitidas a traves de la experiencia del profesor
indigena Guna dule, Abadio Green Stocel, con una planta sagrada nombrada en el contexto
cientifico como la Banisteriopsis caapi y conocida en Colombia como yagé (LPMT, p. 73).

Desde su sabiduria ancestral, como respuesta a la pregunta que en aquel momento el

profesor Green le hacia al yagé cuando preparaba una conferencia y queria poder contar cuales

eran estas relaciones de la lengua materna con la lengua castellana, la planta le comunicé nombrar

2Hasta el momento han participado 17 pueblos indigenas de los departamentos de Antioquia, Chocd, Cauca, Risaralda,
Putumayo, Cesar, Guajira, Vaupés, Amazonas y el interior del pais; los pueblos son: Embera Eyabida, Embera Dobida,
Embera Chami, Guna Dule, Send, Minika, 1kd, Wiwa, Wayuu, Inga, Kamentz4, Nasa, Misak, Cubeo, Cabiari, Cofén,
Yanacona.

3 El grupo de investigacion Diverser acompafia y coordina la Maestria de Educacion en las lineas pedagogia y
diversidad cultural, violencias escolares y Madre Tierra, al igual que el Doctorado en Educacion en la linea de estudios
interculturales.


https://go.atlasti.com/3496553d-7b85-4e2f-a716-d0005c80f04d/documents/b4b278c7-9291-4a4d-b52b-3b321a1b05f4/quotations/77d63175-5a35-439b-ac38-699ff2ecb040

esta ruta; le mostro origen, desequilibrios, sanacion y proteccion como camino para entender la
relacion de las lenguas ancestrales con la lengua castellana. La planta le revel6 esta informacion, y
a partir de ahi se discutio con el colectivo académico del programa la pertinencia de hacer posible

esta ruta pedagogica para la formacién en la LPMT.

Decidi retomar esta ruta pedagogica, de modo que la sabiduria de la planta recorra otras
experiencias, en particular, la pregunta por los significados de vida del Dearadé, y que sirva de guia
para alimentar e instalar modos de conversacion en esta tesis. ES asi como, a través de esta
investigacion, la planta ha venido dando voz al Dearadé a partir del origen, los desequilibrios, la
sanacion y la proteccion como procesos de memoria, identidad y cultura embera eyabida, tal como

daré cuenta mas adelante.

La ruta pedagdgica de la LPMT se ha alimentado de lo que Green Stocel (2011) nombra
como “investigar desde las raices” (p. 49), esto es, ir a lo profundo de la cultura, de las historias de
origen, de la memoria étnica e historica de un pueblo. En mi caso, me ha permitido investigar el
Dearadé desde las raices del pueblo embera eyabida para seguir transmitiendo, activando,
colectivizando y recordando de generacion en generacion esta memoria cultural con el fin de
contribuir a lo que Smith (2016) nombra como justicia epistémica. Como mujer de la cultura
embera eyabida, la ruta me ha permitido anidar reflexiones sobre la educacion propia, lo
comunitario, la educacién escolar y la escuela, que en algunos contextos indigenas se mira como

unico lugar de construccion de conocimiento.

Por medio de este documento comparto, especialmente para maestros y maestras embera
eyabida, reflexiones que permitan encontrar caminos alternos a una agenda educativa neoliberal
que impone unos contenidos, métodos y objetivos foraneos a la educacion escolar, mientras arrasa
con las culturas y las formas propias de construccién de conocimiento de los pueblos originarios y
provoca lo que, en palabras de Altez (2016), significa la des-memoria, es decir, el olvido de las
raices ancestrales y de la memoria colectiva, étnica e historica. Una des-memoria que significa la

muerte de los recuerdos, que se despliega como fendmeno personal y no comunitario.

A continuacion, del documento maestro de la LPMT retomo la figura que representa la ruta
pedagdgica de su proceso formativo y su descripcion. Luego, relaciono la ruta con la investigacion

gue he desarrollado.
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Figura 1. Representacion de la ruta pedagdgica LPMT. 2011

Origen en LPMT: Aborda preguntas y profundiza en ellas, relacionadas con historias de origen de
cada pueblo indigena que participa en el programa de formacién, y logra la reflexién sobre: ¢ Quién
estoy siendo hoy? ¢De donde vengo? ;Como fue nuestra historia en el vientre de nuestras madres?
¢ Qué sabemos de nuestra estancia en el vientre? ;Qué historias nos han contado desde que fuimos
concebidos? ¢ Cual es la historia del origen de mi cultura y de mi pueblo? ;Cual es la historia de
origen de la educacion en mi cultura?

Origen en la investigacion. Sawa bada Dearadé (Como era la casa ancestral): Describe
historias y significados de origen del Dearddé a partir de conversaciones con sabios, sabias,
daubanas, maestros y maestras embera eyabida.

Desequilibrios en LPMT: Se reflexiona sobre procesos de dominacion y colonizacion sobre

las comunidades originarias que han transformado la vida de los pueblos y culturas. Tiene que ver
también con el olvido de la historia ancestral. A este proceso se le nombra como interferencias en

la cultura y/o desequilibrios.



Desequilibrio en la investigacion. Dearadéba kayekirua (enfermedades malas del
Dearédé): ¢Por qué no se esta construyendo el Dearadé?, ¢Por qué no se estd compartiendo la
historia del Dearadé? ¢Por qué la educacion ancestral indigena no se reconoce en el sistema
educativo? Es el nudo, la trama que se va a observar desde tres perspectivas: educacién colonial,

educacién indigena y educacion desde la Madre Tierra.

Sanacion en LPMT: son procesos de reconocimiento de la realidad de las comunidades y
sus contextos; propone, desde la ancestralidad, alternativas para armonizar y conectar cuerpo,
mente y espiritu con la Madre Tierra, porque decimos que ella es la Madre de la humanidad. No
solo se reconoce en las culturas indigenas, otras culturas en sus lenguas maternas también la

reconocen como Madre.

Sanacidn en la investigacion. Acucubaita bia baita Dearadéda (Recuperar para vivir bien
el Dearadé): son los procesos que nos ensefia el Dearadé para estar en conexion con la Madre
Tierra, las alternativas para procesos de educacion propia. Es el camino metodoldgico del Dearadé

para nombrarse como proceso de sanacion.

La proteccion y el cuidado en la LPMT: “implica la construccion de un lugar ético de
comprension de valores, saberes y précticas que requieren ser tejidos y sostenidos en el tiempo”
(LPMT, 2018, p. 83).

Proteccion y cuidado en la investigacion. Acududua Dearadéra (Cuidamos el Dearadé).
Tiene que ver con los aportes y lo hallado en la investigacion; construir la memoria activa4 del
Dearadé para aportar a la construccion del Sistema Educativo Indigena Propio en el municipio de
Frontino, con el pueblo embera eyabida y, si se puede, con otros pueblos y culturas (por ejemplo,

desde medios audiovisuales).

4 SegUn Irlanda Villegas (2016), la memoria activa tiene que ver con seguir recordando y traer la memoria (de las
tradiciones, las practicas, los rituales en torno al saber ancestral), tiene que ver con nombrar, recordar y ensefiar las
historias, en este caso de la palabra dearadé, principalmente en la memoria colectiva del pueblo embera eyabida, para
no dejar que se siga escondiendo.



Ruta para llegar a las preguntas de investigacion
Para explicar como llegué a las preguntas de investigacion describo tres experiencias que
me han hecho preguntar sobre el Dearadé en la cultura embera eyabida, para poder comprender

cOmo se acercan, se alejan y se complementan en el problema de investigacion.

La primera tiene que ver con la blsqueda de un Dearadé a partir del encuentro sobre la
escuela y la educacion en el municipio de Frontino con maestros y maestras indigenas, que en ese
momento tenian contrato a través del programa de ampliacion de Cobertura Educativa (CE)®. Esta
experiencia se suscribio al proyecto de la Maestria en Educacion que cursaba en ese momento
(2006-2009), cuya tesis se tituld “Reflexiones en torno a la escuela y la educacion en las

comunidades indigenas Eyabida de Frontino, Colombia. Caminando juntos hacia un ‘Dearddé ”*®.

Uno de los principales hallazgos de esta investigacion fue darnos cuenta de que el Dearadé
se referia a los procesos educativos propios que se daban en las comunidades a las que pertenecian
los maestros y maestras embera eyabida; al proceso educativo también se le ha nombrado
“educacion comunitaria” (Garcia, 2007). Con respecto al Dearadé, se dice que “es el escenario de
una educacion comunitaria, de una educacion de la vida y para la vida, y de este modo parte del
plan de vida del pueblo Eyabida, respondiendo a sus deseos, necesidades, posibilidades, ritmos”

(Sinigui y Henao, 2009, p. 45).

El Dearadé, o educacién comunitaria, como es nombrado en este contexto, es ese tejido en
el que papas, mamas, ancianos, ancianas, sabios y sabias transmiten oralmente a sus hijos e hijas,
nietos y nietas, durante sus practicas culturales cotidianas, los conocimientos ancestrales, practicas

y formas de ser y estar en el mundo.

En el camino de esta investigacion se nos permitié escucharnos, leernos y ver la necesidad
de avanzar en la comprensién del sentido y el papel de la escuela y la educacion en las comunidades
indigenas, al igual que reconocer problematicas que se han configurado desde la llegada de la

educacion escolarizada, en este caso en las comunidades embera eyabida de Frontino.

5 Adscrito a la estrategia de gobierno “Empresarios por la Educacion”, programa de gobierno que se denomind
Revolucion Educativa, del afio 2002. La revolucion educativa significa transformar la totalidad del sistema educativo
en magnitud y pertinencia. El proyecto CE para la época (2006-2009) lo administraba la Organizacion Indigena de
Antioquia (OIA), por medio del Instituto de Educacion para la Educacion Indigena del Departamento de Antioquia
(INDEL).

® Esta tesis, en la que trabajé como coordinadora educativa, la desarrollé junto con Alexandra Henao Castrillon y
maestros y maestras embera eyabida del municipio de Frontino.



Uno de los aprendizajes importantes de esta experiencia fue la identificacion de la
educacién comunitaria como un proceso esencial para el pueblo embera, junto con la educacion
escolar que produce y reproduce conocimientos y saberes, validados o no, dependiendo de un
contexto y un grupo cultural especificos. Por tanto, reconocemos en este aprendizaje la importancia
de que las mismas culturas se pregunten qué es saber y qué no es saber, y se cuestionen por cuéles
instrumentos y procedimientos educativos pueden ser validos para lograr el saber que les interesa
de acuerdo con su historia y sus propositos de vida, lo cual, para el momento de aquella
investigacion, no habia sido considerado como objeto de reflexion por los maestros y las maestras

de Frontino.

Para el caso de la presente investigacion, es relevante retomar estas discusiones porque
seguimos en la construccion de para qué la educacion escolar en las comunidades indigenas y como

se potencian y revitalizan los saberes ancestrales.

Asi, revisando la historia propia de como llega la educacion escolar al territorio de Frontino,
logramos identificar que la educacion escolar fue inicialmente impuesta a las comunidades
ancestrales por las misiones catélicas. En el caso de Antioquia, las misiones estuvieron a cargo
principalmente de Laura Montoya Upegui, fundadora de la congregacion de las Hermanas
Misioneras de Maria Inmaculada y Santa Catalina de Siena, quien se asentd principalmente en
Frontino y Dabeiba, occidente del departamento de Antioquia, durante la primera década del siglo

XX. Laura Montoya muri6 en 1949 y fue beatificada en el afio 2013.

Las misiones evangelizadoras de la Iglesia Catolica han desconocido y subvalorado modos
ancestrales de aprender y ensefiar, producir y reproducir conocimiento entre la poblacion embera,
y una de sus principales consecuencias ha sido la desconexion de la vida, del Dearadé, de la Madre

Tierra.

En la tesis de maestria de Sinigli y Henao (2009) se evidencia que las comunidades han
adoptado la experiencia escolar como si hubiera existido siempre con ellas, al punto de sustituir las
tradiciones milenarias propias de educacion comunitaria, incluyendo el Dearadé. La tradicion
escolar heredada involucra salones de clase, maestros, maestras, curriculos, modelos pedagdgicos,
estudiantes, tipos de evaluacién, etc., lo cual no es propio de nuestra cultura eyabida. Y aunque
cambiar esta historia seria imposible, y no es el propdsito de este trabajo, si espero que esta historia,

las précticas y los modos de transmitir los saberes puedan dialogar y caminar con otros modos de


https://es.wikipedia.org/wiki/Hermanas_Misioneras_de_Mar%C3%ADa_Inmaculada_y_Santa_Catalina_de_Siena
https://es.wikipedia.org/wiki/Hermanas_Misioneras_de_Mar%C3%ADa_Inmaculada_y_Santa_Catalina_de_Siena

educacion, de tal manera que logren dar pie a formas de vivir y estar en la escuela para revitalizar

procesos de conexion con la Madre Tierra y, de algin modo, complementar el Dearadé.

La busqueda de un Dearadé recogio reflexiones para pensar en las posibilidades de “unir lo
que la escuela ha fragmentado: saberes, espacio, tiempo, roles de la comunidad” (Sinigiii y Henao,

2009, p. 52), para construir una ruta que le diera sentido al Dearadé.

La segunda experiencia se relaciona con mi Proyeccién Comunitaria en el Pregrado
Licenciatura en Pedagogia de la Madre Tierra. La LPMT es un programa academico adscrito a la
Facultad de Educacion en el Departamento de Pedagogia de la Universidad de Antioquia, que
obtuvo su primer registro calificado por el Ministerio de Educacion Nacional en el afio 2011. Desde
su creacion, se ha desarrollado e implementado en convenio con la Organizacion Indigena de
Antioquia (OIA) vy, a partir del afio 2013, con otras organizaciones indigenas del pais, ya que el

programa admite a otros pueblos indigenas por fuera del territorio antioquefio.

El programa LPMT fue creado luego de reconocer la necesidad de responder a diversos
procesos complejos que enfrentan los pueblos indigenas con relacién a educacién, salud, territorio,
gobernabilidad y relaciones de género y con la Madre Tierra. Centra sus esfuerzos en invitar a los
pueblos indigenas a reflexionar sobre la estrecha relacion que siempre hemos tenido con la Madre
Tierra, para que aprendamos de ella y para ensefiarnos a relacionarnos desde lo espiritual, cultural,
organizativo, cosmogoénico y, principalmente, desde lo humano. De esta manera, la LPMT
responde a un sentir comun, a corazonarnos para humanizarnos desde, con y para la Madre Tierra.
Asi, la LPMT pone la Madre Tierra en el centro de la educacién, en palabras de Abadio Green:

El sistema educativo que tenemos [en las comunidades indigenas] sigue siendo colonial, porque
el centro es un sujeto europeo, machista, racista, racional, individualista. Si ponemos la Madre

Tierra como sujeto de educacién, cambiaria completamente porque la Madre Tierra es puro amor,

puro corazén, el tiempo seria espiral, comunitario, espiritual. (Conversacion personal, 17 de julio,
2020)

Como parte de la LPMT se cred una asignatura que se nombrd Proyeccion Comunitaria
(PC), en cuya construccion también participé directamente. En sus inicios, esta asignatura estuvo
alimentada por las reflexiones que se dieron durante la elaboracion de la tesis Reflexiones en torno
a la escuela y la educacion en las comunidades indigenas Eyabida de Frontino, Colombia:
caminando juntos hacia un Dearadé (Sinigui y Henao, 2009). La PC proponia un proceso de

formacion que dialogaba con el contexto, la cultura, la organizacién politica, lo econémico y lo



espiritual; la pregunta se centraba en como las comunidades y las familias en su diversidad leen y
comprenden el mundo, cémo se relacionan con la realidad, pero ademaés se hacia un esfuerzo por

reconocer la propia mirada que la cultura tenia sobre estos asuntos.

Se puede decir que el cordon umbilical de este espacio de formacion de PC ha sido localizar,
contextualizar y tejer miradas acerca del origen y potenciar procesos comunitarios en los pueblos
indigenas, reconociendo la colonialidad y sus modos de anclaje en nuestro diario vivir. La PC
propone posturas criticas y creativas para desanclar lo colonial, recordando y potenciando el origen

de las culturas.

Desde sus inicios hasta hoy (2005-2023), la LPMT ha comprendido el proceso comunitario
como algo que se teje, conversa, reflexiona y se descentraliza de los nudos de poder a los que se
ha anclado, especialmente en lo organizativo, politico y familiar, desde el ser y el sentir en las
relaciones, reconociendo el origen, los desequilibrios y los procesos de sanacion y proteccién
ancestrales que ayuden a tejer relaciones con la Madre Tierra.

El espacio de Proyeccion Comunitaria busca comprender lo que en la anterior experiencia
de tesis de maestria nombramos como Dearadé (Sinigli y Henao, 2009), que significa potenciar y
revitalizar los diversos modos, y profundizar en ellos, de vivir lo comunitario, lo colectivo y la
educacion propia por fuera del sistema escolar. Es asi que los formadores del programa durante los
procesos de formacidn de formadores7 han expresado que Proyeccion Comunitaria es el corazén
de la Licenciatura, puesto que es alli donde se desarrolla la apuesta politica, organizativa,
comunitaria y cultural del o la estudiante con su comunidad, y se espera que a través de dicho
espacio de formacion revitalicen la educacién comunitaria o el Dearadé en su propio contexto

cultural.

En la presente investigacion, Proyeccién Comunitaria enraiza la reflexion sobre los modos,
formas y visiones de la educacion comunitaria y como se construyen o deconstruyen para germinar
procesos educativos que alimenten lo que maestros y maestras del municipio de Frontino han

reconocido como el Dearadé.

La tercera experiencia tiene que ver con mi historia personal. Nau druauru Kirincha bua

hace referencia a como me ubico en esta investigacion, en términos de sujeto que hace parte de una

" Espacio de reunion que tiene el programa Licenciatura en Pedagogfa de la Madre Tierra con docentes, lideres,
sabios y sabias para valorar, reflexionar y construir el devenir del proceso académico, politico y cultural.



cultura indigena, en la relacion con el Dearadé y con la Madre Tierra. Esta relacién no ha sido
armonica, ha sido de dolor, olvido y desapego. “Esta otra historia va a la carrera con zapatos
prestados, anda escribiendo con sus pies, sin su cabeza al lado, y en ese torrente sin rumbo me esta
llevando” (Jamioy, 2010, p. 55).

Mi desconexion la identifico en el hecho de que no he tenido una relacion con mi madre
bioldgica, no ha sido una decision propia, por el contrario, soy por decisiones del universo, de mis
ancestros y ancestras. Estas decisiones han dejado marcas, hay dolor y olvido, huellas en la historia
que no se han podido sanar y que estan en desequilibrio. ;Como volver al origen, qué huellas van
quedando de esta relacion contigo Madre Tierra, madre biolégica? ¢Es posible equilibrar esta
relacion, un tejido que pueda ser sanador para mi y para la humanidad?

En mi reconocimiento de esta madre hay ausencias que no se han borrado de la historia, y
es necesario traerlas, recordarlas y ponerlas en conciencia, ellas van fluyendo para encontrar los
puntos, hilos y vacios en esta desconexién, y al mismo tiempo se ponen en contraste, a lo mejor
para poner en evidencia una humanidad en desequilibrio, o para proponer modos de conexion con
nuestra Madre Tierra 'y con el Dearadé a partir del reconocimiento de mi origen, de dénde vengo y

quién soy.

¢Como se acercan, se alejan o se complementan estas tres experiencias? Estas tres
experiencias se preguntan por lo educativo en las comunidades indigenas, por un lado, la historia
de colonizacién y evangelizacidn que ocasiond vacios y desequilibrios en la cultura; por otro lado,
son tres procesos que se sistematizan con el fin de ir dando respuestas a las realidades de los pueblos
desde sus reconocimientos culturales e identitarios, para que en el tiempo se sostengan y se validen,
y por esa via se consiga la liberacion de formas de control y de poder, de explotacion, clasificacion

y racializacion.

Esas experiencias se encuentran en los nudos mismos y las tramas que las originan, es decir,
en la pregunta por la identidad, la interculturalidad, las relaciones y la conexion con la Madre
Tierra. También se encuentran para tejer preguntas que transformen la educacion escolar y la
educacion embera eyabida en las comunidades indigenas, especialmente a partir del tejido del

Dearadé en el municipio de Frontino.

El foco de anélisis se va poniendo en la experiencia humana de conexion con el origen, los

desequilibrios, la sanacion y la proteccion en el contexto del pueblo embera eyabida, pero



generando hilos y urdimbres que permitan encuentros entre las culturas del mundo; el sol nos cae

a todos, la luna nos cae a todas, la tierra nos resguarda a todos.

En este proceso de investigacion propongo un tejido como posibilidad de didlogo entre lo
escolar y lo comunitario. Las experiencias descritas proponen reflexiones que deben mirarse en
profundidad: lo educativo escolar, lo comunitario, el tejido con la vida de una comunidad, el
territorio, la cultura, la lengua, los significados de vida, los ecosistemas, los ciclos de vida en

conexioén con la Madre Tierra, entre otros asuntos.

Mi historia particular encuentra un nicho que busca dar voz y eco a las mdltiples
desconexiones que tenemos como seres que habitamos esta gran madre, reconociendo el olvido, la
angustia, las violencias, y por supuesto la esperanza, motivada por los movimientos Yy

transformaciones que se puedan dar para estimular la palabra y el cambio.

Es necesario partir de las voces de quienes nutren el proceso educativo de nifios y nifias
indigenas en las comunidades, retomar la participacion de maestros y maestras para ir construyendo

con ellos y ellas la educacion que queremos, ombligarnos de algin modo en el Dearadé.

Preguntas de investigacion
1. ¢Qué significa el Dearadé para el pueblo embera eyabida?
2. ¢Cbémo el Dearadé nos acerca a la Madre Tierra desde nuestro lugar de maestros y maestras
indigenas?

3. ¢Existe Dearadé en otras culturas no embera como alternativa al modelo educativo
neoliberal?

Propositos para el tejido del Dearadé

General

Avanzar en la reflexion sobre el significado de la palabra Dearadé del pueblo embera
eyabida en el departamento de Antioquia, mediante la metodologia significados de vida, con sabios
y sabias, maestros y maestras y daubands del pueblo embera eyabida, para aportar al

fortalecimiento del Sistema Educativo Indigena Propio en el municipio de Frontino.



Especificos

€s.

e Conversar con abuelos y abuelas, maestros y maestras, lideres y comunidad Embera
Eyabida sobre significados del Dearadé y sus relaciones con la Madre Tierra.

e Explorar la ruta pedagogica del programa Licenciatura en Pedagogia de la Madre Tierra
ahondando en el Dearadé desde el origen, el desequilibrio, la sanacion y la proteccion.

e Propiciar encuentros con maestros y maestras Embera Eyabida del municipio de Frontino
para hablar del Dearadé y el Sistema Educativo Indigena Propio.

e |dentificar en otras culturas no embera modos otros que se refieran o aludan al Dearadé.

El texto se encuentra dividido de acuerdo con la ruta pedagdgica del programa LPMT, esto

Capitulo I - Primer momento de ruta: Origen, cuyo titulo es Sawa Bada Dearadé (como era el
Dearadé). Se inicia con la descripcion del contexto cultural del pueblo embera eyabida,
reconociendo la ley de origen y el plan de vida como soportes del proceso organizativo y
cultural, se contextualiza la palabra Dearadé y como se encuentra en el momento, ademas, las
relaciones con la educacion y quiénes hablan del Dearadé.

Capitulo 1l - Segundo momento de ruta: Dearddéba kayekirua, tiene que ver con los
desequilibrios del Dearadé (kayekirua: energia que se enferma). Se aborda el desequilibrio
desde tres perspectivas: educacion colonial, educacién indigena y educacion en relacién con la
Madre Tierra.

Capitulo 111 - Tercer momento de ruta: Acucubaita bia baita, quiere decir que hay que sanar y
aliviar, sanarse para estar bien, vivir bien. Es el camino metodol6gico que propone el Dearadé
para sanar su desequilibrio.

Capitulo 1V - Cuarto momento de ruta: Acucudua Dearadéra, proteccion. En esta parte del
texto se recogen las reflexiones sobre Dearadé que surgieron de la conversa, los encuentros con
maestros y maestras embera eyabida y los recorridos por el territorio. Las reflexiones de la
educacion embera eyabida con la Madre Tierra se presentan en sintonia con lo que significa
‘proteccion’ en la lengua embera. La proteccion tiene que ver con la energia que se cuida y se

protege, por ello en este texto se quiere que maestros y maestras protejan al Dearadé.



@SAWA BADA DEARADE
ORIGEN

El Dearadé es el escenario de una educacion comunitaria, de una educacion de la
viday para la vida, y de este modo parte del plan de vida del pueblo Eyabida,
respondiendo a sus deseos, necesidades, posibilidades, ritmos.

Sierra, Henao y Sinigi (2010)

Capitulo 1. Origenes

Figura 2. Dearadé. Comunidad indigena Gordito, municipio de Frontino. 2007.

En este apartado se habla del origen, se ubica al lector en el contexto cultural en el que se
desarrolla la investigacion, la historia del origen del embera eyabida y del Dear&dé, tema principal

de esta investigacion.



El Dearadé, como escenario de la vida y para la vida y como parte del Plan de Vida de la
cultura embera, nos va a ensefiar que debemos recordar las historias y nuestro ombligaje con la
Madre Tierra, de ahi la necesidad de preguntar sobre su origen. Esta palabra nos va a llevar, a su

vez, a comprender lo que el pueblo embera en la actualidad conoce y reconoce como ley de origen.

La ley de origen tiene que ver con las formas que el pueblo embera eyabida apropia para
comprender el universo y sus relaciones, como se ordenan el pensamiento, las creencias, las
practicas y la vida en general. El Dearadé va a hablar de este ordenamiento, va a contar la historia
por medio de cinco territorios: Zezedrua, Ancozodrua, Dayidrua, Yaberaradrua, Emokoraradrua,®
en los que el embera se reconoce y se identifica, si, y solo si, se ha escuchado y aprendido la
historia. La ley de origen la recibieron ancestros y ancestras como Ancore, Dalli Nawe, Karagabi,

Nana, Truitruika, Daubanas, quienes han compartido este legado de generacion en generacion.

La palabra ley es apropiada por otros pueblos para decir que es mandato, es acuerdo y
ademas que estamos de acuerdo que para el embera eyabida es un ciclo natural que va y viene para
compartir alimento, corazon, armonia, silencio, escucha, respeto y consejo. Drua (territorio) esta
presente para ensefiar el equilibrio y el desequilibrio entre los seres que habitamos la Madre Tierra,

sus tejidos nos ensefian el conocimiento profundo de articulacion entre todos.

1.1. ¢ Quiénes somos los embera?

El Dearadé es un escenario educativo de la vida del pueblo embera; en ese sentido, nos
recuerda la ley de origen y esta, a su vez, la articulacion con lo que los pueblos han nombrado como
plan de vida, el cual es un proceso que se construye en los territorios con las comunidades para
definir como cultura el camino a seguir, determinado por la ley de origen. Asi, la ley de origen,
como el ordenamiento de la vida embera, nos ayuda a comprender quiénes somos y de donde

venimos.

Segun Caisamo (2012), “ancestralmente la palabra Embera significa persona, gente que
pensamos, actuamos, sentimos y hacemos parte de este planeta, pero sobre todo somos personas

que tenemos nuestra propia historia de origen y nuestra propia manera de ver el mundo” (p. 95).

8 En el acapite que trata sobre acucudua Dearadéra (Proteccion) se amplia esta informacion.



En Colombia, la palabra embera designa a una poblacion que habita en los departamentos
de Choco6, Antioquia, Caldas, Cérdoba, Risaralda y Putumayo. De acuerdo con el Departamento
Administrativo Nacional de Estadistica (DANE, 2018), para el afio 2018, eramos 210.501 emberas
distribuidos asi: epera siapiadara 7.047, embera dobida 4.233, embera chami 79.939, embera
eyabida 48.117, y embera wounan 14.6619.

En los territorios que habitamos hay una distincién en como nos nombramos de acuerdo
con las diferencias territoriales, geogréficas y culturales: embera eyabida, embera chami, embera
ddbida, embera siapiadara y embera wounan. La investigacion se realizé en el departamento de
Antioquia con el pueblo embera eyabida, denominacion que significa:

Que habita en las altas montafias, es decir, gente de la montafia, los que viven arriba en los cerros;

no porque ellos hayan querido ir a vivir a ese lugar tan apartado e inhéspito de la geografia

antioquefia, sino por la presién de la colonizacion paisa y el conflicto de guerra que han batallado
durante muchos siglos en contra de los Embera, para luego quitarle su territorio y las mejores tierras,
gue hasta el sol de hoy todavia estdn viviendo esta barbarie de usurpacion. Actualmente, en

Antioquia se localizan en los municipios de Frontino, Dabeiba, Mutata, Uramita, Chigorodd,

Carepa, Taraza, Apartadd, Turbo, Urrao, Ituango, Segovia y Céceres [...] Con la palabra Embera

también denominamos a personas de otras culturas indigenas como también a las distintas culturas

de la sociedad mayoritaria como algo genérico, porque para nosotros todos son personas o0 gentes
que habitamos en este planeta tierra (Céisamo, 2012, p. 103).

En el departamento de Antioquia la colonizacion ha usurpado con fuerza el territorio que la
poblacion indigena embera eyabida ancestralmente ha ocupado, y por los recursos naturales que
existen en él, pero cada dia es mas dificil sostenerlo y protegerlo a causa de los megaproyectos de
explotacion de recursos naturales que se impulsan desde las administraciones departamental y
nacional en beneficio de empresas multinacionales que llegan al territorio. De ahi que la cultura
embera eyabida viva en permanente riesgo, tanto fisica como culturalmente. Las mismas
comunidades se ven forzadas a participar de proyectos que no tienen equilibrio con la Madre Tierra,
por el sometimiento mediante la violencia armada; asi pues, en los territorios se instalan minas

antipersonales y los grupos al margen de la ley reclutan a nifias, nifios y jovenes para que apoyen

% Esta estadistica no esta actualizada y son valores aproximados, porque falta ingresar la poblacién que habita en las
ciudades como Quibdd, Medellin, Bogota, entre otras, por ser poblacion fluctuante a causa del desplazamiento por
violencia armada, desterritorializacion, dominio del territorio por grupos armados (para la siembra de cultivos ilicitos)
y disputas por el territorio; la poblacion se va eliminando de los territorios ancestralmente ocupados, y algunas
personas no se reconocen como parte de la identidad cultural embera.



sus proyectos armados. En este contexto, todos los escenarios organizativos, politicos y culturales

de la poblacién se ponen en riesgo.

Paraddjicamente, fue con la firma del Concordato entre el Gobierno colombiano y la Iglesia
catdlica en 1887 y con la Ley 89 de 1890 que se logro reconocer la existencia de poblaciones
indigenas en el pais, a pesar de que dicha ley los nombraba como salvajes que habia que civilizar.
Con la proclamacion, divulgacion y apropiacion de la Ley 89 de 1890, los pueblos indigenas
consiguieron reivindicar sus derechos y organizarse para la defensa de los territorios, lucha que no

ha parado hasta el dia de hoy.

Hoy esa lucha se evidencia a través de varias organizaciones indigenas cuyas plataformas
politicas reclaman, exigen y acuerdan el reconocimiento de derechos de sus pueblos, entre ellas
estan: Organizacién Nacional Indigena de Colombia (ONIC), Organizacion Indigena de Antioquia
(OlA), Asociacion de Cabildos—Autoridades Tradicionales Indigenas Embera Ddébida, Katio,
Chami y Dule —Departamento del Choco, (ASOREWA), Consejo Regional Indigena del Cauca
(CRIC), Consejo Regional Indigena de Caldas (CRIDEC). Estas organizaciones han logrado
cambiar y transformar la represion y la violencia contra sus pueblos por el territorio y por la defensa

de la poblacién.

De acuerdo con Caisamo (2012), demograficamente el pueblo Embera representa un alto
porcentaje de poblacion indigena en el pais, junto con el pueblo Wayul (departamento de La
Guajira) y el pueblo Nasa (departamento del Cauca). En Antioquia somos 14.000 emberas
aproximadamente, entre eyabida, dobida y chami, la gran mayoria de la poblacion esta ubicada en
las subregiones de occidente (Frontino y Dabeiba), Atrato Medio (Vigia del Fuerte y Murindo),
Suroeste (Jardin, Urrao, Valparaiso, Ciudad Bolivar, Tamesis y Pueblo Rico) y Uraba (Apartadd,
Mutata, Chigorodd y Turbo).

1.2. Historia de los embera segun el origen.

En la cultura embera (débida, eyabida, chami) podemos encontrar varios relatos de origen
en los que los nombres de Ankoré, Karagabi y Dayi Nawe, como seres creadores, van a cambiar
por las diferencias linglisticas, pero en el fondo todos Ilegan al mismo lugar.

Ankoré, el dios Embera, fue quien cre6 el ser Embera en tres clases de persona, en su orden es el
siguiente: EI primero fue el Embera torro - gente blanca, el segundo el Embera paima -gente negra



y el tercero el Embera purro - gente colorada. El primero, lo hizo de balso, arbol blanco y blando
para tallarlo, Ankoré tuvo mucha paciencia y lo hizo bien pulido, lo sopld y salié caminando el
hombre blanco; luego con la misma madera, trabajo el segundo hombre y cuando lo estaba tallando
Ankoré se accidentd y se cortd con el cuchillo los dedos y le dio rabia y entonces lo hizo con mala
gana y no puli6 bien el mufieco, lo unté con carbon y lo sopld, salio el hombre negro, y finalmente
Ankoré ya estaba cansado de trabajar y el dia empezaba a ocultarse, por eso para el tercer hombre
decidi6 hacerlo de barro; buscé barro fino con el que se fabrica la tinaja, lo amaso pero a las carreras
y no tuvo tiempo de pulirlo, luego lo sopl6 y salié el Embera purro. Asi de esta manera fueron
creados los primeros hombres en este mundo. (Narracion oral del jaiband Ernecio Isarama, citado
en Caisamo, 2012, p. 106)

En los relatos y las historias de origen aprendemos las précticas y rituales que armonizan
nuestra energia con la Madre Tierra, como también a relacionarnos con el territorio y todo lo que
hace parte de él. Ancoré, Karagabi y Dayi Nawe dejaron un territorio organizado y de las historias

y relatos aprendemos esta organizacion. Por ejemplo, sobre la familia:
El Embera tiene animales, por ejemplo, el gato, el perro, y si trae el mico también vive en la casa,
si los llevan a la casa, los dejan en la misma casa. Donde viven los nifios, la familia, viven los
enseres, los alimentos, viven las gallinas, mire que las gallinas no van a poner los huevos fuera de
la casa, no, ellas los ponen en la misma casa, debajo de la casa, si tienen cerdos y vacas también
estan debajo, por eso caben todos, las personas, los objetos, los animales, la comunicacion, la
armonia, con esos elementos se conforma una familia, todo esto esta en la misma casa, la

convivencia es con todos los seres de la casa, el Embera maneja una unién con los animales y la
familia. Todo es unido. (Conversacion con W. Sinigii, 24 de mayo de 2021)

La familia ocupa un lugar importante en la cultura embera y no solo la conforman los
humanos, también se extiende a otros seres. Ademas, se incluyen los valores, el respeto, el amor,
la solidaridad, el egoismo y el malgenio hacen parte de la familia y generan equilibrio o
desequilibrio, no se miran afuera, al contrario, estan en la casa, en el Dearadé, estan en ellay salen

y Se encuentran con otros, por eso se hacen nepoasl0, para equilibrar esta familia en su conjunto.

En la actualidad, la cultura embera tiene proceso de desconexion con la Madre Tierra. Al
respecto Caisamo nos dice que la ley de origen nos ensefia que todo esta ordenado, se mueve, se
organiza y da vida de manera armonica y equilibrada, nada puede estar suelto ni separado, es un
tejido concatenado donde todo se articula, dependemos los unos de los otros, ningun ser vivo es

independiente; pero la vida se ha desarticulado, y cada vez mas se

10 Rituales que se hacen en la cultura embera para tomar las caracteristicas de las plantas o animales. Se trata de una
practica ancestral embera de proteccion en la que toman parte plantas y animales del territorio, que se lleva a cabo para
que la persona pueda armonizar y adquirir caracteristicas espirituales de animales o plantas.



transforma el territorio, la lengua materna y las practicas ancestrales: el Dearadé. (Caisamo,

comunicacion personal, 2020)

Es urgente que protejamos y cuidemos, ademas del Dearadé, también el yico, el alimento
que se comparte, especialmente en las ceremonias de cantar para los espiritus (canto jai), donde el
yico (alimento) debe estar presente:

Yico, ¢por qué debe haber yico?, porque debe haber una armonia, ahi es donde esté el sobia (corazén

bueno), el sobia viene de alli, desde esta espiritualidad, la palabra sobia es alimento, ¢y en qué

sentido? en el sentido de que, si yo le digo a usted, eres muy trabajadora, eres muy inteligente, usted

se siente bien, porque la estoy alimentando con esas palabras. (Sinigui, conversacion personal, 24
de mayo 2021)

Es importante recordar lo espiritual. La cultura embera tiene una conexion muy fuerte con
los daubanés, médicos tradicionales, seres que se comunican con los territorios fisicos y espirituales
y ayudan a equilibrar, convivir y estar en conexion con la Madre Tierra, son quienes ensefian las
historias de origen y equilibran las energias del cuerpo. Dauband significa ver méas alla, mas
profundo, guia espiritual, sanador de la cultura embera eyabida. Los daubanas, hombres o mujeres,
han compartido de generacion en generacion sus saberes con la cultura embera, curan con las
plantas, conocen y viajan mediante el suefio a los territorios del Dearadé, sostienen la energia que
nos conecta a la Madre Tierra, y comparten sus relatos para que aprendamos de ella.

Los viejos cuentan que Ankoré y Nana (Padre y Madre) tuvieron una nifia; Esa nifia crecid y después

de su primera menstruacién acelerd su crecimiento y se engordé demasiado, por tanto, el tambo

[Dearddé] no aguant6 y fue a caerse al piso hasta llegar a la profundidad de la tierra y alli esta

acostada. Por eso los viejos dicen que debajo de esta tierra hay una mujer grande que sostiene esta
tierra. (Caisamo, 2012, p. 108).

La poblacién Embera eyabida de Frontino a partir del proceso de constitucion de la OIA,
entre las décadas de 1970 y 1980, liderado por hombres y mujeres indigenas del departamento de
Antioquia —incluyendo los del municipio de Frontino— que decidieron organizarse y formar una
asociacion de comunidades, el pueblo eyabida empezd un proceso en varios niveles, siendo los
mas visibles, en primer lugar, un modo de ser y estar embera milenario, en cierta medida adin
vigente en cuanto a la construccion de vivienda, el empleo de la lengua nativa, la practica de
rituales, el uso de pinturas corporales, la practica de medicina tradicional, la legitimidad de parteras
y botanicos, la participacion de personas adultas y mayores en la orientacion de la comunidad, etc.

En segundo lugar, las dindmicas foraneas provenientes en su mayoria de contextos no

indigenas, y que por distintos procesos histdricos de sincretismo cultural han sido principalmente



impuestas, adoptadas e integradas a practicas culturales ancestrales, tales como: 1) la conformacion
de cabildos locales encargados de orientar el proceso de la comunidad, lo cual requirié ademas la
eleccion de miembros de las comunidades para ejercer el papel de gobernador, cuyas funciones
tienen que ver con la toma de decisiones y el manejo de los recursos econdmicos que le llegan a la
comunidad por transferencia del Estado; 2) la llegada a las comunidades indigenas de un sistema
escolar, en manos de misiones de la Iglesia Catdlica, castellanizante y evangelizador; 3)
intercambios a nivel econdémico, cultural y social con otros pueblos indigenas y no indigenas; 4) la
intervencion estatal en salud, alimentacion y escolarizacion de la poblacion, y 5) la intervencion de

la OIA en la conformacion de comunidades integrando parentelas.

La interaccion del eyabida de Frontino con otros pueblos no indigenas ha transformado sus
dinamicas culturales, suefios y perspectivas, al pasar de la legitimidad de los conocimientos de
medicina tradicional y botanica y de la participacion de los mayores en la orientacion de la
comunidad, a una legitimacion de los conocimientos del mundo no indigena en los ambitos médico
y religioso, lo cual ha originado una serie de cambios en los roles que cada miembro ocupa en la
comunidad. Asimismo, estos cambios culturales se reflejan en problemas de desnutricion infantil,
suicidios, incursiones de jovenes en grupos armados, drogadiccion, alcoholismo, maltrato

intrafamiliar y cambios en las practicas espirituales.

Desde esta perspectiva, los planes de vida deben orientar la manera en que las comunidades
vuelvan a recorrer el camino, de modo que los retos como embera eyabida de Frontino tienen que
ver con intervenir, proponer y participar comunitariamente. Los planes de vida se deben a las
comunidades y, por lo tanto, deben obedecer a sus practicas culturales para resignificar los procesos
de identificacion del pueblo embera. Con este propoésito, las 34 comunidades indigenas
pertenecientes a la jurisdiccién del municipio de Frontino se han organizado y han elaborado

reglamentos zonales internos y externos de control social.

La poblacién embera eyabida, asi como la mayor parte de los pueblos indigenas, las
comunidades afrocolombianas y otras poblaciones en Colombia, no son tenidos en cuenta en la
toma de decisiones y la planeacion de acciones para el presente y el futuro del pais, ni siquiera de
su propio territorio. Estos pueblos han tenido que luchar por su supervivencia durante muchos afos
en una completa soledad. La situacién no es inicamente consecuencia del conflicto armado que ha

afectado al pais desde hace muchos afios, sino también el resultado de una tremenda inequidad en



el acceso a la alimentacion, a la salud y a los servicios educativos, asi como de exclusion social,
racismo y desplazamiento forzado. La vulnerabilidad deriva igualmente de la actual intervencion

de megaproyectos de compariias extranjeras y nacionales en el territorio.

La vida de la poblacién embera ha estado permanentemente en peligro y, de esta manera,
estdn muriendo figurativa y literalmente. Prueba de esto es la debilidad y desmemoria de las
historias de origen y significados del Dearadé, mucha de esta vulnerabilidad también se debe a las
consecuencias de implementar un sistema de educacion que borra e invisibiliza la misma cultura,
que deja a un lado la narrativa propia de la cultura embera, que desconoce las realidades locales y

que persiste en una ensefianza para alimentar el capitalismo y la modernidad.

1.3. ¢ Sawa bada Dearadé? ;Como era el Dearadé?

En la noche del 2 de mayo de 2022, nos reunimos en la comunidad indigena Narikizabi
(“territorio de humo”) del municipio de Dabeiball. Este municipio estd habitado por embera
eyabida, capunia y kdmbasa (afrocolombianos). En su territorio habita una poblacion de 7.000
emberas que viven en diferentes comunidades. Narikizabi queda a 30 minutos de la cabecera
municipal, el clima dentro de la comunidad es frio en las horas de la mafiana y en las tardes las
nubes siempre bajan al territorio, sus miembros cultivan alimentos para el sostenimiento propio,
fabrican artesanias, realizan rituales de sanacion espiritual, trabajos comunitarios, entre otras

actividades.

Esa noche el universo confluyd para conversar con un sabio y una sabia embera eyabida
sobre el significado de la palabra Dearadé. Los dos llegaron desde la comunidad de Chabari, a un
dia de camino por selva. El sabio daubana Carlos Guaceruca, cuyo nombre en lengua embera es
Zhaneambi (“sonido de la placenta en el canasto”), y la sabia Alicia Pernia, quien en lengua propia
se llama Génséra (“hormiga conga”, “sonido de la serpiente mapana”), llegaron convocados por la

palabra, la conversacion, por el significado que sus ancestros compartieron con las historias de

origen y que conservan en su memoria ancestral.

La reunion se llevd a cabo en la casa del profesor Jaiver Domico, quien convoco a los

sabios; ademas llegaron musicos, danzarines, nifios, jovenes que querian escuchar estos relatos. La

11 En la lengua embera se llama Beiba, que significa: Be: maiz, i: boca, ba: trueno. Beiba es el lugar en el que esta
sembrado el maiz, nuestro alimento profundo.



noche inicia con una danza Dat jai itua id 'u bvda'é (nosotros no dejaremos nuestro rito espiritual
de la chicha) que realizan los nifios acompafiados por masicos. Se comparte chicha de maiz porque
llegan los jais (espiritus), se les pide permiso y se les agradece, los movimientos convocan a la
familia extendida. La danza se ofrece a los jais, se ofrece para florecer el arte del cuerpo, de los
instrumentos; se ofrece como apertura para llamar a los diferentes seres espirituales, como portal
para que los jais se motiven y lleguen y se sientan bienvenidos, ellos llegan a compartir y a escuchar
por medio de los sabios que van a contar. Aprendemos en esta danza a honrar a los presentes; en
este primer camino de conocer la memoria ancestral de la palabra Dearadé la danza se vuelve
medicina, por eso la necesidad de articular y de poner la chicha como ofrenda, luego ella nos
demuestra que esté presente.

En los relatos se presenta la narracion de historias de origen que, en la actualidad, no se
recuerdan, por eso es una noche magica, la danzay la masica que se comparten llegan para activar
la memoria ancestral, la memoria de las historias de origen de Wankd, Génséra y Jenopotobarra.
Las historias se ponen cortas y generales para el proposito de este texto, pero la narracion, la
imagen, los gestos con los que se cuentan las historias pueden llevar toda una noche. Es ahi donde

surge la pregunta por los diversos formatos de guardar y dar cuenta de estas historias.

