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INTRODUCCIÓN 

Este proyecto de investigación se desarrolla dentro de la Línea educación Territorio y 

Conflicto, de la Licenciatura en Educación Comunitaria con Énfasis en Derechos Humanos 

y en la dirección, desde un trabajo conjunto con el Semillero de Investigación Enseñanza de 

la Biología y Diversidad Cultural, adscrito a la Licenciatura de Biología, Facultad de 

Ciencia y Tecnología. Es una investigación que apuesta por el diálogo de conocimientos 

desde las diferentes diciplinas y desde el enfoque del pluralismo epistémico propuesto por 

León Olive (2009), como una posibilidad de reconocer la diversidad de formas de conocer 

que coexisten en este planeta. 

En esta investigación pedagógica conversa con el sistema de conocimiento del pueblo Inga 

y con los preceptos de realidad construidos desde su ancestralidad, propósito que, desde los 

diálogos con los integrantes de la comunidad, en especial con los líderes del Cabildo 

resaltan la necesidad de construir relaciones con la Universidad para fortalecer el proyecto 

pedagógico. 

El cabildo Nuna Rumi del municipio de Ullumbe-San Agustín es el lugar de acción, es allí 

donde se realiza un ejercicio de renovación de memoria histórica y biocultural, que permite 

a la comunidad conocer y reconocer sus prácticas ancestrales como elemento primordial de 

identidad, permitiendo fortalecer el gobierno propio y dialogar con las políticas públicas del 

Estado. Cobra especial relevancia para ellos, defender un ejercicio de renovación de 

memoria histórica y biocultural del territorio, y por esa vía ser reconocidos como pueblo 

ancestral, reivindicando su derecho a habitarlo.   

La metodología de este trabajo de grado se basa en el concepto de “recorrer para conocer” 

propuesta por el profesor Luis Guillermo Vasco (2017), así como la elaboración de “mapas 

parlantes”, como una manera de aportar a la renovación de memoria histórica y biocultural 

con los niños y mayores del Cabildo Nuna Rumi. También se retoman los preceptos de la 

teoría de las cinco pieles, propuesta por el pintor austriaco Friedrich Hundertwasser (1928-

2000), como aporte para concretar dentro del ejercicio pedagógico los elementos que 
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permiten tensionar y debatir las reflexiones respecto al territorio de los Inga en Ullumbe 

(San Agustín).  

Dentro del referente conceptual se toman las categorías de memoria biocultural, memoria 

histórica, interculturalidad y territorio, como orientadores de los debates y argumentos que 

posicionan los conocimientos de los Inga respecto a su territorio. La educación comunitaria 

se conceptualiza y vivencia, a lo largo de toda la investigación, como una categoría 

transversal, denotando que el educador comunitario es quien debe insistir por fortalecer la 

identidad de cualquier comunidad en la que actúe, esto con el objetivo de aportar a la 

constitución de sujetos maestros críticos, conscientes de su propia realidad y consecuentes 

con la construcción de paz en el país.  

La memoria biocultural tiene un papel especial en la investigación, ya que desde este 

concepto propuesto por Narciso Barrera y Víctor Toledo (2008), se vislumbra que la 

memoria se   constituye desde aspectos cognitivos, lingüísticos y genéticos. 

Comprendiendo desde allí, que existe un constante diálogo entre la cultura y la naturaleza, 

en la que el ser humano no se desliga de las existencias del territorio y no instrumentaliza la 

selva o la montaña como una fuente de riqueza sino como un ser vivo sagrado con el cual 

se coexiste y se interactúa. 

En los capítulos de análisis de resultados se muestran las diferencias entre el tiempo Inga y 

el tiempo de producción propuesto por el Estado Nacional, se indaga por las cosmovisiones 

ancestrales que surgen a partir del imperio Inca y la posición del cabildo en la actualidad 

frente a los planes de desarrollo para América Latina impulsados desde la CELAC 

(Comunidad de Estados Latinoamericanos y Caribeños).  

El primer capítulo titulado “Chakana, tejedora de universos” expone la importancia de las 

estatuas del parque arqueológico de San Agustín para los Inga del Cabildo Nuna Rumi y 

argumenta el por qué no deben ser vistas como objetos de turismo, sino como monolitos 

sagrados que contienen sabiduría milenaria guardada por quienes habitaron el territorio 

antes de la colonización europea. 



 

19 

 

El segundo capítulo titulado “En busca de la fuerza de los Wasikamakuna” recoge el 

análisis del concepto de territorio y evidencia la problemática que sufre San Agustín en la 

actualidad con el plan maestro para el tratamiento de las fuentes hídricas resumido en el 

Plan Iirsa (Iniciativa para la Integración de la Infraestructura Regional Suramericana). En 

este capítulo también se conceptualiza el cuidado de la vida como elemento central de los 

Inga del Cabildo Nuna Rumi y se expone desde el ser Wasikama, la importancia de cuidar 

el territorio con prácticas de paz y protección ambiental. 

El tercer capítulo titulado “Oralituras, narrativas de la comunidad” expone la importancia 

del arte Inga como una muestra de conocimiento válida que difiere de la concepción de 

escritura alfabética impuesta desde la invasión de Europa. En este apartado se visibiliza el 

chumbe como una forma de escritura Inga y el tallado de madera como manifestaciones del 

pensamiento propio del Cabildo Nuna Rumi, se hace un análisis sobre la importancia de 

materializar otras formas de plasmar ideas a parte del lápiz y el papel acostumbrado por la 

academia occidental. En este capítulo se muestra la Tulpa (saberes del fogón) como un 

lugar de suma importancia para los Inga, donde se comparten las percepciones de la vida, 

los encuentros de la cotidianidad, los remedios de las plantas y en general las vivencias del 

cabildo. Este es un lugar donde la memoria se crea y se recrea constantemente aportando al 

fortalecimiento de la identidad y la cultura propia. 

De la Tulpa, surge la narrativa que cuenta la llegada y permanencia de los Inga a Ullumbe-

San Agustín, la historia se evidencia en el apartado de referentes historiográficos, un 

trabajo que requirió leer varias fuentes históricas, entre ellos los trabajos investigativos de 

Juan Friede (1943) y Gabriel Calderón Molina (2000), para aportar a la construcción de 

argumentos que permitan comprender la importancia de que, como pueblo Inga en San 

Agustín, tengan derecho a la asignación de un territorio de resguardo.  

Una de las conclusiones claves de la investigación radica en comprender que hablar de 

comunidad no se reduce únicamente a humanos. En esta investigación se posiciona la 

importancia del reconocimiento de las relaciones humano-naturaleza, donde se configuran 

comunidades que integran a los humanos y otros seres y existencias, apuesta 

epistemológica, ontológica y pedagógica. En este sentido, se hace énfasis en la necesidad 

de una mirada ontológica relacional, en donde no se escinde al humano o a la cultura de la 
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naturaleza. Los Inga del Cabildo Nuna Rumi reconocen al río Wakakayu, a la danta y el oso 

de anteojos como seres que hacen parte de su comunidad. 

Esta es la razón por la cual quieren que se les otorgue tierra, en la cual puedan construir su 

propio proyecto etnoeducativo y fortalecer sus tradiciones y costumbres como pueblo 

ancestral. 
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1. CONTEXTO DE LA INVESTIGACIÓN 

Reconocer las experiencias y los acontecimientos que atraviesan el cuerpo, el espíritu y el 

territorio donde se habita, es fundamental para la construcción propia de lo que significa 

existir y, por ende, es el primer paso para comprender lo que significa “ser” en comunidad. 

Es así como dentro de mi experiencia vital, el quehacer social, se convierte en un factor 

primordial para configurar la idea de lo que es educar las relaciones y proyecciones hacia la 

sociedad. En este sentido, a continuación, expongo, algunas experiencias que han aportado 

a configurar mis intereses investigativos: 

El acercamiento al movimiento social en el territorio de Suba, ha sido el camino que 

posibilita el encuentro con la vida, donde surgen cuestiones acerca de la existencia; 

interrogantes en el diálogo interior, del por qué y para qué se vive. Viví meses de trabajo 

constante con los habitantes del barrio: sembrando huertas, aprendiendo de las plantas, 

experimentando otras maneras de sentir el mundo. 

En este caminar, hice contacto con el Cabildo2 Muysca de Suba. El cabildo se ha consolidado 

gracias al trabajo que se enfoca en el fortalecimiento de la identidad y el esfuerzo por evitar 

desaparecer como Muyscas, y con ello sus tradiciones y costumbres ancestrales; como se 

afirma en el artículo de Yuly Mususú, integrante de la comunidad Muysca de Suba:  

En torno al proceso de reconocimiento de la comunidad, el Cabildo Muisca de 

Suba identifica un proceso histórico, social y cultural que ha pervivido a lo largo 

de los años dentro del territorio. Existen hechos históricos, políticos, sociales, 

culturales, religiosos y económicos que dan sentido a su dinámica de lucha 

actual, la cual se remonta al siglo XIX cuando comienza un proceso 

contracultural donde la Iglesia Católica y los gobernantes del momento 

impidieron a la comunidad indígena ejercer sus tradiciones y costumbres. El 

territorio muisca poco a poco se convirtió en un poblado con actividad 

 
2 El cabildo es una entidad pública especial, cuyos integrantes son miembros de una comunidad indígena, elegidos y 

reconocidos por ésta, con una organización socio política tradicional, cuya función es representar legalmente a la 

comunidad, ejercer la Autoridad y realizar las actividades que les atribuyen las leyes, los usos y costumbres y el 

reglamento interno de cada comunidad. (Ministerio del interior, 2015)  
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campesina, donde permanecieron los descendientes nativos, quienes se dedicaron 

a la agricultura y la elaboración de tejidos (Mususú, 2012, p.117-118). 

 

El contacto con esta comunidad fue la apertura al sentimiento de indagar en la cosmovisión, 

costumbres, tradiciones y formas de contemplar y hacer la vida. En el aprendizaje continuo 

y en la convivencia diaria, fui entendiendo que la construcción material de las comunidades 

indígenas del país tiene orientaciones lingüísticas, sociales, económicas y culturales, 

diferentes a las instauradas por el estado moderno, las cuales están construidas sobre la base 

de los elementos constitutivos del contrato social expuesto por Rousseau (1762), por el cual 

se rige el ciudadano occidental.  

 

Simultáneamente, en mi transcurso por la carrera de Educación Comunitaria con Énfasis en 

Derechos Humanos, cursé el seminario de Investigación Acción Participativa, ofrecido por 

el profesor Alfonso Torres, y es allí, donde se crea el contacto con la profesora Leidy 

Marcela Bravo Osorio, quien da apertura a la posibilidad de conocer sobre el pueblo Inga. 

De la exposición que la profesora realizó aquel día, me llama la atención el paradigma 

biocultural, el pluralismo epistémico y el trabajo pedagógico, con el semillero de 

investigación: Enseñanza de la Biología y Diversidad Cultural. De allí surge un interés por 

esta apuesta pedagógica y decido establecer contacto con la profesora y el Semillero, como 

una oportunidad de proyectar la realización del trabajo de grado con el Pueblo Inga y con 

dicho enfoque, en diálogo con los elementos orientadores desde la Línea de Investigación 

Educación, Territorio y Conflicto. 

 

En este contexto, se gesta la posibilidad de viajar y compartir con el pueblo Inga, en el 

marco de un encuentro nacional de educación, que tuvo lugar entre el 03 al 05 de 

noviembre del año 2020, en el municipio de San José de Fragua (ubicado en el 

departamento del Caquetá). 

  

Esta primera visita al territorio, permite caminar parte de las historias, reconocer a las 

personas que habitan y son parte del pueblo Inga. Es un lugar donde hubo tiempo para la 

escucha, para la reflexión y para la comprensión del conocimiento propio de los Inga. El 



 

23 

 

encuentro con el equipo de educación del pueblo Inga3  me permite indagar por principios 

organizativos y los ejes pedagógicos en los que se consolida el modelo etnoeducativo 

1.1. El cabildo Inga Nuna Rumi de San Agustín                                                                         

El Cabildo Inga Nuna Rumi, está ubicado en el municipio de San Agustín, al sur del 

departamento del Huila (Colombia). Tiene una superficie de 1.386km2, limitando con el 

departamento del Cauca, con los municipios de: Santa Rosa, San Sebastián, La Vega, 

Sotará y el Parque Nacional Natural Puracé y los municipios huilenses de Isnos y Pitalito. 

Las principales lagunas son: La Laguna de la Magdalena, donde nace el río Magdalena y la 

Laguna de Santiago, donde nace el río Cauca. Según el sistema de clasificación de zonas de 

vida Holdrige (1982), San Agustín se encuentra dentro de las regiones latitudinales tropical 

y subtropical, con una temperatura promedio de 21 grados centígrados y una altura cercana 

a 1730 msnm. 

 

En este municipio se encuentra el parque arqueológico de San Agustín, el cual fue incluido 

en el listado de bienes de Patrimonio Mundial el 5 de diciembre de 1995. También hace 

parte de las reservas de biosfera del planeta, 

desde 1979 y es la cuna del principal río de 

Colombia, el Magdalena. Su evidencia de 

presencia humana más antiguo data de 

3.300 a.C. Su fundación oficial fue el 20 de 

noviembre de 1790, aunque existe un 

primer registro de poblamiento que se 

remonta a 1601. ICANH (2021, p. 06). 