Zhaneambi empieza a contar la historia de Wank6-Wankd, sabio que ensefi6 a construir el
Dearédé:
El Dearadé fue ensefiado por el Wank6-Wanké (familiar de arafia), el Embera observé cdmo se tejia
la casa de la arafia, desde un principio en espiral, desde el suelo hasta el cielo, cémo atrapaba su
alimento y lo guardaba en el centro del tejido, el corazén [...] el tejido de la casa se teje de abajo
hacia la punta donde sefiala a los cosmos, en nuestra creencia es el sefialamiento a nuestros dioses
y diosas de la tierra a los cosmos, que en el principio de nuestro origen fueron personas vivientes de
latierra y ahora nos siguen acompafando desde el Ba ja (cosmos). Desde entonces el Embera en los

diferentes tejidos o en la construccion de la casa siempre utiliza la metodologia, la pedagogia y los
principios de los tejidos de la arafia. (Notas personales. Mayo de 2022)

Zhaneambi dice que cada palabra en la lengua embera tiene su sentido, tiene su saber, se va
envolviendo para dar un poder. Por ejemplo, la casa Korogd dé (casa caracol) fue ensefiada y
aprendida del caracol; también se le puede llamar Dé Purra D 'é (casa en espiral o tejido en espiral),
este tambo se teje 0 se construye de la punta de arriba hacia abajo, quiere decir que su significado
es al contrario del tambo Dearadé, la comprension de esta construccidn nos ensefia del cosmos a la

tierra.



Ambas casas se construyen en Jedeko paringwa (luna menguante), la cultura embera conoca
a respetar el calendario en relacion con la luna para que las casas sean duraderas, pensando y
sefialando que por siempre sera una casa de memoria ancestral, de mucho aprendizaje y ensefianza,
llena de historias, tejidos, principios y pensamientos, por eso nuestros ancestros la llamaron

Dearadé: la casa propia.

Para construir el Dearddé se coloca yi kuda, un tipo de material natural para construir la
casa 0 el piso, y se ponen unas cintas que van envolviendo la casa, asi, cuando esta en esqueleto se
ven las cintas en forma de caracol. Las cintas que se ponen para construir Dearadé van formando
la figura de caracol y de arafia. Las hojas que se utilizan para armar la casa se llaman dochidua
(hoja fina). Hojas finas que existen en la selva se cortan en luna menguante, pues si se cortan en
creciente se las comen las plagas, que son como los piojos de las mismas hojas. Si la casa no la
habita la familia y no se prende el fogon se acaba mas rapido. La persona que hace la casa no es
necesario que tenga Nepoa, la persona que quiere aprender a construir, solamente debe ser

voluntario y tener ganas de aprender.

A la casa embera llegan las familias y vecinos, no se construye para que viva solo una
familia, hay animales, es decir est4 la familia extensa. La casa no se encierra con madera, y se

construye cerca de los rios para poder pescar, esta es la costumbre.

Si nos encerramos no nos ve nadie, diran los amigos que se encierran porque son mezquinos. La
casa se construye alto para huir del pantano, [del] estiércol de las gallinas y porque nos gusta tener
cerdos. También es porque si vivimos en el piso nos da hinchazon en los pies, nos da granos, nos
Ilenamos de virus.

[...] Los oibida nos gusta vivir donde haya buenas extensiones de tierra, porque ahi viven con
nosotros los animales, las plantas, asi es que vivimos tranquilos, el Eyabida ya se le perdié la
verglienza, duerme encerrado y no pasa nada, o sea que ya el Eyabida entré en la pobreza, todo lo
gue hace el Eyabida [lo] aprendié a capunia. (Notas personales. Mayo 2022)

Génséréa narra la siguiente historia de Jenopotobarra:

Existian una mama con un hijo, un dia el hijo estaba pescando, en ese momento aparecié un animal
parecido a una nutria, y le hizo el amor en la pantorrilla, después de eso, al muchacho empez6 a dar
piquifia y rasquifia, él se rascaba y entre mas rascaba la pantorrilla fue engordandose, cuando iba a
dar a luz le dolia mucho hasta que se muri6, cuando muri6 se rasgo la pantorrilla dando a luz a un
bebé, ese nifio lo criaron los otros hermanitos, cuando grande empez6 a investigar quién habia
matado a la mam4, y los otros decian que la habia tragado un nusi (nutria), preguntaba donde vivia
y él iba a cada lugar donde le decian que vivia, no le decian la verdad.



Todos lo empezaron a odiar, hasta que €l decidi6 ir a matar al nusi, empez6 a alistar candelera, lo
envolvid bien con un trapo, llevé otro elemento cortante, se tird a la poza (charco grande) donde
vivia el nusi, éste lo trago, se desaparecid, cuando lleg6 al vientre empez6 a cavar por la nalga del
nusi, hasta que hizo un hueco bien ancho por la nalga, antes de salir prendié candela, duré ocho
dias, llegd normal, sin nada, después que él sali6 veian el nusi brincando en la poza ardido en llamas,
hasta que se murio.

Después volvié a preguntar nuevamente quién habia matado a la mama, le dijeron que Jedeko (luna)
habia matado a la mam4. Entonces cogié una mata de guadua y lo sembr6 diciendo, “crece, crece,
crece, crece”, éste empez0 a crecer y a crecer, llegando hasta donde Jedeko, se subio, cuando iba a
coger de la cabeza, dormida le cort6 de la raiz y se fue al piso, solo le arafié la cara. Cuando iba en
el aire él invocd diciendo “mojopodo (algodon), mojopodo, mojopodo” que sale del palo de balso.
Al invocar ¢l quedd flotando en el aire, hasta que volvié a invocar “mopabara (piedra fina),
mopabara, mopabard”. Cuando invocd esta piedra cayd al piso, pero en territorio de amukara donde
no habia comunidad, cogio rio arriba, cuando cogia la noche descansaba, sigui6 y siguid, hasta que
llegd donde habia filas de chontaduro, no podia comer y con hambre ya que estaban crudos, siguio
su camino, hasta que encontré una fruta comestible, él comié y sigui6, hasta que lleg6é a una
comunidad de &mukara.

Estas personas €l las vio diferentes, ya que cocinaban el chontaduro, el pescado y no comen el
alimento, sino que comen el vapor del cocido, ya que estos no tienen ano para defecar.

Estando en la comunidad se hizo amigo de los nifios, les decia a los nifios que no dafiaran la comida,
los nifios le preguntaban por qué, él les decia que las personas de arriba se comen todo y no se bota
el alimento.

A él le daban comida normal, éste se lo comia todo, para los amukara les hacia raro, hasta que un
nifio les dijo a sus padres que ese sefior se iba al rio y se ensuciaba en el rio. Al ver esto un nifio
curioso también decia a los padres que él también queria comer todo, pues este les dijo que si quieren
podian comer todo el alimento y si no, pues no. Si comen todo yo les puedo curar, los nifios
empezaron a comer normal y cuando les daban ganas de defecar él los abria la nalga con algo
cortante hasta que les abri6 la nalga a muchos, hay unos que los abrié demasiado la nalga y se
murieron del dolor. Estos tienen la nalga muy delgaditos como una carta, por eso él los abria facil.
Al ver que algunos se morian, la comunidad lo queria matar. Un dia sali6 el sol hacia arriba, €l se
vino huyendo detras del sol, en el camino se le pas6 al sol. Cuando detras se escuchaba que zumbaba
y algo caliente, el sol cogia su camino recorriendo los otros mundos. El le tocaba seguir al sol,
cuando pisaba los caminos quemaba la espalda, y por calor que hacia salian los nusi. Sin embargo,
logré pasar hasta que subi6 a la tierra de Yaberara. Alli siguié viviendo, pedia a las mujeres que le
dieran de comer, platano con la sangre de la menstruacién, a las mujeres les daba pena.

Al ser asi, la gente decia que lo iban a matar porque una persona asi, los podia comer. Al darse
cuenta [de] eso, volvié a huirse de alli nuevamente tras el sol. Subi6 acé a esta tierra, estando aca,
empezo a pedir sangre a la gente para comer. Por esa razon la gente ya empez6 a odiarlo, hasta que
abuima lo mat6. (Notas personales, mayo 2023)

Estas historias llegan para recordar el origen. ;Donde estan estan presentes las historias de

origen? ;Que aprendemos de ellas? El Dearadé tiene su origen en burugu, la arafia, ella le ensefia



al pueblo emberay da ejemplo a los humanos de como hacer las casas, korogé (caracol) nos ensefia
su metodologia de tejido. ¢(Qué materiales utilizan? ;Qué significa cada material y por qué la
importancia de seguir construyendo la casa de esa manera? Zhaneambi y Génséra nos recuerdan
de dénde viene el Dearddé, también nos informan que pocos emberas estan construyendo el
Dearadé, esta desapareciendo. Es imperativo, entonces, recordar estas historias, escribirlas,
compartirlas, convocarlas, asi como se convoca a las Wadras (madres espirituales) como parte de

la familia.

Jenopotobarra es un ser muy presente en las historias de origen embera, se le recuerda
mucho porque logré visitar y estar presente en los territorios del Dearadé. Para dar cuenta del
Dearadé, se requiere ir a su raiz, a su origen, lo cual significa reconstruir la historia de los primeros
seres que lo construyeron. ¢Quién es Wanko? ;Qué papel ha cumplido este ser en este territorio?

¢Qué nos ensef6? ¢Por qué se habla de cinco territorios?*?

1.4. Mi acercamiento con el Dearadé

Bonito debes pensar, luego, bonito debes hablar. Ahora, ya mismo, bonito empieza hacer.
Jamioye (2010, p. 59)

Mi deseo de ir al Dearadé y a sus significados tiene un recorrido, en primer lugar, el
reconocimiento de mi historia personal que, al caminar, encuentra resonancias con mi proceso de
formacion académico que inici6 en el grupo de investigacion Diverser. Han sido ciclos que han
tejido un lugar y una pregunta para mi ser en la educacion indigena y en conexién con el Dearadé.
Los caminos que recorremos en la vida no son casualidad ni se dan por equivocacion, hacen parte

de un tejido de vida y les damos rienda suelta y libertad, asi se fue dando mi relacién con el Dearadé.

El Dearadé ha hecho preguntarme por mi historia de vida, mi identidad y mi conexién con
la Madre Tierra, esto lo he aprendido participando como docente del programa Licenciatura en
Pedagogia de la Madre Tierra (LPMT), aqui en este espacio nos preguntamos de dénde yo vengo,
cuél es mi historia de origen, quién es mi familia, mi comunidad, en este espacio nos preguntamos
sobre quienes somos, lo que hacemos y lo que predicamos, si predicamos que debemos reconocer

ala Madre Tierra como madre, senti que debia ir a preguntar por el origen del Dearadé, en el mismo

12 En el apartado que habla especificamente de los significados del Dearadé. Acucudua — Proteccion, se profundiza
este tema.



sentido, ahondar por mi origen, por mi historia personal, en ella anida la reflexion sobre como

desde el ser olvidamos la identidad con la Madre Tierra y nos alejamos de ella.

Debo sanar mi relacion con la madre biolégica y con la madre tierra, y debo empezar por
esta pregunta: ¢qué sé de mi madre y en qué parte de mi habita? La escritura en este momento va
acercandose a reconocer que hay dolor por no haber tenido una relacion sana y tranquila con mi
madre bioldgica. Mis abuelas me protegen y guian y han sido el sostén para que en algin momento
la reconozca. (A quién?, a mi madre bioldgica, ella me acerco desde el parto al territorio natural

de la Madre Tierra, el vientre.

Te reconozco, pero no me acerco, sigues distante en mi ser, no me acompanaste, no hubo
calor y proteccion, no me cuidaste, me dejaste a los tres afios, ¢,como lograr la conexién contigo
madre bioldgica? No es facil, nuestros encuentros han sido pocos, las lunas han pasado y tu rostro
se aleja de mi realidad. Siento que debo sanarte, recordarte y construir otra relacién con sonoridad,

amor y desprendimiento, como una hija que crece, cuida y acompana.

Esta sanacion la empiezo a reflexionar en la universidad, en compafiia de la palabra, las
voces, experiencias de personas que a mi alrededor también se preguntan por esos vacios, esos

silencios de la historia, asi voy tejiendo un lugar con el Dearadé.

Empecé a escuchar fuertemente la palabra investigacion en la universidad en el afio 2001,
cuando ingresé al Semillero de investigacion para estudiantes indigenas, un espacio en el que
participé como estudiante embera eyabida, coordinado por el grupo de investigacion Diverser (del
que sigo siendo parte) de la Facultad de Educacion de la Universidad de Antioguia. En ese entonces
estudiaba Comunicacion Social y Periodismo en la misma universidad. No tenia ni idea de como
hacer un proyecto, como trabajar lo colaborativo y lo intercultural. Ni siquiera era consciente de la
diversidad de pueblos que habia en la Universidad y en el pais. Hice parte de la primera cohorte de

estudiantes indigenas del Semillero de investigacion.

En el Semillero se discutia sobre la palabra investigacion y sus comprensiones en las
comunidades; se hablaba de racismo y discriminacion epistémica, emergian las palabras resistencia
0 deslocalizacion y preguntas por la identidad, interculturalidad y descolonizacion. En la
investigacion se fueron transformando los para qué, con quién, donde, como. La cuestion, entonces,
en este espacio era: seguir reproduciendo el mismo sistema colonial de investigacion que

escuchabamos, veiamos y teniamos, o crear lugares comunes de resistencia en la manera de hacer



investigacion en territorios indigenas. Desde ese momento empez6 mi sentir y mi accion por
acompafar procesos de investigacion en comunidades indigenas, especialmente con poblacion

embera.

En 2001, participe en un proyecto de investigacion que durante siete afios13 trabajo en
procesos de identidad colectival4 en la ciudad de Medellin; en esta experiencia fui nutriendo con
preguntas, posturas y miradas la comprension de la identidad indigena en la nifiez y la juventud en
la ciudad de Medellin. Esta construccién, desarrollo y produccién de conocimiento fue en
colaboracion con Giovani Mejia (profesor de Literatura e integrante de Diverser), y con nifios,

nifias y jovenes indigenas de la ciudad de Medellin15.

Pudimos escucharnos y reconocernos desde el pensamiento y las précticas culturales como
parte de un pueblo. Al reconocer danzas, ceremonias, cantos y relatos de historias de origen que
escuchabamos en los territorios con sabios y sabias, alli evidenciamos la vitalidad de la memoria
cultural, nos encontramos con procesos de identificaciébn como habitantes indigenas de la ciudad

que se vinculan y se conectan con su identidad.

Asi se fue creando la necesidad de construir mejores posibilidades de acceder a la educacién
desde una perspectiva indigena, y reflexionar un lugar en la educacion escolar que cuente muchas
historias de origen de los diversos pueblos del pais que se encuentran en las grandes ciudades; por
ejemplo, conocer diversas practicas ancestrales de los pueblos, sobre la medicina ancestral, la
herbolaria, la botanica, entre otros asuntos, que no se encuentran en los espacios y cartillas que

ofrece la educacion escolar.

En esta experiencia, en los relatos de algunas familias sobre la pregunta por la identidad
indigena en la ciudad, manifestaban que se iba perdiendo por las mismas dinamicas urbanas, poco
a poco se daba un borramiento a la identidad como embera, nasa, siona, waydu, etc., porque al

llegar a la ciudad no hay procesos de reconocimiento como parte de una cultura, a no ser que se

13 Los proyectos se presentaron a convocatorias en varias instituciones: Universidad de Antioquia (Museo
Universitario), Alcaldia de Medellin, Ministerio de Cultura, Cabildo Indigena Chibcariwak, Organizacion Indigena de
Antioquia, Resguardo indigena Karmatarrua (Jardin, departamento de Antioquia), Resguardo indigena Polines
(Chigorodd, departamento de Antioquia), Resguardo indigena Cafiamomo y Lomaprieta (Riosucio, departamento de
Caldas), Resguardo indigena Tuchin (departamento de Cdrdoba).

14 Segin Ramirez (2016), se refiere a como cada individuo aporta fragmentos de su historia cultural que, al recuperarse,
ayudan a la renovacion del discurso histérico haciéndolo cada vez mas completo, aunque al mismo tiempo inacabado.
15 Pertenecientes a los pueblos embera eyabida, chami, senu, siona, quichua, nasa, inga, iku, cubeo, wayuu.



haga parte de un cabildo urbano indigena o que se viva en un barrio donde habiten familias de la

misma cultura; se sabe que hay un vinculo, pero no se activa ni se fortalecel6.

Luego me fui acercando a procesos educativos comunitarios en resguardos indigenas en el
departamento de Antioquia, lo que me permiti0 preguntarme por los sentidos de la educacion
escolar en las comunidades indigenas, que aun hoy sigue patrones culturales de dominacion con
sus secuelas de colonialidad. Es asi como llego al municipio de Frontino a trabajar como

coordinadora del programa Ampliacion de Cobertura Educatival?.

En el afio 2007, fui convocada por el Instituto Departamental para la Educacion Indigena
de Antioquia (INDEI, institucién inscrita en la Organizacion Indigena de Antioquia) para coordinar
el Programa Cobertura Educativa en el municipio de Frontino. Este programa iniciaba como prueba
piloto, con la idea de responder a demandas de las comunidades para la inclusion de nifios, nifias y
jévenes embera eyabida en el sistema escolar. Tuve entonces la oportunidad de poder conocer y
acercarme al universo de la educacion embera y entender la presencia de lo ancestral y lo colonial

en la escuela, cada uno con la profundidad y el ritmo en que se encuentran.

Durante esta experiencia en Cobertura Educativa (CE) fue posible evidenciar asuntos que
han sido fundamentales para pensar y construir, a mi modo de ver, principalmente la pregunta por
los sentidos de la educacion embera en el municipio de Frontino como proceso de reconocimiento
de una identidad, cultura, cosmovisién, pensamiento, origen y, por supuesto, alternativas a las
problematicas del territorio. Algunas comunidades tenian por primera vez la experiencia de la
escuela en ellas, lo que significaba una ocasion muy importante porque habia energia, &nimo y

lucidez para pensar y estructurar desde lo embera la escuela que se sofiaba.

En ese momento cursaba la maestria, y articulé este tejido con el proceso de formacion con
maestros y maestras indigenas, lo cual nos permitié conversar, crear y proponer sentidos para la
escuela y la educacion, de alli emergi6 la palabra Dearadé, para nombrar el proceso educativo

comunitario que se da por fuera de la escuela. Surgi6é en mi, entonces, el interés por preguntar por

16 Producto de este proceso investigativo se publicé un articulo de revista en: Sinigiii Ramirez, S. Y. (2007). ¢Es posible
ser indigena en la ciudad? Sobre estudios indigenas y afrocolombianos. Memoria personal. Revista Educacion y
Pedagogia, 19(49), 199-214.

17 Cobertura Educativa es un tipo de contratacién que tiene el Estado colombiano con instituciones educativas para el
ingreso de nifios, nifias y jovenes al sistema escolar.



el significado del Dearadé, en relacion con su ser, cuerpo, relaciones, sentidos, historia y devenir

de la humanidad con la Madre Tierra.

La investigacion aqui es un ejercicio académico que me permite, como parte de una cultura,
sistematizar, activar como memoria el Dearadé, recordar, motivar y permitir que otras
generaciones tengan conocimiento y experiencias del Dearadé, que viene siendo la memoria activa
de la Madre Tierra, asimismo, desde esta memoria, podemos acompafiar y nutrir su pensamiento
para el pueblo embera eyabida y demas culturas. Se busca que el texto sea leido principalmente por
académicos y académicas indigenas para que continden fortaleciendo el Sistema Educativo

Indigena Propio.

1.5. ¢ Quiénes hablan del Dearadé en la LPMT y sus relaciones con la educacion?

Académicos y académicas emberas, a partir de diferentes visiones contextualizadas y con
pertinencia historica, han propuesto reflexiones que se localizan en como se investiga y como se
problematizan las realidades de las comunidades. Es asi que poco a poco se dialoga desde sus
territorios con la educacion, con el pensamiento y la cosmogonia; los colectivos comunitarios
buscan la manera de devolver el equilibrio en la memoria y el recuerdo de la cultura por la historia
padecida durante siglos, abriendo brechas en lo que se nombra como representacion de la ciencia
occidental. Si bien no se habla directamente de la palabra Dearddé, todo apunta a lo que mas
adelante se describe como significados del Dearadé.

Baltazar Mecha Forastero (2007), embera dobida del resguardo indigena Catri (Bagadd,
Choc0), doctor en Educacion, escribié un articulo en el que cuestiona el conocimiento y la
investigacion occidentales, en contraste con las concepciones de su propia cultura. Plantea el
racismo, la negacién y subvaloracion del otro como elementos fundamentales para que no haya una
real interculturalidad. Habla del Dearadé como parte del conocimiento profundo dentro del origen
del pueblo embera. Es importante aclarar que en la lengua embera débida se escribe te ara te, pero
hay similitudes en el significado y la historia de origen con la palabra Dearadé del pueblo eyabida.
A continuacion, algunos de sus planteamientos (Mecha, 2007, pp. 103-118):

e Reconocer otros pensamientos y otras formas de conocer que no han sido leidas y tomadas en

cuenta en la academia como ciencia, puede ser un camino para dialogar y vivir la



interculturalidad, por eso, entender y comprender al otro pasa por salirse de los marcos en los
que todavia se hace y practica el conocimiento.

“Un embera no adquiere el conocimiento individualmente o por si solo; lo adquiere
colectivamente, mediante charla, minga, bebata, juego, observacién e imitacion, y de alli su
aplicacion. Por eso su conocimiento es colectivo e individual.”

El problema de la investigacion esta en la forma como se investiga, la intencion del pregunton.
Investigar en embera dobida significa unui, que quiere decir: buscar, ver, encontrar. U- sembrar,
un- mafana, i- boca, borde, ala. En su conjunto, significa sembrar la palabra mafiana o en el
futuro. Esto es investigar.

El origen de la lengua embera esta en la naturaleza y en el cuerpo mismo, no se puede buscar
el significado en otra lengua.

La metodologia de investigacion de los ancestros estaba guiada por los animales, aves, peces,
arboles y los astros. De ellos aprendieron una buena pedagogia de transmitir conocimiento
mediante la oralidad y de alli viene la ensefianza de generacion en generacion.

Hay que acudir a los conocimientos ancestrales y de la naturaleza para construir una educacién
que responda a la necesidad y expectativa de los pueblos, que haya un deseo de comprensién
de los poderes de la naturaleza. Que se entienda que la estructura y las leyes del espiritu humano
son las mismas que las de las cosas.

Con respecto al significado y representacion del Dearadé, su traduccién o, como dice el autor,
la designacion de los nombres en espafiol, cuando se intenta solo dar el significado de casa,
ignora la designacion que le da el embera al te ara te, “por tener sus raices en otra lengua, nos

aisla del concepto de te ara te”.

Nataly Domicé Murillo, indigena embera eyabida, en su investigacion de maestria titulada

Jai Dé: Casa de los espiritus ancestrales Embera Eyabida de la comunidad Chigorodocito (2022),

propone la construccion de la casa espiritual embera jai dé (casa de los espiritus) para la practica

del jaibanismo y la medicina ancestral como aporte al equilibrio espiritual, politico y comunitario

del pueblo embera de este territorio. Sin embargo, no logra profundizar en el conocimiento de lo

que significa la casa embera, ya que la comunidad ha perdido relacion con el Dearadé y su memoria

historica.

Dentro del Embera Eyabida de la comunidad de Chigorodocito no existen conocedores de esta
historia [casa Embera], por lo que se realizd una indagacion con fuentes secundarias, de esta



manera encontramos el valioso trabajo del Embera Baltasar Mecha Forastero, indigena del pueblo
Embera Ddbida de Chocd, vimos que era importante compartir esta investigacion [con la
comunidad] para tener referente sobre la concepcién cosmolégica del pueblo Embera (N. Domico,
2022, p. 46).

La construccion de una casa espiritual jai-dé, que en lengua propia significa casa de los
espiritus, le permite a esta comunidad del municipio de Chigorodo ir resolviendo asuntos, como
suicidios 'y desequilibrios del territorio (deforestacion, cambio climatico, relaciones
interpersonales), que requieren trabajarse desde la espiritualidad, se evidencia una necesidad de
realizar ceremonias acompafiadas por el daubana (sabio que en conexion con los Wadras ayuda a
equilibrar el territorio), las parteras y las cantadoras de truambi (canto ancestral embera) para
equilibrar la vida. Con la experiencia realizada en el jai-dé se comenzo a revitalizar la esencia
profunda del Jai dé, el uso y manejo de plantas medicinales, la proteccion y cuidado de sitios
sagrados, a lo que agregaria el reconocimiento de un espacio ancestral que ha convivido en la
memoria ancestral del pueblo embera, su hogar ceremonial. Su principal referente es Baltazar
Mecha, a quien ya hemos referenciado; el proyecto, a mi modo de ver, presenta una estrategia que

permite poner en practica el conocimiento vivo del Dearadé con la Madre Tierra.

Wilmar Bailarin (2022) vive en el municipio de Murind6, Antioquia, y es estudiante de
ultimo semestre de la Licenciatura en Pedagogia de la Madre Tierra. En su trabajo de investigacion
llamado Dearadé tambo propio o tradicional, Bailarin pregunta a sabios y sabias cémo es la
construccion de la casa, qué significa cada uno de sus elementos, cuales son las practicas del
Dearadé y por qué es importante seguir construyendo la casa ancestral embera. En su investigacion,
Bailarin encuentra que la casa embera debe construirse de acuerdo con los tiempos de la luna y con
los materiales tradicionales con que la aprendieron a hacer los abuelos y abuelas. EI Dearadé se
encuentra hoy en peligro de desaparecer, muchos emberas ya no construyen el Dearadé porque no
hay material para hacerlo a causa de la deforestacion, ya no se consiguen los arboles ni las plantas,
las nuevas generaciones estan aprendiendo a construir la casa con otros materiales, lo cual ha hecho

que se le dé otro sentido a la casa, la de habitar y resguardarse.

Gloria Domic6 (2010), embera eyabida de la comunidad Chuscal Tugurid6 en Murri, en el
municipio de Frontino, Antioquia, llevo a cabo la investigacion Urikabaita jarakampe sabua

chupanuta yumachirata yuberaume dalli Embera nemburuadeba (Reflexionar las relaciones de




pareja entre hombres y mujeres en algunas historias del origen del pueblo Embera Katio) en la
Comunidad Indigena Chuscal Tugurido de Murri, municipio de Frontino — Colombia. Este
proyecto de investigacion reflexiona sobre tres historias de origen del pueblo embera eyabida que
cuentan las relaciones de pareja entre hombres y mujeres: “Trd nen burua’ (arrieras- hormigas),
“Jepa” (culebra) y “Barakoko” (P&jaro de luna). La investigadora se pregunta por la necesidad de
tejer relaciones armonicas entre hombres y mujeres y trae tres historias ancestrales para mirar estas
relaciones. Encuentra que las historias le permiten diferenciar roles que asumen mujeres y hombres
en su contexto comunitario, y propone que las reflexiones surgidas en la investigacion se conviertan
en parte del proceso de aprendizaje en la escuela. Los aprendizajes se deben poner en clave de las
creencias Yy las practicas culturales sobre el cuidado, la proteccion, la seguridad y el bienestar del
cuerpo del embera para fortalecer la salud y la espiritualidad en la vida diaria. Este valor, segun la

autora, ayuda a ser embera sobia, esto es, de corazdn bueno.

El trabajo de Gladis Yagari (2010) se titula Jemed'ed'a dachi kiirisia mau dachi kakua ome
(Juguemos con el pensamiento y el cuerpo para recrear a traves de las expresiones culturales la
memoria oral de Karmata Rua). En este trabajo se exploran expresiones artisticas y corporales del
embera chami; por medio de la historia ancestral fue posible recordar, recrear y fortalecer la
memoria oral del pueblo embera chami del resguardo Karmata Rua con adultos mayores. Este
proyecto resalta la importancia de recordar las historias de origen olvidadas por la poblacion, fue
asi como ancianos y ancianas pudieron revivir sus origenes, encontrarse y plantear propuestas

ludico-artisticas para la comunidad, la cual volvié a los cuentos, historias y origen de su pueblo.

El Nepoa para que Embera sea de corazon bueno, es el nombre de la investigacion de
Tiquio Domico (2017) sobre algunas practicas ancestrales, en especial sobre el ritual del Nepoa
como estrategia de fortalecimiento de los valores ancestrales en los wawa (nifios y nifias) de Nusido
- Frontino, para vivir bien en relacion consigo mismos, con el otro y con la Madre Tierra. La
investigacion recoge las voces de algunos lideres, sabios, sabias, profesoras, jaibanas, parteras y
botanicos de su comunidad, que expresan por medio de la oralidad los conocimientos y saberes
milenarios que se fomentan en el Nepoa para que mitigue los conflictos en la escuela y la
comunidad. El trabajo se acerca a la comprensién de lo que significa la cosmovisidn y cosmogonia

como fundamento para pensar en las practicas ancestrales propias del Nepoa.



Yeny Tascon (2016), La escuela, un espacio para vivir juntos y en armonia desde los
saberes culturales del Pueblo Chami. La autora se pregunta por los conflictos escolares y sus
maneras de representarse en el ambito escolar; relne a la comunidad para que desde la escuela
busquen alternativas para mejorar las relaciones personales con nifios y nifias embera chami en el
resguardo Bernardino Panchi, suroeste de Antioquia, y encuentra en el ritual del Nepoa como
equilibrar la vida de los nifios, nifias y comunidad para enfrentar asuntos de la violencia que no

solo estan en la escuela.

Como conclusion de este apartado, a través de la identificacion del origen podemos
relacionar las historias que hablan acerca del Dearadé, el origen nos pone en la reflexion de
preguntar a la historia por los modos de relacionarnos con el mundo. Asi, mi historia va
encontrando nido para recordar, tejerme y sanar las relaciones, en la medida en que soy consciente
del dolor, la culpa y el miedo en la relacién de la madre bioldgica con la madre natural, puedo
liberarme y sanar esta relacion. El origen encuentra un inicio, y es asi como se presenta esta primera

ruta, como un comienzo de reconocer el Dear&dé y el contexto en el que se cree en él.



@ DEARADERA KAYEKIRUA
DESEQUILIBRIOS

Capitulo 2. Desequilibrios
En este capitulo se describe la fundamentacion tedrica que en la tesis tiene que ver con los
desequilibrios del Dearé&dé. Se aborda desde tres perspectivas: la educacion colonial, la educacion

indigena y la educacion desde la Madre Tierra.

Los desequilibrios o las interferencias se miran como las huellas que ha dejado la colonia,
en referencia a la identidad racial que se impuso en el periodo moderno-colonial (Quijano, 2014),

en lo espiritual, las practicas culturales y relaciones de la vida humana con la Madre Tierra.

Siguiendo la ruta pedagogica de la LPMT con respecto a los desequilibrios, ellos ayudan a
entretejer, comprender y conectar los caminos y horizontes del Dearadé, de acuerdo con lo que
plantean Quijano (2014) y Dussel y Grosfoguel (2014), en el sentido de liberar las identidades

histoéricas del conocimiento e ir descolonizando la memoria colonial.

Benigno Siniglii médico ancestral, plantea que el equilibrio es como la energia que nos
rodea y alimenta a la familia (bosque, agua, viento, aire, personas), es estar bien en familia. Los
desequilibrios se plantean como la enfermedad que se causa a la energia que cuida y protege a la

familia, el desequilibrio hace enfermar a la poblacion.

Los iku, pueblo ancestral ubicado en el departamento del Cesar, también nombrados desde
la Colonia como arhuacos, entienden el equilibrio como proteger y practicar la ley de origen, este
se debe compartir, si no se comparte ni se practica se acaba la naturaleza, la vida y el mundo; el
equilibrio se sostiene y lo debemos hacer mediante las ofrendas a la Madre Tierra.

La nasa, pueblo ancestral ubicado en el departamento del Cauca, nombrados como paeces
desde la Colonia, dicen que el equilibrio tiene que ver con no alterar los ritmos y estados de las
personas, la colectividad y la naturaleza, con preservar el equilibrio de todas las fuerzas existentes

en la Tierra 'y el cosmos.

Segun Estermann (2022), la concepcién andina del “Buen Vivir” (suma q ’‘amaria en aimara
o allin kawsay en quechua) se refiere en Ultima instancia al equilibrio y la armonia cosmicos, a un
mundo en el que todas y todos pueden vivir dignamente aprovechando lo que nos regalan la
Pachamama y los apus/achachilas (p. 160).



Thiong'o (2015, p. 76) nos dice que los agikuyu, un pueblo ancestral de Kenia, Africa,
representaban el equilibrio en una préctica cultural:
Entre los agikuyu de Kenia por ejemplo estaba la ceremonia llamada Ituika, que se celebraba cada
veinticinco afios aproximadamente, para sefialar el traspaso del poder de una generacion a la
siguiente. Segin Jomo Kenyatta [1938] se celebraba con ayunos, cantos y danzas que se
prolongaban durante un periodo de seis meses. Las leyes y las regulaciones del nuevo gobierno
guedaban fijadas en las palabras, las frases y los movimientos ritmicos de las nuevas canciones y
danzas. Los origenes de esta ceremonia se representaban en una posesion teatralizada. Las
canciones, la danza o incluso el mimo, eran centrales en todas estas variedades de expresion
dramatica, [...] era exactamente una cuestion de vida y muerte y de supervivencia colectiva, podia

desarrollarse en cualquier parte, en cualquier lugar. [...] Muchas de estas ceremonias se prohibieron
en 1925 por el colonialismo britanico.

El equilibrio y el desequilibrio son, entonces, una energia, un poder [organico] que las
culturas ancestrales han referido para mirar y sentir multiples relaciones entre las personas y la
Madre Tierra desde el cuidado, la conservacion y las sabidurias ancestrales, que ha sido permeado
e intervenido mediante conflictos de intereses sociales y culturales como parte de la formacion de

un poder global (Coronil, citado en Quijano, 2014).

En este documento, los desequilibrios van a ubicar un momento histérico del pueblo embera
con el Dearadé, nombrando en primera perspectiva la educaciéon colonial como parte de las

herencias coloniales.

Las herencias coloniales se entienden como aquellas practicas y relaciones culturales econémicas y
politicas basadas en las creencias de un proyecto identitario cultural eurocéntrico de la Espafia
colonial. De estas relaciones se desprende el racismo estructural, un sistema de dominacién étnico

racial y por ende de discriminacion de una cultura sobre otra (Quijano, 2014).

A causa de tales herencias, el Dearadé se ha ido borrando, olvidando, perdiendo de la
memoria historica y cultural del embera eyabida; en la ruta pedagogica del programa, la

identificacion de este proceso se nombra como desequilibrio, interferencias.

2.1. Educacién colonial

En el amanecer del 12 de octubre de 1492 el navegante don Rodrigo de Triana descendio al
interior de la carabela y comenz6 a dar voces, llamando del suefio a Jacobo, el historiador, a
Lope, tenido por muy suelto de lengua, a Pedro, el escribiente, y a todos sus demés
acompafiantes a quienes paso por sus testigos, una vez estuvieron en la cubierta de la
embarcacion.



— jVoto al diablo! —Les digo. — jAy de vosotros si 0s olvidais de aquesto!

Y répidamente ascendi6 al palo mayor de la carabelay, con el pecho muy henchido de aire y el
gesto entre marcial y beatifico, grit6 para la posteridad:

— jTierra!

Vélez (1992, p. 23)

Han sido muy variados los relatos que cuentan la llegada de los espafioles a América y los
modos de nombrar al “otro” de acuerdo con el proceso histdrico que se ha construido a partir

de esta relacion: adelantados y atrasados, corregidores e incorregibles, capitanes y decapitados,
chamanes y jesuitas, encomenderos y mitayos, idolatras y doctrineros, ciervos, caciques, curacas,

cabildantes, tributarios, recaudadores, mestizos, mulatos, esclavos (Lezama, 2015).

Esta forma de nombrar, asi como la forma en la que entran al territorio a colonizar, dejaria
hondas huellas en los cuerpos, el pensamiento y los territorios de la Madre Tierra conquistada, para
nuestro caso la Ameérica profunda. Este hecho sembrd unas raices que no se han liberado
(colonialismo, modernidad, capitalismo, globalizacion), de las cuales se desprenden dos asuntos
que nos han desequilibrado fuertemente la existencia como pueblo embera: Racismo y
discriminacién y todo lo que ello trae consigo: cdmo nos etiquetan, nos ponen un color de piel, nos
racializan para seguir alimentando un pensamiento que segrega, divide y pone en menor 0 mayor
valor. Formas de dominacion radicales en contra de lo espiritual y lo inmaterial, violencia simbdlica

epistemoldgica y cognitiva. ¢Se puede defender el Dearadé de esta colonizacion?

Como pueblo hemos cargado de generacion en generacion lo que Pérez (2016) Ilama
identidades coloniales19, esto es, las formas como se reproduce y alimenta la modernidad como
producto de la colonialidad (Castro, 2005; Mignolo, 2014). Una de las representaciones de estas
identidades en la cultura embera va a ser, por ejemplo, el nombre, 0 como fuimos nombrados en la
Colonia, “katios”; en la lengua (bedea) y el pensamiento (quirinsia) no existe esta palabra, pero

cuando nos dicen “usted quién es”, la repetimos. Nuestros nombres han cambiado: Pablo, Julia,

19 “Reproduccion de estereotipos y prejuicios que legitiman representaciones sociales que niegan y olvidan todo
aquello que una cultura ha construido en coman, al compartir una misma y compleja historia local. Se emplea para
reproducir desigualdad social, creando un mosaico interétnico que cruzan el conjunto de la vida social, siempre en
intricada interaccién con la sociedad dominante, sea colonial o nacional, y con los procesos globales que los enmarcan”
(Pérez, 2016, p. 182).



Margarita, Cristina, Jesus, Maria... Y esto obedece a varias razones, principalmente por los
procesos de evangelizacion, modernidad, globalizacion y desterritorializacion que generan racismo

y discriminacion. ¢Cual es la razén o el proposito del cambio de un nombre o de un apellido?

Al indagar la historia de los nombres, para saber cdmo ocurre este movimiento, encontré
un documental de la historia de los apellidos judios (“La historia de los apellidos...”, 2016) en el
que se afirma que los nombres de las personas se dan de acuerdo con el alma de los hijos o por un
mensaje sagrado. Esta forma de concebir el nombre tiene relacion con el pueblo embera. Llama la
atencion el recorrido por siglos de los judios para conservar sus nombres. Esta experiencia es Util
en cuanto sirve para comprender como es que la diaspora hebrea recorre el mundo, primero
sometida a un proceso colonial y luego, después de haber vivido ese proceso, cdmo somete a otros
pueblos. No es el interés de este trabajo profundizar en este asunto, pero algunos datos son Utiles
para espejear la situacion del pueblo embera y ver como las historias de los pueblos se encuentran

con otras.

Cuando se dio la didspora de lucha y migraron por el mundo, los judios emplearon la
estrategia de kinnuim, “nombres que los judios utilizaban para adaptarse a las sociedades con otras
costumbres a partir del afio 170 a. C.” (“La historia de los apellidos...”, 2016, 6:38), la cual les
permitio resistir a los procesos de civilizacion y colonizacion. Los motivos del cambio de los

nombres se daban por estas razones:

e Migracidn de judios por todo el mundo (afio 70 del siglo primero, a partir de la destruccion
del templo de Salomon).

e Estatus de limpieza de sangre (se debia demostrar pureza o limpieza de varias generaciones
de judios o musulmanes).

e Poder acceder a un cargo oficial en Espafia 0 en Ameérica.

e En el siglo XV (1492) en pleno periodo de la Inquisicidn, debian convertirse a la fe cristiana
para ocultar su origen judio. Si no lo hacian, debian abandonar el reino de Aragon y Castilla.

e Secred el apodo, de acuerdo al oficio que se desempefiaba.

e Comprar nombres agradables, porque los que les ponian eran despectivos (cuervo, hombre
grasa, hurgador de bolsillos); quien tenia dinero podia acceder a nombres mas amables

(diamante, montafia de rosas, montafia de plata, etc.) (“La historia de los apellidos...”, 2016,

18:39 2 19:32).



De estos procesos de colonizacion poco conocemos en la historia lineal que nos han
compartido, principalmente desde la institucion escolar. Grosfoguel (2017) nos habla de la
islamofobia, un racismo institucional y estructural que se da con el pueblo arabe musulman
mediante préacticas institucionales de dominacion que pasan por registros diferenciados con

métodos de despojo y violencia, por ejemplo, en el conflicto por la religion.

Aqui entonces, como emberas, hemos vivido en tolerancia y aguante espiritual en el
padecimiento de “una nocion cosmogonica de un solo dios”, porque es la vision con la que hemos
contado, la que se nos ha transmitido, la que llego, y asi nos identificamos con judios y arabes. De
este hecho, de vivir el colonialismo y la racializacion, es que estamos siendo informados y, en este

sentido, la educacién va a informar una manera de relacion.

Los judios han podido mantener su tradicion después de muchos siglos de expropiacion y
marginalizacién. Sin embargo, de la misma manera que aprendieron de la exclusion y la
colonizacion, en esa misma medida o con més intensidad la reproducen y barbarizan con su poder
a otros pueblos, es el caso de Israel (judios) sobre Palestina (arabes). Los judios reclaman la
recuperacion de sus territorios como derecho historico y esta ha sido la excusa para colonizar, pero
¢ctiene esto que ver con la religion, con el cambio de fe, con limpiar nuevamente la sangre? ;Se

vive en carne propia la colonizacion y luego, en la misma forma, o peor, se aprende a colonizar?

Esta experiencia se trae como espejo para mostrar también como puede cambiarse el lugar
de colonizador a colonizado y de colonizado a colonizador. No somos la Unica cultura a la que se
le ha expropiado una practica cultural, en el caso embera ha primado esta situacion por procesos
de evangelizacion, convertir a la fe cristiana y “recuperar para Cristo sus almas”. Poner la situacion
del pueblo embera en el espejo frente a una parte del conflicto del mundo, definitivamente va a
hablar del lugar de la educacién, ya que nombrar desde el odio, la violencia, el racismo y la

discriminacion genera desequilibrio y valores culturales y espirituales distintos.

Despectivamente, al indigena embera se le ha llamado indio, cholo, sucio o cochino y
analfabeto con la excusa de tener un nombre indigena que no se sabe pronunciar. En la lengua
embera (embera bedea) a la practica de poner el nombre se le llama embera trd, y esta cargada de
significados y se nutre de la practica ancestral del Nepoa, en la que se recuerda la conexion y
relacién con la Madre Tierra, por tanto, tiene una profunda interaccion con lo espiritual, con la

pertenencia a un colectivo, una familia y un territorio, por eso, en la busqueda de los significados



embera tru (los nombres propios), se sugiere la relacion del daubana con los wadras (madres de

los espiritus).

Antiguamente, la familia nombraba al nuevo ser de acuerdo con sus caracteristicas, el
embera trd se ponia después de cierto tiempo de nacido, algunos embera tra son, por ejemplo,
Chimbizu (colibri), Kerapono (mujer perfumada), Domacha (ser que viene de rio y fuerte como la
cafa flecha), Gensera (hormiga arriera). Las familias que vienen de tradiciones arraigadas en la
cultura, con abuelos y abuelas que vivieron esta experiencia, ponen embera tra y es el nombre que
se emplea constantemente, pero las nuevas generaciones no estan aprendiendo estas practicas.
Nombrar tiene un sentido que te acerca a un territorio, a una forma de pensar y sentir, a una cultura;
el nombre es una representacion de la historia oral entre los territorios que hablan del Dearadé.
Aunque si se asisten los partos, las practicas ancestrales que cobran sentido a la hora de poner un
nombre ya no son tan comunes. Menos aun si los partos ocurren por fuera del territorio, en centros
de salud y hospitales, donde es necesario que se ponga un nombre inmediatamente porque se debe
registrar al recién nacido ante el sistema de salud del Estado.

Sin embargo, seguimos asistiendo a la muerte simbdlica de los significados del embera tru,
Ilegamos a vivir a zonas urbanas, a nacer en hospitales, a que nos impongan un nombre en la
registraduria, es decir, la dominacion se sigue materializando. Las multinacionales, grupos armados
y cultivos ilicitos nos afectan, desarmonizan y desequilibran la vida, nos desplazan de los
territorios, y estas memorias ancladas a él, cuando se arrancan, se van muriendo. No nos han
despojado el apellido porque se lo debemos a los territorios que todavia conservamos y se
representan en los “apellidos” Domico, Bailarin, Sinigiii, Jumi, entre otros, casi también en proceso

de extincion.

También el racismo ha sido causa fundamental para dejar de nombrar en embera tru,
primero, por procesos de inferioridad y, segundo, como respuesta a lo que llaman nuevas

identidades sociales, del mismo proceso de modernizacion.

La forma de nombrar y como se instala en la cultura cobra sentido en qué aprendemos de
las culturas y como interfieren en las relaciones, especialmente en la manera como aprendemos de
las lenguas, asi como del respeto por sus significados y relaciones con la Madre Tierra. En una
visita a México, el guia turistico en el Centro Ceremonial Tajin en Papantla explicaba que la palabra

naco es una palabra despectiva con varias connotaciones de inferioridad hacia lo “indio”, la palabra



viene del Tutunaku (que significa tutu- tres, naku- corazon: la cultura de los tres corazones), naku
(con u) tiene que ver con corazon, te saludo desde mi corazon, la lIdgica del sentir cambia
radicalmente cuando empleo “naco” (salvaje, indio) en el saludo en vez de naku (desde mi
corazon).
En México, Cortés y sus acompafiantes en 1519 llegan a aquella ciudad llamada Quiahuiztlan (en
lengua Nahuatl significa “el lugar de la lluvia, donde abunda la lluvia”), se encuentran con un
grupo étnico llamado Tutunakd (la cultura de los tres corazones). Hernan Cortés le dice a su
reportero de nombre Herndn Diaz del Castillo que registre este grupo étnico y él lo registra
Totonako. En México actualmente la palabra naco va a ser muy pronunciada, pero la gente que no
investiga el origen considera, piensa que naco es peyorativo, despectivo, humillante, grosero y le
va a decir a alguien, jqué naco eres!, jno seas naco! Ese naco viene de naku, naku es corazon, si
le decimos a alguien jqué naco eres!, literalmente le estamos diciendo jqué corazén tienes!, ah,

pero como no investigamos de donde viene la palabra, entonces usamos la palabra de forma
grosera, despectiva. (Notas personales. Centro Ceremonial Tajin, México, diciembre de 2022)

La experiencia del nombrar y ser nombrados es fundamental en el presente, puesto que los
pueblos estan recuperando su lugar, la conciencia de un linaje que habla en los territorios, en los
cuerpos, en el pensamiento; administramos un territorio que nos dejaron padres y madres
espirituales, los valores y conocimientos se reafirman desde la esencia de la naturaleza. Para los

iku, “recordando esos valores se puede evolucionar equilibradamente”.

Esta forma de educar desde la imposicion, la violencia, el despojo, el desconocimiento vy,
también, desde la reproduccion de lo que se aprende y se ensefia sin conciencia por el otro/otra,
nos pone en un lugar de desequilibrio. Las percepciones del equilibrio de los pueblos ancestrales
pueden ayudar a cambiar la perspectiva, para educar desde otro lugar de la historia: los iku nos
ensefian que el equilibrio es proteger y practicar la ley de origen, para los nasa, es necesario
preservar el equilibrio de todas las fuerzas existentes en la Tierra y el cosmos, para los embera
eyabida el equilibrio es energia presente para estar bien, y en la cultura naku, parte del equilibrio

es saludar desde el corazén.

La educacion colonial va a girar en varios sentidos, nos interesa aqui la mirada hacia la
evangelizacion principalmente, la idea que gira en torno a la concepcion de un dios, nos pone en la
idea de Dussel (Dussel y Grosfoguel, 2014) de atacar desde el Dearadé al eurocentrismo. Europa
no puede seguir informando como queremos educar desde el Dearadé para el pueblo embera

eyabida.



2.2. Colonizar para Cristo a los indios de América. El caso de Antioquia

Mi llaga son los indios americanos. Me siento madre de todos ellos. Me duelen por olvidados,
por su indigencia de todo, por su recelosa hurafiia, porque en sus cuevas y guaridas vegetan y mueren
lejos de Dios, teniendo tan cerca a Dios.

M. Osorio (2016, p. 33)

Una de las principales formas de dominacion que ha primado en nuestra sociedad en la
historia de Ameérica ha sido la conquista del territorio, liderada por proyectos que se instalaron en
él como la encomienda y las 6rdenes religiosas, las cuales trajeron abusos, violencia, esclavitud,
formas de produccién y cambio de relaciones en las culturas y entre ellas (Dussel y Grosfoguel,
2014), esto rompi0 la solidaridad entre pueblos, la relacion espiritual con el territorio, la posibilidad
de comprenderlo y sentirlo, la concepcion del trabajo comunitario, pues aunque existan practicas
culturales colectivas, se sigue un patron dominante de poder a partir de la posesion de la tierra y su

administracion, y esto se comprende como proceso historico.

Hablamos de la colonizacion espiritual, salvar las almas para Cristo y, habria que agregar,
sostenerla en el tiempo para mantener el proyecto sistema mundo capitalista desde el epistemicidio
(Dussel y Grosfoguel, 2014).

“La evangelizacion ha sido la confirmacion de la desaparicion de muchas culturas”, de la
fe propia (Lezama, 2015), por eso ha sido el proyecto que mas inversion ha tenido y sigue teniendo
en la humanidad. La catequesis no ha terminado, mé&s bien, se ha diversificado en muchas
religiones, ha sido el ejercicio de dominacion més fuerte hacia el corazon, hacia el sentir, una
herramienta potente para eliminar la espiritualidad, lo sagrado indigena, para descubrir los saberes
presentes de las culturas que permanecen en las lenguas, los rituales, la musica y las historias, en
ellos hay sincretismos que siguen en la memoria colectiva y se niegan a desaparecer a pesar del
peso colonial y conforman esa “humanidad que fue negada por los conquistadores” (Lezama,

2015).

La forma de nombrar la naturaleza del otro y de colonizar a los indios como propdsito
continta en la historia de los pueblos ancestrales, la influencia colonial en nombre de la civilizacién
ha hecho que se pierdan practicas culturales, lenguas ancestrales y maneras de estar en conexion
con la vida y los seres que hacen parte de ella. “En la medida en que se participa de estos referentes

coloniales se desarticula la vida del cosmos, del universo, de las deidades propias, la espiritualidad,



el sentido de la vida” (Sinigiii, 2013). Hemos deshabitado los territorios espirituales, la escuela ha

sido un lugar de conquista espiritual.

“Colonizar a los indios de América” fue el lema de Maria Laura de Jesis Montoya Upegui,
conocida como Madre Laura, quien se dedico a la educacion y evangelizacion de comunidades
indigenas en Colombia, Ecuador, Venezuela, Bolivia, Perd y el continente africano. Fue fundadora
de la Congregacion de las Hermanas Misioneras de Maria Inmaculada y Santa Catalina de Siena,
que se sumergid profundamente en las comunidades indigenas de Antioquia, principalmente en los
municipios de Dabeiba y Frontino. Infieles y salvajes fueron las palabras con las que Laura
Montoya se referia a los indios para evangelizarlos. Su propuesta evangelizadora se centr6 en “la
conquista de nuevas almas para el reino de Dios” (Mesa, 1960, citado en Gaitan, 2008, p. 80):

El fin especial de la congregacion es la difusion de la fe entre los infieles y los salvajes. Para llenar

este fin, las hermanas penetraran y viviran en las regiones de infieles y de salvajes, en donde su

trabajo prepare el campo al apostolado de los misioneros. La labor de las Hermanas se extendera

a todos los miembros de la familia salvaje o infiel: hombres, mujeres y nifios, con lo cual podréan

recibir el beneficio muchos que, por su natural temor al hombre, huyen de la benéfica accion de
los misioneros (Mesa, 1960, citado en Gaitan, 2008, p. 12).

La narrativa de la sociedad de finales del siglo XIX era cristianizar a los indios, la

cristianizacion era el elemento que debia introducirse entre ellos, se dijo (Mesa, 1986).

En Antioquia aun existen formas de dominacién religiosa, tal vez mas sutiles, silenciosas y
armoniosas, pero contintan triunfando y teniendo un poder simbélico muy importante, puesto que
se instalan en el miedo, la culpa y la desgracia del ser colonizados y sometidos. El asunto aqui no
es si sigue o no lareligion catolica, sino reconocer que continda presente en los territorios indigenas
en la misma misién, en los cuerpos de quienes hemos hecho parte de esta historia, en las formas de
dominacidn cultural que hemos aprendido, en los modos de racismo que reproducimos a causa de
este movimiento, en el modo de pensar, construir y reconocer el conocimiento y el lugar que ocupa
en nuestra mirada, y en el proceso de la violencia epistémica en el pueblo embera con respecto al

conocimiento y la experiencia del Dearadé.

Leia en un medio de circulacion virtual que el departamento de Antioquia y el eje cafetero
eran las zonas que mas catolicos concentran en Colombia. De acuerdo con una encuesta del DANE,
en el pais sigue predominando el catolicismo, pues de cada 10 encuestados, el 7,82 % se identifican

con esta creencia, mientras que los restantes siguen el cristianismo protestante (Jacome, 2022).



La espiritualidad embera se ha ido transformando como producto de la colonizacion, al
punto de borrar y olvidar practicas de relacionamiento y proteccion con la madre tierra. Mi
experiencia de investigacion sobre los significados de vida del Dearadé se vio truncada porque
cuando preguntaba por este conocimiento no sabian darme informacion, no era posible profundizar
en él, pero con el tiempo fui encontrando personas que hablaban y conocian historias del Dearadé;
de a poco fue llegando la historia, y fue fundamental realizar ceremonias de agradecimiento al
Dearadé.

Son los contrasentidos de la experiencia y del reconocer que hay un problema fuerte de
naturalizar la colonizacion y de aceptar que, si la trajeron, si asi les tocO a nuestros ancestros, asi
debe seguir siendo. Pero la memoria sigue viva, esta en lo espiritual, y se trata, entonces, de poder
reconocer los modos como Laura Montoya Upegui entrd a colonizar a los territorios en los que
estaba el pueblo embera eyabida, porque de esta colonizacion hay una conquista que hay que
reconocer, no para satanizar, sino para reconocer este momento historico y sus avatares, en este
caso, del pueblo embera eyabida del departamento de Antioquia; cada pueblo va contando, de
acuerdo con su mirada, sus experiencias que se encuentran y que hacen nudos, a veces incluso para

justificar la violencia, en todas sus dimensiones.

Entender como se vivio esta educacion en Antioquia y de qué otras formas se presenta la
educacion colonizadora como imposicién colonial nos ayuda a comprender los desequilibrios y las

interferencias en el Dearadé.

2.3. Mirar al otro desde la carencia, la indigencia de todo

“El hombre ha sido cruel con el indio; la mujer con la pedagogia del corazon, lograré de ellos,

mucho mas” (Mesa, 1986, p. 64).

Esta cita alude a lo que Carlos E. Restrepo le dijo a Laura Montoya con respecto a la mision
con los indigenas, “el 07 de junio de 1912, Pio X firmaba la Enciclica Lacrimabili statu, en la cual
exhortaba muy vivamente a los prelados de América a remediar la miserable condicion de los

indios” (Mesa, 1986). Las misiones en el occidente antioquefio, especialmente en Frontino,



Ilegaron a finales de ese afio 1912, y el cura le propuso a la hermana Laura que mejor creara un

colegio y no perdiera el tiempo con los animales, como les llamaba a los indigenas.

Era mirar al otro desde la carencia, la indigencia de todo, incluso de dios: como no tienen
religion, no tienen dios, si no tienen dios no tienen alma, si no tienen alma, son animales, no tienen
poder, entonces encomendemaos, jerarquicemos, capitalicemos, racialicemos, y asi sucesivamente.

¢ Qué significo para los embera ser colonizados por una mujer?

A pesar de que la época de la Colonia habia quedado atras, la colonizacion continué en el
siglo XX. En la Ley 89 de 1890 la educacién debia estar administrada por la Iglesia y estaba a

cargo de las misiones, decia la ley que “incipientes sociedades deben ser gobernadas™ (Osorio,

2016).

Una mujer extrafia a la cultura llegaba por sus “propios medios”?° y proponia un método de
ensefanza, una pedagogia del amor, “para lanzarse a esa empresa de convertir los indios” (Mesa,
1986), estamos hablando del afio 1900, llega a Frontino en 1912 y muere en 1949, méas de 50 afios
de colonizacién evangelizadora y, aunque no del mismo modo, las misioneras de su organizacién
contintan la evangelizacion. Una mujer llega al territorio y se adentra en la selva profunda a educar
con el amor a la religion, maternalmente, y esto se hace posible porque es un encuentro que también
rompe con la violencia, aunque si la hubo, no con las armas y la sangre, sino una violencia
estructural, desde el corazon y el pensamiento, conquistd desde la pedagogia del amor en la religion

catélica y colonizd a los salvajes.

Este modelo de educacion colonial y este tipo de doctrina capitalizan el conocimiento
embera y tienen un matiz particular, pues era una mujer la que llegaba, en todas las culturas las
mujeres hemos desempefiado papeles muy importantes, ser madres, creadoras y cuidadoras. En las
biografias dice que no fue facil que una mujer haya gestionado este proceso, sin duda en esa época
tan patriarcal era toda una afrenta y una revelacion, porque ella también vivié la conquista y la

colonizacion.

¢Como se desarrollo la pedagogia del amor? En la Tabla 1 se describen los principios y
componentes de formacion de la pedagogia del amor propuesta por Laura Montoya Upegui
(Osorio, 2016).

20 Cosa que no fue asi, imégenes de como los “indios” la cargan por el bosque y los montes, como si fueran animales de carga nos
dan otra idea.



Tabla 1. Principios y componentes de la pedagogia del amor

a) Formacion de residencias misionales y centros de ambulacién. Casas que se
instalan en los territorios mas apartados que se visitaban, ayudaba a sostener
la catequesis porque garantizaba la presencia de quienes llegaban por dias,
incluso se dice que se apartaban de las familias para siempre.

b) Cristianismo como base suprema del amor y la civilizacion. Se instala la
religion monoteista, exterminando el saber cultural y generando dominacién
simbolica en la fe cristiana. Se da el mensaje y ensefianza en Cristo.

¢) Ningun tipo de imposicion. Formacion sin distincion de clase, no se
dominaba con arma, sino con doctrina.

d) Principio de igualdad entre misiones y los indigenas. Respeto mutuo en el
proceso de formacion, reconocimiento de derechos y deberes, “colocarnos al
nivel del indigena”, eso si, sin pasar por encima de la doctrina.

e) Principio de humanidad con el ser indigena. En este principio se reconoce la
condicion humana, se expresa que los indigenas tienen alma y sentimientos.

f) Formacidn educativa en sintonia con el medio, la lengua, las costumbres y las
tradiciones de las comunidades. Partir del conocimiento del contexto y
particularidades del sujeto de formacion. Valoracién del contexto educativo
(relaciones entre la poblacion), aprender la lengua fue una premisa. Se
predica un conocimiento y pensamiento arraigado en la cultura occidental.

g) Educacidn sin procesos formales como matricula, jornada escolar o espacio
fisico. En este principio se aplica la informalidad escolar, la comunidad debia
estar presta a recibir la doctrina cristiana, desde los medios que tuviera y con
el tiempo que la comunidad decidiera.

a) Intencién. Formacion del carécter y personalidad del indigena, sujeto pasivo,
carente de conducta civilizada.

b) Metas. Se fundamenta en principios humanisticos y religiosos para la
ensefianza del evangelio con sus dogmas. Cristianismo con justicia.

c) Concepto de desarrollo. Se identifican facultades humanas a través de la
disciplina y la imitacion del buen ejemplo religioso.

d) Contenido curricular. Se centra principalmente en disciplinas y autores
clasicos del pensamiento occidental; religion, lengua castellana, lectura y
escritura, aritmética, historia sagrada como componente transversal al
curriculo.

e) Relacién maestra-alumno. Se da mediante relacion vertical, cada sujeto ocupa
el lugar que le corresponde, cada misionera debe encargarse de brindar desde
la pedagogia del amor, adentrarse al conocimiento y pensamiento del
complejo universo del embera.

Principios
del modelo

Componentes
del modelo
educativo

Fuente Osorio, 2016.

La misionera Laura Montoya Upegui logro el propdsito de su evangelizacion, imponer la
doctrina cristiana e intervenir violentamente en el universo simbélico de la cultura embera.

Incluso



en algunos relatos de la historia de origen se percibe la intromision de la fe cristiana, por ejemplo,
en la historia de Baracoco (lechuza, o pajaro Luna), donde el jaibana castiga a la mujer y la
convierte en pajaro que va a observar la luna y recordar el castigo por infidelidad, contrario al
hombre que es ascendido al cielo.

Ellas [misioneras de la Madre Laura] utilizaron una estrategia que era colonizadora mediante el

evangelio, el catolicismo, la Biblia y otros temas [...] en ese tiempo la colonizacién cambid

conocimientos propios, transformo saberes, entre los indigenas. Ellas utilizaron para trabajar en las
comunidades indigenas, otros idiomas como el castellano, [que emberas] aprendieran las
matematicas, aprendieran conocimientos del mundo occidental, ellas vieron que los indigenas
necesitaban aprender la lengua castellana porque a nivel municipal o a nivel de comunidades, ya el
mestizaje se estaba viendo, entonces vieron que la lengua castellana era muy importante para poder
comunicarse entre los mestizos y los indigenas; en las matematicas, ellas utilizaron ese
conocimiento para ensefiar a las comunidades porque vieron que a los indigenas los engafiaban
haciendo cuentas y les robaban el territorio, les hacian cambios. Para que no se dejaran engafar en
es0s negocios, entonces los conocimientos que las hermanas de la Madre Laura formaron en las
comunidades, eso dio a que, en la actualidad, pues haya lideres despiertos, lideres muy reconocidos,

lideres formados. E, Alvarez. (Conversacion personal. 29 de marzo de 2023).

Esta reflexion de los desequilibrios de la educacién colonial y de asumir que el territorio lo
evangelizd en Frontino una mujer, lleva a pensar en la representacion de lo que significa una mujer
en la cultura, principalmente son madres, dadora de vida espiritual, amorosa, tranquila, la Madre
Laura impone una doctrina que sigue recorriendo el territorio, se asume como un avance a las
politicas de desarrollo de seres humanos que eran concebidos como animales solo por el hecho de

no enmarcar en un orden establecido.

En resumen, la educacién colonial tiene estas caracteristicas: se plantea como doctrina
cristiana, se implementa como educacion religiosa, clasifica entre criollos, indios y esclavos, es
administrada y desarrollada por las misiones, en ella se origina la escuela, lugar en el que se
aprenden conocimientos de la cultura y el pensamiento occidentales, entonces los contenidos giran
en torno a esta idea, se impone una identidad negativa racial, étnica y religiosa, y se aprende a ser

dominado y a dominar (Dussel y Grosfoguel, 2014).

2.4. La educacion indigena en Colombia en un largo eclipse

Los primeros americanos han logrado mostrar no que desean convertirse en indigenas nuevos, sino mas
bien que buscan una nueva manera de ser indigenas antiguos.

Rostkowski (2013, p. 169)



La educacion indigena en Colombia, como parte de la colonia, viene a romper y deconstruir
un lugar hegemonico de conocimiento desde lo indio, lo salvaje, lo diferente; esta educacién se
plantea como un caminar por la historia de los ancestros desde el pensamiento origen y la
reexistencia de las identidades negadas con conciencia del lugar que se ocupa en la historia, se
cuestiona ese lugar y se rompen ataduras que los pueblos llevan como marcas. Asi, a partir de la
constitucion de organizaciones indigenas, se va entonces a reivindicar un sistema de resistencia
frente a la dominacion colonial que evite el exterminio cultural y, en ese sentido, todo lo que teje
la identidad, principalmente desde el territorio ocupado y con las lenguas ancestrales. En el caso
de Antioquia, se plantea desde la estrategia “Recorrer el camino de los ancestros” (OIA, 2006), en
el Cauca, para el Consejo Regional Indigena del Cauca es “La base de la lucha” (CRIC, 2009), en
Caldas, Consejo Regional Indigena de Caldas (CRIDEC), “Adelante es atras” (2017). Este
recorrido ha sido nombrado Sistema Educativo Indigena Propio (SEIP). La educacion indigena se
construye a partir del desequilibrio con el descubrimiento de América en 1492, para comprender
sus sentidos se entreteje con base en tres criterios: a) resistencia al proyecto colonial con la
educacién escolar-escuela (con sus manifestaciones y acciones); b) un marco legal que protege,
amalgama y legitima a una poblacion en particular, la indigena, a partir de su lucha y
reconocimiento de derechos con la voz de los pueblos, y ¢) educacién autbnoma, milenaria y
ancestral, que se nombra como educacion propia, educacion comunitaria, intercultural, educacion
en el Dearadé, por ejemplo, un tipo de educacién que esta por fuera de la institucion escolar. “La
educacion es un proceso de apropiacion. Buscamos apropiar y reapropiar espacios para construir

la cultura. La escuela es, muy claramente, uno de estos espacios” (CRIC, 2009, p. 24).

En muchos casos los pueblos indigenas nombran en sus lenguas maternas y experiencias el
sentido y el pensamiento de este proceso educativo que se da desde adentro, con el corazén vy el
pensamiento. Este ejercicio se asemeja a lo que Rostkowski (2013) llama ‘juego de espejos’,
movilizarse sobre ideas concebidas (de lo indigena), servirse de arquetipos establecidos (cuida y

protege la Madre Tierra) y la idea de renacer, de conciencia aborigen e identidad autdctona.

Pensemos en una espiral, un entramado de pensamientos, experiencia, voces, colores y
caminos que alimentan una cultura ancestral, con nudos, tensiones y tramas que, en todo caso,

configuran comprensiones y sentidos que nos ensefia la Madre Tierra en la cultura.
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Figura 3. Espiral de educacion colonial, indigena y de la Madre Tierra.

Fuente: Elaboracion propia.

La colonia es la huella que ha quedado y que toma un rumbo distinto en las culturas que la
han padecido, pero hay un despertar, un silencio prolongado, un tiempo de escucha y esperanza;
estas huellas siguen pegadas, son la sombra que acompafia, como un alma que busca
permanentemente ser anidada, y aunque moribunda e insostenible, debe darsele un lugar como a
todo lo existente, y es el que sigue ocupando, mientras los pueblos caminan por el suefio de una
educacion que reconozca las raices ancestrales, la identidad, la divergencia y las formas de ver el
mundo. Esto nos ayuda a comprender y generar sentidos de justicia que nos lleven a la

reconciliacion, mas que al resentimiento y al distanciamiento.

La Tabla 2 expone algunas caracteristicas de estos tres procesos, a manera de
contextualizacion y con la idea de seguir pensando y construyendo. Este ejemplo se realiza a partir
de lecturas de los textos de Rojas y Castillo (2005), Consejo Regional Indigena del Cauca CRIC
(2009), Organizacion Indigena de Antioquia OIA (2015), Trejos et al. (2017), Henao y Sinigli
(2009), Illich (1977), Stavenhagen (2013), Rostkowski (2013), Céisamo (2012), Green (2011).

Tabla 2. Caracteristicas de la educacion indigena

Educacion indigena en lo Educacion indigena en lo

. . Educacion desde lo propio
colonial normativo

Ubica el lugar hegemonico en el | Reconocimiento de los derechos | Es espejo para mirar lo
gue se aprende. Misiones: como pueblos indigenas colonial que nos habita.
internados, centros de
ambulancia o residencias, como
lo nombraba la Madre Laura




Doctrina religiosa que impone
un dios, una creencia y unas
practicas (la misa, el credo,
entre otras) en algunos pueblos,
por ejemplo, se hace la misa
para graduar a los estudiantes.
Negociacion cultural

del conocimiento.

Se fundamento a partir de
movilizaciones con luchas
sociales populares campesinas e
indigenas.

Lo normativo es ancla para la
resistencia y la lucha por el
territorio.

Se ocupa de lo humano, lo
espiritual con la naturaleza,
otras formas no radicales, no
consumistas, no disciplinares

Sigue ubicada en el proceso de
alimentar el capitalismo y la
modernizacion (el lema todavia
en algunos espacios es
“estudiar para superar la
pobreza o ser alguien en la
vida”). Esta educacion aun se
asienta en el discurso de
producir ciudadanos sometidos
al sistema dominante.

Constitucion de plataforma
politica regional indigena.

Surgen modos de organizacion
que validan la participacion de
los pueblos por una autonomia
econdmica, politica y social.

La espiritualidad es la forma
mas elevada de la conciencia
politica

Se da un proceso fuerte de
aculturacién para ser ciudadano
y presencia de indigenas en las
ciudades.

Proceso de validacion de las
luchas.

La madre tierra orienta el
camino para el equilibrio, bia
baita- vivir bien

Traduce los curriculos y se
contraponen los saberes y las
practicas culturales.

Reivindicacion de mundos
distintos.

Se da por medio de acciones
colectivas, movilizaciones,
mingas, espacios de consulta y
concertacion.

Relaciona las sabidurias con lo
espiritual presente en las
practicas ancestrales.

Sigue dirigida y delimitada por
el Ministerio de Educacion
Nacional.

Confrontacion de saberes que ha
permitido cuestionar la
educacion centrada en lo
europeo.

Comprensién del mundo,
universo, territorio, desde la
ley de origen.

La educacidn indigena se
convierte en el eje que posiciona
a las organizaciones ante el
Estado colombiano.

Creacidn de politica publica
para la proteccion y
sostenimiento del proyecto
politico-cultural.

Deseo de pertenecer a un
pasado comdn. Afirmacion y
proclamacién de la identidad
cultural.

Borra la realidad indigena de la
historia, “pensemos en los libros
que se leen”.

Reafirma procesos identitarios
desde procesos
contextualizados.

Secularizacion de la ensefianza
y el aprendizaje.

El exterminio cultural se da a
partir del abandono estatal y de
enfermedades como el hambre,
alcoholismo, epidemias.

Proceso de reconocimiento
juridico, en especial la
autonomia sobre el territorio.

Se es embera, guna dule,
sioux, apache, nasa, antes de
ser indigena.




Lo indigena se va a compartir
como movimiento nacional,
pero antes esta lo que se concibe
como auto redescubrimiento de
las raices.

Certifica y titula conocimientos
progresivamente.

Es la ruta mas aceptada hacia la
obtencién de mayor poder,
legitimidad y produccion de

El marco juridico se sitda bajo el
control estatal, local, regional,
nacional e internacional.

Proyecto politico como
salvaguarda- Plan de vida

Alianza politica y espiritual con
otros pueblos para la defensa del
territorio y el exterminio de los

Voluntad de identificacion
étnica: Uso de vestuario,
hablar la lengua propia,
fortalecimiento de practicas
ancestrales.

Vision de coherencia 'y
pertinencia con la tierra,
espiritual, cultural, politica y
social.

Profundiza en la tradicion oral
porque guarda la memoria
cultural de un pueblo.

ensefianza.

pueblos. Con importantes
medidas legislativas: Argentina,
Ecuador, México, Brasil,
Nicaragua, Colombia, Chile,
entre otros.

No hay un nico lugar en el

que se aprende, el territorio es

un bien comdn, nos pertenece

a toda la humanidad, se

aprende de las relaciones
Elaboracion propia. Fuentes Rojas y Castillo (2005), Consejo Regional Indigena del Cauca CRIC

(2009), Organizacion Indigena de Antioquia OIA (2015), Trejos et al. (2017), Henao y Sinigii (2009), Illich

(2977),
Stavenhagen (2013), Rostkowski (2013), Caisamo (2012), Green (2011).

Este modo de comprender la educacion indigena nos lleva a pensar en lo siguiente:

La educacién indigena trae huellas coloniales, surge también de la colonia, entonces en
nombre de ella se reproduce el sistema colonial, capitalista y moderno. Como dice
Walsh (2014), no todo modelo educativo indigena implosiona epistémicamente en el
conocimiento hegemonico y dominante.

En la comprension de la educacién indigena el interés es también permitirse no negar la
modernidad y la colonialidad, porque esto lleva a preguntas de como descolonizarla,
critica y creativamente desde las culturas, también porque esto permite dar fuerza y
sentido a lo colectivo y comunitario, al Dearadé.

Estos tres modos de comprender la educacion indigena alientan la reflexion por la
accion transformadora en los campos del poder, el saber y el ser en la vida del pueblo
embera eyabida.

A manera de ejemplo, el Dearadé permite espejear la historia, en el caso embera eyabida
se convierte en espejo para decir: esto es lo que hay, esto es lo que tengo, esto es lo que



soy y con esto es con lo que voy a transformar y a contribuir al equilibrio y el respeto
de la Madre Tierra.

e Para poder reparar las heridas de la historia colonial, primero se deben
reconocer los conocimientos de la sabiduria de los pueblos que aporten al pais diverso
que hoy se debate en la paz. Caisamo (2012) propone hacerlo desde las sabidurias de

los ancestros y Green (2017), desde el vientre como camino de sabiduria y de medicina.

2.5. Educacién desde la Madre Tierra

Ya ves, estoy vivo

Ya ves, estoy de acuerdo con la tierra

Ya ves, estoy de acuerdo con los dioses

Ya ves, estoy de acuerdo con todo lo que es hermoso
Ya ves, estoy de acuerdo contigo

Ya ves, estoy vivo, estoy vivo.

Scott Momaday (citado en Leander, 2013, p. 182)

La educacion desde la Madre Tierra va a cobrar sentido en lo colectivo, lo cosmogonico y

en la historia oral de los pueblos ¢Quién o quiénes hablan de la Madre Tierra?

Guzmaén Caisamo dice que quienes habitamos este territorio (drua) debemos administrar
segun el origen; los ancestros nos dejaron sus ensefianzas, la palabra y el aconsejar (Comunicacion
personal, 2020). Para ser guardianes de la Madre Tierra, para protegerla y cuidarla desde la palabra
y el aconsejar, se debe educar a la humanidad fortaleciendo los valores culturales, las creencias y

costumbres, convirtiendo este accionar en ley y derecho propio.

La educacion de la Madre Tierra también se va a nombrar como educacién propia,
educacion comunitaria, educacion intercultural, aunque aqui cabe aclarar que esta educacion se
da al margen de la escolaridad, porgque entonces cobraria otro sentido. Pensemos en esta pregunta:
¢para qué le sirve el Dearadé al capitalismo, a la modernidad, al consumismo? La educacion de la
Madre Tierra se da en la vida misma a partir de unos acuerdos establecidos ancestralmente que se
recuerdan en la memoria activa de los pueblos. De ahi la importancia de hablar, escribir, compartir

la historia del Dearadé y las relaciones con la Madre Tierra.



La educacion comunitaria es la modalidad de aprender y ensefiar desde tiempos ancestrales.
A partir de ella se generan y recrean saberes y practicas que corresponden a la sabiduria de un vivir
en armonia con la naturaleza que algunos Ilaman equilibrio y otros, saberes de adentro, para
distinguirlos de aquellos que vienen de afuera (Rengifo, 2020). Los espacios de educacion se dan
en el territorio, la chacra, el bosque, la selva, el agua, el rio, la montafia, en comin unién con lo
elemental, la luna, el sol, el arcoiris, el fuego, etc. Los saberes dependen de la experiencia antigua
de como se ha sembrado el maiz, platano, tabaco, como se cocina chocula se tejen canastos, se
siguen las huellas en el territorio.

Los caminos que conducen al saber son variados como sus significados, los suefios, ingesta de

plantas, rituales, consejos, practicas agricolas, etc. Ninguna subordina a las otras, se viven como

caminos concurrentes entre si, que guian hacia shunku runa (en guechua), significa un humano de
corazon (Rengifo, 2020, p. 265).

Los pueblos indigenas van a dar sentido profundo a este modo de educar mediante el
dialogo, la reflexién, la escucha y el sentir. Los u'wa, embera, guna dule, nasa, koreguaje, entre
otros, hablan en sus historias de origen de la tierra como madre, ella ensefia, aconseja y tiene en
sus territorios sabidurias que nos ponen en conexion y nos permiten aprender el equilibrio, ella

misma se refresca cuando las culturas que fecundé no la atienden, no le prestan atencion.

Abadio Green dice que venimos de un mismo vientre, donde no se distingue género, raza,
religion, ella sigue estando presente incluso para quien la colonizd, el asunto es volver y recordar
el vientre del que salimos, cada humano cuenta con una historia, cada pueblo cuenta con unos
mandatos, ¢es posible recordarlos? (Comunicacion personal, 2020). La profundizacion y las
practicas de las ceremonias sagradas, nos recomienda Green, deben ser caminos para recordar a la
madre, “todos y todas tienen derecho y oportunidad de saberlo y practicarlo, porque nos pertenece,

somos hermanos y hermanas, tenemos la misma madre, la Madre Tierra” (2011, p. 21).

En el caso embera, la educacion de la Madre Tierra se fundamenta desde el sobia (corazon
bueno), el bia baita (vivir bien), desde la confianza, el respeto y el equilibrio, el daubana se
convierte en el ser que comparte estos conocimientos para sanar, aliviar y curar, pero debe haber

corresponsabilidad y honestidad en el didlogo con los territorios y con sus Wadras (madres).

Para el pueblo u"wa la tierra es un ser vivo y es madre, eso determina las relaciones con el
territorio, practicas agricolas, caza, pesca, juegos y cantos. “Bajo este concepto algo claro para

nosotros cuando trabajamos, cuando celebramos los ayunos, cantos y bailes tradicionales, es que



estamos cuidando este mundo, de la tierra, nuestra Madre” (Motta y Comunidad U’wa, 2000, p.
220).

Segun Rengifo (2020), el que aprende es porque quiere, esta disponible para aprender. El
que aprende no cuestiona el saber, porque la naturaleza no oculta nada, el que aprende agradece
por el saber y acompafia para que otros se interesen, asi se crea comunidad, se requiere volver al

respeto entre humanos, con la naturaleza y con lo sagrado (p. 267).

En este sentido se comprende el relato del taita Luis Enrique Katza Cachiguango, sobre la

sabiduria del pueblo Kitu Kara:

Segun cuentan los Amawtas [hombres y mujeres de sabiduria], en un tiempo que esta mas alla del
tiempo, de la palabra y la memoria, en Nawpa Pacha21 todos los seres que habitamos este infinito
cosmos estdbamos hermanados en el espiritu de la palabra, por eso los seres humanos, las plantas,
los animales y los minerales hablabamos el mismo idioma, conversabamos entre nosotros y
sabiamos todo lo que nos ocurria a todos. En cierta ocasion, la Pacha Mama llamé a un gran consejo
a todas sus hijas y a todos sus hijos, al que acudieron presurosos dirigidos por sus respectivos jefes.
Pacha Mama al ver que todas y todos habian acudido a su llamado, habl6 desde su eterna sabiduria
y asi les dijo: —Todas y todos ustedes son mis hijas y mis hijos, les amo profundamente y sin
preferencia alguna, y como muestra de mi amor les he otorgado el sagrado milagro de la vida,
pero tejer la vida requiere de profundo coraje y fuerza, por eso quisiera que me digan, ¢en
donde esta la raiz del coraje y la fuerza para tejer la vida? Entonces comenzd el gran bullicio
en el consejo, los seres humanos, los animales, las plantas y los minerales se reunieron para
conversar y poder dar respuesta a la interrogante que les habia planteado la dadora de la vida,
¢en donde esta la raiz del coraje y la fuerza para tejer la vida? Los humanos discutieron mucho, pero
les era muy dificil el poder llegar a acuerdos, los hombres dijeron que la raiz del coraje y la fuerza
estaba en la cabeza, en su razon, que era solo eso lo que les permitia comprender el mundo y la vida.
Las mujeres y los nifios en cambio dijeron que no, que la raiz estaba en el corazén y que era desde
el poder del amor que se podia tejer la vida, ya que el amor es la fuerza mas poderosa del infinito
cosmos. Los hombres se burlaron de las mujeres y los nifios y les dijeron que estaban locos y que
por eso eran tan débiles; a la final, los hombres impusieron su parecer, entonces su gran jefe dijo:
—Nosotros en total y democratico acuerdo hemos concluido que la raiz de nuestro coraje y de
nuestra fuerza para tejer la vida esta en la cabeza, en la razén, pues somos seres inteligentes, y es
esa inteligencia y el poder de la razon la que nos permite evolucionar, desarrollarnos, progresar y
poder ser exitosos. Los animales, las plantas y los minerales también se juntaron para palabrear,
pero entre ellos nadie busco imponer su voluntad y su punto de vista al otro, se escucharon con
respeto y pudieron llegar a acuerdos mas facilmente. La Pacha Mama pidié que hablaran los
animales; entonces el condor como su representante tomo la palabra y dijo: —Nosotros hemos
acordado que la raiz de nuestro coraje y de nuestra fuerza esté en el corazon, que es eso lo que hace
posible que nos sintamos hermanados

21 En |a sabiduria andina, Nawpa Pacha es el tiempo-espacio donde el pasado se une con el futuro y fundamenta la
espiral del tiempo: del tiempo ciclico y del Pachakutik, ese tiempo de recreacién cdsmica que ocurre cada 500 afios y
que ha hecho posible que se revitalice la sabiduria de los Andes.



en el milagro de la vida, y que sepamos que todos somos necesarios en el orden cdsmico y espiritual
de la existencia. Luego pidié escuchar la palabra de los minerales, entonces su representante el
cristal de cuarzo hablé con la profundidad de su voz telUrica; —Nosotros no tenemos duda alguna
en afirmar que la raiz de la fuerza y el coraje para tejer la vida habita en nuestro corazén, eso es lo
que nos permite sentir lo que los demas sienten, compartir sus dolores y alegrias, como también sus
suefios, por eso lloramos si alguien llora, reimos si alguien tiene razones para la alegria, solo desde
el corazon podemos ser lo que todos somos, tener un poco de todos, saber que habitamos en los
otros y que los otros habitan en nosotros. Finalmente se escuché la palabra del tabaquito sagrado,
en representacion de las plantas que asi habl6: —Quizas nadie como nosotras sabe de lo vital que
resulta tener raices, pues en ellas esta lo que nos sostiene para poder llegar a ser lo que somos y lo
gue queremos seguir siendo, por ello, nosotras no tenemos duda alguna de que la raiz de nuestra
fuerza y de nuestro coraje, esta en el corazon, por eso amamos y porque amamos podemos darnos
sin miedo a los otros, y gustosos estamos dispuestos a ofrecer nuestra propia vida, para que todos
podamos ser felices, es el poder del corazon lo que hace que podamos soportar los vendavales y las
tempestades, que podamos perdurar a lo largo de los siglos, que ofrezcamos abrigo y cobijo bajo
nuestras ramas, y que siempre podamos continuar creciendo hacia la luz. Entonces la Pacha Mama
después de un largo silencio hizo escuchar su sabia palabra: —Hijas e hijos mios, como hemos
podido mirar y escuchar, todos a excepcion de los humanos han coincidido que la raiz del coraje y
de la fuerza para tejer la vida esta en sus corazones; y asi mismo es, pues es en el corazén y en el
poder del amor, en donde esta la mayor fuerza que mueve el orden césmico de la vida. Me llena de
profunda tristeza mirar como sus hermanos humanos se han equivocado y por eso han equivocado
su camino y su caminar, esto hara que cada vez mas se alejen del espiritu de la vida, hasta que les
sea imposible conversar con nosotros y aprender lo que podemos ensefiarles; en nombre de la razon
a la que han convertido en su nueva diosa, se alejaran de la naturaleza hasta endurecer su corazén,
su arrogancia les llevara a creer que tienen el derecho para dominar la vida, terminaran haciendo de
todo lo viviente mercancia, olvidaran que ellos pertenecen a la tierra, pues creeran que la tierra les
pertenece a ellos, y asi en nombre de la razén y del progreso, terminaran hiriéndome de muerte, sin
comprender que asi solo se estan hiriendo de muerte a si mismos. Asi que para ustedes: plantas,
animales y minerales —dijo la Pacha Mama— les tengo un mandato c6smico: si queremos preservar
la vida, ustedes tienen la responsabilidad de apoyar a sus hermanas y hermanos humanos, para que
redescubran que es en su propio corazén en donde esta la raiz del coraje y de la fuerza para poder
tejer la vida, y que es el poder del amor su mayor y verdadero poder, pues es solo eso lo que
permitird, que el ser humano pueda volver a hacer, un pacto de ternura con la vida. Y cumpliendo
fielmente el mandato coésmico de la Pacha Mama, plantas, animales y minerales, se encuentran en
esa tarea hasta ahora, pero el ser humano enceguecido por su razon, sigue sin escucharlos, sin querer
aprender de la sabiduria del corazén (Guerrero, 2009, citado en Guerrero, 2018, p. 173).

La educacion de la Madre Tierra se encuentra en el devenir de la historia y en los cuerpos
de colectividades humanas. Para que estas condiciones de vida propias se nombren y se pongan
como mandatos, es necesario recurrir a una figura muy importante para los pueblos indigenas en
Colombia que se nombra plan de vida, con el fin de dar fuerza al proyecto politico que enfrente su

exterminio.



ACUCUBAITA BIA BAITA
DEARADEDA
SANACION

Es la vida donde aprendes

Estando presente siempre aprendes
Es la vida donde sanas

Ausente enfermas, presente sanas
Menos huir, callar, controlar, juzgar
Solo cuidar

Abriry cerrar

Mas fluir

Mas confiar

Es la vida donde aprendes

Estando presente

Siempre sanas

Siempre aprendes

Sanchez (2020, p 125)

Capitulo 3. Sanacion

Beita quiere decir sanar, aliviar, mejorar, recuperar la energia cuando esta enferma, se tiene
dolor, se tiene fiebre, se siente triste, sin animo. En la Licenciatura en Pedagogia de la Madre Tierra,
LPMT, a esto se le ha nombrado sanar; en este apartado, beita es aliviar, sanar los desequilibrios,
las emociones producidas por la colonizacion. Mignolo (2014) dice liberacion humana como
interés historico de la sociedad. Smith (2016) lo Ilama justicia epistémica, y Benigno Sinigi dice

Beita acucubaita bia baita, aliviar, mejorar, recuperar para vivir bien.

Beita acucubaita bia baita quiere decir que hay que aliviarse, sanarse, mejorarse para estar
mejor, con animo, para vivir bien la historia. Por eso la pertinencia de hablar de la sanacion que,

en todo sentido, tiene que ver con estar bien para vivir bien.
Para tejer esta ruta ha sido necesario comprender lo que corresponde a la sanacion.

Los pueblos indigenas queremos contar nuestras propias historias, escribir nuestras propias
versiones, a nuestra manera, para nuestros propios fines. No se trata simplemente de recuentos orales
0 de una genealogia del proceso de nombrar nuestros territorios y los eventos que desataron
violencia a propdsito de estos mismos, sino que responde méas bien a una poderosa necesidad de dar
testimonio y de restaurar el espiritu, para resucitar un mundo fragmentado y moribundo (Smith,
2016, p. 55).



Hemos sido excluidos de la escritura de la historia, otros la han contado por nosotros. En
estos tiempos hemos intentado de una u otra forma enajenarnos del dolor, el miedo, la historia
vivida, el pasado colonial con su despojo y sufrimiento, enfermedades y muerte. Nuestros ancestros
estan llegando nuevamente a nosotros, los sofiamos, los alimentamos y queremos que se resistan a
morir, a ser olvidados; el territorio, las lenguas y el pensamiento se resisten a ser acabados, por eso
hay que seguir intentando, construyendo y reinventando la vida y la cultura para transformar la

historia en justicia.

El sistema escolar esta directamente implicado en el proceso de contar la historia, una
historia; las escuelas han redefinido el mundo y la posicion de los pueblos indigenas en el curriculo,
pero también se han convertido en un lugar esperanzador. ¢Es posible construir alli un lugar que
pueda contar y construir otras historias?

Transformar nuestras perspectivas colonizadas de nuestra propia historia (como fue escrita por

occidente), sin embargo, requiere que revisemos cada detalle de nuestra historia bajo los ojos

occidentales. Este proceso a su vez requiere una teoria o enfoque que nos ayude a comprender y
luego a actuar sobre la historia (Smith, 2016, p. 63).

De este modo, como dice Smith (2016), la historia esta escrita también desde los o0jos
occidentales y requiere un enfogque que nos ayude a comprender para luego actuar sobre ella, la
cuestion en el Dearadé esta en como tejer la ruta investigativa, por eso, y pensando en el enfoque,
traigo las palabras de Zemelman (2005):

Pensamiento epistémico [...] permitir que el pensamiento se pueda colocar ante las circunstancias

[...] porque cuando se dice “colocarse ante las circunstancias”, frente a las realidades politicas,

econdmicas, culturales, significa que estamos construyendo una relacion de conocimiento sin que
ésta quede encerrada en un conjunto de atributos; porque eso seria ya una afirmacion teérica (p. 66).

Aun asi, esta forma de pensamiento epistémico es dificil porque la tendencia es ponerles
siempre nombre a las cosas. Hay que vencer esta tentacion y centrar mas bien la tarea en
preguntarse: ¢cuantos nombres puede tener? En mi comprension, el pensamiento epistémico es
hacer preguntas a las formas de hacer y ser comunitario, en este sentido, poner el Dearadé en

reflexion en “pertinencia histérica de conocimiento” (Zemelman, 2005).2?

Propongo entonces, en este apartado, un camino que se construye desde el enfoque de los

significados de vida del Dearadé desde la pregunta ¢ que significa el Dearadé para el pueblo embera

22 Esta se refiere a la capacidad del conocimiento para dar cuenta de la especificidad de los fenémenos, que es lo que
resulta de entender estos como ubicados en contextos complejos de relaciones multiples y en distintos tiempos.



eyabida? Esta pregunta se anida en la lengua propia, embera bedea, maestros, lideres, sabios, sabias

nos preguntamos qué significa.

Habitamos un momento histérico marcado por la pluralidad de voces, los significados
refutados, las controversias paradigmaticas y las nuevas formas textuales. Es esta una era de
emancipacion, de libertar(nos) desde los confines de un Unico régimen de verdad, de no ver mas el
mundo de un solo color. El Dearadé tiene multiples colores, y aqui aportamos este para leerlo en

la pluralidad de lo que somos.