 

Las personas pertenecientes al Cabildo Inga 

Nuna Rumi se asientan en el casco urbano y en la ruralidad de San Agustín, gran parte de la 

población vive en arriendo y su actividad económica varía entre el turismo, la venta de 

 
3 El equipo de educación, se consolida en el marco del desarrollo del Plan de Salvaguarda del Pueblo Inga, en 

el marco del Auto 004/ del año 2009.  

Mapa 1: Ubicación geográfica de San Agustín (Huila). 

Tomado de: https://fr-academic.com/dic.nsf/frwiki/2117181  
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artesanías y la actividad agrícola ejercida en la zona rural del municipio.  De igual manera 

gran parte de la familia habita en las veredas circundantes al casco urbano. Según el censo 

realizado por las autoridades del cabildo, las siguientes son las veredas donde hay presencia 

de familias indígenas Inga en el territorio: El Tablón, la Chaquira, La Estrella, Pradera, 

Quebradillas, Kennedy, Nueva Zelanda, el Purutal, Santa Mónica, Pelota. 

 

Según el censo reportado por el Cabildo Inga Nuna Rumi ante el Ministerio del Interior y 

de Justicia, para el año 2021,214 personas pertenecen al cabildo, organizadas en un total de 

63 núcleos familiares distribuidos en zona urbana y rural (Ministerio Del Interior y de 

Justicia , 2015). 

1.2. Referentes Historiográficos4  

“Toda memoria tiene un origen, una persistencia, una evolución, un presente y un futuro. 

Pero también posee una matriz, un núcleo duro, un eje en torno al cual giran los elementos 

constitutivos a los cuales ordena y da sentido” (Barrera y Toledo, 2008, p. 106) 

 

Renovar la memoria biocultural del Cabildo Inga Nuna Rumi, requiere de un compromiso 

con la escucha de los mayores y de los saberes que sus padres les transmitieron, con la 

escucha del territorio, con el diálogo con los actores sociales y naturales que lo conforman, 

con la lectura crítica de los acontecimientos. Como dicen los profesores Narciso Barrera y 

Víctor Toledo, toda memoria tiene elementos que la constituyen y son los que la ordenan, 

le dan sentido. La tarea de quien renueva la memoria consiste en prestar atención a dichos 

elementos, a los hilos que tejen los acontecimientos, no solamente con las palabras sino con 

los múltiples lenguajes en los que se expresan los conocimientos, los elementos 

geográficos, las dinámicas socioculturales, biopolíticas, económicas, presentes en la región.  

 

 
4 Este apartado es resultado del trabajo de campo realizado con la comunidad Inga, en donde a partir de los 

referentes orales y la lectura de diferentes fuentes, se reconstruye la memoria de cómo se explica su llegada y 

devenir hasta la actualidad en este territorio. Este texto está reelaborado a partir de las anotaciones en el 

cuaderno de campo.  
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Uno de los primeros historiadores en Colombia que se interesó por escribir sobre los 

pueblos indígenas fue Juan Friede, un ucraniano que llega a Colombia en 1902, en su labor 

como antropólogo se dedica a renovar la historia de las comunidades indígenas sobre todo 

en el sur del país. En 1943 escribió “Los indios del Alto Magdalena (vida, luchas y 

exterminio) 1609- 1931”. Desde allí relata los desplazamientos y atrocidades a los que 

fueron sometidos los indígenas de Colombia, especialmente en las inmediaciones del río 

Magdalena. 

 

A partir de las investigaciones realizadas por Juan Friede y la renovación histórica que 

hace según los datos que reposan en los archivos de la colonia y con los cuales sustenta sus 

investigaciones, Gabriel Calderón Molina escribe el libro “Huellas de la Noche Larga” 

publicado en julio del año 2000, donde recoge los acontecimientos que sucedieron 

alrededor de la Hacienda  Laboyos  en el cual dice: “La Hacienda Laboyos a mediados del 

siglo XVIII fue uno de los más importantes latifundios del Reino de Granada” (Molina, 

2000, p. 06)  y fue la razón principal de lucha entre los indígenas que ocupaban el territorio 

y terratenientes que siempre fueron latifundistas afilados a la corona. La hacienda tuvo 

gran importancia en la economía huilense ya que fue un latifundio ganadero que ocupaba 

gran extensión de tierra de lo que son San Agustín, Isnos y Pitalito, y para cuando el 

general José Hilario López la compra, en 1853 tiene una extensión de 3000 hectáreas 

(Molina, 2000, p. 13). 

 

Durante la invasión y proceso de colonización de Sebastián de Belalcázar desde 1538, y 

según el historiador Carlos Ramón Repizo: 

 

 En la segunda mitad del siglo XVII los territorios de Isnos, San Agustín y Pitalito 

estuvieron en manos de encomenderos o de grandes propietarios de origen 

español que fundaron numerosas estancias ganaderas en la parte alta del río 

Magdalena. Una de ellas fue la encomienda del sitio de Tapias, asentamiento de 

los indios Laculata y Mulale, en San Agustín, cuyos restos de construcciones 

dejan traslucir todavía la empresa de la dominación española en el sur del Huila 

(Repizo, 1989, p. 20) 
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La historia de Hacienda Laboyos tiene gran importancia en la presente investigación y en 

el ejercicio de renovación de memoria, ya que es por su actividad económica y los 

acontecimientos que suceden allí partir de 1853, es cuando el general y presidente de 

Colombia José Hilario López compra la hacienda dónde la historia de la comunidad Inga 

de San Agustín está presente y se desarrolla en el territorio. 

 

El anterior párrafo citado del libro de Carlos Ramón Repizo nos indica que las 

comunidades indígenas en el Huila siempre se han visto forzadas a la migración y han sido 

despojadas en el proceso de expansión y explotación económica. No solo fueron los 

indígenas Mulale y Laculata quienes sufrieron la violencia de los encomenderos, sino que:  

 

Para el año 1609 los indígenas pertenecientes a las tribus Andaquies se habían 

refugiado en esa especie de murallas naturales entre los profundos cañones del 

Magdalena y del rio Sombrerillos, huyendo de los blancos que buscaban, a sangre 

y fuego, ocupar los territorios de la provincia de Timaná (Molina, 2000, p. 04) 

 

Con esta información nos queda claro que los indígenas Mulale, Laculata y Andaquies, son 

los primeros habitantes de Timaná y San Agustín, que, con el paso del tiempo, las guerras y 

los procesos de migración se trasladaron a otras las regiones y por los mismos fenómenos 

llegaron otras comunidades. 

 

En año de 1873 cuando el general José Hilario López había fallecido, sus herederos en 

cabeza de su hijo Ricaurte Antonio López (quien se convirtió en el administrador de la 

hacienda) basaban la economía del latifundio en el cultivo de la quina y el caucho, siendo 

esta época el tiempo de la bonanza cauchera y por lo tanto el tiempo de mayor explotación 

indígena en el país, como lo relata Gabriel Calderón Molina en su libro:  

 

Lo que había sido la antigua hacienda comenzó a desmoronarse en el año de 1873, 

cuando los dueños le entregaron las tierras de Isnos a Lorenzo Cuellar, como 

participación en las ganancias de la compañía Duran, constituida a la muerte del 
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general López, y cuyo objeto social, además de la explotación de la hacienda, era 

la explotación de la quina y el caucho, en las tierras del Alto Magdalena y en las 

vertientes del río Caquetá, en la cordillera oriental (actual Bota Caucana), 

renglones que en ese entonces sustentaban el comercio exterior del país (Molina, 

2000, p. 16) 

 

En este apartado es donde la historia de la Hacienda Laboyos y de Ricaurte Antonio López 

es importante para el Cabildo Inga Nuna Rumi, ya que, gracias a la actividad económica del 

caucho y la quina en la enorme hacienda, cuya extensión abarcaba parte de Isnos, Pitalito y 

San Agustín, varias familias Indígenas migraron provenientes del departamento del Cauca, 

para ayudar a los terratenientes en el cultivo y la cosecha de dichos productos, así lo relata 

Molina, quien cita a Friede: 

La explotación de estos productos, atrajo en forma considerable la inmigración de 

familias pertenecientes a las comunidades indígenas del departamento del Cauca, 

de los resguardos de Guachicono, Rio Blanco, Pansitará y Caquiona, las cuales 

llegaron a ocupar las tierras de la hacienda, particularmente las de San Agustín, 

hecho que al principio les fue permitido por sus dueños que necesitaban de mano 

de obra para su extracción (Molina, 2000, p. 17) 

 

Sin embargo, según lo cuenta Juan Friede: 

 

Cuando el negocio cesó, los indios intensificaron sus actividades agrícolas en las 

tierras ocupadas y se transformaron en un núcleo rebelde que, por muchos 

aspectos, ponía en peligro permanente el derecho de propiedad que tenían los 

herederos del General López sobre la hacienda, dando origen a que se agudizaran 

los enfrentamientos, máxime ahora que se sentían respaldados por la ley de 

resguardos expedida en 1890 (Friede, 1943, p. 16)  

 

En la oleada de migraciones que se dieron del Cauca hacia el Huila, viajó una indígena 

Inga desde el departamento del Putumayo, su nombre correspondía a María Jamioy, quien 
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tuvo un hijo con Ricaurte Antonio López. La fuente de esta información es rescatada por el 

relato del mayor Abelino Jamioy, quien es el nieto de José Jamioy: Hijo de María Jamioy.  

 

José Jamioy le contó su historia y la de su madre (María Jamioy) a su hijo Celestino 

Jamioy, quien se la trasmitió a Abelino Jamioy y él, a sus hijos. Uno de los hijos de 

Abelino Jamioy es Juan Carlos Jamioy, quien para el año 2022, tiene el rol de mayor del 

cabildo. Juan Carlos es quien me recibe en su casa con la intención de realizar esta 

investigación, para renovar la memoria de su pueblo. Esta historia la supe una noche en un 

conversatorio alrededor de la “Tulpa”, lugar donde se conversa alrededor del fuego, como 

lo explica Bravo (2022): 

 

El encuentro con el espacio del fogón o tulpa, expresión de origen quechua, como 

lugar de circulación de la palabra y toma de decisiones a partir de las experiencias 

cotidianas de quienes allí nos encontramos. Reunirse alrededor del fuego convoca 

a la conversación entre generaciones y activa memoria colectiva, que aportan 

argumentos para renovar lecturas sobre las realidades que se afrontan (Bravo, 

2022, p. 232) 

 

Por las conversaciones en el círculo de la palabra alrededor del 

fuego, con la comunidad de Cabildo Nuna Rumi sabemos que: El 

apellido Jamioy perduró en el tiempo y se multiplicó en San 

Agustín, porque María Jamioy, una de las primeras Indígenas Inga 

que llegó al territorio se negó a registrar con el apellido López a su 

hijo, por temor a que Ricaurte Antonio se lo quitara y no volverlo 

a ver. Por las dinámicas de esclavitud y maltrato a las que fueron y 

son sometidas muchas mujeres indígenas en Colombia, los 

terratenientes secuestran a sus hijos desconociendo la maternidad 

por el hecho de ser indígenas. En este caso María Jamioy se negó 

a entregar su hijo y le puso su apellido para recordarle a él y a su 

descendencia, que vienen de linaje Inga.  

  

Foto 2: Ricaurte Antonio López, oleo 
que reposa en la sala de sesiones del 

consejo municipal de San Agustín, 

Foto: Juan Carlos Jamioy, 2021  
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Entre risas y el calor de familia, aquella noche en la tulpa, el mayor Juan Carlos y su padre 

Abelino comentaban que José Jamioy era rubio por la herencia de su padre, pero que, 

debido a esto, su madre María Jamioy le aplicaba Lejía en el cabello para que se le 

oscureciera y así pasar desapercibido ante los ojos de quien quisiera decir que él no era un 

Jamioy (Velásquez, 2021) 

 

La descendencia Inga en San Agustín procede entonces, de María Jamioy, quien para 1876 

se había establecido procedente del Putumayo. De acuerdo con el relato contado por 

Celestino Jamioy Semanate, nieto de María y padre de Abelino Jamioy, la ruta por la cual 

llegó caminando junto a su familia había sido por el camino de la vereda La Candela, un 

camino de herradura ancestral que va desde el resguardo actual Inga de Yungillo (en 

Mocoa) hasta San Agustín, pasando por Santa Rosa (Cauca), La vereda el Oso, la vereda La 

Candela, hasta llegar al municipio de San Agustín en el Huila  

 

A continuación, una imagen de la ruta de migración de María Jamioy reconstruida en 

Google Maps durante el trabajo de campo realizado en el 2021, junto con el mayor Juan 

Carlos Jamioy:   

  

                

Mapa 2: Ruta de migración de María Jamioy. Google Maps-Juan Carlos Jamioy, 2021 

Este es un camino ancestral por la montaña que, según los habitantes, fue usado por 

comunidades indígenas del Cauca y Putumayo para llegar a San Agustín y también por 
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muchos años para transportar materias primas como quina y caucho, desde el departamento 

del Cauca. Durante el periodo de violencia fue usado por grupos armados como corredor, 

pero dejó de serlo a partir de la firma de los Acuerdos de Paz del año 2016. 

                               

El Cabildo Inga Nuna Rumi para el año 2021 no posee titulación de tierra y según las 

conversaciones con los habitantes del territorio durante el trabajo de campo, el mayor 

anhelo de la comunidad es adquirir tierra otorgada por el Estado colombiano, para 

consolidarse como resguardo, ya que tienen claro que ser indígena requiere tener una 

conexión directa con el idioma de la tierra, y en palabras tácitas del gobernador del cabildo 

Fabio Jamioy durante una entrevista afirma que “indio sin tierra no es indio” (Velásquez, 

2021) es así que gracias al mayor Juan Carlos Jamioy y su compromiso con formar el 

cabildo, en el año 2017 son reconocidos por el Ministerio del Interior bajo la Resolución 

0194.  

 

Los elementos historiográficos recogidos en este apartado son fundamentales para decir que 

los Inga de San Agustín tienen una historia de varias generaciones y por lo tanto 

reivindican su lugar como dueños ancestrales del territorio, no solo porque sus antepasados 

caminaron en él, sino porque sienten una necesidad enorme de cuidarlo y cuidar la vida que 

habita en él (Velásquez, 2021).  

Aquí reiteramos la importancia de la pluralidad de visiones respecto a la historia, haciendo 

un llamado a “las historias en plural”, reconfigurando sentidos y prácticas para el cuidado y 

la defensa de los territorios bioculturales, diversos y nidos de resistencia y re-existencias.   

 

En este sentido, asumimos junto con la comunidad el reto, no solo de reconstruir memoria, 

renovar sentidos, co-crear narrativas, sino que, además, nos aventuramos a proponer un 

árbol, que son todos los árboles, ramas, raíces y hojas que han sostenido la descendencia de 

la mayora María Jamioy y que, nos permiten reivindicar en este tiempo la presencia del 

Pueblo Inga, en este territorio ancestral, como lo es San Agustín: 
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Ilustración 1  Árbol que sostiene la vida de los Jamioy fuente: elaboración propia 

 

 

Los Inga en Colombia  

 

 

Es importante mencionar el origen de los Inga y saber cuáles son los procesos migratorios 

que han tenido como pueblo, para conocer sus apuestas políticas y educativas, así como sus 

formas de hacer la vida y contemplar el mundo, desde las cuales el Cabildo Nuna Rumi 

quiere establecer un diálogo, a partir de sus prácticas y visiones propias. 

 

Hay dos relatos de la posible llegada del pueblo Inga al país:  

La gran familia Inga o Atun Llagta –Pueblo grande- en Colombia se reconoce como 

descendiente del Imperio Inca. Según las investigaciones realizadas por Ruth Muyuy en su 
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tesis de grado, en la Facultad de Ciencias Políticas de la Universidad Nacional de 

Colombia, se menciona que los Inga:   

1. son descendientes de una colonia Mit-Maj, de las poblaciones Chibchana-

Kichuizada, traídas por el Inca Huayna-Capac y cuya tarea era proteger las 

fronteras y ejercer el control político del imperio. El pueblo Inga de Colombia 

reza que, a raíz de las luchas internas del imperio Inca, se inició una diáspora 

de muchos grupos por el continente. Este grupo avanzó hacia el norte, 

conquistando poblados y aldeas hasta llegar al actual territorio de Nariño, en 

Colombia, donde fueron repelidos por los Quillacingas, razón por la cual se 

desviaron a los actuales territorios del Putumayo donde se encontraron con 

los Kamëntšá (Muyuy, 1998, p. 34) 

2. Otro relato expuesto por Sandoval, en el Plan de Salvaguarda del Pueblo Inga 

(2013) alude a que en 1492 los Ingas entraron por el territorio Quijos, entre 

los ríos Coca y Aguarico y las tierras de los Kofanes, entre el Aguarico y el 

Guamuéz, subieron por la cordillera y se asentaron, algunos en Mocoa y otros 

en el Valle de Sibundoy, lugar estratégico desde el que se planeaban y se 

desarrollaban incursiones al territorio Pasto (Sandoval,1993,p.25). 

 

 

Así, fueron desarrollando su vida y asentándose originariamente entre los departamentos de 

Nariño, Putumayo, Caquetá y Cauca.  Desde allí han ido transitando a otros lugares del 

país, contando con presencia en cabildos urbanos en ciudades como Bogotá, Medellín, 

Villavicencio, Santa Marta y por supuesto San Agustín en el Huila.  En síntesis, los Inga 

están ubicados en diferentes lugares del país y del mundo, comparten pensamiento, idioma, 

tradiciones y una historia de origen común que los hermana con otros pueblos del Ecuador, 

Perú, Bolivia, Norte de Chile y Argentina (Pueblo Inga, 2013, p. 23) 
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1.3. Tejiendo las memorias de origen y conformación del Cabildo Inga Nuna Rumi  

La necesidad de los Inga para conformar el cabildo se da por el interés de ser reconocidos 

como comunidad indígena y por ello hacer parte activa de la defensa del territorio, ya que, 

en el año 2012, el ICANH (Instituto Colombiano de Antropología e Historia) elabora un 

proyecto que consiste en trasladar 22 esculturas del parque arqueológico y de otros sitios 

sagrados, a la ciudad de Bogotá, con el fin de realizar una exposición en el Museo Nacional 

(ICANH, 2021) 

 

Este hecho fue rechazado 

rotundamente por los Inga y las demás 

comunidades que habitan el territorio: 

Pueblos Yanakuna y Nasa. Uno de los 

argumentos que manifiesta la 

comunidad está relacionado con que 

esta situación desarmoniza el 

territorio, puesto que las esculturas 

dejadas por los ancestros son para las 

comunidades indígenas memorias 

vivas, lugares de conocimiento que aportan para el cuidado de la vida en el territorio. 

 

Otra de las razones por las cuales se organiza el cabildo es el interés por la recuperación de 

la lengua materna, las costumbres y tradiciones: la música, la danza, la gastronomía, el arte 

y la pedagogía. Sobre todo, el sentimiento de unirse como familia y ayudarse mutuamente 

en el diario vivir, apunta Juan Carlos Jamioy. 

 

Es así que, el Cabildo Inga Nuna Rumi nace en el año 2017. La idea de conformarlo nace 

gracias a la intención del mayor Juan Carlos Jamioy quien a través de visitas y reuniones 

con algunos de sus familiares decide organizarlo. Posteriormente Juan Carlos y su hermano 

José Jamioy se reúnen en varias ocasiones con el doctor Horacio García, quien, para el 

mismo año, era el director de asuntos indígenas del Ministerio del Interior, es con quien 

foto 3: escudo cabildo Inga Nuna Rumi 
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deciden realizar el proceso de registro y obtener la resolución por parte de la Oficina de 

Asuntos Indígenas.  

 

Después, Nohora Muchavisoy, antropóloga indígena del pueblo Kamëntšá, realiza una 

visita al municipio de San Agustín con el fin de realizar un estudio etnológico a la 

comunidad del cabildo. Producto del trabajo realizado por ella, se reconoce al cabildo bajo 

la Resolución 0194 del 22 de diciembre del año 2017. 

 

Nuna Rumi en idioma Inga significa piedra fuerte y el símbolo de su escudo, es una de las 

figuras milenarias que se encuentra en el parque de San Agustín. Representa a un Iacha, 

Sinchi (médico tradicional). Dentro del escudo también están los bastones de mando y una 

figura infinita que representa el tiempo en espiral, según la explicación del mayor Juan 

Carlos. Para ellos, “el tiempo no es lineal, sino que los seres humanos vamos y volvemos 

sobre los mismos acontecimientos; en búsqueda de conocimiento para que el espíritu 

cumpla su función dentro de la comunidad y su paso por la existencia” (Velásquez, 2021) 
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 2. PLANTEAMIENTO DEL PROBLEMA 

El gran problema de las comunidades indígenas en Colombia radica en que no poseen 

tierra, no tienen un espacio para poder ser y aplicar sus conocimientos, para llevar a cabo 

sus tradiciones propias, en suma, un espacio para la vida, tal como lo indica el profesor 

Luis Guillermo Vasco:  

 

Para las sociedades indígenas el territorio es algo que va más allá del espacio 

geográfico que ocupan, abarcando el conjunto de muy diversas relaciones 

mediante las cuales se apropian, utilizan y piensan dicho espacio, socializándolo. 

Formas de ocupación y poblamiento, modos de apropiación a través de formas de 

trabajo, autoridad y pensamiento, divisiones internas, fronteras y sitios históricos 

y de otra índole, actividades que sobre él se desarrollan, modalidades de 

recorrerlo, creencias y concepciones asociadas, todo ello constituye ese vasto 

conglomerado de relaciones sociales que hacen de un espacio sobre la tierra el 

territorio de una sociedad en un momento de su historia, siendo uno de los 

elementos básicos de su identidad frente a las demás (Vasco, 2002, p. 9) 

 

De esta manera, comprendemos que: 

 

No se trata solo de tener acceso a una porción de terreno para trabajar y producir, 

reivindicación que orienta en lo fundamental la lucha del campesinado 

colombiano (aunque también, en muchos lugares, los lazos del campesino con la 

tierra van más allá de lo puramente económico), sino de poder establecer con ese 

espacio las relaciones que lo configuran como territorio de una sociedad 

particular, permitiendo, al mismo tiempo, la continuidad de su existencia como 

sociedad específica. (Vasco, 2002, p. 9) 

 

Este es el caso de la Comunidad Inga del Cabildo Nuna Rumi, quienes aún después de 

cuatro años de contar con el reconocimiento ante el Ministerio del Interior y de Justicia en 

Colombia, no han logrado tener legalmente un territorio. Sin embargo, la comunidad 
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persiste desde sus formas culturales en mantener su lugar como wasikamakuna –guardianes 

del territorio, cuidadores de la vida- y desde allí, manifiestan su reconocimiento del 

patrimonio histórico, cultural y natural, que connota el lugar que habitan (San Agustín) y 

nos plantean un reto que tiene que ver con poner en diálogo distintas concepciones respecto 

a lo que es el patrimonio, el valor de la tierra y por supuesto la importancia de contar con 

un territorio para la vida (en un principio, por ejemplo, frente a la mirada que tiene el 

Estado colombiano y la de ellos).  

 

Habitar San Agustín, y tener relación con las esculturas que allí residen,  lugar que, para la 

versión hegemónica, se entiende como: “Obras de arte que muestran la fuerza creadora e 

imaginativa de una cultura de la región andina septentrional que floreció entre los siglos I y 

VIII” (UNESCO, 1995) consideradas patrimonio arqueológico de la humanidad5,  pero 

desde los Inga del cabildo Nuna Rumi, se comprende como: “El lugar donde habitan los 

ancestros, donde los aprendizajes que dejaron los indígenas del territorio están presentes 

para guiar el camino de la comunidad en el presente” (Velásquez, 2021);  donde, además, 

problematizan esta categoría de patrimonio, refiriendo a que no solo debe representar 

turismo, menos para fines lucrativos, sino que está dentro de sus intenciones reivindicar ese 

legado ancestral que sus antepasados dejaron, reconociendo “que este lugar es un portal 

energético, que permite conectar el [kay pacha –mundo de aquí- con el uku pacha –el 

mundo de abajo-] y que, en este sentido, es menester o responsabilidad de ellos, activar esta 

energía a través de la curación del territorio” (Velásquez, 2021).  

 

En este contexto, cobra especial relevancia para ellos defender un ejercicio de renovación 

de memoria histórica y biocultural del territorio, y por esa vía ser reconocidos como un 

pueblo ancestral, reivindicando su derecho a habitarlo. Lo anterior implica la necesidad de 

contar una historia diferente a la historia hegemónica que se configura desde estudios 

provenientes en este caso de la antropología y de los estudios arqueológicos realizados 

hasta este momento, en donde los Inga no se sienten reconocidos y que, de alguna manera, 

los excluye de la toma de decisiones frente al devenir de este escenario.   

 
5 Declaración de la UNESCO, en el año de 1995. (Unite Nations Educacional Scientific and cultural 

organization , 2022) 
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El desconocimiento de la memoria ancestral por parte del Estado colombiano, que se 

concreta en el desconocimiento del sentir y perspectiva Inga para el manejo de este 

territorio, entre otras cosas, es reflejo de un proceso colonizador, de una historia de 

explotación de su naturaleza y de los pueblos que habitan este lugar, de procesos de 

violencia y más reciente, de procesos de narcotráfico, que, en suma, terminan agudizando la 

exclusión de los pueblos en la toma de decisiones que los afectan directamente, pues lo que 

se hace al territorio, se le hace al mismo cuerpo, ser, vida, cultura, vemos “que es en el 

cuerpo donde se plasman las luchas, las angustias y las resistencias” (Lopez, 2015) como lo 

plantea la revista Miradas Críticas del Territorio desde el Feminismo: 

 En el cuerpo se reflejan también las resistencias contra hegemónicas. Así, el 

mapeo de los conflictos territoriales que vivimos a través de la representación en 

el propio cuerpo, nos permite generar una explicación territorial del conflicto a 

través de la subjetividad corpórea (Lopez, 2015,p.03) 

Es así como existe una relación entre el lugar donde habita el cuerpo, el ser y la vida, 

lugares donde se cuentan historias, que construyen memorias personales y colectivas que 

son desconocidas en gran parte de la historia “oficial” como lo describe el profesor Alfonso 

Torres (2014, p. 84), cuando dice:  

Desde comienzos de la dominación colonial, la generación del saber histórico 

procuró ser controlado por la Corona a través de crónicas de indias, que desde la 

perspectiva de los invasores relataban los acontecimientos referidos a la conquista y 

la colonización del continente americano. Simultáneamente, desde los pueblos 

indígenas se producían versiones propias sobre la dominación, tales como los 

escritos Mayas Popol Vuh y Chilam Balam, códices Aztecas que relatan las 

atrocidades de la conquista.  