3.1. Investigar desde las raices. Aportes para el tejido metodoldgico

El arte educativo debe imitar la naturaleza, siendo Caragabi, Tutruica, Aqoré y Nana la misma
naturaleza, y de donde nosotros somos parte.
Mecha (2016, p. 113)

Para encontrar los significados del Dearadé me he apoyado en académicas y académicos
indigenas emberas que han recorrido en sus procesos de investigacion rutas metodoldgicas desde
la cultura para ir aportando a lo que Abadio Green llama investigar desde las raices. Investigar
desde las raices se convierte en el método de esta investigacion, amparado desde el paradigma
indigena23, es ir a lo profundo de la lengua materna, del pensamiento, de las précticas culturales y
de la oralidad. Por eso

[...] el énfasis se hace desde la cultura milenaria del pueblo Gunadule, desde la sabiduria que todavia

esta en la memoria de las autoridades tradicionales, de las ancianas y los ancianos de las comunidades,

tanto en Colombia como en Panama. Todos los pueblos y comunidades del mundo han recreado su
pensamiento y su cultura a lo largo de los afios, de muy diversas maneras (Green, 2011, p. 51).

Investigar desde las raices reflexiona sobre el pasado relacionado con la vida cotidiana y
contemporanea, valora saberes orales que estan presentes en el territorio, en los tejidos, en el
Dearadé. Este enfoque se convierte en un imperativo de resistencia en esta investigacién, porque
se pregunta por los modos como se investiga desde la cultura, y esta va transformando ideas,

sentimientos y suefios que fortalecen la identidad como embera eyabida.

23 Su epistemologia reside en el conocimiento indigena; su metodologia es participativa, liberadora y transformadora;
y la axiologia plantea la responsabilidad relacional, las cuatro Rs: rendicion de cuentas, representacion respetuosa,
reciprocidad y reglamentos y derechos (Ifio-Daza, 2017, p. 112).



Green (2011) nos propone investigar e ir a la raiz, al origen ancestral, en este caso ir a lo
profundo del Dearadé desde la memoria oral, para, desde ahi, encontrar sus maltiples sentidos que
podran ofrecer alternativas a la apuesta educativa embera eyabida en el municipio de Frontino. Este
método nos pone en un lugar de entendimiento y comprension que concreta acciones y nos entreteje

con la Madre Tierra.

Investigar desde las raices se preocupa por la vida en el planeta, por la conciencia de
responsabilidad y compromiso con ella. Este método propone encontrar el camino maés
comprensivo con la humanidad, como dice Green (2011, p. 18) “buscar uniones y alianzas para
proyectar en conjunto como debemos orientar nuestro pensamiento en la proteccién de la vida en
todas sus formas”. Me uno a este propdsito de nutrir las formas epistémicas que protejan la vida,

la existencia de voces que han sido silenciadas y oprimidas.

Al principio en este camino metodoldgico propuse la estrategia metafora de la siembra, de
la LPMT, porque sentia que daba cuenta del proceso, comprendia que podia hacer un trabajo
comunitario con el colectivo de maestros y maestras indigenas de Frontino, como se habia hecho
en el afio 2007. Sin embargo, fue dificil continuar con la estrategia por los encuentros que debia
realizar presenciales y en la pandemia no fue posible el encuentro, las dindmicas fueron otras, asi
que decidi hacer un cambio y continuar con otras estrategias que, finalmente, se convirtié en la

estrategia de pregunta y trabajo con respecto a los significados del Dearadé.

En la estrategia de metafora de la siembra realicé algunos encuentros con maestros y
maestras, y esto me ensefid que también asi se da la vida con su ir y venir, cada menguante, cada
luna trae su luz, ella va poniendo la ruta y va mostrdndose para ver, para sentir y para seguir. En la
Figura 4 se ilustran los momentos avanzados en la metafora de la siembra, la cual tiene cuatro

momentos.



Los cuatro momentos de metafora de la

Preparar la tierra y seleccionar la semilla: siembra
segundo ciclo, recoger las voces de sabios, . . .
sabias, maestros maestras, mi propia voz Tejer comunidad. Corresponde a realizar

lecturas del espacio temporal de la historia de
la cultura propia.

Preparar la tierra. Este momento espiral se
corresponde con preparar-se para la siembra.

Seleccionar la Semilla. Se corresponde con
la delimitacion clara de la semilla para la
siembra.

Cosechar la siembra. Este momento espiral se
corresponde con analizar y organizar el
camino recorrido.
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Cosechar la siembra: Disponer la escucha, la
observacion, la palabra dulce para compartir lo
aprendido

Figura 4. Metafora de la siembra en el Dearadé. 2020.

Fuente: Elaboracion propia.

3.2 Tejer comunidad.

Con maestros y maestras embera eyabida, del municipio de Frontino, se planteo la pregunta
por los procesos que deben darse entre el colectivo para poner en marcha lo que se nombra como
SEIP (Sistema Educativo Indigena Propio), mediante el didlogo que se propone para la
construccién del PEC (Proyecto Educativo Comunitario), y éste en contraste con el Dearadé. Desde
el principio se hablo de la importancia de seguir reflexionando acerca de los sentidos de la
educacién indigena con la educacidn escolar, ¢es posible que pueda darse un equilibrio entre estos

dos tipos de educacion?

En estos dialogos se le da mas importancia al sistema educativo escolar que al propio
Dearadé. En este primer momento de siembra se instala la pregunta, se reflexiona y se dan puntadas
de una comprension de comunidad, la comunidad de maestros y maestras embera, acerca del

sistema escolar que alimentamos y de su relacién con la vida misma.



3.2.1 Preparar la tierra.

Este momento corresponde con preparar-se para la siembra. En el proyecto, avancé en mi
posicionamiento frente a la investigacion y en las herramientas que debia tener para acompafiar y
ser acompafiada, el ejercicio logré poner en evidencia desequilibrios en relacién con el territorio,
la familia y la comunidad, y el mismo Dearadé iba poniendo su propio ritmo. Aqui se presentaron
dificultades para entrar al territorio y hacer la investigacion, a causa de lo ocurrido con el COVID-
19y la desarmonia con el liderazgo indigena que generaba mucho ruido, de lo que no queria entrar
a formar parte. Asi pues, acepté el devenir y propuse otro modo de conversar y dialogar con el

Dearadé.

3.2.2 Seleccionar la semilla.

Durante el ejercicio logré presentar la candidatura al programa de posgrado, al tiempo que
me alimentaba de herramientas para acompafiar a maestros y maestras en la construccion del
Proyecto Educativo Comunicatiro (PEC) desde el pueblo eyabida en Frontino. Asimismo, la
Organizacién Indigena de Antioquia acompafiaba en la elaboracién de este documento, y en el
marco de este proceso se realizaron varias actividades, pero recorriendo este camino me di cuenta
que debia cambiar de estrategia metodoldgica, asi que me propuse preguntarle directamente al

Dearadé.

3.3 Camino para llegar a los significados de vida del Dearadé.
El mismo Dearadé se convierte en un enfoque metodoldgico para dar cuenta del paso a paso
de este proceso de investigacion.
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Figura 5. Tejido del Dearadé.

Fuente: Elaborado por Juan Carlos Jamioy. 2023

Esta forma de presentar el camino del Dearddé nos permite entonces expandir su
conocimiento, desmarcarlo de una sola idea, como casa en la que se aprende y se ensefia la vida
embera, porque también el Dearadé nos ensefia un enfoque para conocer la cultura, relacionarnos

con ella y, del mismo modo, conectarnos con Dalli Nawe, Madre Tierra.

El Dearadé se convierte en camino de sanacion, la sanacion tiene que ver con lo que

Guzman Caisamo24 en un suefio me enseno:

[...] de frente aparecié Guzman, me asusté y le dije: “Guzman, estas muerto”, él me dijo: “no estoy
muerto, yo siento, veo, escucho”. No estaba solo, estaba con el hermano. Nos abrazamos, yo le dije:
“Guzman, respondeme tres preguntas, primero, ;qué es la muerte?”. Y me respondio: “es otra vida,
la muerte es otra vida, nosotros escuchamos, sentimos, vemos” —Y me mostraba imagenes de la
familia, cuando iba hablando de la muerte—, “no esta el cuerpo, pero esta su espiritu”; luego le

24 Amigo, compaiiero, luchador, lider indigena embera débida, fundador, junto con Abadio Green por parte de la
Organizacién Indigena de Antioquia, de la Licenciatura en Pedagogia de la Madre Tierra. Ocupé varios cargos, entre
ellos presidente de la Organizacion Indigena de Antioquia, y fue fundador del Instituto Departamental de Educacion
Indigena de Antioquia (INDEI). Muri6 el 4 de mayo de 2021.



pregunté por el Dearadé, qué significaba, y empez6 a mostrarme y me dijo: “asi era el Dearadé”, las
imagenes eran antiguas, los palos, cada uno iba acomodandose hasta formar el techo y el tejido,
sobre todo en el techo, era algo muy antiguo, pero cuando mostré arriba el techo, era iluminado, en
una luz blanca, y cuando se iba formando cambiaba a colores, como arcoiris, mostraba la presencia
sagrada, la energia con la que se habia construido; me mostraba coémo se construia el Dearadé
ancestralmente, “asi se construia”, me dijo. La tercera pregunta no logro recordarla, pues estos dos
momentos, hablarme de la muerte y del Dearadé, me dejaron muy asombrada y muy agradecida con
su alma, su espiritu, por compartirme desde el lugar que ocupa nuevamente su conocimiento.
(Memoria personal, 18 diciembre 2022).

Estamos en un momento de conciencia de encontrarnos con nuestra historia, el Dearadé me
muestra que la muerte es otro ciclo, otra vida, y en el suefio Guzman me muestra el Dearadé como
lugar de su trascendencia a ella, y por eso agradezco infinitamente a la memoria de Guzman que
me haya ensefiado esto, porque a partir de ahi en mi vida encuentro el Dearadé también como un
camino de sanacion en mi historia como parte de una cultura, en la que me estoy encontrando como
humanay en la que le encuentro sentidos al Dearadé, incluso para preguntarle, en la que a partir de
la pregunta voy comprendiendo que el Dearadé, para la cultura embera, vista desde el suefio
también, es el método, la casa grande que nos acoge en la muerte, la casa que habitamos en la vida

y en la muerte.

La sanacién la entiendo como la energia que esta presente en todo lo que vemos, sentimos,
escuchamos y tocamos, es parte de nuestra vida, puede decirse que se representa en la sombra de
nuestro cuerpo, la vemos, sabemos que es nuestra, dibuja nuestro cuerpo, se hace en reflejo, esta
presente; seguramente este asunto se podria abordar desde otra perspectiva, pero lo que quiero
inferir es que la energia es presencia, rostro, cuerpo, pensamiento y corazon, y sobre ella la Madre

Tierra, como femenina, hereda un lugar en nuestro territorio grande.

Teniendo en cuenta la experiencia del proceso en metafora de la siembra en el que avancé
los momentos de tejer comunidad, preparar el terreno, seleccionar la semilla, y acercamiento a
las experiencias de investigaciones de académicos y académicas indigenas, decidi con mi tutor,
Abadio Green, realizar lo que he nombrado tejidos del Dearadé que se fueron armando a partir de
lo que iba encontrando de sus significados, le fui dando entonces una organizacion, que puede dar
cuenta de un proceso investigativo, un camino. Este tejido no se da de forma lineal, tampoco es
una receta para implementarse en otros procesos de esta manera, pero le encontré sentido porque

recoge experiencias de practicas culturales embera que me permitieron ‘ombligarme’ a los saberes



ancestrales, se dio a un ritmo y tiempo de la pregunta, de las personas que participaron, de los
territorios en los que estuve buscando y preguntando por la historia del Dearédé, la memoria

historica iba apareciendo de a poco, con sentimiento.

Este camino metodologico se describe asi: Experiencia ancestral de los suefios;
Armonizaciones para sanar la historia del Dearadé; Preguntando, conversando y caminando el

Dearéadé, y al final los significados de vida del Dearadé.

3.4 Experiencia ancestral de los suefios

Para la cultura embera los suefios son muy importantes, porque ellos nos transportan a
dimensiones de la vida, nos ensefian a curar y a relacionarnos con las plantas, animales y seres
espirituales, en el suefio tenemos encuentros con ancestros, se puede caminar muchas vidas y
preguntar por la historia. Quien tiene un conocimiento profundo de los suefios es el daubana que,
en nuestra cultura, es quien se comunica con los seres espirituales y quien puede entrar en nuestros

suefios a curar el desequilibrio, sea de un ser humano o un ser natural que esté en el territorio.

Un momento mégico de esta investigacion tiene que ver con la importancia de recordar las

ceremonias, la ritualidad y las practicas ancestrales que nos conectan y dirigen la vida humana.

Los suefios representan un importante vehiculo de circulacién y transmision de la memoria histérica
[...] son una prueba tangible para comprender como la sociedad para poder seguir adelante, necesita
confrontarse con su pasado [...] Un factor que probablemente conlleva al olvido de los suefios, es
el escaso interés que destinamos a ellos. Los suefios hablan de memoria-archivo que se construye
en el curso de la vida de una persona y de una familia, donde se conservan aquellos suefios
considerados significativos. (Cecconi, 2016, p. 20)

No es facil tener suefios que nos cuenten el pasado de la cultura, por mi experiencia en este
proceso, pienso que se debe hacer camino; solo empecé a tener conciencia de los suefios cuando le
pregunté a un daubana por lo que significaba ese suefio y lo que me queria decir. EI me dijo que
los suefios te comparten un saber y te van dando mensajes, a lo mejor sobre como ir dirigiendo tu

vida, tus creencias y tu espiritualidad, ellas se enraizan y van cobrando sentido.

Los suefios fueron apareciendo cuando empecé a hacer preguntas a la cultura: ;quién soy?,
¢de donde vengo?, ;donde estad sembrado mi ombligo?, ¢qué dice la lengua propia? En la LPMT,
a partir del encuentro con sabios y sabias de los pueblos indigenas de Antioquia, comienza a

instalarse en el pensamiento esa memoria, que también tengo de mis ancestros y ancestras;



entonces, la experiencia ancestral de los suefios se activa con ceremonias de armonizacion, con

bafos de plantas, toma de plantas medicinales y meditaciones.
¢Como debemos salvaguardar esta riqueza y cdmo debemos practicar las sabidurias que fueron
ensefiadas desde los vientres? Las respuestas estan en las medicinas ancestrales y desde las
espiritualidades, cada vez que practicamos diversas medicinas ancestrales y desde diversos pueblos,
como el yage, el yopo, el mambe, la fumada de la pipa, cacao, bafios medicinales, la ceremonia del
fuego, los cantos terapéuticos, el temazcal, el peyote, los cantos, las danzas, entre otros. Estamos
volviendo a nuestros vientres, ahi volvemos a renovar nuestros compromisos con nuestra mama

tierra, ahi volvemos a sanarnos, porque la planta es sanadora, ahi obtenemos el corazon-pensar de
nuestra existencia, porque volvemos a encontrarnos con nosotros mismos (Green, 2017, p. 20).

En una de las ceremonias me preguntaron si iba a tomar yagé25, para mi era importante
pedir permiso, preguntar a mis ancestros si lo podia hacer, por eso consulté con el daubana, quien
me dijo: “hay que preguntar, porque son plantas que no las maneja nuestra cultura, entonces, hay
que presentar a los jais (espiritus) y si ellos estan de acuerdo, lo van a comunicar en suefios”. El
dauband me hizo una armonizaciéon con tabaco, y de esta manera pude adentrarme a otro
conocimiento de otro pueblo, mi primera experiencia con la planta fue de limpieza; mi cuerpo se
limpiaba y esto se expresaba sintiendo que de él salian plantas de colores amarillos, girasoles;
vomitaba y sentia que salian estas flores, fue lo que senti, porque no tuve visiones o “pintas” como

suelen decir.

%5 Medicina ancestral de los indigenas cofan ubicados al sur del pais, especialmente en el departamento del Putumayo,
que permite conectar con lo sagrado. Otros pueblos ancestrales han aprendido a comunicarse con esta medicina y por
esto la aprenden y la practican.



Figura 6. Suefio con la abuela Chonta.

Elaborado por Juan Carlos Jamioy Juagibioy. 2023.

Pasaron dos o tres semanas, tuve un suefio que recojo porque me hizo tomar conciencia de

mi sanacion espiritual con mi cultura embera y con la Madre Tierra.

Mi abuela paterna estaba alrededor del fuego, al lado estaba una prima, yo le pregunté: “;qué esta
haciendo mamita?”. Ella me dijo: “silencio, ella esta curando”. Luego me vi al lado de ella, me acariciaba
y me mostraba que hablaba con los espiritus, yo estaba mirando hacia arriba y me sentia entre una burbuja,
veia colores violetas, azules, me cubrian, estabamos alrededor del fuego, cubiertas por una burbuja que la

abuela sostenia con sus palabras y conjuros. (Memoria personal. 2014).

¢Qué me habia querido decir esta experiencia de suefio?, me quedé esperando para ver qué
mensaje me traia, a los dias me di cuenta de que estaba en embarazo, luego recibi una llamada del
corregimiento de La Blanquita en Frontino y era mi abuela: “hija, ;como esta?, yo sali a ver como
estd, ;cuando viene?”. Me sorprendié que mi abuela saliera a llamar, nunca lo habia hecho, pues

para poder llamar desde su lugar tiene que caminar dos horas desde la comunidad al corregimiento



de La Blanquita, y ella tan adulta; le dije: “mamita, ahora no puedo viajar, pero debo ir, pronto iré¢”,

“hija, esta bien, aqui la espero”, me respondio.

Mi abuela me sand, mi abuela espiritualmente me ayudod a pasar un momento en mi cuerpo
de debilidad fuerte, hacia seis meses me habian hecho una cirugia, esto dolio, me generé miedo y
angustia, pero después de este suefio llegd entonces un nuevo ser a mi vida, mi hija Jedeko (Luna),
una luz en mi vientre, en mi vida. Llego a acompafiarme hacia tres afios se habia muerto mi abuela

materna, y no la estaba pasando muy bien, ella era mi sostén, mi raiz.

La experiencia con la planta sagrada de yage me ensefid que no iba a tener visiones en
ninguna ceremonia, Sino que su conocimiento y experiencia me lo iba a compartir por medio del
suefio, y asi ha sucedido, luego de tres tomas que he realizado. He tenido varios suefios, ellos me
comunican y me acercan a conocimientos de la cultura que intento comprender con sabios y sabias

emberas.

3.5 Armonizaciones para sanar la historia del Dearadé.

El sabio Zhaneambi Domic6 (2022), embera eyabida constructor de Dearadé, que vive en
el municipio de Mutatd, dice que la historia se esconde, muchos sabios y sabias se estin muriendo
con su saber, los saberes no se comparten, porque para compartir su saber la persona debe tener
corazén bueno (so bia). Decia él que los sabios se dan cuenta cuando alguien esta interesado en
saber algo de la cultura, esto se manifiesta con la pregunta, mediante el suefio, porque ellos suefian
con el espiritu de esa persona, es un acercamiento que muchos no comprendemos. La historia se
esconde porque para ser compartida debe haber un antes, un camino; puede parecer egoista esta
manera de conocer o de acercarse a la historia, pero no es asi, los abuelos y abuelas que han recibido
la historia como un ser, ha sido porque se han acercado a las plantas, han hecho bafios, han hablado
con ellas, se han acercado como familia, este acercamiento antiguamente era por medio de
ceremonias desde el vientre, se hacian permanentemente, lo que en la cultura embera eyabida se
ha nombrado como Nepoa. Dice el sabio que recordar la historia es como pensar en construir una
casa, usted la piensa, mira qué necesita, quién va a acompafiar para que le ayude a construirla, la
va sintiendo en el corazon, asi la construye, y asi es la historia, usted va pidiendo, la va sintiendo

y ella se va presentando.



La historia que se esconde me confrontd como embera investigadora del Dearadé, ya que
lo que el sabio dice es verdad, illi ara, porque al comienzo de esta investigacion parecia que nadie
sabia nada del Dearadé, pregunté a profesores, a botanicas, tejedoras qué significaba el Dearadg,
me decian pocas cosas, que se hacia con tal material, que significaba verdadera casa, que no se
conocia la historia porque se habian desplazado de un lugar a otro y ya no se hacian casas
verdaderas, entonces no se aprendia a hacer la casa “tradicional”, que solo se hacia de material fino

porque el Dearadé se pudre a los 4 afios, entonces no se puede hacer, y asi varias conversaciones.

En mayo de 2021, conversé con un maestro del municipio de Apartado sobre el tema que
él venia investigando, Wadras (madres de los espiritus), ya que en un encuentro con maestros y
maestras de Frontino escuché lo que veniamos haciendo con el Proyecto Educativo Comunitario
(PEC) y el Dearadé. El maestro me compartio su saber y lo que venia preguntando a otros sabios.

Mi cuerpo se llenaba de magia, esperanza y felicidad porque iba encontrando la historia,
pero al tiempo senti que debia hacer ceremonia, porque venian apareciendo palabras sagradas de
la lengua embera que compartian un saber milenario muy importante; le conté a mi asesor de
investigacion y me dijo: “hay que hacer armonizacion”. Esto me permiti6é tener confianza y
seguridad en mi, porque ha sido una responsabilidad recoger esta informacion y darle sentido, darle

el valor que se merece y, sobre todo, compartirla con el pueblo embera.

Es preciso ir poco a poco a la raiz de la palabra Dearadé, no se debe ir con los tiempos de
una investigacion institucional en el marco de un doctorado, pues no da el tiempo ya que los ritmos
y las dindmicas son otras, entonces aqui solo se entrega un poco de la experiencia para que haya

animo y sentimiento de seguir caminando la energia del Dearadé.

Mi tutor, Abadio Green, me apoyd realizando una ceremonia, agradecimos a la energia del
Dearadé, pedimos permiso para seguir preguntandoles a los creadores y creadoras, a mis ancestros
y ancestras por el saber que queria obtener, en este espacio me acompafiaron mis amigas del
doctorado, “las mijas”, y nos reunimos en la “‘casa madre” que tiene una de ellas en el municipio
de Marinilla. Con ellas agradecimos por la informacion que tenia, por la que esperaba que fuera
apareciendo, debo decir que el miedo y la angustia por no tener mucha historia del Dearadé fueron

menguando, este modo de desequilibrio en mi fue tomando otro rumbo.

La ceremonia también me ayudd para la proteccion, sanacion y equilibrio; dice el sabio: “se

pregunta por el alimento que se comparte con el corazén y esta tejido con un hilo que viene desde



el vientre”. Esto es profundo y depende de como se reciba y se oriente, yo lo quise recibir
armonizando y nutriendo espiritualmente para mi alma los procesos educativos del pueblo embera,
y tambiéen para la academia, porque siento que puede brindar aportes muy importantes para la

humanidad.

3.6 Preguntando, conversando y caminando el Dearadé
Preguntando con conciencia, fue el espiritu que le quise impregnar a los encuentros de
conversacion con lideres, daubanas, maestras, maestros, sabios y sabias de la cultura embera

eyabida, también a la energia del Dearadé.

El sabio Zhaneambi (2022) nos plantea que depende de quién pregunte o de como se
pregunte, de la intencion que se lleve cuando se pregunte, porque de esta manera se investiga como
embera.

Investigar, jurui, buscar. La investigacion no es un tema de discusion para el Embera. *Nosotros

mismos somos investigadores permanentes de nuestra vida", dice el anciano José. Cuando cada dia

tratamos de buscar una solucion a nuestra problematica, nos surgen mas interrogantes y la busqueda
de la respuesta de ese interrogante es investigar y, asi, van surgiendo mas y mas interrogantes. El
problema de la investigacion esta es en la forma como se investiga, la intencion del preguntén.

También decimos que investigar es unui, buscar, ver, encontrar (u = sembrar; nu =mafiana; i = boca,

borde, ala). Sembrar la palabra para el mafiana o para el futuro, esto es investigar (Mecha, 2016, p.
112).

Sembrar la palabra nos pone en el entendimiento de que las preguntas se hacen para
conversarlas o caminarlas, como se hizo en esta investigacion, y en la vida misma, con sus hilos,
tramas, tejidos, esta es la manera como se dio, pero no esta determinada como Unica manera, €s
una forma, una representacion de sentidos puestos también a partir de lo que somos y de las
historias que nos construyen con la ancestralidad que nos han compartido nuestras generaciones

anteriores, y es también la que se comparte para seguir abonando el camino.

Conversando, con-verso, con la palabra, con el alimento, con la historia, con la energia de
la vida. La conversa se dio entre los afios 2019-2023 y sigo conversando, solo que hice un alto para
ir entregando y devolviendo en escritura este proceso académico, con el propésito de seguir

preguntando y nutriendo la experiencia con la LPMT desde la memoria activa del Dearadé.

La conversa es un espacio intimo que se comparte mediante las palabras que alimentan la

energia de la vida. Sinigui, W. (2020) plantea que la palabra yico (quiere decir alimento en lengua



embera) viene del pensar bien, cuando se habla se comparten las palabras desde el corazon, asi
mismo la palabra naku (indigenas de México) nos dice “te saludo desde el corazon”, para los kitu
kara (indigenas de Ecuador) también la palabra fiawpa pacha significa compartir desde el corazén.
La conversa con sabios, sabias, maestros, maestras y lideres se comparte con el alimento desde el
corazon.
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Figura 7. Espiral del Dearadé en conversacion. Fuente: Elaboracion propia. 2023.

La conversa es una energia que debe ser vivida profundamente, a través de la experiencia
concreta y esta se da preguntando sobre él Dear&dé. En la conversa se propone la espiral del
Dearadé, asi se fue dando la conversacion, como una espiral conformada por daubanés, artesanos,
sabios y sabias, maestros y maestras, con quienes compartimos la sabiduria del Dearadé. La espiral
la entiendo como la representacion del tiempo y del espacio en los que se dio la conversacién; esta
representacion la retomo como la nombran los pueblos indigenas misak, nasa y kitu kara, como
representacion del tiempo y el espacio de la vida, comunicacion entre la vida-muerte, mundos de

arriba y abajo, tiempo-espacio, es la energia de los pueblos que camina.



La vivencia profunda que le va otorgando Yachay, sabiduria; y en ese proceso, la accion ceremonial
es un camino para que desde esa sabiduria alcanzada, pueda acercarse al misterio, para despertar un
poder espiritual (Ushuay), que les permite hablar el lenguaje del cosmos e interrelacionarse con este
y su energia; poder espiritual que los lleva mas alla de sus propios limites, para enfrentar el miedo
y la muerte simbdlica y adquirir la fuerza energética para su labor (Ruray), sanar la vida, que como
vimos no es sino un acto supremo de amor (Munay) y de sabiduria (Yachay) y a su vez la forma
mas alta de poder espiritual Ushuay; esto que podria parecer reiterativo, repetitivo, tautolégico, no
hace sino mostrarnos cémo se da la danza de la espiral de energia de esos cuatro Saywas presentes
en el sendero de las y los yachaks, que no es sino un camino hacia el poder y de poder (Guerrero,
2018, p. 472)

Aunque en la lengua embera no existe un término equivalente para la palabra espiral, si hay
palabras que pueden expresar el sentido de la espiral, por ejemplo, yico (alimento), cuyo significado
de vida en el pueblo embera eyabida es:

Yi: comida, Co: comer, Yi: un hilo, una voz que llega, Co: cuando se comunica
Hilo que conecta el vientre con el pensamiento

La palabra es alimento, estd muy presente en la ceremonia de canto a los espiritus (canta
jai), y en esta presencia cobra sentido como hilo que conecta con el pensamiento. YicO es la

palabra que se comparte en esta ceremonia como alimento, no solo lo material organico que viene
de las plantas y animales, sino también del mismo cuerpo, de la voz, del vientre y del corazén.
Significa que en la comunicacion nos alimentamos de convivencia, armonia y emocion, es el hilo
que conecta desde el vientre con el corazon y se comparte con la palabra, el sonido de la voz que

sale de la boca para compartir y convivir con quien la escuche.
La palabra yico también esta relacionada con la palabra drua.
Dru es cola, es parte extrema de algo. A es real (A también es estiércol, pero no es ese el

sentido de A para Drua).

Parte extrema de nuestro cuerpo que se conecta con el vientre, el corazén y nuestro
pensamiento.

Decimos que drua es territorio, pero en el significado profundo estamos diciendo que drua
es nuestro cuerpo, nuestro territorio que se conecta con el vientre, el corazon y el pensamiento.

Drua es la palabra que vehiculiza, por decirlo de algiin modo, los territorios de los que nos va a



hablar el Dearadé, y a su vez nos cuenta el origen del pueblo embera eyabida. En el siguiente

apartado profundizaremos sobre estos territorios.

La conversa la represento en espiral (Figura 7) porque la energia esta presente y por medio
de sus palabras yico se va compartiendo la memoria del Dearadé, cada ser humano fue poniendo
una parte de la historia para, al final, generar un tejido del Dearadé que nos lleva a procesos de
sanacién y proteccion. La imagen en cuadros que aparece convirtiéndose en espiral es el okamaz26,
un elemento que me ha acompafiado desde nifia y que me pusieron para la proteccion, adn lo tengo
presente y se convierte en elemento de proteccion para la palabra, los significados y los sentidos
del Dearadé. Conservo el okama como parte de mi memoria personal como embera eyabida y que
mi hija también hereda. Y ahora en este sentir-pensar de esta investigacion, comparto esta memoria

como parte de la ancestralidad del pueblo embera eyabida.

Caminando el territorio tiene que ver con el recorrido que realicé por diferentes municipios
del departamento de Antioquia buscando la historia, porque la historia no estaba solo en el
municipio de Frontino con los maestros y las maestras, también debia buscarla en otros lugares
donde habia presencia embera eyabida, donde habia escuchado que alguien sabia o conocia acerca
de la historia del Dearadé. Este recorrido solo pudo ser posible después de la pandemia, porque en
ese periodo habia restricciones, pero, ademas, habia mucho desequilibrio emocional, territorial y

fisico, afortunadamente, todo se va poniendo en su lugar.

3.6.1 Recrear juntos el Dearadé con maestros y maestras de Frontino
En este espacio recordamos la experiencia de recrear juntos un Dearddé basado en la
comunidad y evocamos el camino transitado en el afio 2007 cuando se nombré que los procesos
educativos que se daban en la comunidad, por fuera del sistema escolar, hacian parte del Dearadé.

Este camino inicio el 10 de octubre de 2019, dentro del marco del Microcentro27 con maestros y

% El Okama es un tejido de proteccion que se utiliza en forma de collar, en la lengua materna okama significa tejer el
camino, “representa el camino que recorremos en nuestras vidas, que no estd predisefiada; nos movemos en la espiral
de la vida, motivados por suefios, por buenas intenciones, por el deseo de vivir cada dia mejor” (Yagari, 2017, p. 84).
27 Estrategia educativa que instala el Instituto Departamental de Educacion Indigena de Antioquia (INDEI) como
espacio autbnomo de maestras y maestros indigenas que laboran en escuelas estatales en el que se planea, evalla y
construye la educacion indigena para direccionar la educacién en cada territorio del departamento; estos espacios
existen en cada zona de Antioquia.



maestras embera eyabida en el municipio de Frontino. En este encuentro nos animo la pregunta

sobre ¢Qué ensefiar y como ensefiar lengua embera desde la oralidad?

Por necesidad de los maestros y maestras, los encuentros se orientaron a construir espacios
que ayudaran a disefiar herramientas para la planeacion curricular articulados al Proyecto
Educativo Comunitario (PEC), de ahi que hubiesen tomado mayor importancia los encuentros que
discutieran y construyeran documentos para la sistematizacién del PEC. Asi, los encuentros giraron
en torno a cdmo planear desde el PEC — Eyabida sus cuatro componentes: Arte y cuerpo, Lenguajes

y comunicacion, Hombre, mujer y madre tierra, Matematicas y tecnologia.

A continuacion, dos ejemplos de como se fue construyendo el tejido de pensamientos y
saberes en ciclos y planeacion de contenido, en un componente del PEC. El primero es un ejemplo
de Tejido de pensamiento y saberes (Tabla 3) vy, el segundo, un ejemplo de Planeacion en el
componente de Arte y Ludica (Tabla 4). Luego, esto se conversd y resultaron reflexiones muy
interesantes que alimentan uno de los planteamientos que presenta esta tesis: cémo el sistema

escolar absorbe e incapacita el Dearadé.

Tabla 3. Tejido de pensamiento y saberes

v" El nifio y la nifia escuchan desde el v/ Mama se comunica con el nifio o la nifia,
vientre- valores. se da consejo, se va hablando de los
valores.
v Cuando el papa o la mama reniegan a su v El nifio o nifia se puede morir de cualquier
Hijo Enfermedad
v Estimulacién al nifio o la nifia v" Se hace canto tradicional
v Hablarle al nifio o la nifia
v' Sefialar a la mamayy al papa v Hablar en embera: Zeze, ju, papa
v" Pronunciacion de las palabras v Ensefiar a pronunciar palabras en Embera
y castellano
v/ Compartir con compafieros v Otras personas que estan al lado sin ser
Familia
v’ Saber qué es propio y qué es ajeno v’ Los objetos ajenos y propios
v Cantar abajo en el patio v Después de los 2 afios, se canta y se danza
en el patio de la casa
v El nifio pide comida v’ Ensefiar a comer en la casa y fuera de ella
v" Objetos peligrosos v" Se debe ensefiar que hay objetos que se
pueden coger y objetos que no se pueden




coger (ollas calientes, venenos para
ganado, hacha, machete, etc.)

v ldentificar objetos v Se empieza a nombrar las partes del
cuerpo de cada nifio y para qué sirven
Fuente. Construccion colectiva Maestros y maestras Embera Eyabida de Frontino (2020).

Después de ir construyendo el tejido de pensamiento en cada microcentro (son cuatro al
afio), la profesora Gloria Domic6 me invito para realizar talleres que motivaran la pregunta por lo
que se aprende y se ensefia en la educacion indigena, en el marco de la construccion del PEC. En
estos encuentros se logrd construir planeaciones de los cuatro componentes del PEC-Eyabida,

porque se planeaba y se activaba la memoria del Dearadé.

Tabla 4. Planeacién en el componente de Arte y Ludica

PLAN DE CLASES
Profesor o profesora: Angélica Fecha: noviembre 28 de 2019 Grados 3° 4° 5°
Sinigui Domicé
Proyecto pedagdgico: Arte y ludica | Tema: La pintura facial
Pregunta(s) a resolver ;Como fortalecer la pintura facial en los nifios y las nifias de grados 3 hasta
5?

ACTIVIDADES
Inicio Desarrollo Cierre
- Saludo Contar la historia de chipara sobre la | - Se haran preguntas
- Armonizacion importancia que tiene. a cada uno de los
- Diélogo con los nifios y nifias - Los nifios traeran un lapiz para estudiantes, si
sobre la importancia de la pintura pintar entre ellos en el sal6n. lograron entender el
facial - A través de una imagen pintada de | tema.
diferentes formas de pintura facial. - Se haran trabajos
¢Como se debe pintar a un nifio grupales por medio
recién nacido? de un dibujo.
¢Como se pinta una mujer viuda?
¢Cémo se pinta cuando hay canto de
¢Jai?

Evaluacion
Se haran preguntas a los nifios, si entendieron, conocieron las frutas de chipara (planta que suelta
tinte negro), ¢como les parecid el tema?

Materiales:
El recurso del medio, lapiz, frutas, imagenes.
Fuente. Elaboracion de la maestra Angélica Sinigiii dentro del taller(2020)




La planeacion por componentes para alimentar el PEC y el proceso educativo escolar era
necesaria y fundamental, porque los suefios y expectativas de ese entonces se ponian frente a lo
conversado acerca de los sentidos de la escuela y la educacidn, para seguir caminando y

reflexionando sobre el Dearadé desde la educacion escolar.

Posteriormente se realizaron otros encuentros, también dentro de la estrategia de
microcentros, que nutrian el PEC y las reflexiones del Dearadé, ese ha sido el interés por construir
movimiento que permita poner la educacion propia, nombrada Dearadé, dentro de lo que se hace y

se quiere en lo educativo.

Tabla 5. Planeacion de encuentros con maestros y maestras embera eyabida de Frontino en el marco de

microcentros

Lugar de encuentro Fecha Contenido del encuentro
Comunidad indigena de 12 y 13 de noviembre de | Marco juridico SEIP (Sistema Educativo
Nusidd 2019 Indigena Propio).

Ciclos de vida: Educar el sery hacer

embera
Ciudadela educativa 16y 17 de enero de Planeacion de cada componente del PEC:
Frontino 2020 1) Mujer, hombre y Madre Tierra, 2) Arte

y ludica, 3) Lenguaje y comunicacion, 4)
Matematicas y tecnologia.

Ciudadela educativa 14 al 16 de octubre de Microcentro Embera Eyabida. Taller de
Frontino 2020 socializacion  del tejido curricular
construido por zonas en el marco de
construccion  del PEC  Ciudadela
Educativa Frontino. Evento convocado

por la OIA.
Corregimiento La 12 y 13 de enero de Planeacion por componentes para el afio:
Blanquita 2021 1) Mujer, hombre Madre Tierra, 2) Arte y

ludica, 3) Lenguaje y Comunicacion, 4)
Matematica y Tecnologia
Fuente. Elaboacion colectiva con maestros y maestras (2020)

El ejercicio de planeacion curricular produjo otros encuentros departamentales a los cuales
me invitd Guzman Caisamo (g.e.p.d.), coordinador de la politica en educacion de la OIA. Fueron
cuatro encuentros con la cultura embera chami, débida y send, en los que se abonaron al PEC las
reflexiones al interior de los pueblos sobre la puesta en marcha del Sistema de Educacién Indigena

Propio.



Posteriermente, en estos encuentros a nivel zonal, también se irradia la conversa en
microcentros de otros pueblos en el marco de los PEC ddbida, chami y send: Si bien la conversa
sobre el Dearadé estaba enfocada al municipio de Frontino, también se logré encuentros en otros
lugares que me permitieron construir una mirada de como iba el proceso educativo escolar en otros
municipios, incluso donde no habia presencia embera eyabida. En estos espacios participaron
poblacion indigena: embera chami, embera dobida y senu. Participar como tallerista me ha

permitido comprender algunos asuntos de hacia donde va la educacién indigena en Antiogquia28.

Los encuentros alimentan sentires y caminos que reconocen la diversidad del pais en lo
cultural, politico, linglistico y organizativo; demuestran que lo organico estard caminando con la
palabra, el cuerpo y el territorio. Las voces que se recogen de esta experiencia tendran que hablar

no de individuos, sino de colectivos culturales actuantes de una historia, un territorio y de la vida.

3.7 Acuerdos que activaron el Dearadé

En todos los enfoques comunitarios, el proceso, es decir la metodologia y el método, es muy
importante. En muchos proyectos, el proceso es mucho mas importante que el resultado. Se espera
gue los procesos sean respetuosos, que brinden capacidades a la gente para sanar y educar.

Smith (2016, p. 175)

En este recorrido se consideraron lugares comunes que activaran la memoria del Dearadé:
confianza mutua, cercania como parte de una cultura, sentimiento por hacer algo por el Dearadé.
La memoria se activo a partir del reconocimiento de valores aprendidos, tanto por lo que promulga

el Dearadé como también por lo aprendido desde fuera de él:

— Reciprocidad gue nos encuentra como cultura, en la escucha, en el tejido, con la palabra
dulce, el consejo, a partir del territorio y con quienes participaron en este sentir-pensar del
Dearadeé.

— Poner en comdn lo que nos une, lo que nos hace diferentes y nos confronta con

compromisos que debemos asumir.

28 Estos espacios no fueron planeados para la realizacion de la tesis, los menciono porque participé con escucha, con
la conversa puesta y nombrada desde la educacién indigena en relaciones con el Dearadé; en ese sentido, alimentan
esta reflexion del Dearadé con la Madre Tierra. Agradezco profundamente a Guzman Caisamo, lider, maestro y amigo
gue me invito a formar parte de esta memoria y de esta construccion.



(2016);

Entrever las narraciones que debemos aprender y desaprender como proceso de
aprendizaje.

La palabra como hecho histérico de transmision cultural que posibilita el acercamiento,
el dialogo, las resistencias y la unidad en asuntos comunes.

Principios que activan la forma de investigar en el Dearadé, para lo cual retomo a Smith

Conectarse. Se vincula con asuntos de identidad y de lugar, de relaciones espirituales y de
bienestar comunitario, se trata de establecer buenas relaciones. (p. 200).

Contar historias. Cada historia individual es poderosa, estas nuevas historias contribuyen a una
historia colectiva en la cual toda persona indigena tiene un lugar [...] Las historias son maneras
de transmitir creencias y valores de una cultura, esperando que las nuevas generaciones los
aprecien y continten transmitiendo la historia. (p. 195)

Representar. Consiste en contrarrestar la imagen que tiene la sociedad dominante de los
indigenas, de sus estilos de vida y de sus sistemas de creencias, tiene que ver también con
proponer soluciones a los dilemas de la vida real que las comunidades indigenas enfrentan,
intentar capturar las complejidades del ser indigena. (p. 203)

Reenmarcar. Significa tomar mucho mas control sobre la manera en que se discuten y se
manejan los asuntos indigenas y los problemas sociales. Se relaciona con el definir el problema

0 asunto y determinar la mejor manera de resolverlo. (p. 206).

Restaurar. Se basa en un modelo de sanacién mas que de castigo, restaurar el bienestar
espiritual, emocional, fisico y material. Es concebido como un enfoque holistico para resolver
problemas, en términos del nexo emocional. (p. 208).

Nombrar. Consiste en retener tanto control sobre los significados como se pueda, al nombrar el
mundo, la gente nombra sus realidades, las realidades s6lo se pueden encontrar en el idioma
indigena, estos no pueden ser captados en otro idioma. (p. 212)

Proteger. Tiene que ver con la proteccion de personas, comunidades, idiomas, costumbres y
creencias, arte e ideas, recursos naturales y las cosas que los indigenas producen [...] Puede ser
tan real como la tierra y tan abstracta como una creencia sobre la esencia espiritual de la tierra.
(p. 212).

Belleza de nuestros saberes. Descubrir nuestros propios saberes indigenas y lograr que
funcionen para el desarrollo indigena. (p. 215).

Compartir. Se trata de desmitificar el conocimiento y la informacién y hablar en términos claros
a la comunidad. La comunidad necesita profundizar y reflexionar abiertamente de acuerdo a los



estamentos comunitarios. (p. 216)



@ ACUDUDUA DEARADER A
PROTECCION

Capitulo 4. Proteccion

En este apartado recojo las reflexiones que surgieron de la conversa, los encuentros y
recorridos con lideres, sabios, sabias, maestros y maestras de la educacion embera eyabida con la
Madre Tierra, este apartado se nombra proteccion. La proteccion se presenta en cuatro rutas de
reflexion: 1) Significados del Dearadé, 2) EI Dearadé como vientre de la Madre Tierra, 3) Dearadé
y relaciones con la Madre Tierra 'y 4) Memoria activa del Dearadé.

La proteccion para el pueblo embera eyabida, segin Benigno Sinigi (2023) dice que tiene
que ver con la energia que se cuida, se protege y se mira, todos miramos el Dearadé, acucudua. El
dice “El Dearadé es un ser vivo y estd presente en el pensamiento y en el corazon; el Dearadé

representa nuestro cuerpo, nos comparte una historia de origen”.

Hay varias maneras de manifestar la energia de proteccion, una de ellas es la practica
ancestral del Nepoa. Segun Domicd, T. (2017), esta palabra quiere decir, desde los significados de

vida;

Ne: significa pisar, es decir estar firme sobre las cosas o sobre la tierra. Po: significa regar semillas
de maiz, frijol, significa siembra, cosecha. Poner en equilibrio las cosas, poner en orden. A: significa
real, estiércol, pero esa A no se utiliza para esta palabra. Nepoa significa poner en equilibrio las
cosas, los seres.

Dentro de la cultura Embera Eyabida nepoa significa establecer un orden y equilibrio del cuerpo, la
mente, en relacion con la Madre Tierra. Es una ceremonia que se realiza en nifios y nifias, nosotros
en nuestra lengua materna les nombramos a nifios y nifias “wawa” desde la gestacion hasta los 11 o
12 afos de edad; igualmente creemos que haciendo Nepoa nos ayuda a mantener las buenas
relaciones con los seres humanos, especialmente con nuestra comunidad y la naturaleza. [...] el
Nepoa es proteccion fisica y espiritual, aporta valores culturales en nifios y nifias; es asi como el
Nepoa se realiza con el fin de darles cualidades o capacidades especiales para la vida a los nifios y
nifias de mi comunidad. (p. 11)

En el mismo documento, Domico (2017, p. 12) referencia la siguiente historia contada por
Sara Domicé en junio de 2016.



Karagabi convirtid [en astros] a dos Emberé por enamorarse entre hermanos, porque en la ley de
Karagabi nosotros los Embera no podemos enamorarnos de una familia muy cercana para vivir en
pareja porque se tienen hijos con deformacién o puede abortar la criatura. Para nosotros dentro de
nuestra historia se dice que el sol es un Embera hombre y la luna una Emberéa wera [mujer]. Karagabi
convirtio en sol al hombre Embera que se enamoro de su hermana y a la hermana la convirtié en la
luna por desobedecer sus mandatos, desde entonces nunca se pueden encontrar juntos. Para no
seguir convirtiendo en astros y animales a los Emberd, decidié hacer el Nepoa con plantas y
animales, la razon es que ningin Embera desobedeciera su mandato y fuese obediente, amable
responsable, fiel, personas de corazon bueno. Estos Nepoa fueron aprendidos por los Jaibang, las
parteras y los botanicos.

El Nepoa nos recuerda una practica ancestral embera eyabida que habla de la proteccion,
por medio de la cual se armonizan los seres de la Madre Tierra. En investigaciones de académicos
emberas se evidencia la importancia de recordar el Nepoa como escenario de vida. Esta practica se
realiza en los primeros ciclos de vida de un nifio 0 una nifia emberas. Se dice que sin esta proteccion
es probable que no se adquiera mucho reconocimiento de las plantas, los animales y los seres que
viven y comparten el territorio humano, es decir que si no se hacen estas ceremonias de proteccion,

la conexion con la Madre Tierra va a ser muy débil.