En ese sentido, teniendo en cuenta las luchas y reivindicaciones que se han dado en 

Colombia y en el mundo por parte de diferentes comunidades indígenas, es importante 

mencionar que las leyes a nivel nacional e internacional se han reconfigurado por la 

insistencia de los pueblos a perdurar en el tiempo con sus propias memorias. Ejemplo de 
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esto ha sido la creación de Consejo Regional Indígena del Cauca (CRIC) en 1971, que 

impulsa dentro de sus postulados el derecho a contar la historia desde el sentir propio de los 

pueblos y de cada pueblo. Tomando como bandera reivindicativa las acciones realizadas 

por Juan Tama, Manuel Quintín Lame y la Cacica Gaitana. (CRIC, 2022)  

Con este ejemplo de organización, los pueblos indígenas en Colombia inician un proceso de 

exigencia de sus posturas históricas frente al Estado. Otro ejemplo son los Misak en 

Guambia (Silvia, Cauca) quienes inician un proceso de defensa de la tierra, al igual que los 

Nasa, en el cual renuevan la memoria para ser y existir en el territorio. (Vasco, 2002) 

A nivel global, y teniendo en cuenta al movimiento indígena en Colombia, es importante 

mencionar que para el año de  1989 y bajo la configuración de La Política Internacional de 

los Derechos Humanos promulgada en la Convención de Ginebra de 1948, se crea el 

Convenio sobre los pueblos indígenas y tribales de la Oficina Internacional del Trabajo 

(OIT) en asociación con la Organización de las Naciones Unidas (ONU) para fortalecer la 

riqueza de los países en el reconocimiento de la cultura, la protección y la revitalización del 

lenguaje de cada etnia y tribu del planeta. Esto repercutió de manera estructural en la 

formación de constituciones en América Latina y en la Constituyente de 1991. 

Sin embargo, bajo la legislación y las garantías que el Estado colombiano debe adecuar 

para que las comunidades se desarrollen en plenitud, no se lleva a cabalidad el disfrute 

pleno de la vida a lo largo del territorio nacional. El conflicto armado ha desplazado a las 

comunidades y por ende desarticulado sus aprendizajes y costumbres, poniendo en riesgo 

su existencia. Los Inga como comunidad perteneciente a zonas de fuerte impacto bélico, 

durante los años de la Seguridad Democrática bajo el gobierno de Álvaro Uribe Vélez 

(2001-2010), fueron, no solo desplazados de su territorio por los actores armados, sino que 

sufrieron desajuste en sus formas de gobierno propio, como lo afirma Olga Carmona 

(2013): 

 La Seguridad Democrática vulneró flagrantemente los Derechos Humanos, 

afectando también la democracia, la institucionalidad y el sistema jurídico del 

Estado Colombiano. Dichas afectaciones, en su práctica y denominación se 

constituyen en una muestra evidente de los dispositivos de control ejercidos por 
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un discurso biopolítico donde el gobierno buscó la seguridad de la democracia, 

acallando a través de la muerte y el miedo la promoción de una forma de vida; 

para ello se utilizó la reforma del establecimiento, pero sobre todo un nuevo 

dispositivo de control (p.7) 

Según la información presentada por el Observatorio de Derechos Humanos de la 

Vicepresidencia de la República: 

En los años posteriores a 2001, los Inga, como víctimas, detentan el séptimo lugar 

nacional con 10 hechos violentos y masacres, que representan el 5% del total 

nacional (183) en ese año, para posteriormente volverse a ubicar por debajo de la 

línea estadística, al presentar 1 homicidio anual en los años subsiguientes, con 

excepción de 2003, cuando se registran 3 hechos, que ubican a dicha comunidad en 

el noveno lugar junto a los [pueblos] Embera, Embera Katío y Awá en ese año 

(Observatorio del Programa Presidencial para los DH y el DIH, 2009). 

Esta condición de vulnerabilidad del pueblo Inga ante los hechos de violencia de los cuales 

son víctimas, conlleva a que, en el año 2009, el Ministerio del Interior y de Justicia, emita 

el Auto 004, en donde se declara al Pueblo Inga de Colombia, en riesgo de extinción física 

y cultural, a raíz de esto, el pueblo insiste en la organización de un plan integral de vida, 

que se fundamenta en:  

El proceso de elaboración del plan de salvaguarda Inga “Nukanchipa 

Kaugsaikunata Iuiaikunata Mana Uañungapa Sakisunchi: Para que Nuestra Vida 

y Pensamiento Pervivan” se consolidó como un espacio de reflexión que 

posibilitó reencontrarnos dentro y fuera del territorio ancestral legado por nuestro 

cacique Taita Carlos Tamabioy, en los Tambos donde se practica nuestra 

medicina tradicional, en diferentes casas cabildo, en la selva en el piedemonte 

amazónico, en los Andes, en la costa pacífica y atlántica, la Guajira y en los llanos 

orientales y en cada rincón del territorio nacional para diagnosticar, debatir, 

proponer y formular acciones a corto mediano y largo plazo con el objeto de 

fortalecer, atender, prevenir, proteger y reparar de manera integral a nuestro 

pueblo y sus futuras generaciones, este espacio nos permitió de manera especial 
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por un lado analizar la situación del Pueblo Inga en torno a los derechos humanos, 

al derecho internacional humanitario, a nuestros derechos individuales y 

colectivos, a nuestra vida cultural, económica, espiritual, política y social y por 

otro lado tomar decisiones respecto a nuestra actual situación. (Pueblo Inga , 

2013, p. 11) 

Gracias a la insistencia y a la necesidad de fortalecer la memoria, el gobierno propio y la 

espiritualidad, desde el año 2009 se dialoga en comunidad la posibilidad de crear el 

proyecto etnoeducativo que estructura no solo la educación para los Inga, sino que pone 

ejes primordiales para avanzar como pueblo en gobernanza y gobierno propio.  (Pueblo 

Inga , 2013) 

Hoy en día gracias a la discusión 

que distintos pueblos indígenas 

han propuesto y de igual manera 

a iniciativas de reivindicación 

como la de construcción del plan 

de salvaguarda y el modelo 

Etnoeducativo de cada 

comunidad, se ha logrado que 

sean reconocidas sus costumbres 

y tradiciones (por lo menos en el 

papel).  En el mapa 3 se observan los cabildos Inga en todo el territorio nacional, en una 

apuesta por fortalecerse a nivel político y educativo.  

Es por ello que varias comunidades indígenas de América Latina se han visto sumergidas 

en una búsqueda constante de proteger la lengua para subsistir en el devenir del tiempo. En 

el Estado Social de Derecho y según la Constitución, se abren garantías para la 

autodeterminación y la protección tanto del territorio como de la cultura de las 

comunidades. Aunque ya existan lineamientos jurídicos y legales son muchos territorios en 

los cuales no existen aún apropiación cultural ni arraigo lingüístico que la colonia y el 

conflicto armado quebró. 

Mapa 3: Cabildos reportados en el plan de Salvaguarda del pueblo Inga en 

Colombia. Fuente: Elaboración propia 2022 
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El Ministerio de Interior y de Justicia bajo el Artículo 7, 8 Y 10 de la Constitución Política 

de Colombia, promulga respectivamente: “El estado reconoce y protege la diversidad étnica 

y cultural de la nación colombiana”, “Es obligación del estado y de las personas proteger 

las riquezas culturales y naturales de la nación” y “El castellano es el idioma oficial de 

Colombia. Las lenguas y los dialectos de los grupos étnicos son también oficiales en sus 

territorios”. Si desde la Constitución hay un acuerdo para guardar y revitalizar el “Ser” 

indígena, es deber de los ciudadanos y de los pueblos, renovar la memoria y poner en 

práctica los fundamentos de la Constitución.  

Las constituciones Latinoamericanas en la segunda mitad del siglo XX se han consolidado 

en un debate constante y en los puntos de discusión sobre la protección de los derechos 

humanos. El movimiento indígena insiste en la renovación de la memoria para que sus 

construcciones materiales y políticas sean reconocidas y sobre todo cómo una forma de ser 

y existir en Colombia. 

Desde la memoria biocultural se expone que los elementos del territorio son dinámicos, 

donde existe un pluriverso ontológico que parte desde las diferentes formas de comprender 

la realidad, y desde allí se construyen sistemas de conocimiento como se observa en el 

capítulo 10 del presente documento: fuimos, somos y seremos cuidadores de la vida en 

múltiples dimensiones. 

 

En este panorama de debates es relevante comprender la necesidad de renovar y fortalecer 

la memoria biocultural del Cabildo Inga Nuna Rumi, ya que el Ser y existir en comunidad 

se comprende desde el arraigo que se tiene al lugar donde se habita y a la familia a la que se 

pertenece, por tal razón el papel del educador comunitario parte de enlazar y dinamizar 

procesos que permitan repensar vida en cualquier escenario al que se pertenezca. 

 

2.1. Pregunta Problema 

¿Cómo aportar al cuidado del territorio desde la renovación de memoria biocultural con los 

Inga del Cabildo Nuna Rumi de San Agustín?  
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OBJETIVOS 

3.1. Objetivo General   

Aportar a la configuración de territorio a partir de la renovación de memoria biocultural, 

con los Inga del Cabildo Nuna Rumi. 

3.2.  Objetivos Específicos   

• Caracterizar los conocimientos de la comunidad Inga del Cabildo Nuna Rumi, a 

propósito del territorio  

• Aportar a la construcción de narrativas de llegada, permanencia y devenir de los 

Inga en el territorio de San Agustín (Huila) desde el referente biocultural. 

• Diseñar una cartografía participativa con los Inga de San Agustín, como aporte a la 

configuración de territorio. 
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ANTECEDENTES 

Es transcendental para la estructura del presente documento presentar las investigaciones 

que se han realizado en relación con el territorio, la memoria biocultural y el cuidado de la 

vida. Se realiza la lectura de documentos investigativos con el pueblo Inga a lo largo del 

territorio nacional. De igual manera investigaciones que aportan elementos precisos sobre 

las categorías conceptuales que se relacionan en el análisis final de la experiencia. 

Se seleccionaron los núcleos temáticos que fundamentan el análisis y se presentan aquí las 

tendencias de investigación que fortalecen los cimentos de la investigación pedagógica 

realizada con el cabildo Inga Nuna Rumi en el municipio de San Agustín (Huila). 

 

  

Territorio y Memoria biocultural 

 

El concepto de territorio es un término académico y político para referirse al espacio de 

desarrollo de la sociedad que involucra actores y tensiones que confluyen en él, desde la 

cosmogonía Inga no existe una separación entre Nukanchipa Alpa Mama (nuestro territorio 

y cosmovisión) y el lugar donde se vive, porque son lo mismo. Observamos a partir de lo 

anterior, que caminar, sentir y recorrer el espacio donde se habita hace parte de la 

construcción íntima de cada ser humano en armonía con Nukanchipa Alpa Mama.  

 

Dentro de la autenticidad del pueblo Inga vemos que no hay una separación entre “el 

cuerpo y espíritu, la política y el espíritu”, sino que lo que sucede adentro repercute y se 

siente afuera, argumento de esto se lee en el trabajo de grado: “Tejiendo pensamiento de 

los niños y las niñas Inga, construcción de identidad de la niñez indígena Inga en un 

contexto de ciudad, con miras a un trabajo social intercultural” escrito por Aristizábal y 

colegas (2017) quienes en su investigación afirman que el pensamiento Inga:  

 

Es necesario entenderlo como unidad, no como partes que explican situaciones, 

sino como procesos continuos unidos por un cordón umbilical al pensamiento 

ancestral, desde donde se explican la concepción del espacio y el territorio. Un 
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territorio que vincula el pasado, el presente y por ello es un espacio de su vida; 

asimismo proporciona identidad, arraigo y pertenencia. Es aquí donde se 

fundamenta la cultura ya que es el medio de sustento como el alimento, el techo, 

el agua y demás (p.56). 

 

Tomando en cuenta lo anterior, el entender el pensamiento Inga como unidad y no como 

fragmentos nos lleva a deducir que, en la concepción de vida, hay una relación entre lo total 

y las partes que lo conforman, cada parte que se transforma también repercute en la 

configuración del todo. Es el principio del pensamiento sistémico.  

 

Nukanchipa Alpa Mama- requiere pensar en categorías propias del pueblo Inga como el 

“saber vivir ahí” entendiendo dicha categoría como una forma de reconocimiento de la 

diversidad cultural que aboga por la diferencia y posiciona la realidad y el conocimiento de 

la comunidad Inga en un mismo nivel que el conocimiento “occidental”. Cómo lo menciona 

(Bravo, 2015) cuando dice: 

 

 “Es una mirada que busca reconocer las formas diferentes de relacionarse en y 

con él territorio, otorgándole a la naturaleza el estatus de ser vivo 

quien merece respeto, cuidados, además de ser digna de conversar con ella, para 

llegar a acuerdos sobre su manejo y protección” (p.142) 

 

Es así como el “saber vivir ahí” es una categoría que implica pensar en el territorio desde el 

sentir Inga, que tiene una historia en la cual los factores espirituales y culturales no se 

pueden desligar del “saber vivir ahí” porque los Inga ven el universo como unidad.  

El pensamiento Inga se estructura a partir de las experiencias que se viven en la 

cotidianidad de la selva, de la montaña, de sus espacios de vida. A este pensamiento le 

corresponden relatos que expresan el pensamiento según el contexto donde se desarrollan. 

 

El territorio, como ese lugar donde se da la vida y donde se generan dinámicas que 

permiten el buen vivir, es una dela razones de ser de los Inga, factor primordial de 



 

45 

 

protección y defensa, en este sentido y gracias al trabajo pedagógico realizado por Zuleta 

(2020) que se titula:  

“ Propuesta pedagógica a la luz de la justicia ambiental para la exigencia de derechos en el 

resguardo Ticoya” en la Linea de Memoria, Corporalidad y Cuidado de la Licenciatura en 

Educación Comunitaria, nos habla de la importancia del conocimiento en relación con el 

territorio, cuando dice: 

Se hace énfasis en la reflexión sobre los saberes propios que pueden ser la posible 

solución a los conflictos ambientales y sociales que viven desde el resguardo de 

Ticoya. Volver a la chagra con la conciencia de que es el lugar construcción e 

interacción de los conocimientos ancestrales sobre la agricultura, la astronomía, 

la lengua, los vínculos comunitarios y la alimentación puede ser clave para el 

fortalecimiento organizativo y comunitario, urgente para contrarrestar los efectos 

de las propuestas de desarrollo que cada vez homogenizan más el mundo (p.56) 

 

La relación íntima del lugar donde se habita y se interactúa con los conocimientos propios, 

como la siembra del alimento, se presenta desde diferentes formas según el contexto, desde 

la perspectiva donde se observa y se camina. Desde la investigación de Trujillo (2018) 

titulada: “Yachaikudiru Ñambi: camino de aprendizaje, estrategias pedagógicas e 

investigativas para la defensa del territorio y la cultura”, (perteneciente a La Línea de 

Educación, Territorio y Conflicto de la Licenciatura en Educación Comunitaria) se realiza 

una experiencia educativa que gira en torno al territorio desde la mirada del pueblo Inga, 

donde se describe como:  

 

En palabras de los estudiantes y maestros el territorio es un “espacio que permite 

la vivencia en armonía consigo mismo y con otros seres existentes en el 

territorio”. Por ello la tierra es la gran madre, el lugar de donde emerge la vida, el 

poder y la sabiduría. Para los Inga, el territorio es el lugar donde es posible 

desarrollar sus prácticas sociales, culturales, espirituales y organizativas, pues al 

igual que el Ambiwaska, la tierra es un regalo de Dios, por ello debe ser cuidada, 

tomando de ella lo necesario para vivir sin generar explotación sobre la misma. Al 

comprender el territorio como un ser integral, los Ingas asumen que el dañar la 
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tierra es dañarse a sí mismos, es dañar el legado de sus ancestros, la lucha de sus 

mayores y la herencia a las nuevas generaciones, es decir, el territorio “hace parte 

de nosotros y nosotros hacemos parte de él” (p.120) 

 

De acuerdo a lo anterior y a la apropiación del lugar donde se habita, para hablar en 

concreto de San Agustín, Ochoa (2015) escribe un artículo para la revista Derecho y 

Realidad, en la que problematiza el concepto de reapropiación cultural, en relación con la 

extracción de las esculturas en el año 2013, situación que involucra a los Inga y sus 

percepciones del territorio que habitan, a propósito de la memoria biocultural. En palabras 

de la autora: 

 

 La reapropiación cultural consiste en que los Estados, cuyas instituciones 

soliciten la devolución de un objeto cultural, están obligados a garantizar que ese 

objeto, una vez devuelto, sea reapropiado por el grupo del cual es originario, o por 

sus descendientes (p.168) 

 

La reapropiación cultural es importante para la memoria del pueblo Inga y este artículo es 

un antecedente relevante para recuperar la historia, en clave del paradigma biocéntrico y la 

relación con el lugar de existencia en el que se construyen significados y sentimientos. 

 

 

 Memoria biocultural  

 

En el panorama de investigaciones revisadas, se encuentra que, en Colombia, la categoría 

de memoria biocultural es una categoría investigativa de innovación en el campo 

académico, en particular desde el campo educativo, se encuentra que a partir de los trabajos 

investigativos pertenecientes al Departamento de Biología de la Universidad Pedagógica 

Nacional. Esta categoría hace un aporte en tanto logra poner en diálogo el cuerpo, la 

memoria y el territorio como parte fundamental en los procesos educativos 

contextualizados y situados en la diversidad de nuestro país. Desde la interculturalidad y el 

pluralismo epistémico, la memoria biocultural toma fuerza en las investigaciones realizadas 
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con el pueblo Inga en el piedemonte amazónico, la Baja Bota Caucana, el Putumayo y con 

esta investigación, en el departamento del Huila, ampliando las posibilidades de relación y 

fortaleciendo los procesos de trabajo comunitario, en la defensa del territorio y la vida.  

 

En  particular, para el Grupo de Investigación Enseñanza de la Biología y Diversidad 

Cultural, la memoria biocultural, es una categoría que permite vincular reflexiones respecto 

a la enseñanza del cuidado de la vida desde un enfoque pluriepistémico y pluriontológico, 

explorando relaciones con las cosmovisiones de los pueblos y comunidades con las que 

trabajan, así como proyectando un tejido de sentidos con las pedagogías propias, 

interculturales, contextualizadas, dialógicas y críticas (Velásquez, 2021) 

 

En las investigaciones revisadas se encuentra una tendencia desde la cual se aborda la 

memoria biocultural como posibilidad de hacer investigación pedagógica, por ejemplo, 

Jiménez (2014) en su investigación titulada: “Los salados naturales un referente para la 

activación de la memoria biocultural en los resguardos Inga de la asociación Tandachiridu 

Inganokuna” nos acerca a la concepción de memoria biocultural en el territorio cuando nos 

dice que: 

 

La renovación de la memoria biocultural se convierte en una estrategia de enseñanza 

y aprendizaje, permitiendo la activación de esos conocimientos del entorno que deben 

ser nuevamente apropiados y recordados para que se dé continuidad a las prácticas 

culturales. Los recorridos territoriales se convierten en las estrategias metodológicas 

para la materialización de esta estrategia, recorriendo se aprende, se conoce, se 

recuerda y se trasmiten esos conocimientos que hacen del territorio un escenario de 

los procesos de reproducción cultural de la colectividad (p.78) 

 

Desde la sabiduría del pueblo Inga, la memoria biocultural contempla el idioma y la 

diversidad de significados, por lo tanto, la renovación de la memoria histórica, que 

vislumbra las formas de entender el universo desde la perspectiva Indígena. Se trata de un 

tema sobresaliente para el trabajo pedagógico con el cabildo Inga Nuna Rumi, desde la 

investigación realizada por Aristizábal y colegas (2017) se destaca la importancia de la 

palabra y de la memoria para los Inga en Medellín: 
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Es así que se hacía una reflexión desde los integrantes del cabildo, en la 

importancia que tienen los padres y los mayores de realizar la transmisión de los 

saberes de forma oral, ya que este es un medio por el cual se podrá preservar la 

identidad. Pues la palabra, tiene un gran poder de transmitir los conocimientos y 

saberes que se tienen respecto a algo: “La palabra para el indígena es una fuente 

de confianza, seguridad, compromiso, identidad, formación de valores y 

conocimientos” (p.35) 

 

Observando la necesidad e intención del pueblo Inga de estructurar, fortalecer y continuar 

con la relación cultura- naturaleza en la investigación de Quijano (2016) titulada: “Impacto 

de las fumigaciones aéreas con glifosato en las formas de conocer y educar en el territorio 

del pueblo inga, baja bota caucana, Colombia.” se menciona la importancia de la memoria 

biocultural para el pueblo Inga de este territorio: 

  

 

Se hace importante la memoria sobre el territorio y sobre su cultura y sobre las 

experiencias que la especie ha vivido, en la era moderna una “época cautiva de 

presente”, en el que la inmediatez de los cambios que se vienen dando… Se hace 

indispensable la memoria biocultural a través del relato de las experiencias de las 

personas, de manera que se recojan conocimientos, prácticas y actitudes frente a la 

vida… La memoria en este caso juega un papel en la creación de identidad y en 

las posibles alternativas de vida que recreen prácticas y actitudes con el ambiente 

que puedan mejorar el estilo de vida de la comunidad Inga (p.77) 

 

En la vía de recrear prácticas y actitudes con el ambiente que mejoren el estilo de vida del 

pueblo Inga, la presente investigación enfoca sus esfuerzos. Por tal razón somos 

conscientes de que los procesos históricos, lingüísticos y culturales de la comunidad Inga 

de San Agustín, se han visto enfrentados a situaciones de desarraigo territorial como en los 

departamentos vecinos al municipio del Huila.  Ejemplo de ello es la constante amenaza 
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por parte del Estado de despojar de las esculturas a San Agustín, lo que preocupa al Cabildo 

Inga Nuna Rumi y las demás comunidades indígenas del municipio. 

 

 

 Cuidado de la vida 

 

En el Semillero de Investigación Enseñanza de la Biología y Diversidad Cultural una de las 

categorías en las cuales analiza y existe un énfasis sobresaliente es el cuidado de la vida. 

Entendiendo que la vida es sagrada y existe un equilibrio entre todas las existencias que 

habitan el planeta. Dentro de los debates que se presentan con dicha categoría, se toma 

como una oportunidad de hacer consiente a los educadores, a los educandos y a la 

comunidad en general, que cuidar la vida en un país con una historia marcada en el flagelo 

de la guerra y la violencia, debe ser un acto de construcción social y de dignidad.  

 

Allí existe una  reflexión sobre la importancia de dejar ser y existir a los animales, la 

naturaleza y los seres humanos. Cuidar la vida implica estar en armonía con las diferencias 

y los inconvenientes de la convivencia cotidiana, entendiendo que los prejuicios y las 

creencias no deber interferir con la vida de nadie (incluyendo pájaros, plantas y humanos 

con diversos pensamientos y cultura). Así lo afirma Pérez (2021) en su investigación 

titulada: Mute, Museo virtual pensado para el arte y el cuidado de la vida bajo la teoría de 

las cinco pieles en territorio urbano y rural cuando dice: 

 

 Se cuida la vida en el hogar con actos simples y sencillos; con el amor que se 

prodiga entre miembros de la familia y con el cuidado esmerado y grato de una 

dieta sana; se cuida la vida en la escuela con la enseñanza práctica del amor a la 

naturaleza y con las reflexiones y prácticas sobre la necesidad de la convivencia 

pacífica y armónica entre los integrantes de una sociedad. Se cuida la vida en las 

casas de salud con el afecto y el carisma con que se atiende un paciente o una 

paciente en cada contacto y con el desarrollo de las mejores habilidades técnicas 

para operar complejos instrumentos de soporte vital. También se cuida la vida en 

la formulación y gestión legislativa de políticas públicas, y con los 
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pronunciamientos serios y categóricos de una colectividad cuando detecta que hay 

políticas o decisiones gubernamentales que agreden su derecho a la vida digna 

(p.136) 

 

Desde la Licenciatura en Educación Comunitaria de igual manera hay especial atención en 

el cuidado y en el autocuidado, como categoría precisa para tejer lazos sociales en los 

espacios educativos. Cuidar la vida y cuidar al otro tiene relación con la alteridad, con la 

forma de ser en sociedad y en comunidad, un artículo pertinente para comprender este 

concepto es: El cuidado: modo de resistencia en las prácticas comunitarias escrito por 

Rodríguez  (2018) quien cita a Boff (2002) y nos dice: 

 

El “modo de ser cuidado” se caracteriza porque la naturaleza y todo lo que en ella 

existe deja de ser pensado como objeto. Así, el ser humano percibe a los otros seres 

como sujetos, valores, símbolos que lo remiten a la dimensión de unidad con el mundo. 

Aquí el ser humano no se encuentra sobre las cosas sino junto a ellas: “cuidar de las 

cosas implica tener intimidad con ellas, sentirlas dentro, acogerlas, respetarlas, darles 

sosiego y reposo. Cuidar es entrar en sintonía con ellas, auscultar su ritmo y estar en 

armonía con ellas” (p. 77) 

 

En ese sentido cuidar la vida requiere la disposición conjunta, donde cada individuo es 

consciente de la relación que tiene con la naturaleza y de quienes están a su alrededor. Los 

pueblos indígenas como los incas y sus descendientes tienen presente en su cosmogonía el 

Sumak Kawsai: “vivir bonito” una concepción que se liga con la práctica y el cuidado de la 

vida.  Así, en el artículo de Guardiola (2011) cuyo nombre es: ¿qué aportan los estudios de 

felicidad al buen vivir, y viceversa? se muestra el buen vivir como el concepto clave que 

fortalece el cuidado de la vida en el mundo: 

 

Buen Vivir como “una oportunidad para construir otra sociedad sustentada en una 

convivencia ciudadana, en diversidad y armonía con la naturaleza, a partir del 

reconocimiento de los diversos valores culturales existentes en el país y en el 

mundo”. Es por ello de que el Buen Vivir nace en los Andes, pero va más allá de los 

Andes. El Buen Vivir es además una alternativa al mal vivir, ya que, consiste en 
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“asumir desde la cosmovisión indígena, como el sentido de un objetivo general 

hacia el cual se orienta la vida económica, política, social y cultural, y se empieza a 

desmontar el poder colonial [...] desnuda los errores y las limitaciones de las 

diversas teorías del llamado desarrollo” (p. 100) 

Muestra de este sentir, se observa en el trabajo de Santiago (2021) titulado: “Lo que nos 

dice el campo: plantas de uso medicinal, identidades diversas y reflexiones expresadas en lo 

artístico, alrededor de la crianza de la vida”. La autora de esta investigación nos aporta: 

 

Dentro de las formas del cultivo y crianza de las plantas de uso medicinal, se 

rescatan las óptimas condiciones tanto ambientales como de “cariño y bienestar 

para la planta” desde allí es posible identificar los afectos como dimensión para el 

cuidado y crianza de la vida, dice Sair “(…) Juanito tuvo muchísimo más cuidado 

pero también comenzó a investigar sobre todas las flores que le hacían bien, y 

comenzó a cuidarlas porque cuando cuidamos lo que nos rodea, podemos 

ayudarnos a nosotros mismos y a los demás”, desde donde se puede visualizar una 

visión de alteridad desde el cuidado de la vida de otros para cuidar mi vida y así 

mismo la de otros, además de un sentido de apropiación del mismo territorio 

(p.46) 

 

En la lectura de los documentos que contribuyeron para precisar las tendencias de 

investigación, se analiza que varias investigaciones realizadas con el pueblo Inga ponen su 

conocimiento en la generalización del pensamiento “Indígena”, creemos que es importante 

particularizar el conocimiento Inga como pueblo y que, si bien son indígenas, sus 

construcciones cosmogónicas hacen parte de un tiempo, espacio y contexto único. Al igual 

que los demás, y cada uno de los pueblos indígenas de Colombia, creemos que 

particularizar también es reconocer la diversidad y la otredad.  