Recurro entonces a la practica del Nepoa para poder reflexionar sobre la importancia de la
proteccion en el Dearadé. Estos resultados de investigacion se van a convertir en proteccion para
seguir caminando y transformando las relaciones entre la educacion embera eyabida con la

educacién desde la Madre Tierra; en este caso, lo que el Dearadé nos ensefia.

4.1. Significados del Dearadé

A partir del enfoque “investigar desde las raices”, Green (2011) propone una estrategia
pedagogica llamada significados de vida, que consiste en como algunas palabras de la lengua guna
dule se convierten en un camino para mantener la huella de la memoria de un pueblo, aprender y
transmitir los saberes ancestrales que se han tejido desde la época primigenia. La estrategia consiste
en ir a las raices de las palabras y analizarlas, luego sentir, ver e interpretarlas para reconstruir y

ver el mundo de cada cultura.

Wilson Jaibia Sinigui Domico, egresado de la primera cohorte del programa LPMT,
maestro de escuela hace 23 afios e investigador embera eyabida, en la conversa realizada en mayo

de 2022 nos hablo de los siguientes significados que en la lengua embera existe sobre el Dearadé:

De: casa; Ara: caben, y Dé: casa, uno lo transmite para decir que en una casa caben todos.



De acuerdo con este significado, todo lo que existe y vemos tiene vida y esas vidas se
relacionan con el todo. Caben todos se refiere no solo a una casa, un lugar en el que se vive, también
es universo de relaciones entre seres, que no son necesariamente humanos, la palabra Dearadé nos

dice que en una casa caben todos, estamos todos.

Este significado, “en la casa cabemos todos”, nos informa de los desequilibrios que surgen
a propdsito del proceso de comunicacion para compartir el alimento y las relaciones entre las dos
casas. EI cambio del daubana por el jaibana, lo que se pide para realizar ceremoniay las condiciones

en que se da la comunicacion, ¢estaran afectando la pervivencia del Dearadé?

El Dearadé hace referencia a dos De, una casa en la que se comparte la energia del sexo
femenino y del sexo masculino, es una casa que crea vida humana. La primera De se relaciona con
casa femenina y la segunda De, con casa masculina (Werade y Yumaquirade). Esta forma de
nombrar ofrece una relacion entre femenino y masculino, casa hembra y casa macho (haciendo
referencia a lo natural, los animales), la casa hembra asigna tradicionalmente roles femeninos: en
esta casa se cuida y se cocinan los alimentos, es dominada por la mujer porque es la que se encarga
de cocinar los alimentos, es un lugar en el que se retne la familia alrededor del fuego (purea), en
ella habita el fuego y sobre este se cocina el alimento para toda la familia, alli se siembra el ombligo
(komua) o la placenta (ambua) para que el ser que acaba de nacer se conecte con la casa, pero
también con la historia del territorio que se va a habitar. La otra casa es donde habita lo masculino,
en lo masculino se cuida el cuerpo y las relaciones con otros, se reciben visitas, es dormitorio, se
atiende, se recibe y se comparte con los animales y las plantas, el rol de esta casa se asigna al

hombre que llega de trabajar el territorio y a descansar, una casa para reposar y descansar el cuerpo.

En esta primera relacion de casa, vamos encontrando la primera referencia al Dearadé como
vientre, se dice gue en la casa femenina se siembra el ombligo o la placenta para que se conecte
con el vientre de la Madre Tierra, porque la misma palabra va a unir dos energias, la femenina y la
masculina. En la casa masculina, dice Wilson Sinigli (Comunicacion personal, 2022), se guarda
en una parte alta, Ilamada deuntre (cielo), objetos que son de valor para la familia embera, por
ejemplo, el maiz y algunas partes de animales cazados (dientes, colas, plumas, pieles), esto tiene

un significado muy valioso para la familia extensa (incluidos los Wadras).

Si bien este significado se refiere a la complementariedad entre dos energias, me genera

ruido algo, y es relacionado con cierta intromision en su significado que tiene que ver con la



creencia judeocristiana de que en la creacion del mundo solo estuvieron el hombre y la mujer, de
ahi que se hable inicamente de estas dos energias, entonces habria que profundizar la reflexién con
respecto a esta manera de concebir lo masculino y lo femenino, y pensar en un ser (que no se
enmarca solo en estas dos categorias) en su diversidad, como territorio, porque cuando se llega al
significado que da cuenta que en los cinco territorios no hay una diferenciacion. Pero esto es una
reflexion que dejo, que me parece importante profundizar en otro proceso de investigacion, la
concepcién de energia mujer, hombre, naturaleza como un todo, algo que no divide entre géneros.
Mi hipotesis es que reproducimos la idea judeocristiana de hombres por un lado y mujeres por otro,
0 que hubo algo que cambio esta forma de concebir el ser y sus relaciones con la Madre Tierra,
obviamente, esto tendria que mirarse con calma, por eso me genera ruido, nudo, esta idea de que
la casa sea una parte femenina y otra masculina, y que al final la palabra diga, Dearadé verdadera
casa, en esto de la casa, creo yo que no se diferencia el género, o como se nombra como mujer -
hombre, quisiera entonces, poder decir que es una casa que sostiene una energia humana que se
articula con la naturaleza, con el mundo césmico. Queda entonces la mision de preguntarle a la

cultura esta situacion.

¢Por gqué digo que en Dearadé caben todos? Porque el Embera tiene animales, por ejemplo, el gato,
el perro, y si trae el mico también vive en la casa, si los llevan a la casa los dejan en la misma casa,
donde viven los nifios, la familia, viven los enseres (objetos), los alimentos, viven las gallinas, mire
gue las gallinas no van a poner los huevos fuera de la casa, no, ellas los ponen en la misma casa,
debajo de la casa, si tienen cerdos y vacas también estan debajo, por eso caben todos, las personas,
los objetos, los animales, la comunicacion, la armonia, con esos elementos se conforma una familia,
todo esto esta en la misma casa, la convivencia es con todos los seres de la casa, el Embera maneja
una unién con los animales y la familia. Todo es unido. (W. Sinigii, conversacién personal, mayo
2022).

La concepcidn de familia no se restringe solo a los humanos, la concepcién de familia se
extiende a otros seres. Asimismo, el respeto, el amor, la solidaridad, el egoismo, el malgenio, hacen
parte de la familia y son los que generan en conjunto equilibrio o desequilibrio, no se miran por
fuera, al contrario, estan en la casa, y salen y se encuentran con otros, de ahi la necesidad de hacer

nepoas, para el equilibrio, la sanacién y la proteccion de la familia.



Figura 8. Dearddé Comunidad indigena Curbata. Municipio de Frontino. 2007

4.1.1. Una casa sobre otra.

Como se dijo anteriormente en la palabra Dear&dé esta dos veces la silaba de, esto también
quiere decir dos casas, una casa grande y una casa pequefia, en la casa grande habita la familia
humana y natural (animales, plantas, objetos), en la pequefia viven seres espirituales. Cuando se
convocan los espiritus en la ceremonia canta jai (canto a los espiritus), se dice que de significa
también territorio, es otro territorio, entonces de ara de significa dos territorios en uno, en la misma
casa, un territorio amplio en el que viven los humanos y otro territorio ceremonial que se nombra
jaide o decorrade (casa de espiritus), y que pertenece a las Wadras (madres de los espiritus). De
acuerdo con la concepcion embera todo tiene espiritu, y los espiritus son convocados a compartir
como parte de la familia en el ritual canta jai, se convoca a compartir a todos los seres de la casa.

De es una casa sobre otra, en la misma casa se hace el ritual del jaibanismo [ceremonia ancestral

para curar enfermedad de territorio o espiritual], porque hay otro territorio; para hacer este ritual se

arma una casita como un kiosquito dentro de la misma casa, para hacer la celebracion, las
curaciones.

El decorradé o Jaidé tiene muchos sinénimos, los jaibanas lo arman [se construye una pequefia casa
que representa la casa de los espiritus, cada que se va a cantar jai] para hacer curaciones o para
protegerse, ya esto es hablando espiritualmente; en esa casa hay un tutor, ese tutor se llama daubana,
que muchos hoy dicen jaibana, la palabra correcta natural es daubanéa (més adelante le hablo de esta
palabra), en horas de la noche el daubané se sienta en ese altar [Jaid€] a interactuar con los seres
sobrenaturales, ahi es donde él empieza a utilizar instrumentos de comunicacion, algunos utilizan
el cacho de una vaca para llamar a los Wadra o espiritus de la naturaleza, otros utilizan guaduas,
ellos hacen asi [se hace sonido huuuuu]. ¢A quiénes Ilaman ellos para que lleguen a esa casa?



Llaman a todos los Wadra de la naturaleza, como el Wéadra del sol, de las estrellas, del agua del mar,
al Wéadra de la luna, de las plantas, de los animales, algunos llegan temprano, seis o siete de la noche
van llegando, y los que viven mas lejos, segun lo que me han dicho los daubanas, llegan mas tarde,
a las doce de la noche o a la una de la mafiana.

Ellos llegan y se convierten en otra familia dentro de la misma casa, y se hace un conversatorio, una
reunion, una fiesta entre ellos; el tutor, que es el dauban, es quien se dirige en ese momento,
empiezan a hablar, él empieza a hablarles, hay unos que llegan bravos, el tutor empieza a hablarles.
“Bueno, aqui es para calmarnos”, los aconseja [a los Wadra] para que se calmen. Si, por ejemplo,
tiene un enfermo, en ese enfermo hay un espiritu malo [que puede ser un Wadra que esta enojado]
y si llegan otros que también son malos [porque estan enojados] se puede formar un conflicto y se
afectan a todos los que estan alli participando, que son los seres humanos, y se pueden afectar con
enfermedades porque ellos [los Wéadra] son de calor.

El embera dice jurua, que son calientes, y por eso el tutor tiene que estar muy pendiente de ellos
cuando se hace ceremoniay llegan a esa casa decorradé o Jaidé. Por eso existe ese territorio [Jaidé]
gue esta dentro de la misma casa, pero es invisible, pero uno no lo ve porque el daubana se queda
ahi, ya no es lo mismo que la casa donde estamos viviendo, se ve diferente, y esa casa del daubana
0 ese altar tiene que estar bien decorado, bien limpio y perfumado (con plantas). (W. Sinigi,
conversacion personal, mayo 2022).

El decorradé o Jaidé es fundamental para ensefiar el sentido espiritual del Dearadé, porque
conecta la familia natural y la espiritual, ensefia los valores del respeto, la comunicacion y el
equilibrio. A partir de la comprension de la casa de ceremonia conocemos el sentido profundo de

la palabra yico (alimento).

La palabra yi es la comunicacién y co es comer, por ejemplo, nosotros aqui en esta conversacion
nos estamos alimentando, por eso dice [que] yi es un hilo magico o un hilo que se va y es la voz que
llega alla, pero eso es un hilo, por eso el embera dice yi es un hilo y co es de comer, entonces yico
debe haber en el Jaidé, porque es una comunicacién, es una convivencia, €s una armonia, por eso
los espiritus que llegan alli llegan con toda, llegan a convivir, llegan a interactuar, llegan a ayudar
unos a otros, llegan a hablar, a comer, por eso el daubana debe tenerles todo eso [ofrendas, flores,
plantas, frutas, chicha o alcohol], pero esa comida no puede ser una comida en abundancia, debe
ser poquita porque para ellos eso es mucho, es un poquito de todo, de carne o huevo, platano, yuca
y dulces, también un poquito de algo ardiente, como de trago, licor.

El trago ancestralmente era el agua que se recogia de una cascada, en esos momentos el trago no
era de cerveza, aguardiente o alcohol, no, era agua pura que la traian de una cascada, el tutor hacia
una conversacion con los wadra mas poderosos y ese era trago [liquido], el agua la servian en una
copita. Y la otra parte era la chicha, esta no podia faltar y era de maiz, de pifia o chontaduro, ahi es
donde uno viene a hacer andlisis de esta situacion. Yico, ¢por qué debe haber yico?, porque debe
haber una armonia, ahi es donde esta el sobia (corazén bueno), el sobia viene alli desde esta
espiritualidad, entonces la palabra sobia es alimento, ¢y en queé sentido?, en el sentido de que si yo
le digo a usted, eres muy trabajadora, eres muy inteligente, usted se siente bien, porque la estoy
alimentando con esas palabras, y no necesito decirle muchas versiones del Yico, se relaciona es por
es0, no es necesario llevarles [a los wédras] muchas cosas, basta con decir lo puntual, el jaibana por



eso dice: podemos echar poquitico dulce, poquito amargo, poquita comida, pero hoy en dia ha
cambiado eso, ¢y por qué ha cambiado? Porque la palabra también se cambid, mire que ya no
decimos dauband, ya decimos es jaiband, se cambi6 totalmente, y Jaibana es quien ya hace
curaciones a favor de, “yo curo si me paga”, ese es el significado de jaiban4, curo si me da algo, ahi
es donde proviene el jai [espiritu] de television, el jai de celular, el jai de aguardiente, de caja de
cerveza, caja de ron, ya viene de cantidades, pero ya es la ambicién, se ha cambiado ese ser del
propio daubana que nos ensefiaron asi, y la palabra ya se cambid, ya no es daubana sino jaibana.

Aqui es donde dicen algunos [quienes mandan hacer canta jai], ¢por qué me piden tantas cosas, Si
al gran daubana no le ensefiaron asi? Pues claro, obviamente, ya hoy en dia piden es aguardiente,
ya no se consiguen [buenos daubanas], entonces él debe de hacer cambios, pero ese cambio es muy
exagerado, piden es por cajas, piden es para toda la gente, y eso no es sobia, pero las personas que
estan enfermas no tienen toda esa cantidad de plata para que usted compre lo que se pide, pero se
exageran mucho, y por eso la palabra se ha cambiado por jaibana. En una sola casa hay todas esas
versiones y va relacionado con el mundo, y ya en la misma casa hay diferentes sitios, como estéa en
el mundo. (W. Sinigii, conversacién personal, mayo 2022).

La comprension de la casa sobre otra casa nos comparte algo importante y es la relacion
de la casa con la familia extensa que se da por medio del daubana quien mira mas alla y se comunica
con otros seres (espirituales) para generar equilibrio entre territorios, estos territorios se nombran

como Zeze Drua, Ancozo Druda, Dayi Dria, Yaberara Drday Emokorara Dria.

La casa sobre otra casa nos habla de ese lugar donde cabemos todos, humanos, plantas,
animales, valores y equilibrio, nos habla del alimento que transmitimos por medio de la
comunicacion, de las palabras que expresamos y las relaciones de nuestro cuerpo con la casa. El

Dearadé entonces nos va a ensefiar que no solo es un espacio fisico, sino también espiritual.

El Dearadé nos comunica otra palabra, yico (alimento), no solo como el alimento del cuerpo,
sino también con lo que nos ensefia Caisamo (2012) sobre embera sobia (corazon bueno), alimentar
los valores o principios del ser embera. Yico es comunicacion que se comparte desde el buen
corazdn. Es el hilo que alimenta la conexidn con el vientre, el corazén y el pensamiento en la Madre

Tierra.



Figura 9. Izquierda: Embera wera preparando alimentos para ofrecer a Wadra en ritual de canta jai. Comunidad
indigena Cuevas Nendru (2023). Derecha: Jaidé (casa de los espiritus).

Segun la conversacion con Wilson Sinigui, esta parte del significado del Dearadé nos cuenta
de dos espacios que se habitan y también de los desequilibrios que se dan alrededor de estas dos
casas, segun la época, los cambios y las transformaciones que ocurren en el territorio y que afectan
la comprension de familia. Por ejemplo, en la escuela ensefian mucho que la familia estd compuesta
solo por papa y mama y se deja de lado la familia natural, y lo que nos dice este significado es que
dentro de la misma casa se habla de una familia extensa, en embera bedea familia significa
membera, un significado mas extenso y comunitario, porque es lo que realmente se da, el sol se
comparte con el minimo ser vivo natural e incluso con los elementos que son considerados inertes,
pero la historia de origen, y en este caso el significado del Dearadé, nos dice que todo es vivo y

que hace parte de una familia. En este significado se reafirma que el territorio es colectivo.

El Jaidé es una casa que esta presente en cada ritual de canta jai, sin esta casa el daubana
no podria alimentar sus poderes que equilibran los territorios que hablan de la presencia y conexion
con la Madre Tierra en lo natural, humano y espiritual. En el Jaide se representa la otra familia a la
que se le ofrece alimento, alegria por medio de la musica, la danza y las expresiones de resistencia

espiritual, que se empefian en no desaparecer a pesar de tanta intromision religiosa y econémica.



Hoy podemos reafirmar que existe un lugar, un espacio, un territorio que nombramos Dearadé y

que en él viven diversas comprensiones de ese lugar que se habita.

La “casa sobre otra casa” comunica que ellas tienen un poder, sirven para curar, aliviar,
proteger y transmitir la historia de los ancestros, una historia que no se esta compartiendo ni se esta

alimentando. La tension es que las nuevas generaciones puedan apropiarse de esta historia.

Dearadé es aqui la comprension de que la tierra es madre, es ser y esta viva, por eso el
dauban en cada canta jai nos acerca a esta familia espiritual, alimenta esta relacion, para que en
la comunidad embera eyabida continle presente esta practica, porque el canto a los jai se sigue
realizando, aunque no se haga en el Dearadé ancestral, ya que la casa, por las transformaciones del
territorio y las migraciones, incluso de los seres espirituales, se construye de otro modo y con otros
materiales y toma otra estética, producto de la modernidad.

Figura 10. Casa actual embera eyabida.
Comunidad indigena Cuevas Nendru. 2023

En la conversa con Wilson Siniglii (2022) surge otra palabra: Wadra.



Wa: Ir. En un sentido profundo, pegado, algo que esta pegado (sin la nasalidad esta
palabra significa sangre, vida).

Dra: Compartir

WAadra quiere decir, “es un ser que esta pegado para compartir”.

[...] Daubana se comunica con los Wadras, llegan alli [jaidé], ;qué hacen ellos?, comparten [los
Wadras le dicen al daubana por medio de suefio] comparta un poquitico de dulce, birimbi que es el
platano maduro, pero no confites, antiguamente no compartian esas cosas sino birimbi o algo
maduro que tenga dulce, esté la parte del alimento, la carne tiene que estar ahi. Ellos mismos, como
se llaman Wadra, ellos dicen que tienen que compartir y por eso vienen a compartir, ;a compartir
qué? Poderes. Ellos no vienen por venir, sino que vienen a compartir poderes, ahi es donde el embera
dice, “cuando fui a ese ritual fue cuando me enfermé, ese jaibana es malo”. No es malo, sino que en
ese compartir llegan diferentes poderes, poderes negativos y poderes positivos y el embera no
entiende eso, hoy los embera nos estamos olvidando de esos poderes, por ejemplo, ¢qué poder llega
ahi en la ceremonia? El poder del arcoiris, y ese arcoiris es caliente, y si pasa alguien cuando llega
el arcoiris [a la hora que llega el Wadra del arcoiris por el Jaidé], si un embera [pasa] por ahi
corriendo y pasa por encima, se enferma, le da dolor de cabeza, le da fiebre o algo, se enferma, y va
otro dauband y lo miray dice, ah, fue en el ritual. Claro, porque para eso esté el tutor diciéndoles a
los seres humanos, “no se vayan a la hora que ustedes quieran, asi sea a para ir al bafio, porque hay
que pedir permiso”. ;A quién?, al tutor, al daubana, y ¢él hace un pequefio ritual ahi en el momento
con el tabaco, en la corona de la cabeza [sopla en la coronilla de la persona] y le dice, “vayase”, le
hace una proteccién, los Wadra lo respetan a través del olor, ellos se dan cuenta que huelen al tutor
y no le pasa nada, porque si no va protegido, lo pueden agarrar y se puede morir.

Un Wadra tiene algo parecido a ellos [daubanas] y nosotros no los vemos pero ellos [Wadra] los
manejan a través de mensajes, ellos mandan un mensaje, por ejemplo, ¢usted como se da cuenta que
existe el Wadra de las plantas?, ellos a través del suefio le dicen [al daubana], “esta planta sirve para
esto, esa otra para esto”, los Wadras son los que dicen desde alla [suefio], “esta persona, este sefior
es la que voy a curar, y usted le va ayudar con esta planta”, el dauband o el tutor suefia eso, y el
enfermo que esta ahi [en la ceremonia de canta jai] ya lo puede curar con esa planta, el daubana no
busca las plantas por buscarlas, ese Wadra es el que le dice al tutor, al dauband, en el suefio la
enfermedad que tiene la persona y para esa enfermedad se debe tratar con esta planta, y esas plantas
son como personas [espiritualmente], entonces el daubana, como son personas, va a un palo de
mango Y le habla, lo invoca, y esa persona lo escucha, y uno lo ve que son plantas, pero para el
jaibanéa eso es una persona, la planta es una persona, o si necesitan de algin animal o culebra le dice
“tal perro [de monte], usted va a utilizar a tal perro” y el perro es la culebra, y ellos le tienen el
nombre, por ejemplo, una picadura de culebra la puede curar con tal perro, el Wadra que maneja
los animales, que maneja las plantas le va indicando o va orientando al dauband en los suefios.

Los propios Wadras son los que manejan el propio territorio, ¢cuales territorios? Por ejemplo, el
Dearadé tiene un Wadra que cuando se construye esa casa ya él esta ahi, pero uno no lo ve. Cuando
se construye un Jaidé ya esté el Wadra de Jaidé ahi, en la luna hay otro Wadra, ese es otro territorio,
el Wadra del sol, el Wadra de la luna dice cuél es el nombre de ese territorio, por ejemplo, uno le
dice jedeko a la luna, ¢y quién es Wadra?, el jé, que es boa grande, esa culebra grande, ¢y donde la
va a ver uno?, uno la ve en el mar, ese jé grande se ve en el mar, o cuando pasa un barranco y un



arroyo grande se lleva las montafas, y hay una destruccion [deslizamiento de tierra], los embera
dicen, ah, ese fue el jé, se fue para el mar, ellos muestran quiénes son los que pasan y cémo se
representan, es que uno es tan ignorante que dice que es un desastre natural, no pasé nada, eso iba
apasar, no, el Wadra est4 demostrando quién es él y no acatamos eso porgue no sabemos la historia,
el Wadra tiene su propio representante aqui en la tierra, pero lo que pasa es que uno no sabe quién
es ese Wadra, cuando el gusano repolludo lo pica a uno eso es un calor impresionante y ese es el
propio Wadra del sol, pero el Wadra del sol no esta aqui, sino que él manda representantes para que
sepan que él existe y asi sucesivamente de cada territorio. (W. Sinigui, conversacion personal, mayo
de 2022).

Wadras son espiritus que se encuentran escondidos en los territorios que habita el embera,
son quienes ensefian del equilibrio y la proteccidn, siguen estando presentes y se respetan, por lo
menos en el ritual del canta jai. Me contaba un daubana que los Wadras son los que vienen a sanar
y a compartir poderes, son manejados por los dauband, pero ¢qué pasa con ellos cuando su duefio,
el dauband, se muere en este territorio y los Wadras se quedan sin familia y no tienen quien los
alimente? ¢ Qué pasa cuando los Wadras son encontrados en los territorios que para el embera son

sagrados y que colonizan estos lugares para expropiarlos?

De acuerdo con este significado, lo humano esta en complemento con la naturaleza y el
cosmos, en unién, en pares. Gloria Domicé (2010), en la investigacion que realiz6 sobre las
historias de origen que hablaban de las relaciones entre hombres y mujeres, encontrd que estas
historias guiaban la forma como se aprendid a vivir y a relacionarse con lo que llamamos mundo,
pero a partir del encuentro entre culturas estas relaciones se han fracturado, se han desarmonizado.
Afirma que es importante volver a la pregunta, a conversar con los sabios y sabias, porque dan

mensajes que nos acercan a la cultura, la historia va viajando en sus cuerpos, en las personas.

Yo creo que este es el camino, reconociendo el valor de los historiadores y las historiadoras de la
comunidad, recuperando las historias que estamos a punto de perder, para encontrar una manera de
reconstruir las relaciones entre hombres y mujeres y ensefiarla a nuestros nifios y nifias; también
ensefarles a querer y respetar a los demas, a tejer la canasta como simbolo de nuestra cultura, hacer
las casas, a dar amor y comprension a los demas, ser trabajadores y trabajadoras, honrados y
honradas, cultivar la tierra, el platano, la pifia, criar marranos, pescar, criar gallinas, formar a los
hijos y las hijas como se hacia tradicionalmente, porque esas son las ensefianzas que los padres y
madres de los Embera han dejado como herencia, respetar y apoyar a los adultos/as de la comunidad,
realizar bafios de Nepoa (practica ancestral de proteccion) desde pequefias/os para que sepan valorar
y controlar su cuerpo, ejemplo contra la rabia, utilizar plantas especiales (arangaya), dar consejo al
cuerpo para estar calmado y quererse el cuerpo. Me pregunto ¢como los aprendizajes del pasado
ayudan a vivir en el presente y construir el futuro de las comunidades? (G. Domic6, 2010, p. 68).



El Dearadé nos recuerda que estamos tejidos en relaciones y como aprendamos de ellas
podemos sostener el equilibrio de la Madre Tierra. De ahi la necesidad de poder reconocer estos
dos lugares: el Dearadé que tiene un sentido en lo humano y el Dearadé gue tiene un sentido en lo

espiritual.

Figura 11. Embera wera elaborando chicha de maiz para
Wadras, en preparacion para ritual de canta jai. Comunidad
indigena Cuevas Nendru. 2023

El Dearadé alimenta la lengua propia, alimenta el corazén porque con el corazén hablamos,
es el que se expresa cuando nombramos, cuando conversamos Yy dialogamos con los demas; tener
conciencia de que las palabras que compartimos van a alimentar a otro ser nos debe poner en otro
lugar de escucha, de conversa, de compartir.

El Dearadé como espacio para la ritualidad, casa sagrada donde caben todos, armoniza
las relaciones entre humanos, plantas y animales, todos caben, conversan y llegan a acuerdos; si
estos seres llegan enojados, el daubana los armoniza y les comparte alimento, se sienten tenidos en
cuenta, se sienten vinculados, se alegran y viajan nuevamente a sus lugares de origen cuando
termina el ritual, porque los alimentaron, los festejaron y los invitaron a compartir. La comunidad

festeja este encuentro, lo cual se manifiesta cuando la persona enferma cambia el semblante, se



cura de dolores o de la energia que tenia débil, el territorio donde se vive tambien disfruta este
encuentro, porque con los poderes que comparten los Wadras el territorio se restaura, se sana,
porque él también se debilita, se desequilibra, el ritual del canta jai también se le hace al territorio.

Este significado es un conjunto de relaciones que se conectan.

Cuando alimentamos la armonia, el respeto, el amor propio y el amor por los demas,
aprendemos lo profundo de esta sabiduria del Dear&dé, podria incluso reflejarse en cosechas de
alimentos sanos y nutridos. EI Dearadé nos va a ensefiar que nuestro cuerpo también es Dearadé,
si nutrimos nuestro cuerpo adecuadamente, podemos expandir ese cuerpo que se conecta y se
armoniza con sus relaciones miles, se percibe qué relaciones se desarmonizan, por eso existen las
précticas que ayudan a armonizar, el canta jai es una manera, otros pueblos tendran otras. ;Qué
pasa entonces si no se alimenta a los Wadras en el Jaidé? ;Como se manifiesta la desarmonia en el
territorio y en las personas? Un daubana dice que se van a seguir extinguiendo plantas y animales,
porque no los estamos convocando, los estamos olvidando como familia, cuando a una familia no

se la invita a celebrar, ¢qué pasa con esa familia?

Leonardo Boff (2017) plantea que la tierra esta buscando su equilibrio, los territorios se
adaptan, buscan resurgir, lo que llaman el cambio climéatico puede que no sea benevolente con la
humanidad, suelos infértiles, sequias, especies vegetales y animales que han servido de sostén estan
desapareciendo para renacer otros, a lo mejor sin beneficiar a la humanidad, pero, dice Boff,
contintan el trayecto césmico de la evolucién. La Madre Tierra hace su ciclo, lo transforma, pero,
como humanidad, estos ciclos no los respetamos, no los acompafiamos; la creciente de los rios, las
lluvias constantes, las temperaturas que provocan incendios, los temblores, todo ello nos comunica
estos ciclos, sus Wadras estan sin duefio, no hay quien los alimente y quien los convoque, en este

sentido, ¢cdémo estamos despertando la conciencia hacia ella?

En el afio 2018 acompafié como docente a un estudiante guna dule de la LPMT a un
encuentro en su comunidad Makilakuntiwala, resguardo indigena de Arquia, Choco; para llegar
alla hay que viajar por aire, tierra, mar y rio, no alcancé a llegar a la comunidad en un dia, entonces
me quedé en un hotel en el municipio de Unguia, para continuar al dia siguiente. Como a eso de
las siete de la noche empezé a temblar, se movian las ldmparas, la cama, las paredes, pensé que iba
a morir en ese momento, los gritos en el hotel fueron miedosos, lamenté no haber podido llegar a

la comunidad ese mismo dia.



Los segundos del temblor, que para mi fueron eternos, aunque pasaron sin novedad. Al dia
siguiente le conté al estudiante, me dijo que en la comunidad también lo habian sentido, y me contd
la historia de origen del temblor (el cuento es largo, aqui narro el resumen): Ibelele (el sol) y su
hermano tenian rivalidad, porque no querian vivir bajo la tierra, entonces él le puso una trampa a
Ibelele para que cayera bajo la tierra, Ibelele se dio cuenta y lo llamd, le dijo que bajara primero
que él iba detras, pero el hermano dijo que no, se dio el forcejeo y el hermano cay0 y quedd abajo,
Ibelele le dijo que iba a quedar asi por haber pensado mal y por haberle mentido, entonces le dijo
a la comunidad que este hermano se iba a encargar de comunicar cuando la tierra estuviera enferma,
en desequilibrio, por las enfermedades causadas por la humanidad, que él debia mandar mensaje y
recordar que debian proteger y cuidar a la Madre Tierra, que el mensaje lo enviaba por medio de
temblor, y que siempre que ocurriera un temblor ellos debian armonizar con algodén, dando golpes
a la tierra, siendo conscientes de este mensaje. Para mi sorpresa, la comprobacion de esta historia
se dio en el lugar donde se iba a realizar el encuentro, la casa-nega para guna dule, alli estaba la
comunidad, abuelos, neles, mujeres, nifios, las autoridades cantando y las mujeres con sus canastas
llenas de algodon golpeando la tierra con el algodon, como diciendo “sabemos el mensaje,
agradecemos”, es una especie de pagamento, como hacen también los ikt a la Madre Tierra para

estar en armonia con ella.

Las historias de los pueblos indigenas cuentan las relaciones con la Madre Tierra, cada
pueblo tiene una version desde su comprensién del ser, pero en el fondo nos entendemos en esta

comprension, es la Madre. Boff (2017) la Ilama la casa comun:

Solamente a partir de la constatacion de que la tierra esta bajo una severa amenaza que la puede
afectar negativamente en su vitalidad, y que nosotros mismos construimos el principio de
autodestruccién por medio de las armas quimicas, biolégicas y nucleares, es cuando tomamos
conciencia de que somos responsables de su continuidad como un stper organismo vivo, Yy de que
tenemos el deber de cuidarla como cuidamos nuestras casas, pues es la Gnica Casa Comun que
tenemos para habitar. No tenemos otra (p. 43).

4.1.2. Sobiade. El desequilibrio del jaidé

Si se pierde Dearadé, se nos pierde la cultura, se pierde la vergiienza, se nos pierden los valores de
compartir, de vivir en armonia con la naturaleza.
Genseéra, 2022



Ana Carolina Castafieda (2014)* hace una reflexion sobre procesos que realizan los
emberas en Tierralta (Cordoba) acerca de la identidad embera que se constituye como construccion
politica en relacion con otros pueblos. La autora relata que cuando estaba en el territorio veia a
unos emberas “desconocidos [que] me producian miedo, sentia que siempre estaban al ataque, se
les veia agresivos, y estas actitudes eran reforzadas en las mujeres por el maquillaje”. Le preguntd
a un lider embera, José Maria Domico, ¢ por qué esta expresion en sus rostros?:

El rostro agresivo, me dijo, expresa un malestar en el sobiade, en el alma. Tierralta, Monteria o

cualquier espacio fuera del resguardo les resultaban agresivo a los Embera. José Maria decia que la

gente del pueblo, los kapiiria no los querian, que siempre los trataban mal o se les burlaban, por eso
los Embera siempre estaban tristes y alerta. En el pueblo no se estaba a gusto y en Monteria menos.

(Castafieda, 2014, p. 6).

El sobiade se refiere al desequilibrio del alma, de esas relaciones que el embera enfrenta
para pensarse y construirse como embera, pero también con el Dear&dé. En la conversa, los lideres,
sabios y maestros nos cuentan que el sobiade del Dearadé también esta asi, con desequilibrios, con
enfermedad30.

El ejercicio de conversa nos pone en un lugar critico del Dearadé, la enfermedad, lo que
produce esta enfermedad. Boff (2017) menciona los sintomas de la enfermedad y los ubica en lo
cultural y espiritual. En nuestro caso, cuando el sabio Zhaneambi y la sabia Génséra cuentan la
historia del Dearadé ubican lugares criticos de su enfermedad: por un lado, las transformaciones a
causa de la modernidad en el territorio, por lo que no se construye el Dearadé con el material que
se construia, por otro lado, el territorio esta cada vez mas cerca de la zona urbana. Desde mi punto
de vista, el Dearadé enfrenta dos sintomas, el Dearadé sofiado creado por una subjetividad en el
pasado, en la creencia, en la espiritualidad, el otro Dearadé, creado en la subjetividad de la realidad,
que ha tenido que afrontar su proceso de colonizacién después de 1492, porque, aunque no
responda al Dearadé “original” concebido en su esencia, se resiste a ser exterminado y sigue

retomando elementos que constituyen su pensamiento siglo tras siglo.

29 El trabajo de Castafieda da cuenta de la lucha embera contra el proyecto hidroeéctrico Urra |, defensa que dieron a
nivel nacional e internacional para hablar por el territorio y sus derechos como pueblo étnico, lo que conllevé la muerte
de algunos lideres embera, entre ellos el reconocido Kimi Pernia.

30Remitimos al lector al capitulo Origen, ¢Sawa bada Dearadé? ;Como era el Dearadé?, especificamente a la conversa
con Zhaneambi y Génséra.



El Eyabida no construye Dear&dé porque aca cerca del pueblo no hay hojas que se requiere (para la
construccion), no hay palos suficientes, por eso se debe hacer casa con carpas, 0 zinc, si no tiene

con gue comprar no se hace nada. (Génséra, conversacion personal, mayo 2022).

4.1.2.1. Sintomas de la enfermedad del Dearadé.

La sabia Génséra dice que “[los] oibida nacimos en la selva, crecimos en la selva y por eso
no nos da miedo en la selva, salimos solos a cazar, y los nifios van solos a cualquier parte y regresan
sin ningun problema”. Sin embargo, esta realidad ha ido cambiando, ya no hay mucha selva, cada
vez hay mayor desplazamiento a cascos urbanos o a los corregimientos de los municipios a causa
de la violencia armada y la disputa del territorio por parte de grupos armados que controlan los
territorios, una de cuyas estrategias, por ejemplo, es instalar minas antipersonales, con lo cual
siembran el miedo y provocan ese desplazamiento. Es el caso de la comunidad Amparrado, en el
municipio de Frontino, algunos de sus miembros el afio pasado (2022) tuvieron que desplazarse a
otras comunidades cercanas y al corregimiento de La Blanquita, pues las minas antipersonales
dejaron nifios, mujeres y lideres muertos. Otra circunstancia ha sido que, hace doce afios
aproximadamente, en algunos territorios no habia caminos de herradura, no habia paso para

animales, ya hay caminos y entran caballos, esto es modernidad.

Nos encontramos ante fuerzas dominantes muy fuertes de aculturacion y, por esto, la
asimilacion para redimir el ser, el pensamiento como embera, es fuerte, el Dearadé se interpela para

ponerlo en un lugar critico de relacion cultural, espiritual y social.

El Dearadé tiene su origen en Burugu, la arafia, ella les ensefia a los humanos y les da
ejemplo de como hacer las casas, Korogo (caracol) ensefia su modo de tejer, qué materiales utilizar,
qué constituye cada parte de la casa, por qué es necesario seguir recordando el Dearadé. Zhaneambi
y Génséra también nos cuentan de los desequilibrios, no saber construir el Dearadé como
antiguamente evidencia un debilitamiento cultural, pérdida de identidad como embera, la sabia nos
recalca quién es oibida y quién es eyabida, proponiendo una diferenciacion de quién es 0 no es
embera y lo contrasta con capunia, una cultura que se ha desligado de la naturaleza y de la relacién
con ella.

La identidad es siempre en parte una narrativa, siempre en parte una especie de representacion. Esta

siempre dentro de la representacion. La identidad no es algo que se forma afuera y sobre la que
luego contamos historias. Es aquello que es narrado en el yo de uno mismo. Tenemos la nocion de



la identidad como algo contradictorio, compuesto de méas de un discurso, compuesto siempre a
través de los silencios del otro, escrito en, y a través de la ambivalenciay el deseo. Estas son maneras
sumamente importantes de intentar pensar una identidad, que no es una totalidad sellada ni cerrada
(Hall, 2010, p. 325, citado en Castafeda, 2014, p. 13).

La sabia Génséra nos invita a reflexionar sobre el territorio y lo que significa para el pueblo
embera eyabida, porque es parte constitutiva de la identidad cultural, hace parte del contexto del
Dearadé, ubica una red de relaciones y articulaciones que se tejen primero con las historias, el
pensamiento, la lengua propia y las précticas culturales, que el Dearadé recuerda y tiene presentes.

Ella recalca que ya el embera quiere ser capunia (no embera) o que vive como capunia, que
esta encerrado, que ya no puede tener animales, pero quizas ella y otros que estan “alejados” a unos
dos o tres dias de camino en lugares montafiosos o de selva resistiendo a la modernidad, no son
conscientes de la realidad que se afronta en todo el territorio. Se sigue alimentando la idea de que
solo es embera quién vive alejado a dos o tres dias de camino, pero lo que la realidad demuestra
es, precisamente, que el territorio cada vez se vuelve mas pequefio, las condiciones geograficas y
culturales de hace 10 afios no son las mismas, pero también llegan estas propuestas de investigacion
que consideran tanto estas distancias como los sintomas que se generan para que una cultura se

enferme.

Mignolo (2014) propone el desprendimiento colonial, reflexionar sobre el pensamiento
Unico eurocentrista, esta idea de raza, “indio”, “mestizo”, “negro”, “criollo”, también es una idea
colonial que tenemos del otro, lo cual me hace pensar en lo que dice Génséra de lo que
consideramos es 0 no es ser embera, el que habla la lengua propia, el que se viste de tal modo, el
que vive en el territorio, el que sabe hacer o no hacer la arepa o cierto tipo de alimento. Son ideas
gue estan muy presentes y alimentan la colonizacién, porque le dan poder. Somos seres de la Madre
Tierra'y como cultura hemos aprendido a relacionarnos con ella. En la cultura embera el Dearadé
nos ensefia una relacion que puede ser compartida con otros pueblos, y ahi se da el
desprendimiento, para equilibrarnos y compartir una experiencia que puede humanizarnos, porque

al compartirse se colectiviza y no se impone como Unica.

Retomando el sobiade en Castafieda (2017), la autora relata que el pueblo embera revivio
con versiones de la comunidad una historia de origen que ayud6 a encontrar sentidos sobre la

identidad, porque requerian encontrar modos de resistir ante las instituciones que los estaban



despojando de su territorio y también de su identidad, la historia que se reconstruyd fue el origen

del agua.
Una cosa importante para nosotros es que nos fuimos dando cuenta de la importancia que tenia para
nosotros ese mito del origen del agua, entonces dijimos “tenemos que saber mas de ese mito y lo
que significa para nosotros” y comenzamos a trabajarle a la cosa y a discutir con la gente. Todos
fueron aportando un poquito y de poquito a poquito nos dimos cuenta que ya estabamos encontrando
el camino de cémo ibamos a luchar y por donde teniamos que seguir. ES como si nos estuviéramos
liberando de una forma de ver las cosas, de otros. El engafio que nos habian hecho era eso, el peor
engafo es eso, que Nosotros no teniamos algo propio para ver nuestras cosas de nuestro mundo. Que
nos habian puesto unas gafas para que viéramos diferente las cosas. Pero ahora con lo que nos decia
el mito, eso si era nuestro. Nosotros de pronto vimos claro. Como que de pronto nos quitamos esas

gafas y vimos nuestro mundo diferente, hombre eso nos dio mucho animo y confianza y seguimos
pensando pa’delante (Jaramillo 2000, citado en Castafieda, 2014).

Zhaneambi y Génséra nos recuerdan que la historia esta presente, que ellos la conservan en
su pensamiento, porque lo que dejé la colonia fue historias construidas desde el cristianismo,
amafadas y racializadas, puestas desde el colonizador y el dominador; entonces, es urgente y
necesario recordar, convocar y, en este caso, reflexionar el Dearadé como ser vivo, presente en el
corazon, que se comparte desde la lengua propia, ella desde su lugar también va contando y

construyendo su oralidad.

En esta conversa se propone otro sintoma y es darnos cuenta como se nombra al que no es
de la propia cultura, al otro que es diferente. A prop6sito de la colonizacion, el pueblo embera, para
nombrar a una persona no indigena la llama capunia, es una palabra que discrimina, significa “el
que genera violencia y dolor”, al igual que el pueblo waytu con la palabra alijuna, que también
significa “los que causan dolor”.

Alijuna (los que causan dolor), esa fuerza destructora que se llamé conquista. Un dolor fisico y

espiritual desde las raices. Nosotros los hijos, nacemos con ese dolor que nos acomparfia desde que

somos engendrados en el vientre de nuestras madres; esta historia [...] la han vivido los demas
hermanos indigenas (Mercado, 2017, p. 12).

El Dearadé tiene sintomas que hay que curar y armonizar, porque dentro de esa forma de
nombrar al otro también existe una comprensién, y es que se ha parido en el dolor, en la violencia
y en la carencia, y ese mismo dolor se ha transmitido de generacion en generacion y es, a mi modo
de ver, lareproduccion de un sintoma subalterno que no ayuda para nada a vernos como hermanos,
hermanas o parientes; el Dearadé nos ensefia que somos familia, parientes, y los Wadras vienen a

dejar el poder y a compartir para que podamos compartir como familia y celebrar esas desarmonias.



Todos y todas en América Latina, lugar donde nos ubicamos, hemos sufrido ese
desequilibrio del no reconocimiento, de ser conquistados, y como aprendimos a relacionarnos y a

reconocernos de ese modo, asi reconocemos al otro y a la otra.

Manuel Quintin Lame, indigena nasa del departamento del Cauca (Colombia), se unio al
movimiento social y popular de la década de 1910, para empezar a restablecer relaciones con otros
pueblos no indigenas que sufrian el mismo dolor colonial. Dietz, Stallaert y Villegas (2018)
nombran este proceso en Ameérica Latina como el surgimiento de pueblos autoctonos colectivos en
respuesta a situaciones de opresion de un estado colonial, pueblos colectivos organizados van a
proponer este camino como una forma de reclamar desde la interculturalidad un lugar en una
sociedad que se declara democratica e incluyente y que, sin embargo, esta basada en desigualdades
de origen historico.

4.1.3. Dearadé como territorio.

El territorio, el resguardo es nuestra vida, es todo, es lo mas sagrado que nosotros tenemos.
Alvarez, E. (2023)

Alvarez, E (2023) dice que el Dearadé es el territorio en el que habita el embera, alli esta la
cosmogonia, el Dearadé cuenta una historia de origen embera que articula y contextualiza la cultura
que se ha heredado por generaciones y que ha cambiado en su transcurrir. El territorio se hace en
la cultura y la cultura se hace en el territorio, en él se construye el mundo y su diversidad, se
consolida la identidad del embera, se gobierna, se cuida y se protege la vida. En el territorio se
garantiza la existencia de la autonomia hacia el equilibrio entre el mundo espiritual y el mundo
natural (Caisamo, 2007).

El Dearadé para nosotros es toda esa cosmogonia, es esa parte espiritual que recoge el pensamiento

del mundo Embera, por decirlo asi, Dearadé es todo nuestro territorio; pero no es el territorio

simplemente tangible y el que nosotros podemos observar, sino que también es un territorio
abstracto, es un territorio espiritual, es un territorio que nos lleva mucho més all& de lo que podemos
ver, observar, sentir, tocar; también nos lleva a viajar a traves de los suefios, a través de las nubes,

a través de los rios, de los vientos, del aroma de las flores. Eso significa para nosotros el Dearadé
(Domico, Conversacion personal, febrero 2023).

El Dearadé como territorio va a determinar a quienes habitan en él, seres tanto humanos
como naturales y espirituales, esto lo hace a partir del reconocimiento de sus territorios, cada

territorio va a ensefiar como esta conformado, qué poderes tiene y como aporta al equilibrio.