 

También se analiza que en las investigaciones realizadas sobre territorio, son muy pocas las 

que se refieren a categorías del pensamiento Inga como el Nukanchipa Alpa Mama o el 

“saber vivir ahí”. Son categorías emergentes que desde las investigaciones que involucran 

la memoria biocultural han contribuido al campo epistémico de la relación con el territorio. 
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Por último, desde el paneo académico que se realiza para esta investigación, se evidencia 

que el actual trabajo de grado perteneciente a la Licenciatura en Educación Comunitaria es 

el primer trabajo que se realiza desde el enfoque que relaciona la educación comunitaria, el 

territorio, la comunidad, la memoria biocultural y la memoria histórica. Lo anterior se 

resalta con la intención de contribuir al dialogo interdisciplinar y epistémico desde 

diferentes ontologías para el fortalecimiento del campo pedagógico 
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3. JUSTIFICACIÓN 

La Licenciatura en Educación Comunitaria con Énfasis en Derechos Humanos es un 

programa que tiene como intención formar maestros capaces de construir y reconstruir 

tejido social, de atender la realidad de diferentes grupos poblacionales en cuestión de 

educación y exigibilidad derechos.  

Con dichos lineamientos apunta a crear ciudadanías críticas, autónomas e incidentes en la 

vida social y política de Colombia. Como se plantea desde el currículo y el perfil 

profesional el egresado debe estar en capacidad de: 

 

Agenciar escenarios y estrategias de comprensión dialógica de los conflictos 

(culturales, sociales o políticos), propiciando en comunidades y medios escolares 

capacidades y prácticas pedagógicas para su tratamiento civil y pacífico en el 

marco de un Estado Social de Derecho (Licenciatura en Educación Comunitaria 

con Enfàsis en Derechos Humanos, 2022) 

 

Así, desde la educación comunitaria somos conscientes que el campo de la educación no 

está supeditado solo al escenario escolar, sino que en la sociedad existen diferentes 

escenarios que demandan pensar en pedagogía. Por tal motivo articular la investigación y la 

práctica es primordial para el educador comunitario, tanto en la escuela como en escenarios 

rurales o barriales.  

 

El modo de abordar el campo educativo desde el pluralismo epistémico y la perspectiva 

crítica procura no intervenir sino indagar desde la pedagogía, para que los espacios donde 

haya injerencia sean lugares en los que se escuchen las preocupaciones, los temores, las 

dificultades, y con ello crear propuestas de transformación de los contextos.  

 

Tener conciencia que habitamos un país con más de cincuenta años de guerra, nos hace 

replantearnos la docencia y analizar la forma en la que leemos, escuchamos, sentimos y nos 

desarrollamos como seres humanos en cualquier lugar donde estemos. Es por ello que 

desde el interés personal existe una intención de contribuir con apuestas pedagógicas 
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certeras que partan desde la realidad inmediata de las comunidades. Apuntar a una paz 

verdadera a nivel nacional consiste en interiorizar que más allá de una firma o un acuerdo, 

es deber de la educación estar al tanto de las falencias sociales para fortalecer el hilo que 

teje la identidad en cada vereda, pueblo, municipio o ciudad de Colombia. Tejer comunidad 

implica, crear lazos de acción solidaria con intenciones políticas claras. 

 

Por lo tanto, desde la práctica pedagógica investigativa comunitaria, y desde la Línea de 

Educación, Territorio y Conflicto, existe una reflexión sobre la base de la investigación, 

que se acentúa en entender la responsabilidad docente, de frente al ejercicio pedagógico y 

en contexto con la comunidad del Cabildo Nuna Rumi.  Donde los modos de ser y 

comprender el territorio son tomados desde el referente de la pluralidad epistémica y el 

reconocimiento de la otredad, entendiendo que la educación critica, parte del 

reconocimiento del contexto, es dialógica, tiene un horizonte político de cambio y sobre 

todo apuesta a ampliar las formas de ver el mundo haciendo una la lectura comprometida 

del orden social (Torres, 2011) 

 

El concepto de memoria biocultural es una categoría clave dentro de esta investigación, 

porque permite comprender que la complejidad de la existencia humana requiere tener en 

cuenta el cosmos, el cuerpo y la práctica de los contextos específicos en los que viven cada 

comunidad. En este sentido, Víctor Toledo y Narciso Barrera resaltan la importancia 

ecológica de las sabidurías ancestrales exponiendo que la comprensión del mundo es más 

amplia que la comprensión del paradigma lógico-positivista del mundo.  

 

Es decir, el entender y sentir la realidad parte de espacios y tiempos diferentes, por lo tanto, 

las construcciones de los sistemas de conocimiento nos ofrecen diferentes explicaciones y 

ópticas que tiene la humanidad sobre sus territorios. La memoria no solo concierne a la 

cognición, sino que representa un axioma que involucra la memoria genética, el lenguaje, la 

memoria histórica y la historia natural (Barrera y Toledo, 2008) 

 

Con relación a los conceptos anteriores y en la práctica de la vida diaria empieza una 

búsqueda de los Inga de San Agustín, por volver a conectarse con su referente 
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cosmogónico, ya que, con el paso de los años perdieron contacto con el idioma, las 

tradiciones y la educación propia. Es la razón por la cual, en el marco del Plan de 

Salvaguarda se vinculan a todos los procesos organizativos que vienen adelantando como 

pueblo en Colombia. Uno de ellos, el proceso de educación, que se lidera desde el Eje 

Educación y Cultura, cuenta con la participación de diferentes delegados de todos los 

cabildos del pueblo Inga en el país. Dentro de los propósitos que se tienen está la intención 

de revitalizar el idioma propio, construir conocimiento contextualizado, fortalecer la 

identidad y la pertenencia cultural guiados por el pensamiento y la cosmovisión propios, 

todo esto con la guía de Nukanchipa Alpa Mama: La madre tierra/el territorio, de los 

mayores, sabedores y por su puesto de su espiritualidad  (Velásquez, 2021) 

 

El propósito de la comunidad Inga de San Agustín es recordar, volver a poner la brújula del 

pensamiento en concordancia con la historia de sus ancestros, para ello necesitan crear un 

camino de interlocución con las políticas públicas del Estado, para que las garantías de 

ejercicio de ciudadanía sean eficaces. El propósito del presente trabajo de grado en sintonía 

con los objetivos del cabildo, tiene como intención renovar la memoria como una apuesta 

pedagógica que da cuenta desde los fundamentos de la Licenciatura en Educación 

Comunitaria.  

 

La Línea de Investigación Educación Territorio y Conflicto aporta a la investigación los 

elementos precisos que contribuyen al fortalecimiento de la identidad y la memoria del 

cabildo Inga Nuna Rumi. Desde esta perspectiva nos permitimos contar lo que no está 

contado, describir lo que no está descrito y ser el alto parlante de aquellas voces que, en 

lugares silenciosos del tiempo, claman por ser escuchadas. Así lo dice Trujillo:  

 

Muchos han elegido contar la historia de nuestros orígenes, desde el lugar de los 

vencedores, desde la figura de un hombre blanco, ilustrado y cristiano; nosotros 

intentaremos hacerlo desde otras voces, esas que no se reconocen en los libros de 

la historia oficial, que se mencionan tímidamente en los relatos de nuestra 

tradición; lo haremos desde el lugar de los pueblos, de hombres y mujeres que si 

tienen rostro, remembranzas, espiritualidad y por supuesto una memoria histórica 
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que mezcla sus recuerdos con los hechos históricos de nuestra América. 

Parafraseando a Eduardo Galeano hemos decidido escribir para quienes no pueden 

leernos, para los de abajo, los que esperan desde hace siglos en la cola de la 

historia (Trujillo, 2018, p. 19) 

 

Lo anterior se articula con la visión y el propósito de nuestra Universidad, que dice:  

La Universidad Pedagógica Nacional forma seres humanos, en tanto personas y maestros, 

profesionales de la educación y actores educativos al servicio de la nación y del mundo, en 

todos los niveles y modalidades del sistema educativo y para toda la población en sus 

múltiples manifestaciones de diversidad. Investiga, produce y difunde conocimiento 

profesional docente, educativo, pedagógico y didáctico y contribuye a la formulación de las 

políticas públicas en educación. Fundamenta su acción en la formación de niños, niñas, 

jóvenes y adultos desde su diversidad, con conciencia planetaria, en procura de la identidad 

y el desarrollo nacional (Ministerio de Educación Nacional , 2006) 

 

En ese sentido, la proyección de maestros que fomenten la investigación y el diálogo 

intercultural en pro de promover y reconocer la diversidad en el país, tiene un papel 

preponderante dentro de las apuestas investigativas al interior de la Universidad 

Pedagógica. La conversación entre las diferentes disciplinas y planteamientos 

epistemológicos enriquece de manera considerable el quehacer docente, por tal razón la 

apertura de posibilidades de dialogo con distintas ramas del conocimiento es de las 

premisas del educador comunitario.  

 

En la discusión ontológica y desde el trabajo de relacionar otras formas del conocimiento, 

en el Semillero de Investigación Enseñanza de la Biología y Diversidad Cultural hay un 

interés por la interdisciplinariedad desde un enfoque intercultural que apunta a observar la 

pedagogía desde una perspectiva crítica y transformadora. Este es el punto de encuentro 

con la educación comunitaria, que también desde discursos y prácticas concretas, busca 

formar profesores comprometidos con la realidad de los lugares de incidencia.  
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Desde esta investigación pedagógica se apuesta a la creación de puentes de conocimiento, 

que permitan el fortalecimiento de las relaciones comunitarias, la interculturalidad y el 

diálogo interdisciplinar con otras formas de ser y existir en el mundo, sean indígenas, 

campesinas o académicas. 

 

 

4. REFERENTES CONCEPTUALES 

6.1.  Memoria histórica 

“Hasta que los leones no tengan sus propios historiadores, las historias de cacería 

seguirán glorificando al cazador” Proverbio africano  

El Cabildo Nuna Rumi no figura en los libros de historia oficial de Colombia, es un pueblo 

del que muy pocos han escrito, este trabajo de Investigación es una apuesta por plasmar lo 

que ellos tienen por decir. En su visión del mundo y sus propias palabras donde radica la 

importancia de la memoria histórica como elemento primordial en la conceptualización.  

Por eso es necesario indagar desde la concepción misma del término; en este sentido la 

palabra “historia” determina tres significados o acciones. El primero, parte en el devenir en 

el tiempo de las personas, sus conocimientos y actuaciones, generando así las acciones del 

pasado; esta se considera la memoria social. 

 El segundo, son los conocimientos estructurados de quienes se dedican profesionalmente a 

esa reconstrucción permanente y cuidadosa en la consolidación de los hechos, ellos son 

considerados “historiadores”. Y una tercera significación se da gracias a la unión de los 

profesionales y la experiencia humana, conocida esta rama como –la historiografía- donde 

pueden participar tanto los profesionales que se especializan en ello; historiadores y 

colectivos del común.    

Cuando la historia se construyó como disciplina de conocimiento en el siglo XVIII, se 

reconocen tres enfoques historiográficos que también se asumen como “modelos 
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históricos” en cada uno de los cuales la historia se articula de modo singular. Según 

Alfonso Torres, estas son: “la historia tradicional que predominó en el siglo XIX, la nueva 

historia o historiografía científica; en el siglo XX y la historia popular o desde abajo” 

(Torres 2014, p. 14) 

Ahora bien, la nueva historia emerge como reacción a la historia tradicional y se consolida 

desde la tercera década del siglo XX en torno a la escuela de los Annales en Francia, la 

influencia del marxismo, el estructuralismo, y el diálogo con las ciencias sociales. Para este 

modelo, la historia como núcleo académico es la dinámica de las sociedades humanas, en 

particular los hechos estructurales y masivos que expresan las regularidades y la 

permanencia de las estructuras sociales y económicas.  Se entiende el conocimiento 

histórico como la reconstrucción y explicación científica de tales hechos, empleando un 

amplio abanico de fuentes (estadísticas, prensa, objetos).  

 

El hecho de tener como objeto de estudio el pasado colectivo hace que el historiador tenga 

una legitimidad sobre la historia, en el momento que la escribe, es decir el presente, el 

ahora. En ese sentido existe una “realidad ausente” a los hechos que él mismo cuenta, 

porque pone los hechos desde su propia perspectiva. 