Los territorios se comunican entre si, de ahi la importancia de una organizacion, de construir
unidad, esto se ve reflejado en la organizacion que establecen también los pueblos. Por ejemplo,
para el caso del departamento de Antioquia, en la parte politica organizativa se constituyé la
Asociacion de Cabildos Organizacion Indigena de Antioquia (OlA), en 1985, con sede en la ciudad
de Medellin, es un territorio convertido en institucion que representa a cinco pueblos del
departamento: embera (eyabida, débida, chami), gunadule y send. Esta institucion se constituye
como garante ante las fuertes desigualdades sociales y culturales que venian enfrentando los
pueblos a causa del dominio colonial, dentro y fuera del territorio natural. Igualmente, su
constitucién responde al movimiento indigena nacional que empezé en 1960 como hijo del proceso
campesino Asociacion Nacional de Usuarios Campesinos (ANUC), del cual se desligd en 1985
como OIA, para ejercer su propia autonomia en la produccion de conocimiento, reivindicacion de

derechos y formacién politica, entre otros asuntos que interviene la organizacion.

Desde su creacion, la OIA insiste en la idea de que la Madre Tierra es un ser, se concibe
como una unidad cultural sobre la cual se ejerce autonomia y no solo como medio de produccién,
por eso se insiste en la recuperacion de tierras que por derecho propio les han pertenecido a los
pueblos de este territorio colombiano, para cuidar la casa comin de los pueblos indigenas de
Antioquia. “En el territorio es donde las culturas pueden reproducirse, construir su mundo,
consolidar su identidad cultural y garantizar su existencia a través de las formas tradicionales de

produccion, de administracion y gobierno” (OIA, 2007, p. 7).

La OIA sigue reivindicando cuatro principios que se establecieron desde su creacion:
Unidad, Territorio, Autonomia y Cultura, los cuales otros pueblos a nivel nacional también
reivindican en sus plataformas politicas. EI vector principal de esta organizacion es el Congreso,
constituido por autoridades de las comunidades indigenas asociadas a la OlA. En la actualidad, la
OIA direcciona las siguientes politicas: Gobierno y administracién, Cultura y educacién, Género,
generacion y familia, Territorio y medioambiente, Comunicaciones, y Salud comunitaria, que son
necesarias para plantear la politica organizativa “Volver a recorrer el camino de los ancestros 2005-

20157

La politica de territorio trabaja por la reivindicacion del derecho a la propiedad colectiva de la tierra
y su titulacion en todas las comunidades indigenas de Antioquia. Busca que las tierras tengan alguna
vocacion de produccion econdmica que asegure la autonomia alimentaria y la equidad en su
distribucion y uso. Construye herramientas que facilitan el ordenamiento del territorio y la buena



utilizacion de los recursos naturales de forma auténoma y sostenible, acorde con la identidad
cultural de cada uno de los pueblos indigenas (OIA, 2007, p. 7).

Cada pueblo asume una concepcion de territorio y vivienda (OIA, 2007, p. 11) de acuerdo
con su cosmogonia, modos de ocupacién de territorio, arraigo a las tradiciones y, recientemente de
manera forzada, la disponibilidad de recursos para compra de territorios. Por representar a cinco
pueblos indigenas geogréafica, territorial y culturalmente, la OIA recoge varias formas de
concepcion de territorio, incluso la que nombramos como Dearadé, la referencia es que Dearadé es

la casa, representa la vivienda, y esta va a tener un significado para la Organizacion.

Las comunidades indigenas de Antioquia han luchado por el territorio, porque sin territorio
ancestral que es donde estan los sitios sagrados, donde viven los Wadras, los poderes espirituales,
el embera no podria vivir tranquilo, habria mucho méas desequilibrio, de algin modo cada pueblo
aporta al equilibrio y alimenta la armonia por medio de los rituales, ceremonias y vinculos que se

tienen desde la espiritualidad para agradecer a la Madre Tierra y conectarse con ella.

4.1.3.1. Territorios del Dearadé.

De acuerdo con la historia de origen basada en la cosmogonia embera, los territorios del
Dearadé se enmarcan en lo que en estos ultimos tiempos se ha nombrado como ley de origen, que,
segun las palabras de Caisamo (2020, p. 8), quiere decir:

La ley de origen tiene que ver con varias connotaciones e interpretaciones de caracter social, cultural

y politica; los cuatro grupos Embera (D6bida, Eyabida, Chami y Siapiadara) comparten la visién de

un universo que esta organizado en cinco partes, otros dicen que esta en tres partes: mundo de arriba,

mundo medio, y mundo de abajo. Para el pueblo Ddbida el mundo arriba estd compuesto por dos

territorios que son Ankore drla y ankozotorro dria; el mundo medio, es el territorio de Embera,
luego esta el mundo de abajo donde esta Yiamberara dria y finalmente Amokara drua.

Esta es la estructura de como se organiza el cosmos embera, igualmente, es como se
representa el pensamiento, la manera de ver el mundo y como se relaciona el embera con la Madre
Tierra. Este conocimiento ha pasado de generacion en generacion por sus principales creadores,
Ankore, Karagabi, Dalli Nawe y, en este sentido, cada pueblo le va poniendo la voz, el sentido y

su propia version (Caisamo, 2020).

En el ejercicio de preguntar sobre los significados del Dearadé, conversé con Espedito
Alvarez Domico, embera eyabida del resguardo Monyoromando, de la comunidad indigena de



Choromand6, municipio de Dabeiba, quien trabajéo 14 afios como docente, coordinador del
microcentro indigena en Dabeiba, secretario de la comunidad y consejero de territorio de la OIA.
Conversamos sobre los territorios del Dearadé y sobre las historias que se conservan vivas en la

memoria oral embera;

Las historias de origen para nosotros todas parten de un Dearadé, porque si nosotros vamos a hablar,
por ejemplo, de Génséra31, vamos a hablar de un Dearadé, que era donde estaba el agua, si nosotros
vamos a hablar de un Tra nemburata32 (hormigas arrieras), es la forma colectiva de trabajar de los
pueblos, pero también ese tra nemburata viene desde una casa, desde una ensefianza de un colectivo
gue habia muy ancestralmente, si vamos hablar desde la construccién de una vivienda, por ejemplo,
vamos a hablarlo asi de la vivienda, también hay una historia que viene a raiz de Burugu (arafia), y
Burugu era simplemente un Embera como todos nosotros, que naci6 con unas habilidades y unas
particularidades distintas, pero cuando uno empieza a narrar ese Embera que se llamaba Burugu
también inicia de una familia que viene de una casa, de un territorio.

Entonces para nosotros el Dearadé es la raiz de todos los pensamientos, es el centro porque de ahi
se origina todo, de ahi es que nosotros existimos por decirlo asi, cuando nosotros hablamos, por
ejemplo, de la creacion, porque hay muchas versiones de la forma de la creacion del Embera, pero
también ese origen viene desde una casa, desde una familia que le aposté a ese desarrollo de los
pueblos (Conversacion personal, febrero 2023).

De la concepcidn del Dearadé surgen los territorios que van a ensefiar los modos como el
embera debe vivir y aprender. Caisamo (2020) mencionaba unos territorios, Alvarez, E (2023)

menciona otros.

Mira, Sabine, el Dearadé es tan importante, es tan esencial en nuestro mundo Embera como te lo
decia ahorita; es donde se origina todo. Yo me acuerdo que mi tia que en paz descanse, Aura Rosa
Domicé; ella nos decia; la vivienda de nosotros esta dividida en cinco espacios entonces ella
empezaba a narrar zezedrua (espacio que esta en la parte de arriba de la casa), pero que ese Zezedria
es relativamente paralelo a Ancozotorrodria (espacio que esta en la mitad del centro y la parte de
arriba de la casa) viene Dayidr(a (centro de la casa), de Dayidrla viene Yaberaradrua (en la parte
de debajo de la casa) y de Yaberaradrua viene Mokararadrda (espacio subterraneo), entonces como
nosotros también a partir desde la vivienda tenemos representado en nuestra forma de pensar.

De esta forma, se nombran los cinco territorios que estan tejidos en el pensamiento y

concepcidn de la casa embera, junto con el significado de los numeros, porque el embera cuenta

SLElla era la duefia del agua, Karagabi (ser supremo embera) la convirtié en hormiga conga porque fue mezquina con
el agua, porque no quiso compartir el agua con los emberas.

32 Esta historia nos ensefia cdmo trabajaban las mujeres en la cultura, cémo se aprende el trabajo colectivo y algunos
valores como el respeto, la solidaridad y la union. Es la historia de una mujer trabajadora que compartia con su
comunidad, ella también en el mundo de Karagabi era hormiga.



solo hasta cinco, lo cual tiene que ver con esta relacion de los cinco territorios. A continuacion, la

descripcion de estos territorios, segiin Alvarez, E (2023):

Zezedrula, son muchos seres supremos que existen para el mundo Embera, nosotros podriamos
decir que se dicen Wadra; son los Wadras los que estan alla, esa viene a ser como esa parte del
pensamiento, si lo podemos tomar asi, la parte del pensamiento, esa parte abstracta que nos hace
diferentes a todos los seres humanos.

Ancozotorrodrua, nos podemos fijar que son como los angeles [para no indigenas], para nosotros
son esos espiritus, 0 esos jai, que nos permiten interlocutar con los Wadras que llevan el mensaje y
los traen, que nos dan ese apoyo.

¢Quién maneja la comunicacion? Eso lo maneja el dauband, entonces en ese segundo espacio de
nuestra vivienda, de ese pensamiento cultural, estan los ancozotorrodrua, los dos territorios vienen
[a ser] lo mé&s sagrado, lo mas importante que nosotros tenemos, y cuando hablo de territorio estoy
hablando de algo mas tangible que viene a ser la tierra, el resguardo por decirlo asi.

Dayidrua viene a ser el tambo donde vivimos, aca donde el Embera se hace; es, por decir, como
esa vivencia que tenemos.

Yaberaradrua, es como esos protectores, en ejemplos, vienen a ser practicamente como las
entidades, como hospitales, secretarias de educacion. Ejemplo: en el campo de la educacion nosotros
vivimos regulados por distintas entidades, también lo podemos tomar como cuando uno quiere
educar, pero hay otras personas que obstaculizan y eso hace que se fraccionen a veces ciertos
procesos, entonces ese espacio de Yaberaradrua es o mismo en el mundo espiritual, si nosotros no
nos manejamos bien, si no tomamos ciertos comportamientos, ellos permiten que también nosotros
mismos nos autocastiguemos, porque a pesar de que ellos son protectores en cierto sentido, también
permiten que entren actores espirituales, actores fisicos que terminan vulnerando los derechos de
una comunidad, por eso es que en el mundo espiritual de emberas se enferma, ¢producto de qué?,
de algun desorden que hicieron, entonces Yaberara lo va a estar cuidando, no a diario, ellos también
se cansan y permiten espacios para que entre la enfermedad, para que entren actores y vulneren los
derechos. Eso es un mundo muy amplio que a veces explicarlo para usted que es embera y yo
también se hace entender muy facil, pero para el mundo occidental tratar de explicar es muy
complejo.

Emokoraradrua, hay varias formas de decirlo, es cuando los procesos se troncan y los derrumban,
ejemplo como en el ambito politico, en el &mbito de educacion, de salud que muchas veces y voy a
poner un ejemplo acé sencillo y usted lo vivio, el INDEI (Instituto Departamental de Educacion
Indigena) empez6 de una manera muy bonita con todos los Wadras por encima y los ancozodrua
ayudando y los Embera de dayidrua ahi estdbamos para estudiar. ; Qué pas6? El desorden politico
muchas veces de nuestros lideres, de nuestros compafieros, hizo que eso se derrumbara,
Yaberaradrua abria el espacio, “ah, ;no quieren escuchar?”, abrio el espacio, ;qué paso?, se cayo el
espacio de nuestro instituto, ¢ahora en dénde esta?, esta alla en el mundo de los suefios, donde no
permiten ni regresar ni avanzar, eso es emokoraradrda, el mundo de los suefios.

Nuestros procesos pasan asi. Mira ahora lo que esta pasando con la salud, después de nosotros
avanzar procesos de lucha con nuestros lideres y ganar tantas cosas, ahorita a uno le dan ganas de
llorar al ver como estan girando la salud propia que teniamos entregandosela a unas personas que



no tienen nada que ver con salud propia y donde nuestros comuneros no tienen ni idea, solamente
los intereses de unos cuantos.

Entonces eso representa nuestro tambo [forma colonial de decir casa embera] si nos vamos a ver
desde el proceso politico, yo creeria que es el espacio Unico que le permite a una comunidad
integrarse para una discusion, y es tan sagrado ese dayiDearadé que antiguamente cuando una pareja
se casaba, toda la comunidad se reunia para hacerles la casa. Yo, por ejemplo, yo me acuerdo que a
mi me construyeron la casa asi, mi tambo, la comunidad se reunio, cuando yo consegui mujer me
fui a estudiar, al mes que vine de mi estudio, porque yo soy egresado del INDEI, llegué a mi casa y
lo primero que me encontré fue mi tambo allg, yo dije: “jjuemadre, ;y aqui qué pas6?!”. Cuando la
comunidad se reunid y me entreg6 la casa, mi padre, mi madre estaban ahi, pero todos se reunieron
para construirla, en una semana la hicieron, entonces eso es algo muy bonito, porque para hacer esa
casa hubo una discusion politica, una discusion politica donde se sentaban a evaluarme a mi como
persona, como joven, en ese entonces yo tenia como 17 afios, se sentaban a discutir si realmente yo
si merecia esa casa, si realmente yo merecia un espacio en la comunidad para poder darme territorio,
para trabajar, si realmente yo iba a corresponder, si realmente ella si iba a ser mi sefiora, es decir,
habia un espacio politico tremendo, y también ahi llegaba la parte econémica, la parte espiritual, el
compromiso colectivo con la comunidad, era una cosa tan hermosa gue hoy en dia uno ya no ve eso,
ya hoy en dia cogen un pléastico, cuatro palos y ya [se refiere a la construccion de una casa].

¢En dénde quedd realmente ese centro que nos permitia fortalecernos a nosotros como cultura? Y
fuera de eso la parte espiritual nunca faltaba. Anteriormente los emberas duraban tanto tiempo
viviendo juntos porgue cuando les entregaban la casa les hacian un ritual [toma de plantas] y era
una copita para ti y una copita para mi [pareja] y los emberas morian junticos, no habia abandono
de hogar, hoy en dia hay abandono de hogar por monton porque ya todos esos rituales se perdieron
y todo era a raiz de la vivienda, de ese Dearadé, porque es desde ahi que nace la educacion, de ahi
nace nuestra forma de pensar, de ahi nace nuestra lengua, como prepararnos para la vida, c6mo
seguir en este mundo que a veces trae tantas cosas, pero que si realmente en ese Dearadé nos
preparamos bien nosotros somos conscientes, independientemente de dénde estemos, en el lugar
que ocupemos vamos a estar conscientes de que pertenecemos a un Dearadé que debemos en algin
momento devolver y que debemos de lucharlo y respetarlo. E, Alvarez (Comunicacion personal,
febrero 2023)

Lo que se quiere poner en tension es que la palabra del Dearadé tiene mucho significado en
la cultura embera, porque habla de su historia, memoria y ancestralidad. Borrarla es muy dificil, y
a lo mejor pasaran décadas para que esto se dé, pero hay que resistir desde el territorio estas
enfermedades, hay que seguirlas escribiendo, ponerlas en situacion critica, porque asi se expande
la conciencia de que necesitamos sanar y protegernos para que la enfermedad se cure. Asi como
cuando participamos del canto a los jais y despertamos del suefio y nuestro cuerpo se siente en
armonia, estos relatos de algiin modo se convierten en medicina para responder a ese monstruo

colonial y globalizador que se pone encima para apachurrar y apagar esas energias.



El Dearédé se debe espejear en otras experiencias, como por ejemplo la de los embera que
estuvieron a punto de ser despojados de su territorio cuando inicié el lleno de la represa Urr4, en el
departamento de Cordoba, que afectd su territorio y su vida con desplazamientos, muertes y
conflictos internos y gener6 movilizacion y un pare en la conciencia de la cultura sobre su
desaparicion. La experiencia cuenta que solo pudieron cohesionarse a partir de recordar y volver a
narrar la historia de origen del agua, lo que permitié que las comunidades, a partir de recordar su
ancestralidad, pudieran unirse para luchar por los derechos del territorio y de los suyos como parte
de aquel (Castafieda, 2017).

La identidad con respecto al territorio es una construccion permanente y una reflexion que
convoca a preguntarse por el origen y las huellas coloniales que tenemos en el propio territorio y
en nuestro cuerpo como parte de €él, implica poner la identidad en pertinencia historica (Zemelman,
2005) sobre qué conocemos de las historias, quién nos las ha ensefiado, como las van a heredar las
nuevas generaciones y a quiénes tenemos cerca para compartir, porque estas historias no solo deben
compartirse entre emberas, quienes no son de la cultura también ayudan a recordar. De ahi la
pertinencia de poner estas reflexiones en procesos de escritura académica, porque desde este lugar
hegemonico también se hace resistencia. Es lo que Bengoa (2000) llama “romper el silencio del
indio”:

Durante la Colonia, el indio estuvo sometido al silencio racial. En las republicas criollas fue

sometido a la incertidumbre. En el siglo XX hablaron por él los intelectuales, poetas y artistas. A

finales del siglo pasado comienza a escucharse el principio de su timida voz y poco a poco se va

fortaleciendo. Comienza la Gltima década con el grito de Chiapas y se han ido sucediendo unas y

otras “voces de la tierra” que sorprenden a las sociedades criollas latinoamericanas. El “silencio del
indio” comienza a romperse (p. 181).

4.1.3.2. Dria que nos conecta con la madre tierra

A partir de las conversaciones que sostuvimos sobre el Dearddé encontramos los
significados de algunas palabras. La palabra Drla en la lengua embera quiere decir territorio, drda
hilo que conecta con el vientre y el corazén, esta presente en cada significado del Dearadé, describe
cinco territorios, a esto se refiere cuando se nombra: Zezedrua, Ancozotorrodrua, Dayidrua,

Yaberaradrua, Emokoraradrua.

Drida



Drua en el Dearadé es parte extrema de la casa que conecta tierra con lo sagrado, va desde
el lugar donde empieza el fuego (donde se pone el fogon, centro de la casa, hasta la parte
de arriba, que conecta con lo sagrado).

Drua también hace referencia a parte extrema del cuerpo que se conecta con el pensamiento
(zeze drua), corazén (territorio ankozotorro drda), vientre (dayi drua), pies (yaberara
draa), talon (emokorara drua).

Alvarez, E (2023), encuentra una relacion del siguiente cuento, con el significado de esta

palabra:

¢Por qué los emberas somos pobres econémicamente, hablando de dinero? Dicen que el embera es
pobre porque una vez un Wadra supremo de los animales le dijo al negro (cumbaza), al blanco
(capunia) y al indio (embera), le dijo: mijo, traiga mafiana un lazo, a cada quien le traigo un regalo,
marfiana a las cinco vengan que les voy a dar un regalo, traigan lazo, entonces el embera se fue a
jugar, arelajar, a dormir, a tirarse patas arriba alla en su tambo (casa), cuando al otro dia se acordé
de la hora, cuando a las cinco se acordo: jay, juepucha, verdad que dijeron que llevara un lazo! Y
sali6 corriendo, cogié un verraco bejuco (raiz de un arbol), le moché un pedazo y cuando lleg6 alla
el Wadra de los animales le dijo: a ver sefior capunia (no indigena) saque su lazo y coja ese novillo
[toro], all& lo tenia, el capunia cogi6 y tiro nudo y se llevé [al toro] con su lazo; a ver cumbaza
[afrocolombiano], usted también lleve su animal, llegd cumbaza y... jvenga hijuemadre!, y se lo
Ilevo; cuando llegd al embera: a ver emberacito, ¢usted qué trajo?, el embera sac6 un verraco bejuco
y dijo, céjalo ese toro y lo tir6 [el toro lo lanzé al suelo], apenas le metié el tirdn se reventd ese
verraco bejuco y el embera sali6 corriendo y se le peg6 de la cola del toro, eso lo pated, le dio de
todo.

A mi me hace acordar ese drd porque es de cola, es eso, pero no es dru de cola de animal, sino [que]
es como la parte extrema de algo, en este caso es una parte extrema de nuestro cuerpo, que es
ombligo o el vientre, una parte extrema que es con que se amarra las partes del tambo (yidrua).

Te explico, el vientre viene a ser la cola de todas estas tres partes [el territorio de Zezedrua, el
territorio de Ancozotorrodria, territorio de Dayidria] porque esto es sagrado y siempre va a estar
encima, ancozotorrodrda es el corazén y siempre va a estar en el medio y el vientre. En la casa
embera siempre se pone el fogon ahi, representando el vientre, va a ser la parte final de estos tres
mundos supremos que existen, porque nadie va a querer tirar para abajo, todos queremos tirar para
arriba, todos, de aqui [sefiala donde esta el fuego, la parte donde estd el mundo de Dayidria]
queremos tirar para acé [territorio Zezedrda], esta es nuestra cabeza [territorio Zezedrua].

Cuando nosotros hablamos de drda significa que esta viene a ser la colita, realmente de lo méas
importante que existe en nuestra cosmovision; porque realmente hacia abajo nadie va a querer ir,
nadie va a querer estar enfermo, nadie quiere caer en la tentacion para que la enfermedad llegue,
aunque lamentablemente hoy dia todos estamos mas enfermos que un verraco, somos poquitos los
que, digamos, tenemos ese corazon bueno, sin tanta ambicion, que nos conformamos como nuestros
abuelos que vivian tranquilos con un pescadito y ya, con eso se quedaban en el dia relajado, no
estaban pensando en tumbar los arboles. Entonces, por eso drua es la cola de esos grandes universos



que existen, de ese gran mundo entre lo sagrado, el corazon que es la vida y el vientre que es la
forma como subsistimos. Zeze- Sagrado- Ancozo — corazon- Dayi — vientre.

La palabra dria nos ensefia que ella esta conectada con el vientre, el corazén y el pensamiento de
embera, es un hilo magico que nos conecta, por eso la casa Dearadé, porque si vos no hacés la casa
no sabés que tenés, hay una relacion con tu vientre, para que vos seas de corazon bueno y puedas
Ilegar a ese zeze, a esa proteccion.

Segun Sinigui, W. (Comunicacion personal, 2023):

Drua es un territorio, es un territorio amplio. Dru es como clavar, el otro es como un chorro
permanente como una cascada, por ejemplo, drumu, drulla, pero entonces eso es dru, drulla, es
como clavar, es como yo tirar una lanza y queda clavada permanente. La palabra A, es como decir
mi, mia o de nosotros. Drua quiere decir “territorio de nosotros”.

Dra significa chorro de agua, una cascada que se clava, es un hilo que cae; y significa mio, de
pertenencia, podria decir también, el agua es de nosotros, y el agua es madre, porque la tierra es mas
agua y el agua en la cultura embera es esencial, esta palabra nos recuerda la historia del arbol de
Jenene.

Alvarez, E, dice:

El tambo (casa) ancestral no tenia cuatro patas, son cinco, el tambo ancestral esta soportado en cinco
patas con la de la mitad, en el centro habia una que unia arriba, siempre habia cinco y esto tiene que
ver con que drda une los cinco territorios, Zezedrua, Ancozotorrodrua, Dayidrua, Yaberanadrua y
Emokoraradrua, mira que todas estan unidas con la palabra dria —territorio, cola real, parte extrema
de algo (pensamiento, corazdn, vientre, cuerpo). (Conversacién personal).

4.1.3.2.1. Territorio ZezedrUa.
El territorio se refiere a lo sagrado, a los seres que trascendieron y que ayudan a equilibrar

la energia de los jai (espiritus) y dan poderes a los daubanés. Los zeze mas mencionados en este
territorio son: Ankore, Karagabi, Dayi Nave. En el Dearadé este territorio se ubica arriba de la casa.

La palabra Zeze significa proteccion, es de “yo ir en proteccion”. La palabra la utilizamos

para decir Padre supremo, ser sagrado.

Ze-ze es proteccion de dos, no es solo de padre, porgue no es solo de lo masculino, también
de lo femenino, tiene relacién con el complemento. Es una palabra que se nombra en dos, dos
protecciones, cuando hablamos de este territorio de dos, es Ze-ze, lo sagrado, territorio sagrado de
dos. Asi como Dearadé, la primera De se refiere a lo femenino, la segunda de a lo masculino. Asi
aparece en Ze-ze, “el territorio de lo sagrado”, eso dice la palabra, quiere decir que no solo es de

un dios, como nos lo han hecho creer otras culturas.



Sinigui, W, dice que Zeze es la palabra para nombrar al papa, pero en este caso zeze es como
cuando realmente se toma la palabra, eso de pedir auxilio, como cuando uno esta en una situacion
dificil y pide auxilio, entonces el zeze viene y te auxilia, es un llamado a los espiritus sagrados;
como el padre que esta pendiente de sus hijos y acude en cualquier momento que ellos llamen.
Como cuando invocamos a Dios cada que nos ocurre algo, pero en embera nos referimos a dos
seres o energias.

Zeze es que esta alli permanente, es como repetido, que esta alli, el que me va a criar, significa que

estd permanente y siempre a favor mio, que me defiende, que me dio un ser, que me vio crecer y

que esta pendiente, es permanente, zeze puede ser uno, si tiene 80 afios €l me ve a mi como un hijo

de siete, ocho, diez afios, asi yo tenga cuarenta o cincuenta afios, entonces es el zeze que esta ahi, y

que esta permanente y a favor de uno. (B. Sinigli, comunicacion personal, mayo 2023).

Alvarez (2023), afirma que muchos embera utilizan la palabra para decir papa, pero
realmente ze es el que protege, por eso nosotros decimos que son Wadras, porque los Wadras
protegen y como los embera no creemos en un solo dios como el cristianismo, sino que creemos

en las plantas, los animales, el trueno, el reldmpago, las nubes, el suefio, y todos son Wadras.

4.1.3.2.2. Territorio Ancozotorrodrua.
Es el segundo territorio después de Zezedrua, se ubica justo en el techo del Dearadé, es el

territorio de los seres voladores, seres que protegen las montafas, estan en ellas, en los bosques. Se
representan en animales que vuelan. Los significados de vida de la palabra Ancozotorro, al
segmentarla, dicen lo siguiente:

Ancozotorro Drla

An: ese, Co: comer, Zo: corazon, Torro: blanco, Drua: territorio, “hilo magico que

conecta con el corazon”.
Ancozo: gallinazo; Torro: blanco. Tiene varios significados: “Territorio de gallinazo
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blanco”, “ese animal se alimenta de corazon blanco”, “territorio de corazén blanco™.

Ancozotorrodrua traduce “territorio del rey de los gallinazos blancos”, pero realmente en
territorio significa “todos los picos de las montafias™, es decir los nevados, donde habitan los
gallinazos blancos. Los gallinazos pueden ser los animales grandes, como las aguilas y el condor,
gue vuelan y protegen esos territorios sagrados; en la concepcién embera son los Wadras que

cuidan los territorios sagrados blancos, al referirse a los sitios sagrados de nevados de las montafias.

Desde el mundo embera no tenemos nevado en el territorio que vivimos, pero existe un pensamiento

en esos picos altos de la montafia que existen en el mundo, pero es muy paraddjico porque los



emberas estamos en Risaralda, Chocd, Antioquia y creo que, por el Valle, pero nosotros no vivimos
alrededor de nevados, nosotros vivimos alrededor de rios. Este territorio hay que investigar con

sabios y sabias. (Alvarez, Conversacion personal, 2013).

Al respecto, Sinigui W, dice que se habla de cinco territorios, cada uno con sus plantas,
animales y seres que alimentan la conexion con la Madre Tierra y se llaman Wadras, el territorio
de Ancozotorrodrda habla de la comunicacion que estos Wadras traen de su territorio, que serian
las altas montafias, donde estan los nevados, porque ellos habitan esos territorios, dice que el
daubané los convoca cuando estan en ceremonia de canta jai. Cada territorio tiene un poder, ellos
Ilegan a esta ceremonia a compartir un poder con la familia.

Ancozotorrodrda son los jai (espiritus) que maneja un Daubang; son los que tienen esa relacion

directa con los Wadras, entonces por eso los Daubana manejan el jai de las culebras, jai del aguila,

jai de un perro, jai de la guagua, jai del cangrejo, cada uno esta en un territorio que habla el Dearadé.

Bueno, hay una cantidad de jais impresionante, son productos de ese ancozotorrodruda, son como los

hijitos.

No sé como explicar los temas de los angeles, arcangeles, santos, no sé cémo explicarle eso, pero a

veces pienso gue tiene como algo muy similar, porque hay un sitio en un filo o una cafiada que es

un sitio sagrado, all4 estan los Wadras, cuando usted los convoca ellos vienen, pero ellos para venir
donde usted, primero tienen que decirle a ancozotorrodriia que van a venir a ayudarte, s como Si
fueran los duefios, como una jerarquia, una cadena, entonces ellos vienen, es una relacién directa
que viene de una con esos poderes, porque ancozotorrodria va donde los Wadras para poder que
tengan esa energia, y el Daubana nutre esos jai y nutre a los Wadras a través de sus rituales, es algo
como muy reciproco, una cadena que tiene una conexion espiritual y no necesita de cuatro o cinco
dias: “ah, no, espéreme yo voy a aquel filo y le aviso”, no, eso es algo inmediato, una conexion
directa. Cuando vi la pelicula Avatar pensé en la similitud espiritual de esas creencias y la forma de
mostrar las cosas, me identifiqué con esa pelicula y pensé en este mundo de ancozotorrodrua.
(Alvarez, E, Conversacion personal, 2023

Sobre este relato y significado del territorio de ancozotorrodrua, recordé un cuento de la
cultura atacamefia de Chile que se llama El condor y la pastora,® y habla de la historia de
Ancozotorrodrua, pero ellos le llaman condor, entonces Condor queria tener una pareja y bajo a la
tierra, tenia la capacidad de convertirse en humano, y enamoré a una joven de la comunidad y
luego se la llevod a vivir con él, vivian en los cerros, él le daba comida de animal y al final ella se
convirtié en condor como él, ancozo, entonces, dice el cuento, juntos cuidan el territorio de los
nevados.

Son muchos los casos de historias de origen de los pueblos que se encuentran, que son

similares y tienen relaciones. Dos culturas hablan de seres como el condor o el &guila que protegen
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estos territorios, los territorios de los nevados, historias que hablan de un pensamiento y unas
préacticas comunes. Son historias que hacen parte de la memoria cultural de los pueblos ancestrales,
que viajan de generacion en generacion y en las lenguas encuentran un nido, un vientre que las

protege para poder ser compartidas con la humanidad.

4.1.3.2.3. Territorio de Dayidrua.
En este territorio es donde habita embera eyabida, también se le nombra Eberadrua. Desde

la comprension del Dearddé, este territorio habla de las personas embera (viven dentro del
Dearadé), de ahi la importancia de alimentarlo con el fuego, en cada de (casa) esta el fogdn de lefia,
este territorio alimenta y relaciona los anteriores territorios, sostiene la parte sagrada de arriba del

techo de la casa con la parte de abajo.

Dayidrua

da: sinénimo de nosotros.

yi: se refiere a una planta, de ella sacan hilitos para amarrar en la punta de la flecha para la
bodoquera (cerbatana) para cazar animales, es como algodon.

lyi: se refiere aellao aél.

La palabra significa “Territorio de nosotros” (femenino y masculino), “nuestro territorio”.

En este territorio dayidria es mas exacto, porque ahi es donde estamos, el Dearadé es dayidrda; pero
ese dayidrda tiene un contexto de verdad, esta casa es sabiduria, esta casa es de educacion, esta casa
es de consejo, esto es una casa de plantas, una casa de bosques, una casa de naturaleza de que
vivimos de ella y ellos viven de nosotros, en otras palabras, es; yo sin planta o sin agua no vivo y la
planta sin mi no vive como el alrededor de esta casa, entonces esta es una sabiduria propia que se
acomoda, que aqui entra y aprende como vivir aca en este territorio, desde la salud, la sabiduria del
jaibanismo, la creatividad, el deporte, todo se concentra aqui en este dayidria, pero aqui en el
mundo de abajo, el mundo de arriba solo comunican los sabios (Alvarez, E, Comunicacion personal,
2023.

Es importante mencionar que existe una persona que tiene profunda comunicacion con estos
territorios, es el daubané, cada territorio tiene sus Wadras representantes, pero aqui el representante
es él y es quien cuenta y comparte milenariamente esta experiencia, también es quien nos acerca a
la otra familia, la no humana, la espiritual, los Wadras le dan poder espiritual para que sane y

equilibre la energia con la Madre Tierra.



4.1.3.2.4. Territorio Yaberaradrua.
Este territorio se va a ubicar en el Dearadé como el que esta entre el suelo y el piso de la

casa, es vacio, no se ve, pero se dice que es ahi donde llegan los Wadras cuando se hace canta jai,
por debajo de la casa, justo en el sitio en el que se construye el jaide (casa de los espiritus). Segun
la cosmovision embera, esos seres estdn mas que todo en los sitios sagrados, en la parte selvatica,

y vienen cuando los convoca el daubana.

Yaberara

Son las personas que quitan y ponen, pero en presente, estan ahi a diario, dia y noche,
siempre presentes. También permiten que entren enfermedades.

Ya: es como los que van y vienen

Be: son como los que protegen, limpian, quitan y ponen, cuidan.

Rara: es un conector, quiere decir “ahi estan”.

Los Yaberara cuidan, protegen pero también generan desequilibrio cuando no se siguen los
acuerdos establecidos en las historias, en las creencias que se han transmitido de generacion en
generacion, por ejemplo, no entrar a territorio de Wadras, cuando no se respeta esta creencia
significa que no se cuida la energia; los Yaberara estan en la parte baja del Dearadé, por eso,
cuando embera esta en su casa embera, voltea la escalera en la noche, cuando duerme, para que no
entre Yaberara. La escalera tiene un significado, se utiliza para entrar a la casa porque Dearadé no
estd construida en el suelo, en el suelo debajo de la casa se encuentran cerdos, gallinas, animales
domeésticos, lo que llaman el patio. La escalera hecha de madera representaba ancestralmente un
animal de proteccion, un animal que identificaba a la familia, y sirve para recordar el vinculo entre
los territorios, el de arriba y el de abajo, esta escalera se voltea con la idea de que no entre Yaberara

que esta por debajo de la casa.

Ah, con razon, ahora entiendo por qué cuidan, pero a la vez también permiten que entren las
enfermedades. Claro, porque ellos limpian, ayudan, quitan, pero si no haces caso se van para que a
usted le lleguen las cosas: las calamidades, los vicios..., de acuerdo a eso la misma palabra lo decia
y yo no vi, Yaberara: “que ahi estan”. (Conversacion personal con Alvarez, 2023)

Segun la cosmovision embera, esos seres estdn mas que todo en los sitios sagrados, en la
parte selvatica.

En Dabeiba hay un lugar en donde viven esos Yaberara y es en Chever (territorio indigena); cuando
usted va en el bus hacia la zona de Uraba en Chever usted ve un filo alla arriba, es el filo mas alto
que hay, ahi dizque viven los Yaberaras, por eso los emberas all& no van, porque la persona que va
alla se pierde, puede haber un dia bonito que se vea ese filo, pero cuando uno va llegando de un



momento a otro se va volviendo oscuro y usted ni ve, se vuelve noche, puede ser el mediodia y se
pone a llover y ese morrito ahi [donde esta Yaberara] a pesar de todo se mantiene nublado, pero los
Jaibana [los ven] cuando ellos [Yaberara] pasan a pescar, bajan del filo y vuelve y suben, ellos no
andan de dia, ellos andan de noche, lo mismo que los Chimorno, ¢cudl es la diferencia de los
Yaberaras? es que son emberas altos y se visten muy parecido como se visten los embera purro [se
visten de rojo], son altisimos, son grandotes de 1,80 m 0 2 m de alto, esos Yaberaras se visten asi y
ellos son practicamente los sabios de las plantas y los animales. Los chimornos son los duefios del
oro, pero los chimornos eso ya es otro cuento, porque eso no lo he escuchado yo. (Alvarez,
Comunicacion personal, 2023).

4.1.3.2.5. Territorio Emokoraradrua.
El territorio de Emokoraradria esta ubicado debajo del Dearadé en el suelo, en la tierra en

la parte baja, es lo profundo de la tierra.

Emokoraradrda

E: es piel

Mo: es algo que se pone estatico, quieto, que no se mueve.

Carara: es de dormir, de sofiar.

Significa “una persona que estd metida dentro de la piel”, porque cuando uno se muere
¢donde lo entierran?, dentro de la piel de la tierra, estd metido dentro de la piel del

Esta historia evoca la historia de Burungu, un embera que ensefi¢ a construir el Dearadé:

Burugu era un Embera Arafia, vivia alla en su casa con su familia, los Burugl tenia la habilidad de
tejer, eran unos tesos para tejer y por donde andaba ese Embera andaba con su guasca [planta], con
sus vainas [herramientas para tejer] en el bolsillo, en su canasto y en un momentico se sentaba, tejia
canastos, hacia una vivienda, hacian su casa grandota, pero a la vez ese Embera era muy burletero,
le gustaba gozarse [reirse] a los otros, porque los otros no eran capaz [de tejer] y le mantenian
rogando que les ensefiara y estos no les ensefiaban y él decia que no.

El [burugd] en un momentico hacia su hamaca, se acostaba a dormir y veia a los otros llevados del
verraco en el piso; hasta que una vez Yaberara se cansé (los protectores espirituales que existen en
este territorio). Ellos no son malos, en el mundo occidente son conocidos como duendes, por asi
decirlo. Los Yaberara no son malos, son protectores de la tierra, de todo el territorio tangible; son
unos espiritus que protegen en ciertas cosas, pero cuando uno es tan rebelde [suspiros].

Entonces los Yaberara, cansados de coémo Burugl se burlaba de los demas (en el mundo embera
todos estos seres [animales] que hoy existen eran personas, la guacamaya, el pez, todos eran
personas desde la forma de pensar), dijo: este Burugu diario se burla de la familia, diario, yo voy a
permitir que entren otros actores [jais-espiritus] al proceso, entonces en esas llegaron los jai y le
comentaron a los Wadras de lo que estaba haciendo Burugu, los Wadras vieron eso como muy
desagradable y se transformaron en otros seres, en otros embera para pedirle que les ensefiara, pero
Burugu decia que no (esto pasa como cuando le pregunta algo [a una persona] y dice que no sabe y
sabiendo que sabe, no le ensefia ni a los nietos, hay de esos emberas); Burugu era de esa clase de



embera, no le gustaba ensefiar a tejer a nadie. (No sé si te ha tocado en carne propia preguntarle a
un embera y que usted sabe que sabe porque le dijeron que sabia y €l le dice a usted que no sabe).

Burugu era asi, egoista, no le gustaba ensefiarle a nadie, entonces los Wadras dijeron: listo, no sabe,
espere y vera. Lleg6 y como siempre llamé a un jai que se llama chimbizu (colibri) y chimbizu se
fue alla a la casa de Burugl y vio muchas clases de tejidos y fue y le conto a los Wadras, entonces
los Wadras vinieron y descubrieron en donde tenian todas las clases de tejidos, guascas, bejucos,
arboles, todo lo que manejaba él.

Después de tener todo ese historial, los Wadras ahi fue donde lo convirtieron en arafia, porque esa
persona para tejer era tan habilidosa con las manos, con los pies y por cada habilidad le puso una
pata, y por eso la arafia tiene ocho patas y por eso chimbizu se come a la arafia, chimbizu vive de la
arafia. Segun mi abuela, esa es la historia de Burugu, por qué termin siendo arafia, por egoista, y
por eso los emberas cuando nosotros estdbamos chiquiticos cogen la tela de la arafia y hacen Nepoa.
Cuando uno nace por lo general la abuela o la mama tratan de encontrar tejidos de arafia en la selva,
cogen ese tejido y hacen como una especie de hilito y se la ponen a uno acé en la mano para que
uno sea habilidoso para tejer, para construir la vivienda, eso se Ilaman Nepoa que le dan a uno, vy
muchos emberas en la selva, no sé si usted ha llegado a ver algun nifiito con un hilito, si es un hilo,
pero de telarafia que se la pusieron al nifio aconsejadito para que él aprenda a construir su casa.
(Alvarez, Comunicacion personal, 2023).

El territorio de Emokoraradrua tiene relacién con los suefios, su significado de vida lleva a
compartir esas relaciones del daubana con los suefios, los seres del territorio de Emokoraradria.

¢Por qué es el mundo de los suefios?

Es practicamente un espacio donde uno no puede hablar, ni expresar, ni nada, solamente se llega
alla si usted no fue un buen embera en esta tierra, a eso también le llaman el inframundo, se puede
decir que es como una especie de infierno; porque es usted estar en un lugar donde esta dormido, en
pocas palabras, emokoraradrda segun nosotros nos vuelven como una piedra, somos una piedra, no
nos podemos mover ni hablar, vemos todo, pero no podemos hacer nada, estamos ahi estéaticos.

El territorio de emokoraradrda es como el mundo de las personas dormidas, de los muertos; asi lo
expresan a nosotros, yo lo digo porque mi abuela y mi tia Aura decian eso; que era el mundo de los
suefios, donde uno se la pasa es durmiendo, es decir sofiando, pero no sofiando en el sentido de
sofiar, sofar, sino, porque esta ahi como un inerte, muerto, dormido, por eso ella me decia: “no
sobrino, no se preocupe [por] lo que dicen los capunias, eso es mentiras, ;quién dijo que hay un
infierno?, si uno se porta mal, lo méas malo es que los Wadras lo manden para alla [territorio de
emokoraradr(a] a que lo vuelvan piedra a uno y alla se queda usted dormido, quieto. (Alvarez,
Comunicacion personal, 2023)

Es fundamental entender esta concepcion de la muerte en este territorio, cuando un ser
humano se muere sigue viviendo, su espiritu esta presente, escucha, ve y siente y puede aparecer
en los suefios. Hace algun tiempo un daubana me contaba que nuestros 0jos ya no miran igual, la
vision la brindan los bafios ancestrales, las ceremonias, los cantos y la toma de plantas, hemos

perdido conexiones y relaciones con la Madre Tierra, por eso no tenemos la capacidad de ver a



estos seres gque se han adelantado, vivimos en dos territorios al mismo tiempo, el segundo territorio
que no vemos, el Jaide (casa de espiritus), el embera lo representa solo cuando hace la ceremonia
de cantar para los jais, pero esta conexion se ha debilitado porque se han perdido el valor y la
identidad de esta ceremonia que nos permite el encuentro con otros.
Siguiendo la conversacion con Alvarez (2023) con respecto a la muerte y a este territorio
de Emokoraradria:
Por eso en un entierro Embera a uno lo entierran con todo (ropa, comida, maiz, cosas de valor),
porque [...] no sabemos si cuando lleguemos donde los Wadras ellos nos van a ver bien o mal. Hay
una concepcion, cuando morimos nos empacan todo, los Wadras nos dicen, vaya para all4 [territorio
arriba], pero si nos manda para emokoraradria [territorio abajo] todo lo que nosotros llevamos se
lo podemos entregar a ellos, para que nos perdonen y podamos trascender al territorio sagrado,
entonces es por eso que en un entierro embera siempre lo meten a uno con todo, la ropa, oro, joyas,
plata, todo va para all&, para que el espiritu llegue alla [inframundo]. Si va para alla [territorio
zezedria] bienvenido, porque usted alld no necesita nada. Embera piensa: “tiene sus cositas, haga
su rancho y héagale, pero si lo mandan para abajo [territorio emokoraradria] entonces entrégueles
todo para que le perdonen y lo dejen subir”, esa es la percepcion o la concepcidon que se tiene de

es0. Yo no sé, hoy en dia ya no lo entierran a uno asi, es muy escasa la familia que le meten todo al
muerto. (Alvarez, Comunicacion personal, 2023).

Los territorios del Dearddé son espacios que ayudan a equilibrar nuestra energia con sus
ciclos de vida, cada territorio es un ciclo. Otras culturas también expresan esta realidad, los
indigenas nasa, por ejemplo, a la casa la Ilaman Nasa Yat, la casa como vivienda, territorio,
espiritualidad y vision del mundo da cuenta del pensamiento y de la vida del pueblo nasa y responde

a las necesidades como humanos para relacionarnos.
Desde el pensamiento nasa, la concepcion del lexema yat invoca y convoca a tres grandes
dimensiones vivientes: 1° yat como el espacio integral donde habitan los seres de arriba, el espacio
donde habitan los seres nasa, mas el espacio donde existe el inframundo. 2° yat — territorio, “espacio
por donde transita el pensamiento”, acoge y alberga a sus hijos cumpliendo el papel de UMA =

madre tierra. 3° U’pyat — espacio de habitacion, donde habita la célula familiar constituida por la
pareja nasay su familia, entre ellos los abuelos, padres, hijos y nietos (Perdomo et al., 2013, p. 30).

Del mismo modo, los relatos de los cinco territorios de los embera dan una vision de
relaciones y de pensamientos de lo que es la cultura, y de cdmo se va transformando a partir de las
creencias en estos territorios; el Dearadé da cuenta del universo de la vida del embera eyabida, y
por medio de la investigacion sobre los significados de vida se ha podido reconocer un saber

profundo y unas relaciones en términos espirituales, sobre cuya importancia se debe insistir porque



son el sostén del equilibrio de la humanidad, comprender que el Dearadé también representa
nuestro cuerpo que se encuentra con los territorios, arriba y abajo: el pensamiento, el corazon, el

vientre, los pies (que caminan y recorren la vida) y, finalmente, los talones que sostienen.

Por eso [en] nuestro mundo decimos que el tema del equilibrio es muy importante, porque
practicamente el equilibrio esta entre estos dos territorios [Ancoz6 y Yaberara] que son los que
conectan con el fogon [al interior del Dear&dé], se hace yaberara como un policia atajando en la
entrada para que todas esas cosas malas no suban, pero si nosotros que estamos aca [dayidria] nos
portamos mal, (€l que hace?, se quita para que esta gente suba y nos hagan dafio a nosotros, eso es
lo que estamos viviendo ahora, [...] hoy en dia no respetan los sitios sagrados, no respetan las
culturas, no respetan los pensamientos diferentes que hay, entonces eso es lo que hacen cuando
nosotros no respetamos nuestros propios procesos, nuestros propios pensamientos, nos estamos
autodestruyendo. (Alvarez, Comunicacion personal, 2023)

4.2. Relaciones entre el Dearadé embera eyabida con otros pueblos.
El Dearddé como vientre nos recuerda la vida, nuestra vida en sus relaciones con los

territorios que nos hablan del origen. Al respecto, el pueblo ikd dice:

Como pueblo Ikd, la educaciéon que hemos recibido ancestralmente nos ensefia que el camino ya
estaba hecho desde antes que naciéramos, y lo que el vientre recoge es la historia espiritual de
nuestra vida, seamos indigenas o mestizos desde alli aprendemos todo el contexto de creacion de
nuestra vida, el vientre de la madre se teje en una relacién con nuestra madre mayor o Madre Tierra.
Por eso el vientre nos concierne en nuestra vida, porque alli se encuentra el tejido de memoria
ancestral, donde podemos aprender [a] discernir la via de la vida (lzquierdo, 2013, p. 29).

En esta relacion del vientre con la Madre Tierra, también Green (2017), indigena guna dule,
nos recuerda:

Todas y todos venimos del mismo vientre, el vientre es nuestra primera casa, nuestro primer
territorio, nuestra primera escuela donde las abuelas y los abuelos, las tias, nuestras madres nos
ensefiaron, nos comunicaron la transcendencia de lo que somos, de donde venimos, cual es nuestra
historia de origen; en ese pensamiento, toda la humanidad venimos de mismo lugar porque el vientre
de una mujer japonesa, china, rusa, europea, ébera, nasa, iku, wayuu, dule, kaméntsa, paisa, costefia,
es igual, esta hecho del mismo tejido, por lo tanto, todos venimos del mismo vientre, todas y todos
somos los mismos hijos e hijas de una misma madre, es decir todos somos parientes, SOMos
hermanas y hermanos en este mundo; si entendiéramos eso, el mundo seria diferente, todos nos
amariamos, nos respetariamos (p. 4).

El programa LPMT enfatiza en que las culturas en sus lenguas propias hablan del vientre
de la Madre Tierra, cada cultura pone una version, una narrativa que expresa relaciones y
conexiones entre lo natural y lo espiritual, similares a los territorios del Dearadé, que no se ven

pero estan presentes en cada cultura y estan vivos.



El territorio de Dayidrua nos habla de que en él estamos nosotros como personas y que por
medio de la lengua propia camina la historia que nos recuerda las conexiones con la Madre Tierra,
nos dice que es un ser vivo, presente, la madre nos invita a aprender de nosotros mismos para
acompariar a otros, para que también aprendan de si mismos. Para el pueblo embera, realizar las
practicas del Dearadé como Nepoas, el canto a los jai, la danza alrededor del jai-dé, permite activar

esta memoria del Dearadé que se transmite desde una educacion propia.
En la cultura iku, por ejemplo, se habla del “tejido de sabidurias™:

Kunsu se refiere a un espacio donde se aprende la sabiduria, donde las sabidurias estan unidas para
el camino, Kunsu Jina son el conjunto de sabidurias que forman el tejido, es una vision en red. De
alli surge el pagamento que nos vuelve a conectar a recordar ese tejido de la vida, de todo lo que

esta tejido en mi mismo (Izquierdo, 2013, p. 29).

La practica del pagamento es una comunicacion que la cultura iku tiene para conectar a las
personas con los seres de la Madre Tierra, con esta practica se retribuye y agradece lo que se recibe
y lo que se espera en camino de la vida, la ruta hacia donde se continGia como cultura. En esta
practica se relaciona al vientre, porque “la mama te dio tu corazon, tu darés tu corazén a tu hijo, lo
que [se] recibe desde el vientre, también se debe devolver nuevamente” (Izquierdo, 2013).

El Kunsukunu Jina nos lleva al pagamento, el pagamento es una ceremonia Iku para comunicarnos

con los sitios sagrados, es una forma de conexion y retribucion, es el corazén de todo lo que

deseamos hacer, nos permite caminar, sentir, alimentar, armonizar, comprender nuestros propdsitos
en la tierra. [...] El pagamento es como el cordon umbilical, que nos permite la relacion con la

Madre Tierra, con el propio territorio y nuestro propio cuerpo. [...] El vientre es la forma de llegar

a la espiritualidad, si consigo bendicion de la medicina, debo hacer devolucion. Si recibo respeto

debo devolverlo, si recibo transparencia, sabiduria, conocimiento, todo lo que se ha recibido hay

gue devolver. No guedarse con lo que uno recibi6. Si se recibié golpe, hay que entregarlo a la tierra,

0 si no enferma el cuerpo y espiritu, eso es armonizacion. Entonces toda la educacion seria desde la

madre, de mirarme dentro, corazén, pulmones, huesos, son comunidades que habitan dentro de mi

y gracias a esas familias grandes que habitan dentro de mi se hace posible la vida (Izquierdo, 2013,
p. 29).

Estas memorias culturales demuestran que siguen vivas, que a pesar de las huellas
coloniales las realidades siguen alimentando una cosmogonia, para que las retomen las nuevas
generaciones y se pueda seguir recordando la historia y los vinculos con el vientre de la Madre

Tierra, al encontrarnos con nuestra identidad como embera eyabida.

En un relato ancestral de los wayuu, Kulamia Wayuu, se hace referencia a varios momentos

de vida de la mujer, Kulamia, que pasa un tiempo encerrada cuando llega su primera luna, es “el



encierro de la Majayiit (sefiorita)”. El relato recoge significados en su cultura, desde la lengua

materna hasta la comprension de los ciclos vida y muerte (Paz Ipuana, 1972).

Este relato da cuenta de la cosmogonia de la cultura wayuu y su relacion con la Madre
Tierra, Kulamia narra un universo de significados que se relacionan con lo que en embera se
nombra como territorios. En el ejercicio de narrar las relaciones del vientre con la Madre Tierra,
las historias de origen enriquecen la memoria de su cultura y otorgan significados a sus préacticas
como wayuu, y es ahi donde se relaciona con el Dearadé, no desde lo profundo de la casa o la forma
de vivir embera, sino en su proceso educativo-cultural en relacion con una préctica ancestral que
recuerda su origen. Asi, se subraya que al ir al origen podemos encontrar significados de vida que
alientan el camino y el conocimiento de la cultura para resistir a las huellas coloniales presentes.

EPEYUI [jaguar] es el que se va a dar cuenta de la existencia de KULAMI"A por medio de Mma’

“tierra” la gran madre de todos los seres que se encuentran en ella. Mma“ de acuerdo al pensamiento

de los Wayuu, es la vida, y con la vida que ella misma da se fertiliza por medio de la desintegracién

de esta vida que nace de ella, o sea la muerte. Como madre es protectora pero también devora, ella
misma mantiene con buena salud a sus hijos, pero también enferma, Mma“ es pllasi -sagrada,
dentro de sus entrafias guarda muchos tesoros. Los Wayuu han podido comprender la importancia
de laviday la muerte por medio de las plantas y de los animales que son los ancestros de los Wayuu;
de esta manera, los Wayuu tienen una relacion de nietos y abuela, por eso la cuidan, le temeny la
respetan. Mma” es la misma vida que los Wayuu tienen, la sabiduria que tienen es heredada de ella,

de sus hijos las plantas y los animales; entonces Mma” es la depositaria de la vida, de la sabiduria,
la muerte, la salud, el pasado, el presente y el futuro (Mercado, 2017, p. 169).

En el caso de la cultura nasa, un estudio sobre la Yat (casa) se basa en identificar memorias,
conocimientos y cambios en el disefio y construccion de la casa Yat (2014), en los resguardos
indigenas de Kitek Kiwe (municipio de Timbio, Cauca) y Estacion Talaga (municipio de La Plata,
Huila). De esta investigacion hay que resaltar varios asuntos, como las relaciones con el origen de
la casa con respecto al Dearadé, en la cultura nasa no se habla de cinco territorios, sino de tres
dimensiones: 1) la dimensidn que ordena, que establece un orden, un origen, 2) la dimension del
ser nasa con su territorio (lo que en embera seria la familia extendida), 3) la dimension en que se
definen practicas rituales que implican siempre recordar, pensar y practicar en todos los aspectos
de la vida el concepto de yat wala (casa universo), kwe 'sx yat (casa territorio), u p yat (casa habitat

humano).



En la casa-territorio, cada uno de los elementos antes nombrados son un ser con funcion, cada uno
de ellos se interrelacionan, cada uno de esos elementos de la gran casa nasa pueden ser abordados
y usados, pero con su debido kaapewegxa’nas - permiso y pagamento oportuno.

[...] para el pensamiento nasa, yat - la casa nasa no es un objeto sino un sujeto, en otros términos,
es un ser vivo, es un ser que se mueve, aungque no se ve asi, siente y se alegra, aunque no lo
percibamos con tales caracteristicas; asi mismo, yat — casa nasa, es un ser que se entristece
pudiéndose deteriorar y caer (Perdomo et al., 2014, p. 32).

Las relaciones sobre la manera de concebir la casa, el territorio y la Madre Tierra son
comunes entre las culturas indigenas, Ilegan a un mismo sentido, venimos y recordamos que Somos
parte de la casa comun, del mismo vientre, la Madre Tierra. Hay relaciones y similitudes en las
historias y todas van llegando a un mismo lugar, sostener, alimentar y nutrir la vida de las culturas
con relacién al reconocimiento de la Madre Tierra, como Madre. Estas historias se pueden conocer
por medio de los daubanas o thé’jwala, quienes tienen una profunda comunicacion con los seres
espirituales y son los que comparten y comunican estas relaciones. En los territorios existen sitios
sagrados que son protegidos por ancestros y ancestras, hay un profundo reconocimiento a estos
saberes, se reconocen a medida que se profundiza en la lengua y en el estudio de algunas préacticas
como significados de vida que pueden contar el origen y la historia de los pueblos, es la memoria
presente en las culturas que, en definitiva, busca un modo de aparecer y de ser compartida.

Algunas de esas relaciones en otras culturas pueden entenderse como el Dearadé, que no
necesariamente aluden a la vivienda, también pueden ser objetos, por ejemplo, en la cultura misak,
el tampalkuari (sombrero) representa el caracol que se enrolla y desenrolla y que simboliza el
espacio-tiempo, su origen, esta analogia es porque llevan su historia en la cabeza (Dorado-ZUfiga,
2022).

4.3. Dearadé como vientre de la Madre Tierra
Dearadé como vientre de la Madre Tierra recuerda que en él se anida, guarda y protege la
vida, es ser que ensefia a percibir olores, sabores y sentidos; en el vientre se guarda una memoria

de la historia, en este caso, de los seres humanos que conforman la cultura embera eyabida.

Tambien, a partir de su significado de vida, cuenta e informa que es vientre, nos recuerda

el origen ancestral. El significado de vida de los territorios nos reafirma este sentir:



El territorio de DayidrGa [nuestro territorio] es el que le da vida a este cuerpo, entre el corazén y el
pensamiento. Dayidria es nuestro vientre, por eso significa nuestro territorio (humano) porque de
ahi nacemos nosotros, es nuestro vientre, es el que permite nutrir todo nuestro cuerpo, que esta
representado en la madre tierra, que es la que nos da la alimentacién a nosotros, nosotros nacimos
ahi y el dia que ese estomaguito deje de funcionar ese dia morimos (Alvarez, Comunicacion
personal, 2023).

En las conversaciones con sabios y sabias, lideres, maestros y maestras embera eyabida, se
reafirma que cada territorio da cuenta de una parte de nuestro cuerpo, por eso el Dearadé también
representa el cuerpo humano, cada territorio habla de él.

Yaberaradrua viene a ser esta parte [pies] y abajo esta representado en los talones, los Yaberara
mantienen viajando por todo el mundo, por todo el territorio, y es precisamente lo que los pies hacen
con nuestro cuerpo.

Emokoraradrua, son la planta de los pies, porque es la que sufre, la que soporta ese peso de este
cuerpo, para donde nosotros vayamos, por eso cuando usted se siente cansado la mayoria de veces,
cuando uno se cansa, se cansa es de los pies, es lo que mas se cansa, porque ellos son los que
sostienen. Emokoraradria soporta el peso de todo este cuerpo. Emokoraradria es el subsuelo.
Zezedrula es el pensamiento y representa la cabeza, porque en la casa Dearadé es lo sagrado,
Ancozotorrodrua, representa el corazon.

Precisamente en nuestro cuerpo en la planta de los pies vine a ser la que soporta todo ese proceso
gue nosotros llevamos, por eso la planta de los pies, si usted camina a pie limpio; yo me imagino
gue eso estd 0 viene en nuestro proceso, porque nuestros abuelos andaban a pie limpio y los pies de
ellos eran los que mas sufrian, cortados, picados, chuzos, maltratados por la piedra, usted ve un
abuelito y los pies mide como una cuarta de ancho; entonces la planta de los pies representa eso; es
el contacto de este cuerpo sagrado con toda esta parte que uno podria decir vulgarmente impura, es
la separacidn entre estos tres territorios sagrados que tenemos que son: mente, corazén, vientre.
(Alvarez, Comunicacion personal, 2023).

Al profundizar sobre estos territorios, y cuando se dice que en el Dearadé se representa el
cuerpo humano, entonces, también se afirma que el Dearadé es persona, por eso se hace relacion

incluso cuando se cuenta, pues en la cultura embera solo se cuenta hasta cinco:
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Figura 12. Territorios del Dearadé.

Fuente: Elaborado por Juan Carlos Jamioy. 2023

Aba, 1: Representa la cabeza. Territorio de Zezedrla

Ume, 2: Representa el corazon. Territorio de Ancozotorrodria
Upea, 3: Representa el vientre. Territorio de Dayidrua
Qimare, 4: Representa los pies. Territorio de Yaberaradria

Juesoma, 5: Representa los talones. Territorio Emokoraradria

Mi tia me decia: “mijo, territorios hay muchos, pero lo mas importante, lo que nos representa a
nosotros y que se ve y usted lo puede diferenciar son estos cinco”, fue ahi donde yo aprendi por
primera vez que el tambo era una persona, esa vivienda era una persona y que esa vivienda tenia las
mismas partes que tiene uno [del cuerpo], por eso tiene cinco partes, son cinco nUmeros que



reconocemos, son partes también del territorio que reconocemos en la casa (Espedito Alvarez,
Comunicacion personal, 2023).

Aba arriba, es la cabeza, pensamiento, lo sagrado; Ume, es el corazon, donde esté lo que
uno necesita para vivir; Upea, es lo que nosotros vivimos, de lo que nos alimentamos, es la
tierra, la que nos da platano, pescado, si usted no come se muere, si usted no siembra, la
tierra no le da nada, asi es el vientre y ;usted de donde nacié?, pero ese vientre no es el de
un hombre, es el vientre de la mujer.

El Dearadé representa una embera wera (mujer embera), todos nacemos del vientre de la
mama.

El Dearadé como vientre de la Madre Tierra, segun los significados de vida, también lo
relaciono con mi vida personal y con una experiencia que tuve con un suefio, al que Ilamo memoria
personal con el Dearadé. Los suefios son momentos de la vida que nos ponen en concordancia con
la historia oral y se convierte, en este momento, en significado de vida personal. El suefio en la
cultura embera es muy importante, en él se activan memorias ancestrales y experiencias que
transitan nuestro cuerpo y pensamiento. Nos recuerdan el pasado en el presente, desde el presente

aprendemos a mirar el pasado, cada uno en su temporalidad. El suefio que tuve es el siguiente:

Figura 13. Curacién.

Elaborado por Juan Carlos Jamioy Juagibioy. 2023.



Soy un ave, no sé qué tipo de ave, solo siento que estoy en el aire y que observo desde
arriba, hay algo que me va atrayendo, veo a mi hermano mayor, veo a algunas personas de mi
familia cercana, desde arriba, hay un momento que empiezo a sentir algo que me jala, algo que esta
en mi estbmago y que me atrae fuertemente, llego a un De (casa embera), entro por la parte de
encima, algo me jala, como si quisiera aterrizarme, cada vez me voy acercando, lo primero que veo
es el cuerpo de mi abuela paterna, en posicion fetal, dormida, como si me estuviera esperando, la
veo y esta dormida, veo que algo me jala, veo un cordon umbilical, es lo que me jala para acercarme
a ella, nuestros ombligos estan unidos. (Memoria personal, junio 2019).

Despierto asombrada, mi cuerpo estd pausando las sensaciones que tenia en el suefio,
sentirme conectada a algo, a alguien, era mi abuela, me sorprendo porque primero queria saber qué
tipo de ave era, qué animal representaba en este suefio, luego, esa sensacion de sentir que te jalan,
que te cortan el vuelo y que te llevan a la tierra, para luego saber que estas conectada con tu abuela,
nuestros ombligos conectados, yo conectada a ella y ella conectada a mi, podria incluso haber

estado en otro espacio, pero justo entré por la parte de arriba de una casa.

Pregunté a un daubana qué significaba el suefio desde la cultura embera. El se me queda
mirando y se rie (con malicia), me dice que tiene varios significados ese suefio:

Este suefio tiene dos significados, por un lado, un ancestro se mostré como su abuela para que se

empiece a preparar para el camino de la medicina ancestral, que quiere que usted empiece a realizar

bafios de plantas, que empiece a conectarse con el mundo espiritual, que sea sanadora; por el otro

lado, el significado del suefio puede ser también, le estd mostrando que debe estar mas en conexion

con su cultura, con su pueblo embera. [Usted toma la decision, me dice]. (Memoria personal. Junio
2019.)

Este suefio fue muy significativo para mi, porque trajo un mensaje de conexion, de
acercamiento con mi cultura, con mi identidad como mujer, madre, nieta y hermana; estas
presencias me dejan un compromiso como humana, supongo que el suefio viene y se queda en mi
porque decidi escribir e investigar sobre el significado del Dearadé y su origen. ;Cémo puedo

comprometerme?, ;como puedo escribir?, ;qué debo escribir?, ¢ para quién debo escribir?

Un tejido que ha hecho posible estas preguntas por el origen, la vida en relacion con lo
material y espiritual, la identidad y la cultura ha sido participar como indigena en la LPMT, esto
me ha permitido reconocerme como embera y fortalecer mi identidad. En este camino he sido
consciente de la importancia de sentirme parte de una cultura, de conocerla e identificarme con
ella, de ir al origen y a la historia para reconocer que hay una ancestralidad que nos fecunda, nos

acomparia y nos ensefia los espacios de vida. El suefio ha llegado para recordarme este sentir, con



él empieza a anidar en mi la pregunta por lo espiritual, por las relaciones que establezco; se vuelve
parte esencial de la vida y de la relacion con mi cuerpo, con el entorno y con los otros seres, los
gue no se ven, que son inmateriales, que sentimos y 0imos, pero que son invisibles en nuestra

presencia, el suefio llega a mi para que pueda comprender otras realidades.

El dauband me dijo que debia elegir un camino, elijo entonces el camino de conexion, de
raiz, de reflexion, para encontrar la historia que se esconde, “hay que preguntar por la historia para

que las nuevas generaciones la conozcan, solo asi pueden seguir vivas”.

Al principio sentia miedo al sofiar, porque sentia que me traian mensajes muy profundos y
no sabia como manejar la experiencia. Ya no me quiero asustar, tener miedo de encontrarme, de
ser, quiero resistir el miedo, soltarlo, dejarlo a un lado para guiar a mi familia, a mis cercanos, a mi
hija, ese miedo puesto en la colonia, en nuestro ser, debe ser soltado para uno liberarse y liberarnos

de la culpa, de la angustia, del miedo, de la soledad.

El Dearadé viene a recordar que la Madre Tierra tiene su representacion y ella la dej6 aqui
en este territorio, el Dearadé en la cultura embera es su representante, asi como a la cultura Wayuu

les dejd las historias orales, por ejemplo, Kulamia, que también les recuerda el origen.

La historia de origen del Dearadé se esta olvidando, no se pregunta por ella, son muchas las
circunstancias que hacen que esto pase, por ejemplo, cuando crecemos en la ciudad, se pierde el
contacto con el territorio, la conversacion y la practica de la lengua materna, la participacion en
ceremonias, entre otros asuntos, y ello genera desequilibrios en las relaciones con la cultura. El
sabio dice que hay mucho ruido, no se utilizan las plantas medicinales, sino medicamentos
externos, se van olvidando los sonidos del rio, los pajaros y el aire, y cuando se olvidan las historias
se esconden y mueren quienes tienen en su memoria estos saberes; son sonidos, olores y sabores
gue nos conectan con la vida, por eso dejamos de preguntar, nos desconectamos, y esta es la razén
por la cual la historia se esconde, aunque también pareciera reconocer cuando alguien pregunta por
ella y sale al encuentro de ese otro/a. La historia que se esconde me confrontd como embera
investigadora del Dearadé, ya que lo que el sabio dice es verdad, illi ara, porque al comienzo de
esta investigacion parecia que nadie sabia nada del Dearadé.

El vientre tiene un significado y este significado esta inmerso en la palabra Dearadé, surge

a partir de los Wadras y estos Wadras son los que le dan vida al Dearadé, los Wadras van hablando



de la historia y de la vida espiritual del pueblo embera y por eso son importantes, porque dan

sentido y significado al Dearadé.

4.4. Dearadé y relaciones con la Madre Tierra
Uno de los elementos fundamentales en esta reflexion sobre el Dearadé y las relaciones de
la educacion embera eyabida con la Madre Tierra ha sido cuestionar el lugar que ha ocupado la

educacion escolar en las comunidades indigenas, especialmente en el municipio de Frontino.

Este camino tejido entre voces y experiencias confirma la necesidad de insistir en la
formacion de maestros y maestras indigenas que (se) piensen los contextos culturales, las
identidades y la relacion de la cultura con la Madre Tierra. Precisamente, uno de los aportes
importantes de esta investigacion es evidenciar la escasa formacion que tienen maestros y maestras
para preguntarse por su cultura y sus raices culturales y, en esa medida, poder tomar decisiones con
relacién a los modos como reproducimos los ritmos, tiempos y calendarios académicos, entre otros

asuntos de la educacidn escolar, en contraposicién con la realidad cultural.

Esta necesidad va mas alla de generar conciencia, se requiere reflexionar y actuar para poder
sanar, cuidar y proteger la cultura, porque ella nos va informando lo que se requiere. Por ejemplo,
para ser embera de buen corazén, Caisamo (2012) dice que se necesita Kirincia bio o kuita, “pensar
bien el camino de la sabiduria”; Sinigiii (2013) sugiere ir a las pedagogias de los Wadras para
comunicarnos con la familia extendida (Wadras), reconocernos en el universo que somos. La
experiencia nos ha confirmado que es a partir del reconocimiento y conocimiento del origen, la
memoria cultural y la lengua propia como podemos mirar hacia dentro, para después mirar hacia

afuera, es un ir y venir.

No obstante, un primer paso es reconocer que continuamos anclados en el sistema educativo
colonial/capital/moderno/tecnolégico, no podemos seguir llamando sistema educativo propio a un
modelo educativo neoliberal que clasifica, uniforma y encierra en un espacio Unico el

conocimiento, pues, aunque se hable en lengua propia, sigue el mismo patrén cultural.

La historia de como llega y para qué llega la escuela a las comunidades nos ubica en un
momento historico como culturas. Anteriormente, se requeria ser reconocido como humano, luego

con derechos y oportunidades, pero seguimos desplazando el sentir-corazonar como necesidad



educativa, porque han sido afios de racionalidad, ¢cual es el salto que hay que dar en este momento

para defender a la Madre Tierra?

El tema del Dearadé y la educacion se debe reflexionar en permanente tension, y la tension
vista como posibilidad de dialogo, de escucha, de palabra dulce, de interculturalidad no resuelta,
porque la educacion escolar absorbe completamente procesos de educacion propia que se dan en
las comunidades, especialmente en la educacién embera eyabida, una relacion que se presenta en

desarmonia, porque ha desarticulado el Dearadé y ha sembrado la enfermedad en él.

Los procesos de modernidad y globalizacion han hecho que la poblacion embera vaya
resolviendo en lo urgente solo lo necesario: territorio para vivir y sembrar, garantia en derechos,
por ejemplo, a ser respetados y tenidos en cuenta en la sociedad como personas, educarse para ser

alguien en la vida, entre otros asuntos del dia a dia.

El pueblo nasa cuestiona que se quedaron luchando por el territorio y por la formacion
politica y abandonaron sus necesidades principales: hablar la lengua, ensefiarla, transmitirla y
conocerla; se han dado cuenta a tiempo, y en eso estan direccionando sus estrategias politicas, pero
en el dia a dia se responde a lo urgente (como si aprender la lengua propia no fuera algo urgente),
y esto les pasa a otros pueblos indigenas del pais, deben resolver problemas del dia a dia. Hoy, por
ejemplo, enfrentamos en Colombia una normatividad que se da por la lucha de los mismos pueblos,
Sistema de Educacion Indigena Propio, contar con recursos para administrar esta educacion vy,
ademas, gestionar y proponer modelos que estén acordes con las necesidades del modelo capitalista
neocolonial. Esto tiene divididos a los pueblos, cada familia quiere administrar y direccionar su
proceso educativo escolar, pero esto es imposible en el momento porque, por un lado, mientras
algunos pueblos estan despertando y entendiendo las dinamicas institucionales, otros estan en
formacion politica, otros son representantes del gobierno nacional y desde ahi generan alternativas,
y otros, en su individualidad y oportunismo, aprovechan este poder para seguir el juego de lo étnico
para sus propios intereses, y si bien unos saben como alimentar este sistema, otros recién siembran

para alimentarlo.

¢Qué cuestiono de la educacion escolar? Su desproporcion, sus ideas de pobreza, de
comunidad y de modernidad; su idea de homogenizar el conocimiento y los saberes de los pueblos,
la espiritualidad, un dios, la familia Gnica compuesta por padre y madre, el sistema jerarquico de

racializacion, las formas de control y explotacion para seguir alimentado al capitalismo, etc. La



educacion escolar promueve y legitima patrones culturales de poder que instalan esas identidades
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sobre lo embera: “el educado”, “el empresario”, “el profesor”, “la gobernadora”.

Walsh (2021) cita a Manuel Zapata Olivella para decir que la dominacion colonial y racial
ha implicado y requerido una forma particular de pensamiento que se sigue sosteniendo y
reproduciendo en la institucion educativa, “las cadenas no estan en los pies, sino en las mentes”,
porque se dirigen y organizan las maneras de pensar y ver el mundo.
Creo que los gobiernos, las administraciones municipales, departamentales y todas las instituciones
gue existen, tanto universitarias, colegialas, normalistas, escuelas, en vez de aportar a la cultura, lo
que hacen es destruirla realmente, y eso hizo hoy en dia que la colectividad de maestros que exista
no piense desde el corazon del mundo embera, sino que piensan desde lo occidental. Empezando
porque nosotros aqui en Colombia, por ejemplo, no tenemos un curriculo de nosotros propio, no lo
hay y cada vez que se sientan a tratar de orientar, dinamizar un proceso nosotros mismos decimos

“bueno, tenemos las habilidades, pero ;cémo lo hacemos?”, eso es una gran limitante y que nos ha
entorpecido nuestro propio proceso.

Hoy en dia para el mundo occidental o para el mundo embera, educar es sentarse en un pupitre, con
un cuaderno y aprender las vocales, aprender a escribir, sumar y dividir, mas no entramos en
consciencia que realmente aprender es saber cuidar nuestro territorio, es saber mantener el
equilibrio entre el territorio y la comunidad, es saber mantener el equilibrio entre los arboles, las
plantas, los peces, no sabemos nada de eso, hemos dejado perder todo ese conocimiento y nuestros
abuelos se nos estan yendo, se esta yendo la historia. (Alvarez, Comunicacion personal, febrero
2023).

Hay agresion al pensamiento embera, a la concepcion de los territorios, a las formas de
armonizar y agradecer a la tierra; desde el pueblo embera hay agresién a la memoria de las practicas
culturales, porgue hay olvido y las nuevas generaciones no estan heredando la sensibilidad y el
amor al territorio, se ha generado una brecha, parece que la escuela y todo lo que ella trae consigo
se valida como lo mejor, lo Unico; de hecho, se exige que haya profesores por la urgencia de
aprender a leer y escribir, sumar y restar, hacer cuentas, ponerse al nivel de la otra cultura, en
términos de titulos que sumen la escolarizacion, y esto sin contar la identidad que venden las nuevas

tecnologias de la informacién y la comunicacion como actuales escuelas de conocimiento.

En 1997, después de una larga reflexion y debate en sus comunidades, las culturas indigenas
en el estado de Oaxaca,

Expresaron publicamente su conviccion de que la escuela habia sido el principal instrumento del
Estado para destruirlos. Como en muchos otros paises, el sistema educativo nacio en Meéxico con el



proposito explicito de des-indianizar a los indios, es decir, de disolver sus culturas e incorporarlos,
mediante la escuela, a las formas y normas culturales de la nacion. Millones de indigenas dejaron
de serlo, tras pasar por el molino escolar (Esteva, 2014, p. 39).

Pensar sobre el problema educativo desde la perspectiva del Dearadé nos permite ir a lo
profundo de él, el profesor y lider Espedito Alvarez Domic6 nos dice que no es suficiente con
aprender a leer, escribir y conocer operaciones matematicas, él nos habla de algo mas profundo y
tiene que ver con el cambio de mentalidad y de corazén, porque es lo que permite esa relacion,
cambios de emocion y desplazamiento de las palabras de corazdn bueno (sobia), y estas palabras
las requerimos para relacionarnos con otros hermanos y hermanas como parte de la familia extensa.
Como dice Walsh (2021), el conocimiento tiene una relacion estrecha con la forma como se
organiza el sistema mundo moderno, la historia esta contada geohistoricamente, geopoliticamente,
geoculturalmente, tiene valor, color y lugar. En ese sentido, este sistema, tal como se concibe, no
le aporta al Dearadé en términos de su sentido propio, porque el Dearadé no alimenta al

capitalismo, no es su esencia.

La educacion escolar situada en el lugar que llamamos escuela, en contraste con la
educacién presente en el Dearddé, nos lleva a confrontar criticamente estas miradas, ¢cémo
alimentamos la colonia?, ;como despertamos la experiencia critica hacia otros modos de intervenir
en el Dearadé, por ejemplo?, ;como sanamos las historias de violencia y marginacién que nos
anidan en el cuerpo, en el pensamiento, en el corazén? Lo deseado es poner en conexion dialdgica
estos dos modos de educar, enfrentando nuestras propias practicas, nuestra identidad y las
identificaciones hacia ella, pero necesariamente desmarcando la colonia, sus usos y sus modos.
Freire (2003) plantea la educacién popular como una alternativa a este orden establecido.

La educacion popular se disputa tanto dentro como por fuera de las instituciones educativas. No hay

practica mas politica que la educativa, la educacién puede ocultar la realidad de la dominacién y la

alineacion, o puede, por el contrario, denunciarlas, anunciar otros caminos, convirtiéndose asi en
una herramienta emancipadora (p. 74).

Una herramienta emancipadora que cuide y proteja, que pueda dialogar con otras, que
respete la historicidad, que vincule la diversidad y su modo de conocimiento y que permita que lo
gue nos una 0 nos ponga en comun acuerdo sea gque tenemos una misma madre, y que ella nos
ensefia a todas las personas de formas y en contextos diferentes, somos seres en relacion, tejidos

y alimentados por una misma madre.



La interculturalidad es el camino para estas relaciones, como proyecto politico, ético y
epistémico, que se dirige a la construccion y movilizacion de poderes, seres, saberes, sociedades y
mundos distintos (Walsh, 2021).

4.5. Dearadé como proceso educativo propio

El Dearadé como proceso educativo propio orienta alternativas de ensefianza en valores y
acuerdos para la conciencia sobre el cuidado y proteccion de la Madre Tierra, fundamental para
desvincularlo de la educacién escolar. En Colombia, desde hace tres afios para acé, se ha vuelto
muy popular hablar de los frailejones, seres que aportan al sostenimiento de algunos ecosistemas,
y por medio de charlas, talleres, series documentales y dibujos animados se estimula la relacion
con ellos, porque estan en peligro de extincion, habitan en los pAramos colombianos y por la crisis
climatica sufren transformaciones que los ponen en riesgo, pensar en ellos nos lleva a la conciencia
del agua que genera vida; con mi hija pensamos en el agua que consumimos en la ciudad cuando
nos baflamos, hacemos alimentos, lavamos ropa o hacemos aseo, tratamos de crear conciencia en
el sostenimiento de los frailejones como seres que necesitan también de nuestro equilibrio; es esto

lo que nos comparte y ensefia el Dearadé.

El Dearadé pierde su sentido si lo escolarizamos, si lo volvemos curriculo no tendria
sentido, porque si decimos que la escuela que tenemos reproduce modelos educativos occidentales
que racializan y educan para la dominacion y la jerarquizacion, para uniformizar el conocimiento,
para industrializar y alimentar el poder econémico, entonces ¢, qué sentido tendria el Dearadé?,

¢cudl seria su desprestigio?

Ivan Illich (1977) es radical cuando propone la desescolarizacién como secularizacion de
la ensefanza y el aprendizaje, “vivir mas alla del desarrollo”, y sacar la educacion de la institucion
escolar y devolverla a la sociedad familiar. “Necesitamos un nombre para aquellos que aman la
tierra en la que podemos encontrarnos unos con otros”. En la escuela no se da lo que Illich nombra
como convivialidad:

La convivialidad corresponde al proceso por el cual se desarrolla y asume el papel de convidado,

siempre asociado a la compartencia alimentaria, superponiéndose a la comensalidad. A aquella en

que la herramienta moderna esta al servicio de la persona integrada a la colectividad y no al servicio
de un cuerpo de especialistas (1977, p. 41).



En ese sentido y con propuestas alternativas a la educacién escolar, como Universidad de
la Tierra en México, Unitirerra, han venido desvinculando la educacion escolar de la vida misma,
a lo que llaman libertad de aprender.

[En Unitierra] Se queria participar directamente en la transformacién de la sociedad, tanto en la

resistencia al régimen dominante como en los empefios de crear una nueva sociedad mas alla del
capitalismo, la modernidad y el patriarcado.

Para Unitierra, el aprendizaje es un aspecto de la vida cotidiana que puede cultivarse y el estudio un
gjercicio autbnomo y gozoso de gente libre. Se concibe la investigacion como reflexion en la accion
y se privilegia el didlogo intercultural como un espacio libre de aprendizaje y reflexion auténoma
(MMich, 1977, p. 41).

La lucha no se acaba, sino que se reinventa, es una postura que propone Freire (2003, p.
49), alude a las transformaciones que se deben iniciar en la educacion desde lo popular. Freire
plantea que la realidad es cambiante, que se va moviendo de lugar y, en ese sentido, también los
modos como se da la educacidn, propone que si lo urgente en la educacion escolar es tramitar la
empleabilidad para suplir necesidades basicas de la vida, se debe ir al origen de esta cuestion y
mantener la esperanza para transformar esa realidad, “hay que tener en cuenta que la historia no

termina con la historia individual de cada uno” (Freire, 2003).

En mi caso, por ejemplo, suefio con dejarle a mi hija y mis sobrinos una historia del Dearadé
que les permita acercarse, relacionarse, participar y encontrarse con los Wadras en rituales, que les
brinden alimento, que ayuden a sostener el equilibrio (entendido como energia que nos habita) que
restablece relaciones con los seres que no vemos, que no tocamos, pero que en la conciencia del
Dearadé estan presentes, que no se pueden extinguir en nuestros corazones. En México, mi hija 'y
yo veiamos la importancia de recordar a los muertos, de hacerles ofrenda, de esperar su llegada,
del 27 de octubre hasta el 2 de noviembre. En esta celebracion, los seres que se adelantaron vienen
a compartir con las familias, con los seres queridos que se llevan en el corazdn y que se recuerdan
por generaciones, este lugar de trasformacion educa en otro sentido humano. Debemos dar lugar y
responsabilidad a estos seres que han sido olvidados, ellos siguen sosteniendo y brindando

equilibrio, aunque no hagamos pagamentos o les invitemos a celebrar y los alimentemos.



4.5.1. ;,Qué propone el Dearadé para el dialogo intercultural?

En la lengua embera no existe una palabra para nombrar racismo o discriminacion, pero si
para referirse a los momentos en que te hacen sentir diferente, por ejemplo, en embera auru quiere
decir otra, kuangae, no lo quiero, jura, me fastidia su presencia. Al indagar con personas de otros
pueblos indigenas que significaban estas dos palabras, racismo y discriminacion, afirman que esas
palabras no existen en la lengua materna, “porque éramos los mismos”, pero si hay palabras para
hablar de forma despectiva hacia la cultura no indigena, en la cultura wayau, por ejemplo, alerraja
akuaaipa significa me repudia, en kamentza, oyamiya, que le da asco algo, buacamana, mala
gente, pero también estd la palabra para decir ‘son como nosotros’, kabéng (ka, como y béng,
nosotros), lo cual es como decir indigenas, cuando se dice kabéng es como decir “ellos son como

nosotros” o sea indigenas, asi se refieren a los demas hermanos indigenas.

También pregunté a tres embera eyabida si alguna vez se habian sentido tratados de forma
diferente, con violencia, repudio o indiferencia, y me respondieron que si, en la escuela, de muchas

formas. El racismo y la discriminacion en la escuela parecen seguir el mismo patrén cultural:

e En laforma como lo miran a uno

e Mas que todo cuando estamos estudiando en el colegio

e Los nifios no se querian ajuntar (sic) con uno porque era indigena

¢ Si uno conseguia amiguitos se burlaban de ellos por juntarse con uno

e Por el apellido, cuando dicen “usted es Bailarin, porque baila mucho”
e Cuando no le tenian a uno en cuenta la opinién que porque estaba mal
e Enlaescuela no hay cultura de reconocer lo diferente

e Hacen preguntas incoherentes de como pensamos

Nombrar un problema se convierte en el nudo fundamental del didlogo, y a partir de él se
genera armonia, tanto de quien habla como de quien escucha. La colonia nos ha dejado ruido y

violencia, y del mismo modo lo reproducimos.

En principio, propone el recuerdo, la memoria, la busqueda de una historia que esta en los
cuerpos y en las lenguas de quienes han participado en la creacion de esta gran Madre, pensar en
unidad y con respeto por lo que somos y por lo que hemos caminado, reconociendo en cada
dimensién estos ciclos. El didlogo permite reconocer que la colonia también nos constituye, y en

ese entramado se debe seguir construyendo; el Dearadé y sus préacticas ancestrales nos estan



comunicando una realidad, en ese sentido, leyendo y comprendiendo esta realidad, se debe seguir
fortaleciendo lo que nos genera equilibrio, alimentar nuestra energia con estos saberes,
conocimientos y experiencias que alimentan este territorio Dayidria. Mignolo (2000) lo Ilama
“posicionamiento critico fronterizo”. Walsh (2014) dice que Mignolo se refiere a este concepto
como una practica que intenta mediar entre el conocimiento y el pensamiento construidos dentro

de las historias modernas coloniales y los conocimientos locales ligados a la diferencia colonial.

Nuestra historia no puede seguir en el olvido, debemos convocar a los Wadras, son nuestra
familia y se estan quedando huérfanos. ¢Son los huérfanos los que provocan cambios climéticos?

¢Son quienes construyen una nueva humanidad desvinculada de la energia cosmica?

La escuela y lo que pasa en ella debe permitir reconocer el universo de significados que
tiene, por ejemplo, la lengua en la cultura, la diversidad de significados, el universo es un gran
color y solo experimentando su inmensidad podra ser nombrado, habra que experimentar lo
humano y sus relaciones, lo espiritual, cosmogonico y politico, porque desde este origen se podra
respetar y entrar en dialogo con otros pueblos que piensen y construyan diferente. El racismo y la
discriminacion en la escuela deben incitar a sus formadores de formadores a acercarse a su cultura,

vivirla, mostrarla, representarla y hablarla desde cada lugar, en dialogo.

Estas historias de reconocimiento por lo que se es y lo que se tiene nos atraviesan la vida,
hacen parte de nuestra cotidianidad, por eso no las podemos dejar pasar, se deben convertir en
reflexion y en accion, cambiarlas del lugar en el que estan comodas y ponerlas a conversar, a lo

mejor toman otras formas.

Yo lo veo como un verdadero reto y como el camino real para tener un propio proceso de educacién
diferente desde nuestros principios, desde nuestro mundo, desde nuestra forma de pensar, es la Unica
manera de que nos empecemos a salir de esta educacion occidental que nos tiene sumergidos, porque
es tan bonito, no sé si usted, profe, pero cuando yo pude sacar conclusion [de conocer la historia de
los territorios del Dearadé] de estos cinco territorios, que la Gltima vez que lo hice fue con el finadito
[muerto] Delio, el sabio de Ituango [municipio al occidente del departamento de Antioquia] el
mayor de todos, que creo que murid el afio pasado, él fue el que me permitié conectar todo eso, yo
me sentaba con él todos los dias, dos, tres horas echando cuento y le preguntaba y era tan bonito
que yo sentia que el corazon se me inflaba, como esa alegria de uno poder descubrir, de saber algo
que relaciona [la historia de los cinco territorios], porque es que muchas veces le cuentan a uno
cosas demasiado fantasiosas y no tienen como esa relacion, como que no encaja con la vida real.
(Alvarez, Comunicacion personal, 2023).



Gunther Dietz et al. (2018) nos hablan de que es posible proponer dialogos horizontales,
menos monoldgicos y menos enciclopedistas en cuanto a la transmisidn de los saberes, se requieren
nuevas formas de enlazar, ensefiar y transmitir saberes, metodologias que hagan escuchar voces
silenciadas que hacen cambios identitarios, Sahah Corona propone investigar dialégicamente
(2012). Walsh (2008) sefiala que la interculturalidad significa procesos de construccién de
conocimientos “otros”, formas distintas de pensar y actuar con relacion a y en contra de la

modernidad/colonialidad, un paradigma pensado a través de la praxis politica.

¢Hacia donde mira la escuela? ¢Hacia el cuestionamiento de las tradiciones y la
normalizacion de la historia? En este sentido, el Dear&dé lucha por ser reconocido, por su propia
culturay por lo que representa para la humanidad. Frente a esto, ¢es posible proponer los derechos

del Dearadé? ¢ Es posible pensar en la epistemologia del Dearadé?

La OIA y el INDEI han planteado, para el caso del departamento de Antioquia y en el
Proyecto Educativo Comunitario del pueblo embera eyabida, que tal como esta el sistema escolar
para esta poblacion, no es pertinente y no responde a las necesidades profundas de educacion, y
que contintia reproduciendo el sistema colonial, por eso se propone otro sistema educativo desde
los pueblos, que se nombra como Sistema Educativo Indigena Propio (SEIP). Para lograrlo, debe
ir acompafiado de una normativa juridica que avale procedimientos administrativos que aseguren
su funcionamiento, el asunto es lograr responder a preguntas que los pueblos hacen con respecto al
sistema educativo que se ofrece a las comunidades. Esta propuesta ha estado caminando hace
aproximadamente 16 afios, hoy se puede hablar de un avance en términos normativos, como lo
explicé Abadio Green en una conferencia dictada en febrero de 2023, en representacion del

Gobierno nacional:
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Fuente: tomado de Abadio Green, conferencia (febrero 2023)

En este ir y venir de la educacion indigena con el sistema educativo nacional se debe tener
presente que se camina sobre un deseo y una perspectiva que tienen sus cimientos en lo colonial,
en la mision evangelizadora y civilizadora, el sistema educativo sirve como ente homogeneizador.
Aunque estamos en diferentes territorios y hacemos parte de diferentes culturas, nos hallamos
subordinados a lo que apruebe y acuerde el Gobierno Nacional de acuerdo con los estandares
internacionales que miden la educacion escolar, y esto no va a dar libertad a lo que en realidad se
vive en los territorios indigenas por fuera del sistema escolar. Illich (1977) habla de la libertad de
aprender y, en ese sentido, la cultura nos ha ensefiado qué es lo que se debe aprender desde lo real.
¢Cémo puede ser esto un espacio dialdgico? ;Qué hace pensar que se puede proponer una
educacion propia, si lo escolar pasa por encima de lo propio? ¢ Qué tanto se piensa en lo diverso?,
porqgue tal parece que solo se piensa en lo humano, y lo que nos ensefia el Dearadé es que es todo
un universo diverso. ¢Qué se requiere para un sistema que piense en la diversidad del universo
césmico?, sin forzar, sin determinar la experiencia y los saberes, ¢qué es posible?

Para contextualizar la reflexion sobre la construccion de la educacién propia, a
continuacion, se presentan algunas reflexiones de maestros y maestras realizadas en los encuentros

de los microcentros donde participé.