Es por ello que la historia no debe ser vista desde la perspectiva de un solo ser humano, la 

historia les concierne a los pueblos involucrados en los acontecimientos. He ahí la 

importancia de valorar lo que nos dice Carr (1985,p.10): “Estudia al historiador antes de 

ponerte a estudiar los hechos” cuando de construcción histórica se trata, vale la pena 

indagar, reconocer a la persona que nos pone manifiesto lo investigado, para reconocer la 

historia como válida. 

En términos de Michel de Certeau (1948): 

 

La historia es un "proceso social" donde ningún individuo está libre de 

restricciones sociales, por lo que no podemos imponer nuestra comprensión 

moderna del mundo a nuestros antepasados. "El progreso en los asuntos 

humanos", escribió, "ya sea en la ciencia o en la historia o en la sociedad, se debe 

principalmente a la audaz disposición de los seres humanos a no a limitarse a 
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buscar mejoras parciales en la forma en que se hacen las cosas, sino a presentar 

desafíos fundamentales, en nombre de la razón, a la forma actual de hacer las 

cosas y a las suposiciones declaradas u ocultas sobre las que se apoya” (p. 25). 

 

Para contextualizar la noción de memoria histórica es preciso retomar lo expuesto por 

Maurice Halbwachs en su texto Memoria colectiva y memoria histórica (1995): 

 

Memoria colectiva se distingue de la historia al menos en dos aspectos. 

Es una corriente de pensamiento continua, con una continuidad que no tiene 

nada de artificial, puesto que retiene del pasado sólo lo que aún está vivo o es 

capaz de vivir en la conciencia del grupo que la mantiene. (p. 214) 

 

Cuando un período deja de interesar al período que sigue, no es un mismo grupo el que 

olvida una parte de su pasado: hay en realidad dos grupos sucesivos. La historia divide la 

serie, de siglos en períodos. Como describe el autor: 

 

En la historia tenemos la impresión que, de un período al otro, todo se ha renovado: 

intereses en juego, dirección de los espíritus, modos de apreciación de los hombres 

y de los hechos, tradiciones y perspectivas de futuro. Y si, en apariencia, los mismos 

grupos reaparecen, es porque subsisten las divisiones exteriores resultantes de los 

lugares, los nombres y también de la naturaleza general de la sociedad. Pero los 

hombres que constituyen un mismo grupo en dos períodos sucesivos son como dos 

tramos puestos en contacto por sus extremidades opuestas, que no se reúnen de otro 

modo ni forman realmente un mismo cuerpo. (Halbwachs, 1995,p.115) 

 

Desde esta perspectiva, la memoria histórica es la unión del tejido colectivo y la 

reconstrucción histórica que se da en los distintos periodos. Ya que la que historia como 

disciplina no está desligada de los hechos o sucesos propios de la colectividad humana.  

El tejido social reconfigura la memoria vivida en el pasado, los hechos que subsisten con el 

paso del tiempo y se configura de acuerdo a los hechos siguientes semejantes o distintos, 

vividos por los pueblos como base de su existencia en un territorio y cultura. Es, sin duda, 
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la sucesión de las generaciones, la sociedad se entreteje con las fibras o huellas del pasado, 

como el conocimiento perdurable para la conciencia y la creación de nuevas formas de 

vida, que se plasman en la historia.   

 

La historia es un cuadro de cambios y es natural mencionar que las sociedades cambian sin 

cesar, ya que para la historia todo está ligado, cada una de las transformaciones reacciona 

sobre el tejido social y preparar, aquí o allí, un nuevo cambio. En apariencia, la serie de 

acontecimientos históricos es discontinua, estando cada hecho separado del que le precede. 

 

En América Latina hay una larga tradición de estudios que buscan reivindicar el papel de 

los pueblos indígenas en nuestra historia. Como es el caso de Juan Friede y su libro: Los 

indios del Alto Magdalena (vida, luchas y Exterminio) 1609-193, quien se menciona al 

inicio de esta investigaciòn como un historiador que se compromete a contar la historia 

desde otra perspectiva distinta a la colonial. 

6.2. Memoria biocultural 

Hablar de memoria biocultural requiere trasladarnos al origen de la especie humana. Desde 

la misma aparición del Homo sapiens, cada una de las especies que existe en el planeta, 

guarda memoria de evolución en su código genético. Es decir, así como existe el 

código genético por medio del cual las especies “memorizan, aprenden y recuerdan” 

sus relaciones con la naturaleza, en la especie humana además existe un código 

cultural que opera como un instrumento de aprendizaje.  

Como idea importante es preciso retomar lo que afirman Toledo y Barrera (2009): 

Los seres humanos somos esencialmente “animales sociales” que siguen 

existiendo en razón no solo de sus vínculos societarios, sino de sus vínculos con la 

naturaleza, una dependencia que es tan universal como eterna. En la perspectiva 

del tiempo geológico, que se mide en lapsos de millones de años, toda especie 

sobrevive en función de su habilidad para seguir aprendiendo de su experiencia 

ganada a lo largo del tiempo (p. 15). 
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En este sentido es importante reconocer que, si el Homo Sapiens ha logrado una 

permanencia en la tierra, no es del todo gratis, parte de ello se debe a la capacidad de 

aprovechar la memoria de la naturaleza, su universo y el diálogo que ha establecido con la 

inteligencia del planeta. 

 La diversidad cultural es la base para que las especies se configuren individual y 

colectivamente; para que como especie humana sigan construyendo cultura.   

 

Según Narciso Barrera (2008) “La 

memoria de la especie humana es, por 

lo menos, triple: genética, lingüística y 

cognitiva, y se expresa en la variedad o 

diversidad genes, lenguas, 

conocimientos o sabidurías y mundos” 

por lo tanto es un complejo de 

múltiples posibilidades para construir 

diversidad cultural. 

Desde la lingüística, se construye la 

historia de nuestra especie en diversos 

contextos sociales, ecológicos y 

culturales. Y la memoria cognitiva señala las formas de adaptación a la diversidad de las 

condiciones del planeta. El ser humano posee capacidades únicas en relación otras 

especies; pues, la memoria de cada especie se enriquece gracias a la experiencia 

aprendida y se va perfeccionando colectivamente; son los conocimientos que de 

generación en generación son trasmitidos a lo largo de la historia o miles de años.  

Son sabidurías que, combinadas con la naturaleza misma, su uso, prácticas y 

constante evolución, dan el fruto de múltiples y variadas culturas. Hoy, esta memoria 

subsiste a fuerza de tantas luchas como parte esencial de las llamadas culturas 

indígenas del mundo, la etnoecología.  

Ilustración 2: El paisaje como culturaleza, tomado de: Barrera y 

Toledo 2008 
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En la actualidad no debemos ser ajenos 

a la etnoecología; por ser un área de 

frontera en plena expansión, merece ser 

estudiada desde lo interdisciplinario y 

participativo basado en el diálogo 

intercultural. 

Aquí, una parte fundamental del concepto 

de memoria biocultural: La relación entre 

cosmos, corpus y praxis; conjunto que no 

puede estar desligado el uno del otro. Este proceso biocultural de diversificación es la 

expresión de la articulación o ensamblaje de la diversidad de todas las especies que 

representa, en sentido estricto, la memoria de la especie” (Toledo y Barrera p.26 2009) 

Para los pueblos indígenas la naturaleza es sagrada, no es vista con interés económico, va 

más allá; teniendo en cuenta que es la que provee los beneficios para sobrevivir, de igual 

forma es tratada. Se venera y se mantiene una comunicación directa con ella por medio de 

los rituales.  

Es desde el concepto de memoria biocultural que abordamos la herencia de los 

conocimientos ancestrales en relación con la biodiversidad biológica y cultural que pone en 

diálogo constante la vida del Cabildo Inga Nuna Rumi del San Agustín (Huila). Esta 

memoria complejiza la herencia cultural de los pueblos ancestrales y la manera en la que se 

transmite el conocimiento a través de las generaciones; conocimiento que puede generar 

discusiones actuales sobre las maneras de cuidar la vida en los territorios, como lo 

menciona Bravo (2015): 

Los pueblos ancestrales han sido capaces de mantener sus tradiciones mediante el 

continuo diálogo con el lugar que habitan, en el cual han logrado existir durante 

períodos muy largos de tiempo (cientos e incluso miles de años). Pese a esto, en la 

actualidad se ha desequilibrado la cultura de muchos pueblos ancestrales, gracias 

al desarraigo producido por las nuevas urbanizaciones, la entrada indiscriminada 

de otras formas de vida “progresistas”, que desconocen el andamiaje del 

conocimiento ancestral construido en el tiempo (p.163). 

Foto 3: El mayor Abelino Jamioy Organizando la Hoja de 

Coca para hacer la sagrada medicina del Mambe. (Velásquez 

2021) 
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Los pueblos ancestrales intentan permanecer asentados, trabajando la tierra, los cultivos y 

pesca como lo hacían sus ancestros. “Bajo sus cosmovisiones, la naturaleza es la fuente 

primaria de la vida que nutre, sostiene y enseña. La naturaleza es, por lo tanto, no solo una 

fuente productiva sino el centro del universo, el núcleo de la cultura y el origen de la 

identidad étnica. En el corazón de este profundo lazo está la percepción de que todas las 

cosas vivas y no vivas y los mundos social y natural están intrínsecamente ligados”. 

(Toledo y Barrera , 2009,p.54).  

No se deben desconocer conocimientos ancestrales de las culturas indígenas: El legado 

cultural que corre el riesgo de desaparecer; la cosmogonía de los pueblos indígenas es la 

riqueza de la memoria que involucra a todas las especies. La tierra es sagrada, las plantas y 

los animales son tratados como seres que viven, por lo tanto, tienen necesidades que se 

satisfacen en una relación directa con las demás existencias que interactúan en el 

ecosistema. 

Los pueblos indígenas albergan un repertorio de conocimiento ecológico que generalmente 

es local, colectivo, diacrónico y holístico. De hecho, como los pueblos indígenas poseen 

una larga historia de práctica en el uso de las riquezas, han generado sistemas cognitivos 

sobre sus propias riquezas naturales circundantes que son transmitidos de generación a 

generación.  

La transmisión de este conocimiento se hace mediante la oralidad, de ahí que el corpus sea 

generalmente un conocimiento que no se escribe en términos del alfabeto arábigo de 

occidente. La historia es plasmada en el tejido, en el canasto, en las formas que se observan 

de la misma naturaleza. 

La memoria es, por lo tanto, el recurso intelectual más importante entre las culturas 

indígenas o tradicionales (Toledo, 2005). Gracias a ello, es que conocen al detalle cada 

función o tratamiento de las riquezas; las plantas, los paisajes y cultivos, y las necesidades 

propias de la tierra. Reconocen la naturaleza como esa posibilidad de vida. Cada núcleo 

familiar trabaja la tierra de acuerdo a sus necesidades y entre ellos intercambian alimento, 

de tal forma que se benefician las familias entre sí.  
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Es importante argumentar el surgimiento y desarrollo de la etnoecología:  

Por su enfoque holístico y multidisciplinario, ha 

permitido el estudio del complejo integrado por el 

conjunto de creencias (Cosmos), el sistema de 

conocimientos (corpus) y el conjunto de prácticas 

productivas (praxis), lo que hace posible comprender 

cabalmente las relaciones que se establecen entre la 

interpretación o lectura, la imagen o representación 

y el uso o manejo de la naturaleza y sus procesos 

(Barrera y Toledo, 2005 p.111).   

Los actores tradicionales escenifican tres actos distintos pero articulados e incluso 

sincrónicos, frente a su escenario productivo: dos interpretaciones y una actuación.  Esta 

triple perspectiva, representa, en esencia, el proceso general de apropiación (intelectual y 

material) de la naturaleza. 

Para finalizar, es relevante mencionar que la memoria biocultural y la histórica se 

complementan. Las construcciones lingüísticas hacen parte de la triple perspectiva que 

configura el entramado de la memoria. Más bien, es importante decir que la memoria 

histórica es parte de la memoria biocultural y que aporta a una comprensión eficaz de los 

acontecimientos y relaciones socio espaciales de cualquier comunidad en el mundo. 

 6.3 Territorio 

“Lo único que permite conocer el mundo es el camino, especialmente lo que se puede 

recorrer a pie. Otro medio nos hace perder parte del mundo. Caminando es más fácil 

prestar atención a las plantas, las cosas, la naturaleza, la tierra, lograr una relación 

cercana y minuciosa con el mundo” (William Ospina, festival internacional de cine en las 

montañas, 19 Julio 2021) 

 

Territorio es un concepto polisémico que se ha construido a través del tiempo desde 

distintos contextos y experiencias, según la perspectiva de observación y análisis del 

Foto 4: El paisaje Agroecologico,Tomado de Toledo y 

Barrera (2021) 
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mismo. Desde lo anterior, entendemos que la polisemia del término territorio es alta en el 

debate investigativo y en los discursos de los movimientos sociales, lo que genera una 

tensión constante entre los diferentes postulados, sobre su tenencia y uso. 