Microcentro occidente de Antioquia, desde el Cerro Plateado, municipio de Frontino, 14
al 16 de octubre de 2020:

Después de varios dias de encierro a causa de la pandemia Covid-19, nos reunimos maestros
y maestras indigenas para reflexionar, discutir y construir desde varios puntos de vista lo que
sofiamos y queremos que sea la educacion en el departamento de Antioquia. Empezamos el
recorrido por el occidente antioquefio, en el pueblo eyabida del municipio de Frontino, quienes
avanzaron en la comprension de lo que es el Proyecto Educativo Comunitario (PEC), los acuerdos
que se deben hacer desde la cultura y las diferentes alternativas para nombrar un proceso que tenga

sentido y reconocimiento entre maestros, maestras, nifios, nifias y familia eyabida en general.

Este encuentro permitio visibilizar necesidades educativas: a) participacion comunitaria, b)
evaluacion de maestros, ¢) contenidos que fortalezcan la cultura y d) formas de nombrar, en la
lengua materna, el sistema educativo propio, por ejemplo, maya curricular, evaluacion y otros
componentes de los que debe dar cuenta el documento del PEC, para que se reconozcan y cobren

sentido desde el origen y la cultura embera.

Tengo una duda, porgue en términos de lo educativo uno siempre estd como intentando nombrar y
construir aparte del pensamiento de las palabras; el sistema educativo indigena propio —lo que yo
entendia— es que busca la esencialidad de los pueblos, y en ese sentido no tiene y, a veces, no
encuentra las formas de nombrar, y por eso a veces en el pensamiento cuando uno lo va a desarrollar
eso genera mucho ruido y malestar y genera muchos sentimientos y dudas, entonces ¢cémo se va a
evaluar con eso?

Yo no estaria de acuerdo en que ese Sistema Educativo Indigena Propio se nombrara malla
curricular, también me genera mucho ruido que se nombre con los grados, porque mira, con un
gjercicio que hicimos de 0 al 2.° grado, se fue probando la experiencia y saber como aprende cada
nifio, [el profesor] ese vinculo que tiene con sus nifios y con sus nifias sabe en qué momento ensefia
lo que ensefia, esto me genera una duda, es como un sentir y lo pongo porque eso hay que
conversarlo, estoy es pensando en el ruido que me genera que nosotros estemos nombrando una
cosa esencial que es de la vida, que es de la experiencia a otra cosa, que también se ha trabajado
desde lo histérico y del pensamiento como tal, y siempre ponemos esto [se refiere a maya curricular]
sobre el sistema educativo indigena propio, no puede poner capunia [no indigena], si estamos
llamando ciclos de vida, son ciclos de vida, no son grados y eso lo tenemos que tener claro los
maestros, no lo llamemos grados, Ilamemelos ciclos, pongamosle la esencia, pero pongamosle el
nombre que es (Maestro embera eyabida. Microcentro. 15 de octubre de 2020).

Microcentro suroeste de Antioquia, Farallones del Citara, municipio de Ciudad Bolivar,
21 al 23 de octubre de 2020:



El microcentro se llevd a cabo con el pueblo embera chami en el suroeste antioquefio,
municipio de Ciudad Bolivar, en la comunidad indigena Chakiama. En este encuentro fue necesario
recordar lazos que unen al pueblo chami: carisma, alegria, sensibilidad y solidaridad. Aqui el
proceso educativo camina a otros pasos, fue necesario volver, como lo plantea la OIA, a “recorrer
el camino” y armonizar lazos de amistad, lucha y resistencia que a veces se distancian y que la
memoria se vuelve corta para recordar, entre maestros y maestras, el sentido colectivo de la
educacion indigena. En este transcurrir se evidenciaron dos propuestas de proyectos comunitarios,
cada uno con color, son y sabor porque se presentaban del mismo pueblo dos propuestas de PEC,
se propone que se construya un PEC por pueblo, considerando por supuesto las realidades de
contexto, geografias, liderazgo e historia; estos encuadres dejaron ideas para tejer en el transcurrir

del proceso.

El interés de este grupo de maestros y maestras estuvo presente con respecto a la
materializacion del Sistema Educativo Indigena Propio desde el PEC, proponen definiciones,
estructuras y principios que deben ser convalidados con las autoridades indigenas. Lo que se
plantea en colectivo es que lo profundo de encuadrar y construir tendra definitivamente que tejer

el origen, la cultura, el territorio y la comunidad.

Microcentro zona Atrato Medio, comunidad indigena Jarapetd, municipio de Vigia del
Fuerte, 28 y 29 de octubre de 2020:

En el territorio del pueblo embera débida, municipio de Vigia del Fuerte, en la comunidad
indigena Jarapetd, nos convocamos para conocer, comprender y reconocer el camino transitado por

la OIA en la apuesta por fortalecer y hacer posible el SEIP.

Con maestros y maestras conversamos durante tres dias sobre el sentido que para este
colectivo tiene la educacién. A diferencia de las experiencias anteriores (en los territorios de los
pueblos eyabida y chami), este colectivo de maestros y maestras no ha sistematizado el camino
transitado como proceso educativo propio, puesto que la educacion ha estado en manos de
instituciones que, si bien han pensado la educacion propia, no se ha visto una articulacion vy
significacion para las comunidades de lo que se suefia y se espera sea la educacion en este contexto.

En esta medida, el colectivo de maestros y maestras embera débida manifiesta estar en la primera



etapa: reconocer, apropiar y construir sentidos de lo que se requiere como sistema para alimentar
la educacion.

En este encuentro estan presentes las autoridades indigenas, asi como padres, madres, nifios,
nifias y jovenes, quienes alimentan y nutren con sus voces y presencia ese suefio que se espera
cumplir, un proceso que reconozca la diversidad de pueblos, territorios, culturas, economias y
anclajes ancestrales dobida, asi como el rio, la lengua materna, la pintura corporal y los cuerpos

materiales e inmateriales que nutren este caminar.

Microcentro zona Urabd, comunidad indigena Los Almendros, municipio San Juan de
Urabd, 4, 5y 6 de noviembre de 2020:

Al son del tambor y lo que inspira el abuelo sol, su fuerza energética nos acompafia para
encontrarnos con el pueblo sen en el Uraba antioquefio, municipio de San Juan, comunidad
indigena Los Almendros. Con la calidez, la tranquilidad y la frescura que viene de algun lugar,
seguramente cercano al mar, tuvimos la oportunidad de estar y compartir con maestros, maestras y
autoridades sen. En este encuentro rescatamos la persistencia de maestros y maestras por sostener
y consolidar un sistema educativo que han construido y que se materializa en el PEC; el documento
se ha construido, se pone en marcha y trata de actualizarse en las nuevas personas que empiezan a

formar parte del colectivo docente.

Se tratan de organizar de acuerdo a los pilares con preguntas que orientan: ¢qué?, ;como?
y ¢por qué? El tejido educativo se representa en el sombrero vueltiao y la casa senu. Se planea con
base en el tejido de conocimiento con los pilares educativos que contemplan varias areas,
propuestas desde el sentir de la casa. Pero se plantean representaciones como el himno, la bandera,

el uniforme, entre otros asuntos, como sistemas que siguen reproduciendo un sistema colonial.

La pregunta por la evaluacion o procesos de valoracion comunitaria no conversa con el
sistema propuesto, ya que se presentan varias tensiones: un sistema educativo escolar que no
reconoce dinamicas comunitarias y culturales, y un sistema educativo indigena propio que se valora
a partir de acciones colectivas y comunitarias que no dialogan con lo que se menciona en el

documento PEC.



4.5.2. Memoria activa del Dearadé
La memoria activa se puede entender desde varios puntos de vista, uno tiene que ver con la
construccion de la casa, la que se habita, en la que se vive y se resguarda, la estructura fisica, aqui
se promueve la importancia de construir el Dearadé; otro es construir relatos que hablan del
Dearadé como memoria colectiva, voces que se graban y se guardan en archivos, se construye
experiencia para que circule en espacios académicos, culturales y escolares en formatos

audiovisuales que activen esta memoria para que pueda ser reconocida por la poblacién embera.

Para activar la memoria del Dearadé se propone la construccion del Dearadé fisico que se
pone a disposicion de la cultura para desarrollar practicas ancestrales que se llevan a cabo con la
comunidad. Con este propoésito, se gestiona la construccion de un Dearddé en la comunidad
indigena Nendrd en el municipio de Frontino (a raiz de la socializacion de los resultados de este
trabajo de investigacion). Por otro lado, se hace la proyeccidn de material audiovisual con el fin de
compartir relatos, historias de origen y experiencias del Dearadé como posibilidad de generar
contrastes de la realidad actual; paraddjicamente, para acercar la historia de origen se requieren
también formatos de la modernidad colonial para activar la memoria viva de los pueblos, lo que en
algin momento nombramos como espejear al Dearadé, porque quizas el texto escrito no sea
suficiente para dar cuenta de los sentidos del Dearadé, por tanto, se requiere poner en imagen esos

otros lenguajes que no se detallan en la escritura.

La memoria activa del Dearadé habla de coémo poner, compartir y transmitir las historias de
origen presentes en la cultura eyabida como resistencia al cambio y la transformacién de las
culturas y como posibilidad de construir otros poderes que hablen de los seres que naturalizamos
como vivos, aunque no los percibimos, pero que olvidamos porque no los convocamos ni los

hacemos presentes.

La memoria de las relaciones entre las personas, las emociones —tales como el sentimiento de
apego y el deseo de pertenecer— cumplen un papel importante puesto que ayudan a definir nuestras
memorias dotandolas de un horizonte que permite otorgarles un significado y una pertinencia dentro
de un contexto cultural especifico. Cuando estas memorias son vividas en comunidad, es decir,
cuando el colectivo y el individuo recurren al archivo de las tradiciones culturales, al arsenal de
formas simbolicas, al imaginario de los mitos y las imagenes de las grandes historias, estamos frente
a lo que Assmann denomina memoria colectiva (Assman, 2000 y 2006, citado en Nufiez, 2016, p.
61).



Los pueblos indigenas del departamento de Antioquia, Colombia, vemos que es necesario
aportarle a la sociedad colombiana diversas miradas sobre nuestras realidades, problemaéticas y
necesidades por medio del cine y el video indigenas, lo que nos permitira avanzar en el
reconocimiento como pueblos culturalmente diversos y, en esa medida, construir colectivamente

oportunidades de reivindicacion dentro y fuera de nuestros contextos culturales.

La falta de participacion activa y consulta en los planes y disefios de politicas publicas de
comunicacion en Colombia no ha permitido una vinculacion real de nuestros intereses y
necesidades. En ese sentido, el tratamiento informativo de los medios oficiales sobre las
problematicas del territorio, la salud, la educacion y las relaciones de género, parece estar alejado
y desvinculado de nuestras realidades, asi como del lenguaje y los intereses de un alto porcentaje
de jovenes que actualmente se estdn desvinculando de sus comunidades originarias con la

consecuente pérdida de su identidad cultural y de la memoria histdrica de cada pueblo.

La television, la radio y el cine son formatos que fueron creados para hablar y poner la
realidad, en el fondo se construyen también con una vision, un lente, pero el objeto con el que se
crea la imagen no distingue credo ni color de piel, esas caracteristicas las ponemos los humanos,
somos quienes hacemos esa distincion. El video, en formato de cine y documental, se ha convertido
en el mundo actual en una herramienta necesaria para la interaccién y relacion con otros pueblos,
porque genera la posibilidad de evidenciar realidades similares y producir encuentros,
interacciones, relaciones y formas de comunicacion, reivindicacién y construccion de otros

proyectos comunes intra- e interculturales.

La expresion memoria activa se refiere a vivencias Unicas en esta investigacion que se
recogen en el camino transitado por la memoria cultural de un pueblo, que no alcanzan a escribirse,

escucharse y documentarse en el lenguaje escrito.

[Con] La palabra activa nos referimos a unas acciones, nociones y conceptos dinamicos y eficaces
gue circulan por todo el entramado educativo. La memoria, en este caso, remite a actualidad viva y
operante de un saber y una practica pedagégica en cuyo seno han reverdecido unos paradigmas que
coexisten con el horizonte epistémico de hoy, junto con los més acuciantes problemas pedagdgicos
(Villegas, 2016).

La memoria activa busca entonces ver, sentir y vivir un viaje al conocimiento ancestral del

pueblo embera eyabida desde miradas al territorio, los lenguajes y la pedagogia, a partir de los



significados de vida de la palabra Dearadé, como aporte a la recuperacion de la memoria, en
términos de metafora, como reconocimiento a la Madre Tierra, en un ejercicio con maestros y
maestras, lideres, mujeres, nifios-as, en el contexto, el territorio y la familia comunitaria, de la que

hacen parte no solo los humanos, sino también todos los seres.

Preguntar por la identidad del Dearadé es compartir los modos de excluir que hemos
aprendido a partir de la invasion europea en 1492. ;Es posible que el Dearadé pueda hablar de su
significado como humanidad? La memoria activa pretende dar identidad al Dearadé como una

manera de protegerlo y activar la valoracion cultural en las nuevas generaciones.

4.5.2.1. Cantar para los Wadras.

En nuestra contemporaneidad, se reafirma la experiencia artistica como una herramienta de
pensamiento politico, donde la historia personal impulsa el debate publico. “El cine puede ser un
medio de militancia para las mujeres en el intento de construir un &mbito de intercambio creativo

no opresivo, intimo y testimonial, sensible a sus experiencias de vida” (Martinez, Carignano y

Mufari, 2020, p. 257).

Cantar para los Wadras es un proyecto audiovisual que se sustenta en metéfora de creacion,
no opresivo, intimo y como testimonio de vida de una cultura que habla del Dearadé. Se desarrolla
mediante la metodologia de investigar las raices y ponerlas en conversa con la estrategia
pedagdgica del programa LPMT: Origen, interferencias, sanacion y proteccion. Retomo el

significado de wandra:

Wadra - Su significado de vida

Wa: pegado en la pared

Dra: compartir

Ser que esta pegado para compartir, ser vivo que esta ahi para compartir

Los Wadras vienen a compartir poderes, en ese compartir, llegan diferentes poderes
positivos y negativos.

Sobre los Wadras nos dice Sinigui (2013, p. 67):

Cuando uno habla la voz que sale de la boca es conducida por el Wadra de la persona, el cual esta
conectado con otros Wadras de la naturaleza. Por eso debemos reflexionar si ¢las leyes que elaboran
los legisladores van acorde a las leyes establecidas por los Wadras?



El instrumento que los WAadras tienen para ensefiar es el suefio, los sonidos, el corazon, el
pensamiento y los sentidos. Para adquirir ese conocimiento del ser, algunas veces se hace invocando
y durmiendo con las plantas o también preparando bafios y tomas en luna llena, en recorridos con
los amigos y acercamientos a los sabios y sabedores espirituales y conversaciones con ellos, pues
alli es donde uno aprende de ellos. Para tal fin se debe preparar con las mismas plantas y animales,
para aprender a utilizar los sentidos y leer lo que dicen los sonidos, el tiempo cuando se pone oscuro,
cuando el sol se rodea con arco iris, saber leer el cuerpo fisico de las plantas. Ejemplo: cuando el
racimo del platano se mal pare, no burlar de personas discapacitadas y para que todo fluya bien debe
hacer de corazdn y vivir con la naturaleza, ya que entre familia se entiende (naturaleza- indigena)

A través de las plantas podemos aprender valores como: ser persona de corazén bueno; acogedor,
acogedora; ser respetuoso, respetuosa; ser embera responsable, inteligente y adquirir capacidades
de volverse invisible o visible, entre otros.

Wadra significa un ser poderoso que esta ahi pegado para compartir sin discriminar a nadie, y este
nunca dice quiéreme, amame. Sino que a través de las palabras que nos hace salir de nuestra boca
busca que entendamos el sentido de las palabras y lo practiquemos, y como apoyo tiene a sus
representantes juntos con nosotros: animales, plantas, agua, viento, etc.

Sinigiii (2013), en su trabajo de investigacion sobre los Wadras recoge el significado de 13
de ellos, porque, segun él, son los que pueden dar cuenta de los cinco territorios del Dearadé. Para
mi, este descubrimiento coincide con los nahuales de la cultura maya. En la cultura maya existen
20 nahuales, pero cada nahual se cuenta hasta 13, un nimero importante que se relaciona con las

13 articulaciones que tenemos los seres humanos. Los Wadras son:

Umadau - El Sol: El Wadra del sol trabaja para el bien comUn y siempre va de territorio en
territorio realizando sus visitas domiciliarias. Da luz, fertilidad, estabilidad y vida para que
estemos bien en el lugar donde estemos. La salida del sol es siempre por las montafias y
donde nace el agua. Por eso vemos que va de oriente a occidente o rio arriba y rio abajo.
Do Kibu, do barrea, o sea, nacer y ocultar es una ley de origen y a la vez es vida. La persona

se oculta o se transforma, pero no muere. El sol nunca cobra por la luz que nos brinda.

Jedeko - La Luna (culebra grande que come anchamente la casa): el wadra de la luna visita
los territorios para que todos recibamos la frescura, la fertilidad y la firmeza de la vida. Su
wadra vive en el mar y por eso uno lo ve que va de donde nace el rio hacia donde se oculta

el sol y viceversa. Pero no es porque la luna se mueva, sino su wadra.

Neba Komia Drua: es el wadra de los territorios donde viven las personas que comen
candela, como los seres estelares: estrellas y demas astros del firmamento. Nebakomia es

la responsable de dar vida a los demés. También vive por donde nace el rio. A Nebakomia



no le gusta que estén pensando en tener relaciones sexuales con mujeres cuando estan solas,

porque Nebakomia aparece como una mujer y nos puede comer.

Nepono Kobe Drua: son seres que habitan donde viven personas que comen flores. Es un
territorio lleno de flores, ellos estan para dar poder a los demas seres, nos ensefian a ser

inteligentes y ser verdaderos Daubanas y no simplemente hechiceros o brujos.

Beuwara Drua, Akoso Pakoré: (territorio de personas que salen a sembrar maiz en la
cabecera del rio, muertos). EI Wadra Akoso Pakoré camina de piedra en piedra, pero
grandes, visitando a los seres ocultos (muertos) para dar fortaleza, organizacion,

interrelacion y existencia en la vida de los ocultos y de los Bederbu (personas vivas).

Tro Drua: el Wadra Tro vive encima de una raiz evarade en el espacio. Es quien hizo las
tierras sacando poco a poco pedazos de raices del lugar donde vive y los fue colocando
encima del mar donde al instante se fue formando n sitio seco o tierra. Asi sucesivamente
fue formando los territorios. Al formar la tierra, Tro advirtié diciéndoles a los seres
humanos que en caso de haber desordenes, maldades y no cuiden bien lo que he tejido, la

hundiré dejandole nuevamente en agua y formaré en otra parte un nuevo territorio.

7. Jai Drua: tierra del que hace cirugia con la boca. Es un lugar especial y se Ilama Jai Korra
(altar del Daubana) donde se agrupan los Wadra. Se hace la construccion del altar en la
mitad de la casa porque es donde esta el Yi (hilo invisible) en el altar el coordinador es el
Daubanéa (un ser que se interrelaciona y lleva adelante en la boca el fuego del trueno que
sirve para hacer cirugia, quitar todo mal y purificar, curar a las personas y aquietar a los
seres sobrenaturales.). ElI Dauband antes de realizar los rituales debe hacer la limpieza y
perfumar la casa y el altar para que los Wadra lleguen contentos a apoyar el interés comin

Oi Wadra Drua. (Espiritu de la selva que esta pegado para compartir) Oi Wadra es quien
hizo las plantas, animales y seres humanos. Por eso nosotros somos semejantes en todos los
sentidos, nacemos, crecemos, transformamos y revivimos siendo personas con mayores
poderes. El territorio donde vivimos, iO Wadra, nos dirige y nos da la fortaleza espiritual y

corporal. Comparte con los deméas Wadras de los territorios.

Chago. Atomia Torro, Atomia Paima Zeze (Poder tan fuerte que se puede transformar en
un instante): en este territorio vive el Wadra Chago, maneja toda clase de minerales

preciosos, por tanto, los minerales preciosos no pueden ser sacados sin permiso del Wadra



Chégo, porque puede haber muchas consecuencias a nivel territorial y personal (castigo), y
después culpamos al Wadra diciendo que existe el diablo para hacer el mal. Todo lo que
salga y se haga desde el pensamiento no tiene buen final, requiere cambios y méas cambios.
¢Hasta cuando? El Wadra Chago nunca dice a nadie, vengan a mi, quiéranme, &menme,

pero como él cumple unas funciones especificas, apoya al que le pida favores.

Chimorna - Chimorrona Drua: nombre originario que le dieron los indigenas a familias
que huyeron de la violencia espafiola. Viven en montafias muy selvéticas y conservan las
plantas que vuelven a uno visible e invisible, ademas viven en la cultura ancestral y hablan
su lengua propia. No se dejan ver de nosotros porque somos contaminados. Para verse con
ellos se debe hacer unos bafos especiales, pero cumpliendo requisitos: chimorna kidua ba
kuibara.

Tutruika, Amukurara drua: es un ser poderoso que esta para tejer con la boca. Es un
territorio muy bonito, de agua cristalina, boscoso y lleno de animales. En este territorio
viven personas que son duefios de los chontaduros, y se alimentan aspirando el vapor de lo

gue cocinan porgue No tienen ano para ensuciar COMo NOSotros.

Pusa: Sabu keraka dooromada druada jéma joadbu (EI mar que cubre el subterraneo y se
parece a una totuma): es un territorio maritimo donde existen muchos seres, plantas,
animales y minerales, y a la vez viven los Wadras poderosos de todos los territorios, porque
ellos necesitan de agua, dulce y salada, para su fortaleza y compartir con los demas Wadras.
Por eso el agua de pusa era o es utilizada por los Daubanas en los rituales para quitar

dolencias, enfermedades, etc.

Evara: la piel que toca y cubre los lugares. Evara esta para proteger y dar vida a los seres

vivientes gue estamos en el canasto de vida.

4.5.2.2. Relato para construir una memoria activa del Dearadé

En el municipio de Frontino, a 8 horas del casco urbano, una comunidad embera eyabida se
encuentra en el Dearadé (casa ancestral) celebrando un canto jai (canto a los espiritus), ya que
varios jévenes vienen sintiendo miedo, desanimo y ganas de morir. El daubana (médico ancestral)
con algunas familias deciden organizar una ceremonia para invitar a los wadras (madres de los

espiritus) a conversar, calmarlos y armonizar el territorio, esto hara que los jovenes no tengan mas



estos suefios y deseos. En plena ceremonia uno de los jovenes se sale de la casa sin permiso del

dauband y un wadra lo sigue y se enoja con é€l, al punto de desaparecerlo del territorio.

El joven, cuando sale del Dearadé para ir a orinar al rio que esta a 5 minutos de la casa,
camina en la oscuridad alumbrando con el celular, mientras esté orinando siente un frio intenso en
su cuerpo y cae, es llevado por el wadra Jedeko (Luna), quien se ha convertido en un hombre que
esta construyendo un Dear&dé ancestral, el joven se siente como en un suefio y le pide ayuda, pero
este hombre lo tranquiliza y le dice que si le ayuda a construir la casa, él le muestra como llegar
nuevamente donde se celebra la ceremonia, ¢ Qué mensaje trae el wadra Jedeko? ¢ VVolvera el joven

a su comunidad? ¢Qué hara la comunidad para encontrar al joven?
Para la construccion de la herramienta audiovisual se proponen estos momentos:

Momento 1. Origen: Jedeko quien se personifica en un hombre hacedor de casa le ensefia
el significado de vida de las palabras Dearadé (casa), Wadra (mama de los espiritus) y
daubana (quien mira mas alld), esto nos permite reconocer lugares, espacios que hablan de
estas palabras y quiénes hablan de ellas, pueden ser los mismos territorios.

Momento 2. Desequilibrio: se exponen visiones que han hecho posible que las historias del
Dearadé, el Wadra y el Daubana se escondan, se pierdan o desaparezcan y los jovenes no
las reconozcan; la familia y la comunidad, al ver que no aparece el joven, le preguntan al
daubana por esta situacion y si la ceremonia tuvo algo que ver con la desaparicion. Aqui
los relatos de personas que hablan de las ceremonias cumplen un papel importante, qué se
debe 0 no hacer antes, durante y después de cada ceremonia, se representan la escuela
colonizadora, la evangelizacion y la violencia armada como problemas que desarmonizan
los territorios y las vidas de quienes viven en ellos.

Momento 3. Sanacidn: habla del sistema educativo indigena propio como tejido, maestros
y maestras que conversan sobre metodologias que vienen proponiendo para activar los
Dearddé y las ceremonias de canta jai (con respeto y reconocimiento por los jovenes).
Jedeko ensefia al joven a construir la casa, ensefia el valor de la familia y de quienes la
conforman, ensefia que se debe pedir permiso a los wadras cuando se esta en un territorio
sagrado y en ceremonias, ensefia como llega a la ceremonia cada Wadra, como familia, para
ayudar al daubana.

Momento 4. Proteccion: es el espacio que potencia la pedagogia del Dearadé y el wadra.



Es el escenario para compartir palabras de las y los mayores, lideres y lideresas, nifios y

nifias. Jedeko ensefia a construir el Dearadé al joven, y este lo construye para la comunidad.

4.5.2.3. Acuerdos para la construccion de la memoria activa del Dearadé
Visibilizar los productos audiovisuales realizados en los Gltimos afios por colectivos,

personas y comunidades indigenas a nivel local, nacional e internacional.

Proponer reflexiones y analisis en nociones de lo que entendemos, comprendemos y

hacemos en el cine y el video indigena desde la perspectiva de la Madre Tierra.

Mediante este proceso de investigacion, articular a lideres, autoridades y grupos de mujeres

para la participacion de una comunicacion indigena comunitaria.

Generar un encuentro intercultural, que no solo permita visibilizar los procesos
comunicativos, el cine y el video indigenas, sino que también permita la generacion de acciones
claras para construir una plataforma propia de comunicaciones, de acuerdo con nuestra cultura,

nuestras necesidades y la integracion equitativa.

La educacion embera desde el significado del Dearadé propone lugares que podemos hacer

comunes, en el ejercicio del desarrollo de esta herramienta audiovisual:

Reciprocidad permitira estar en relacion con otros pueblos desde la escucha, el tejido con

el territorio, la conversa.

Transformacién propia que se pregunte por el origen, las interferencias, la sanacion y

proteccion.

La complementariedad implica asumirse en miradas diversas con otros pueblos y culturas,
en visiones de mundo que van revelando similitudes y diferencias, poniendo en comun lo que nos
une, pero también rechazando lo que no es comin y nos hace diferentes y nos confronta con

compromisos que debemos asumir.

La palabra como hecho histérico de transmision cultural posibilita el acercamiento, el
dialogo, las resistencias y la unidad; asi como entrever las narraciones que debemos aprender y

desaprender como proceso de aprendizaje.

Conectarnos con la Madre Tierra, con los Dearadé, implica ir a nuestros origenes, a la raiz,

a nuestra identidad que define un lugar y un vinculo.



La espiritualidad como camino: Es posible sensibilizarnos y acercarnos a nuestro ser con
agradecimiento, sintiendo el corazdn, alimentarse con valores que nutran la vida y las relaciones

en equilibrio y armonia.

Nombrar. Consiste en ir a la raiz de las palabras, estas tienen sus propias historias y huellas
que nombran el mundo, las culturas nombran sus realidades, “las realidades so6lo se pueden

encontrar en el idioma indigena, no pueden ser captadas en otro idioma” (Green, 2011).

Amor propio: Reconocer que se es un ser humano con belleza, cada uno con su

particularidad y su expresion, cada flor tiene su color, disefio y forma, asi somos como humanaos.



A modo de cierre para no concluir

Dearéadé es el epicentro de todo, es el pensamiento, es el origen del mundo Embera, es la forma de
nosotros pensar, es donde se encierra todo lo que nosotros Somos como ser, COmo personas, como
seres humanos.
Alvarez (2023)

Se puede conocer la cultura por medio de las historias de origen, ellas nos recuerdan nuestra
Madre, que hemos olvidado a causa del proceso de colonizacion. En esta investigacion pude
comprobar que al hacer la pregunta por el significado de vida del Dearadé en él también se dice
que la Madre Tierra es madre, casi todas las culturas hablan de la Madre Tierra, como madre, las
relaciones que hay entre pueblos nos lo recuerdan, la colonia nos cambi6 a la madre por el padre,
si miramos y profundizamos en esta idea, ella nos humaniza, en la medida en que pasemos de

pensar y razonar a sentir y corazonar. Boff (2017) dice “pasar de la doctrina a la experiencia”.

El Dearddé como lugar donde aprendemos de la vida y sus territorios, cargados de
significados y de historias que nos conectan con la familia extensa, va poniendo ese hilo magico
del alimento, palabra que nos encuentra como humanidad, tejidos de voces, sonidos, sentidos que

llegan y alimentan el alma, el espiritu, para reconocernos.

Las reflexiones que surgieron de esta investigacion son voces tejidas que a lo mejor pueden
ser continuadas con otros hilos para seguir tejiendo, investigando desde las raices; seremos muchos
hilos, tejidos, que no se olvidan y quedaran presentes, no escondidos; cada investigacion se

convierte en una hebra que forma tejido, un nido, y alimenta el corazon.

Al principio de esta escritura me enfrenté a muchos miedos, una inseguridad profunda,
porgue no sabia con seguridad a quién podria interesar y nutrir esta investigacion, a quién podria
aportar conocimiento, entonces me dispuse a escribir para el pueblo embera, académicos y
académicas que pueden o no estar en sintonia con el texto, luego pensaba en maestros y maestras
de las escuelas, en nifios y nifias que podian conocer la historia y los significados del Dearadé y ahi
si tenia sentido. Algunas de estas reflexiones cuestionan la cultura, otros la alientan y nutren para
continuar fortaleciendo y resistiendo la opresion del capitalismo y de la globalizacién, principal
asunto que pone en jague a los pueblos indigenas, especialmente al pueblo eyabida del municipio

de Frontino. Hacia alla me llevo la reflexion que, estoy segura, se puede contrastar con otras



historias, procesos y movimientos que tienen la necesidad de reflexionar la vida en relacion con la

cultura, los procesos de identidad y las luchas sociales.

La lucha manifiesta en esta investigacion ha sido poner el Dearadé como ser vivo, que tiene
sus debilidades, pero también sus fortalezas, que busca ser reconocido y no olvidado, que habla de
la Madre Tierra pero nuestro lenguaje lo pone como masculino, sin embargo, nos damos cuenta en
su significado que no es lo uno o lo otro, no se puede determinar porque hace parte de lo natural,
de lo que hay que aprender de las lenguas propias y sus significados de vida; no se etiqueta,

simplemente se nombra, esta presente.

La conversa y las ceremonias para armonizar se convierten en caminos que nos permiten
sanar la historia, el Dearadé, en el sentido amplio de esta investigacion. Este acercamiento me ha
ensefiado que es urgente seguir realizando ceremonias que nos ayuden a estar en armonia con los
wadras, para contribuir con el equilibrio humano y césmico, las relaciones con la familia extensa,
el reconocimiento de la historia ancestral y sanar nuestras historias propias. El canta jai es una
practica ancestral embera que debe ser alimentada y nutrida por la misma cultura, reconociéndola

y dandole el valor que se merece.

He encontrado dos formas de sanar que han sido producto del ejercicio de investigar. La
escritura ha sido uno de los caminos para encontrar la armonia, desprenderme del dolor, el miedo
y la culpa, sentir y poner lo que soy, lo que me constituye, en esa medida soy también lo que
comunico, el alimento que doy a otras personas o seres como las plantas, la naturaleza y los
animales, ellos se alimentan de la energia que soy, y ello se manifiesta cuando siembro, cuido,
protejo, agradezco y acomparfio. Otra forma de sanar ha sido mediante ceremonias o rituales que

tienen los pueblos ancestralmente para agradecer, equilibrar, sanar y proteger.

He evidenciado en mi experiencia personal gue mi cuerpo se conecta, requiere y me pide
este equilibrio, despedir a un ser querido que trasciende a otra vida y sentir que necesitaba fuerza,
energia para transitar el desapego. Cuando la energia reconoce sus desequilibrios siento que es
posible escuchar, aconsejar y sentir en relacion con los demas, porque entonces se respeta el

espacio, la vida y la decision del/la otro/a, desprendernos de nuestro ego y estar con amor.

Uno de los aportes importante en esta investigacion ha sido valorar las relaciones con mi
familia, el territorio, mi casa o lugares en los que estoy y comparto y simplemente agradecer, esto

ya me pone en otro lugar, en otra relacién, lo que pasé en mi, mi transformacion cultural y, por



supuesto, mi transformacion como ser en relacion, en reconocimiento y en desprendimiento de esas

huellas coloniales que nos habitan y nos sumergen en el abandono y el olvido de lo que somos.

Hay muchas formas que se pueden encontrar en las culturas para sanar, en la cultura embera
eyabida esta el canto jai, que es hacer posible el encuentro con la familia extensa para conversar,
agradecer y pedir perdon. Algo semejante ocurre en los rituales no indigenas, celebrar la Navidad,
orar ocho dias para pedir bendiciones al nifio dios, recordar la muerte y la resurreccion en la Semana
Santa, el Pentecostés, la profecia de manos, entre otras manifestaciones culturales espirituales,
pueden contribuir al equilibrio. Estas ceremonias nos encuentran en lo humano, nos posibilitan
estar en equilibrio, cada una da respuestas a la espiritualidad, comunica valores que deben primar
en lo humano y con otros seres de la vida. El Dear&dé nos habla de la verdadera casa, los territorios

que habitamaos.

La historia de origen del Dearadé se esta olvidando, se esconde, el sabio Enrique dice que
hay mucho ruido, porque no se pregunta por ella, han sido muchas las circunstancias que hacen
que esto pase, por ejemplo, cuando crecemos en la ciudad, cuando se migra de los territorios o
cuando se cambian los intereses culturales, principalmente los que se disponen en el sistema de
educacion escolar. El territorio cobra otro sentido, la conversacién y la practica de la lengua
materna también, y esto, en conjunto, va a generar desequilibrios en las relaciones con la cultura,
por ejemplo, no se utilizan las plantas medicinales, solamente medicamentos quimicos, asi de a
poco el cuerpo va olvidando, va perdiendo la memoria, incluso los sonidos de la naturaleza, cuando
se olvidan las historias, ellas se esconden y mueren, porque se olvidan donde se dejan; quienes
tienen en su memoria estos saberes, estos sonidos, estos olores y sabores mueren, y si no se
comparten ¢dénde queda esta memoria? Por eso dejamos de preguntar, nos desconectamos, esta es
la razdén por la que la historia se esconde, aunque ella también pareciera reconocer cuando alguien

pregunta por ella y sale al encuentro de ese otro/a.

El proceso de formacidn de maestros y maestras obliga a responder y articular los planes de
vida de las comunidades, por eso debe ser un proceso pedagogico que integre a las familias
propiciando puntos de encuentro, acompafiamiento, solidaridad, unidad, reciprocidad,
complementariedad y autonomia, que recoja intereses de la comunidad, que confronte dudas y

explore nuevas miradas que posibiliten criticas hacia la concepcidn de la escuela, la educacion



indigena y la educacion escolarizada desde una actitud de respeto, tolerancia, humildad y

pensamiento propio.

También se manifiesta en algunos relatos de la época, que la escuela y los procesos de
evangelizacion borran la identidad que se trae, porque se hizo un trabajo fuerte de
automarginacion, racismo y discriminacion, y no se quiere ser de un pueblo indigena y mucho
menos hablar una lengua propia, porque se era castigado con golpes fisicos y se recibia poco o
nada de alimentacion (en los internados) si no se obedecia; son esas las identidades coloniales que
se van configurando, modos de ir moldeando y eliminando la identidad cultural de un indigena.

La cuestion entonces es posicionarme desde aqui y seguir anidando para ir poniendo tensiones.

La experiencia en este ejercicio de investigar pone de asiento una situacion que no
profundizamos en el momento, porque el propdsito era ir directamente al significado de la palabra
Dearadé y nos quedamos cortos, este tema continla, es necesario seguir proponiendo la educacién
indigena propia fuera del sistema escolar, ;es posible un dialogo? ¢Qué herramientas se
construyen para que pueda haber estos dialogos de poder? Aqui se sigue cuestionando como la
educacién escolar borra la identidad embera eyabida de un nifio o nifia en la ciudad o en la

comunidad.

T
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Figura 15. Dearadé.
Elaborado por Juan Carlos Jamioy Joagibioy. 2023



Es clave el Dearadé para entender el origen del pueblo embera, puesto que en el
significado, ademas que sabemos que habla de la casa, un lugar donde viven los seres
humanos, también nos damos cuenta que viven unos seres que comparten territorios, que se
comunican y equilibran esta humanidad, cada territorio comparte una vida, una historia,
unas formas de relacionarse: zezedrla, como seres supremos, sagrados; ancozodrua, seres
de corazdn quienes alimentan nuestros valores; dayidrua, somos la humanidad, venimos
del vientre, nos alimentamos de cada territorio; yaberaradrda, son quienes protegen y nos
mueven, orientan y ayudan a equilibrar, y emokoraradruia, son los que enraizan, sostienen
y conectan desde abajo hasta arriba la vida del Dearadé y nuestra vida. El Dearadé nos habla
del vientre, de la conexion con nuestra madre, la tierra, y el hilo que conduce esta relacion

es la palabra Drua.

Los Wadras nos ensefian sobre los territorios, ellas son madres que sostienen cada territorio,
se comunican con los daubanas para que tengamos encuentros y conversa por medio de la
ceremonia de canta jai porque necesitamos los encuentros, lazos entre humanidad, seres naturales

y seres espirituales, y se requiere expandir la conciencia de que hacen parte de nosotros.

El Dearadé es la raiz de todos los pensamientos, la que estructura corporalmente nuestro
territorio, no es gratuito que solo se cuente de 1 a 5: Aba (pensamiento), Ume (corazén), Upea
(vientre), Qimare (pies), Juesoma (talones). De esta manera también se estructuran los territorios

del Dearadé.

El Dearddé comparte palabras ancestrales que se tejen y comparten algo fundamental,
mantienen del equilibrio espiritual, porque, aunque se van perdiendo, ellas cierran y abren ciclos

que nos llevan a una espiral de sentidos: Daubana, Wadra, Drua, Yico, Jaidé, entre otras.

El Dearadé nos ensefia qué es educacion propia, en el significado de vida nace la lengua
propia que nos ensefia a prepararnos para la vida. EI Dearadé representa una colectividad tejida por
un vientre, ella es Madre, en este sentido nos ofrece un paradigma en el que podemos encontrarnos
como humanidad, no para seguir reproduciendo y alimentando un sistema industrial tecnologico
que arrasa Yy desconoce la vida natural, sino, por el contrario, un sistema de la vida, de la proteccion,
del cuidado de la Madre Tierra, en otras culturas incluso se nombra de otros modos: Gaia,

Pachamama, Kiwe.



Si bien esta tesis de investigacion no se enfoco en definir o conceptualizar la espiritualidad
o las comprensiones de lo espiritual, en esta investigacion el Dear&dé, refiere palabra espiritualidad
como la vida, energia en relaciones que se comparten y que caminan en ciclos Yy territorios; se
reconoce la importancia de ir a ella y preparar el corazon para aprender como la viven, interpretan
y expresan otras culturas, ya que seguimos interpretando los elementos y practicas culturales que

desde la colonia nos instalaron en la vision de mundo.

Dearadé. Relaciones de la educacion embera con la Madre Tierra enfoca el interés en
describir y potenciar su poder para la defensa y resistencia en el sostenimiento y cuidado de la
Madre Tierra. No se concluye el para qué de la educacion escolar en las comunidades indigenas de
Frontino y de como se potencian y revitalizan los saberes ancestrales desde el Dearadé, porque ese
sigue siendo el techo de conversacion entre maestros, maestras, lideres, sabios y sabias, es lo que

nos sigue provocando y acercando.

En el Dearddé y en otras culturas no embera existen alternativas al modelo educativo
neoliberal, solo que, como culturas indigenas, debemos salirnos de ese sistema y enfocarnos en
otras dimensiones de vida que nos pongan en la conciencia del cuidado de la vida, cuidado de la

familia extendida, cuidado del territorio y cuidado de nuestro primer territorio, nuestro cuerpo.

Karenta kobibu Dayi papa: ¢de qué nos alimenta la Madre?
Contar nuestras historias desde el pasado, reclamar el pasado, dar testimonio de las injusticias del
pasado, son todas estrategias comunmente empleadas por los pueblos indigenas que luchan por la
justicia.
Smith (2016, p. 63)
Mis recuerdos se cruzan con emociones, emociones alegres, tristes, llenas de placer y en
ocasiones de desagrado. La Madre que alimenta ofrece diversos modos, lugares y principios para
alimentar. Creci con el olor y el sabor del maiz, las arepas, los frijoles, el sancocho, la papa, el
platano, la yuca, el pescado y la aguapanela, todos estos fueron alimentos que nutrieron mi cuerpo.
Era una nifia feliz. Vivia en un espacio abierto que, desde mi perspectiva, era tranquilo, jugaba
con hombres y mujeres sin distincidn hasta cierta edad, hasta esa edad en la que se empiezan a

imponer roles sobre lo femenino y lo masculino.



Mi papa y mi mama son de culturas diferentes, deseaban ser libres, sin compromisos, se
comprometieron desde el cuerpo y dieron vida a tres seres, dos hombres y una mujer, no se
entendieron, no se complementaron, a lo mejor falto lo que en la cultura iku llaman “pagamento
a la Madre Tierra”, lo que se debe hacer cuando se juntan dos culturas diferentes como embera y
capunia (no indigena); cuando esto pasa, dice el sabio Miguel (iku), deben “armonizarse los
cuerpos” para que juntos puedan tejer una relacion, puedan escucharse y caminar juntos, quien ha

hecho camino en la cultura sabra heredar esto a su generacion.

Mi papa y mi mama se separaron y cada uno hizo una vida aparte, mi mama incluso lejos
de sus hijos e hija. Mi padre fue asesinado cuando yo tenia seis afios. Creci con abuela y tia, fueron
ellas quienes me terminaron de educar, en esta familia me ensefiaron valores, amor, paciencia,
tranquilidad y respeto; no me castigaron con violencia, me cuidaron con amor, me dieron
alimentos que nutrieron mi vida; las dos mujeres que me cuidaron han sido esencia en mi camino,
me alimentaron de consejos, ejemplo, solidaridad, amor y caracter fuerte, he tratado de cultivar
sus ensefianzas y transmitirlas a otros seres. Mi abuela rompid con la tradicion de matrimonio
para toda la vida, decidi6 educar sola a sus tres hijos, nietos y nieta, separada de cuerpo de su

esposo.

Pero hay ciclos, como el ciclo menstrual, con la llegada de mi primera luna aprendi que
una cambia, los juegos cambian, las experiencias como mujer cambian, ya no puedo jugar con

hombres, por ejemplo, ya eres una persona que se convierte en mujer adulta.

Pensar/Sentir la energia en la madre, mi madre, Madre Tierra, me sugiere un movimiento
que pasa por la conciencia de reconocerme y reconstruirme en esa relacion, traer relatos de mi
historia, ir al pasado, ver como este rehace mi identidad, la transforma en conciencia, me pone en
un lugar de conocimiento distinto, uno donde lo reconozco, lo pongo, lo reflexiono y lo construyo.
Tal vez por eso Maria Nancy Ortiz (2021) afirma:

Al investigar se revelan los movimientos de la incertidumbre, en la que el pensamiento se mueve

sigiloso recogiendo pistas, rastros e indicios; de repente se detiene, imagina, conjetura; en algunos
casos se devuelve, aguza la mirada desde otro lugar y, entonces, vuelve a imaginar. (p. 4)

Necesito encontrarme con mi pasado, mi identidad y mi origen; mirarlo, entenderlo,
agudizarlo y ponerlo en conciencia para equilibrar problemas que por mucho tiempo han hecho
que esta relacion con mi madre, la Madre Tierra, este en desconexion, desconexion que, estoy

segura, puede encontrar sintonia con otros seres, otros pueblos y culturas. Los suefios son los hijos



de la vida, caminando brotan y en tus pasos la sangre retofia nuevos suefios; ahi va quedando tu

rostro, tu alma, el fruto de tus raices (Jamioy, 2010).

He venido tejiendo mi identidad desde la academia, alli he encontrado un lugar para ser,
reconocerme y sentirme reconocida, en la academia por medio del programa LPMT y antes, desde
el semillero de investigacion con el grupo de investigacion Diverser, he podido encontrar mis

raices y ser parte, sentirme parte, cuestionar también un lugar.

Cuando decidi investigar el Dearadé se despejé para mi un camino, incomodarme con el
sistema colonial, sentir la necesidad de cuestionar y de poner una mirada que pueda resonar en
otras, con la idea de transformar y hacer més justo el camino a nuestras generaciones proximas. No
hemos vivido fécil, o por lo menos quienes estamos en las ciudades, este lugar debe conversar
también, porque pensar desde adentro y sentirse afuera cuando estas en la ciudad genera lo que
decia un maestro en un encuentro de profes: ruido, nudo y ahogo, o naturalizas que no perteneces

a un lugar o lo defines, porque esa es la resistencia.

Intento soltar esos nudos. Este proceso de escritura para mi ha sido sanacion, porque me
encuentro y encuentro a otros seres, en esta misma sintonia. El Dearadé es un ser que nos habla de
la conexion con lo sagrado, con nuestros vientres y sus historias, y como vientre de la madre tierra

nos va a poner en un lugar de conciencia.

Propongo sanar la investigacién como el proceso que me ensefid el Dearadé, ir a la raiz
ancestral de las historias que nos conecten con lo profundo de su significado presente en la lengua
propia, que nos permita estar en conexion con la Madre Tierra, Dearadé como propuesta de

memoria activa.
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