 

En Latinoamérica y en Colombia en particular, desde la perspectiva de los movimientos 

sociales indígenas y campesinos, el territorio se construye como un lugar de 

reivindicaciones que reclaman el “derecho a vivir” donde existe una oposición a la 

concepción hegemónica del territorio que se promueven desde políticas públicas de 

ordenamiento territorial. Como lo describe (Vasco, 2002):  

 

Para entender la base de este pensamiento debemos recordar que el territorio no es 

solo un espacio físico sino, además y principalmente, un conjunto de relaciones 

que se establecen históricamente, es decir que la sociedad lo produce a partir de la 

naturaleza, que es una socialización de esta. Pero también que la sociedad 

proviene de la naturaleza a través de un doble proceso de evolución natural y 

trabajo. Los indígenas tienen conciencia de que este proceso de siglos no ha sido 

realizado por individuos aislados, sino por comunidades, en actividades 

claramente colectivas. Por ello, cada ser humano tiene a su comunidad como 

premisa de su existencia y como garantía de su acceso a la tierra y defensa de la 

misma (p.294) 

  

Así, vemos que el territorio es algo que vas más allá de parámetros geográficos como lo 

expone Raffestin (1993,p. 144) cuando afirma: “Parto del principio que el territorio es una 

construcción a partir del espacio geográfico, y que el espacio es anterior al territorio”. 

  

El territorio como concepto geométrico que restringe las relaciones humanas con el entorno 

natural adquiere significado de acuerdo con las teorías, los métodos y las políticas de las 

instituciones del Estado. Concepciones que se han consolidado gracias a pensadores 

vinculados a corrientes teóricas como el positivismo, el neopositivismo, y la fenomenología 

construyen conceptos de territorialidad y espacio desde un modelo de “orden” visto desde 

la idea de desarrollo y progreso europeo. 
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Intelectuales que se sitúan desde la corriente decolonial como el brasileño Milton Santos 

nos invita a entender el territorio no como un fragmento sino como una totalidad. “Es una 

definición que contempla la naturaleza y la sociedad, se define como un conjunto de 

sistemas de objetos y sistemas de acciones, que lo forman de modo inseparable, solidario y 

contradictorio” (Santos, 1996, p.51) Desde esta perspectiva, el territorio y las relaciones 

sociales están en pleno movimiento del tiempo, construyendo la historia.  

Con lo anterior podemos inferir que el territorio existe y se da a partir de la relación entre 

una sociedad con características particulares y el medio en el que se desenvuelve. Esta 

relación puede tener varios matices de acuerdo a la óptica desde la que se mire el territorio 

y la posición que se asume con los elementos que lo componen, es decir, se puede ver como 

una fuente de explotación de recursos constante, o desde la reciprocidad y el cuidado para 

mantener el equilibrio con los ecosistemas que existen en él. 

  

Los pueblos ancestrales sienten, experimentan, se apropian y habitan el territorio en 

relaciones complejas donde existen múltiples visiones de cada elemento que lo constituye, 

conceptos que se tejen en la cotidianidad y desde el cuidado de la vida, en consecuencia, las 

prácticas de conocimiento que surgen del territorio trascienden la simple ocupación de un 

lugar o pedazo de tierra. Las interacciones con el medio son las que configuran la vida y 

diversidad de los pueblos ancestrales, así lo evidencia (Oviedo, 1992)  refiriéndose a 

plantas y animales cuando expresa:  

 

(…) encarnan según la cosmovisión indígena multitud de fuerzas benéficas o 

maléficas; todas ellas imponen pautas de comportamiento que deben ser 

rígidamente respetadas. Para muchos pueblos, especies determinadas de 

árboles eran veneradas y protegidas, y véanse en el pasado grandes bosques 

intocados de ellas; se conoce por las crónicas de la conquista que, por ejemplo, 

en la sabana de Bogotá los muiscas mantenían unos bosques de altísimas 

palmas de ramos y palmas de cera a las cuales veneraban, hasta el obispo 

Cristóbal de Torres mando talar y destruir el bosque entero para -extirpar la 

idolatría- (p.52) 
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En ese sentido, es relevante revisar el concepto que proponen los Inga donde se define el 

territorio desde la cosmovisión propia. Desde el plan de salvaguarda, se narra lo que es y 

significa el territorio, noción que nos permite acercarnos de manera precisa desde el sentir 

colectivo del pueblo Inga: 

 
“…nuestro territorio es fuente de vida e inspiración, hemos aprendido a interpretar y 

compartir las manifestaciones de nuestra Madre Tierra, Pacha Mama: “Nukanchipa 

Alpa mama”, ella ha configurado nuestro pensamiento y nuestras acciones, de ahí que 

los acontecimientos que suceden en la Madre Tierra son motivo de preocupación 

colectiva. Para nosotros el territorio constituye la base ontológica de nuestra identidad 

y nuestra vida. No es posible concebir a nuestras comunidades sin territorio, pues éste 

es el recipiente cultural y el marco vivencial para nuestra recreación espiritual, social, 

cultural, política y económica (Pueblo Inga , 2013, p.55) 

 

Nuncanchima Alpa Mama –Nuestra cosmovision y territorio, es la manera como el pueblo 

Inga siente la tierra, las plantas, los ríos, los guacamayos, la danta, el oso de anteojos,el 

jaguar,las nubes, el sol, el viento, el cantar de los grillos y los cocuyos que arrullan las 

noches. Es la expresión para referirse al todo que contempla la verbena, el romero, la coca, 

la yerbabuena, el arraigo, el palo amargo, la planta de arraigo, el bejuco sagrado de la 

Ambiwaska, la semilla de congolo, la yuca y el ají dulce.  

 

Nuncanchima Alpa es la Mamá de todos y cada uno de los indígenas pertenecientes al 

pueblo Inga, quienes aprenden a respetarla y a cuidarla desde que son niños.Para el caso del 

Cabildo Inga Nuna Rumi de San Agustin, quieren sentirla en las mañanas en el canto de las 

golondrinas y las torcazas que se posan en los arboles del municipio, quieren cuidarla como 

saben que ella los cuida todos los dias.  Pues como dice Vasco, (2002, p. 294)  

 

La naturaleza es, a la vez, origen (en tanto natural) y resultado (en tanto 

territorio), y lo sigue siendo en un proceso de intercambio con la humanidad que 

se realiza por medio del trabajo. De este modo, la naturaleza es el cuerpo 

inorgánico del ser humano, pues constituye para este su medio de vida, una parte 
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vital de sí mismo. Por eso, para el indio la naturaleza aparece en su conciencia 

como algo preexistente, dado, origen de su vida, como madre. Como es naturaleza 

humanizada, sus diferentes aspectos aparecen como seres en las historias —que 

conocemos como mitos— y en la vida cotidiana; es lo que la antropología ha 

llamado antropomorfización de la naturaleza (del rayo, del trueno, del aguacero, 

de la nube, del terremoto, etc.) (p.294). 

 

Desde el análisis continúa el planteamiento y nos dice que:  

 

También la naturaleza aparece como resultado, pues su existencia depende de la 

relación de intercambio que se realiza con ella mediante el trabajo. De ahí que las 

sociedades indias denominan trabajo a todo aquello que nosotros llamamos ritual. 

En la naturaleza, la fuerza social de la comunidad se materializa, se objetiva y 

aparece ante sus ojos como primigenia, originaria, constituyente de la raíz de su 

ser, la madre que da vida y la sustenta, pero a la cual hay que defender y trabajar 

para mantener su existencia y, con ella, la de la humanidad entera. (p.294). 

 

Así, el territorio lo es todo, es la vida misma, es la existencia en su máximo esplendor, es la 

raíz y el origen de los seres humanos, por lo tanto, se respeta y se venera como la fuente, 

como el principio y el fin de cualquier ciclo. No es la “representación” de alguna deidad 

fuera del sentimiento y pensamiento humano, sino que es la realidad tangible y material con 

la que se vive todos los días.  

 

Ahora, desde la intención de planificar, ordenar, medir, cuantificar, clasificar, intervenir, 

manipular y controlar el territorio predominan los intereses económicos que objetivan la 

naturaleza y la instrumentalizan. Desde esta perspectiva no existen cualidades mágicas y 

virtudes que adornen la vida, sino todo tiene un valor y un precio que se cotiza en el 

mercado: la madera de los árboles, el agua de los ríos para generar energía eléctrica, los 

animales para consumir. 

Con respecto a esto Mançano (2009, p. 5) nos dice:  
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En los abordajes territoriales predominan los análisis de la dimensión económica 

y de la social, junto con una acepción de territorio como unidad geográfica 

determinada, casi siempre como un espacio de gobernanza…En este caso, el 

concepto de territorio pasa a ser instrumentalizado para atender los intereses de 

instituciones y expresa su propiedad más inestimable: la relación de poder (p.5).  

 

En este contexto se observa que el concepto de territorio se utiliza como un instrumento de 

control social para subordinar comunidades rurales a los modelos de desarrollo de las 

transnacionales. En sus diferentes acepciones, el territorio se estudia a partir de las 

relaciones de poder, desde el estado, el capital o diferentes sujetos, instituciones y 

relaciones. 

 

El principio de vida de los Inga del “Saber vivir ahí” surge de la noción propia del 

territorio, expresando las actividades y dinámicas que confluyen entre las personas y la 

naturaleza, desde el sentir de ella como un ser vivo. En el trabajo investigativo de Bravo 

(2015) se afirma: 

 

 El principio ―saber vivir ahí, no solo retoma elementos de la categoría territorio, 

sino que además deja ver las tensiones que surgen con el uso de esta categoría, en 

tanto que:  

 No está claro por qué desde las políticas nacionales para territorios indígenas se 

contempla la necesidad de ordenar el territorio, pues para ellos el territorio desde 

el origen ya está ordenado. En este momento lo que alcanzaría a ser, es un 

reordenamiento del territorio (p.142) 

 

Si partimos del planteamiento de que el territorio está ordenado desde el origen, se puede 

decir que las intervenciones de los planes de ordenamiento territorial no convergen con la 

cosmogonía Inga y con el conocimiento propio. Es importante resaltar que la defensa del 

territorio por parte del pueblo Inga consiste en el reconocimiento y apropiación de los 

elementos característicos que hacen único el lugar donde se habita, por esto ordenar no 

tiene la misma connotación para la comunidad que para el Estado. 
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 6.4. Interculturalidad 

La interculturalidad son aquellas prácticas sociales y culturales mediante las cuales se 

genera, se aplica y se evalúan diferentes formas de conocimiento (Olivé, 2009, p.26). A 

partir de allí comunidades, alcanzan una profunda relación e integración social con otros 

mundos, formas de vida y diversas costumbres. 

El diálogo intercultural parte del comprender las realidades de distintos seres humanos y 

grupos poblacionales en todo el mundo. Según la etimología de la palabra diálogo, proviene 

del latín: di- que significa dos, y logos razón, es decir, la interacción de la razón de dos o 

más humanos, o grupos de personas. Intercultural denota relación entre las culturas. Es el 

conocimiento que interactúa a partir de las experiencias propias de la humanidad.  

El genocidio, saqueo y proceso de colonización de Abya Yaya, llamada América por los 

colonizadores es un hito importante para conceptualizar el termino intercultural; “esta 

apreciación radica en que dicho acto se consolidó sobre el desconocimiento del otro, el 

avasallamiento material y cultural de los pueblos que habitaban el territorio americano y 

nosotros somos el fruto de esa situación, llevamos sangre de la conformación multiétnica de 

América Latina (Artunduaga, 1994). 

Con respecto a esto es importante decir que la interculturalidad es efecto y resultado de las 

luchas del movimiento social, en especial del movimiento indígena. Desde los estudios 

realizados por Catherine Walsh, directora del Doctorado en Estudios Culturales 

Latinoamericanos de la Universidad Andina Simón Bolívar en Ecuador, la interculturalidad 

debe ser una herramienta pedagógica para cuestionar el racismo, la exclusión y el 

pensamiento colonial. Walsh (2009) señala que:     

Desde los años 90, existe en América Latina una nueva atención a la diversidad 

étnico-cultural, una atención que parte de reconocimientos jurídicos y de una 

necesidad cada vez mayor de promover relaciones positivas entre distintos grupos 

culturales, de confrontar la discriminación, el racismo y la exclusión, de formar 

ciudadanos conscientes de las diferencias y capaces de trabajar conjuntamente en el 
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desarrollo del país y en la construcción de una sociedad justa, equitativa, igualitaria 

y plural. (p.02) 

Desde el convenio 169 de la OIT (Oficina Internacional del Trabajo) los países del mundo 

dan un paso al hablar de interculturalidad, en el hecho de reconocer a los pueblos en las 

constituciones nacionales. En la interculturalidad crítica propuesta por (Walsh, 2009) el 

concepto debe ser más que un reconocimiento y debe transformar el pensamiento 

latinoamericano en términos étnicos, raciales y coloniales. 

En este sentido, la interculturalidad abre caminos de lucha que buscan apropiar e 

interiorizar los derechos constitucionales desde la práctica concreta. La consigna radica en 

que las cosmovisiones propias de cada pueblo y particularidades tengan un lugar en todos 

los ámbitos sociales: política, educación, economía, salud etc. Desde esta perspectiva, “la 

educación intercultural sólo tiene significado, impacto y valor cuando esté asumida de 

manera crítica, como acto pedagógico-político, que procura intervenir en la refundación de 

la sociedad” (Walsh, 2009,p.09). 

La profesora emérita de la Universidad Mayor de San Andrés en Bolivia, Silvia Rivera 

Cusicanqui escribe de igual manera sobre interculturalidad en un sentido crítico y 

emancipatorio. Desde sus estudios propone el concepto "ch'ixi", propuesta de la autora que 

se distancia de las nociones de mestizaje y multiculturalidad entendidas desde la vision 

constitucional. La autora menciona que:  

La noción de ch'ixi, como muchas otras, refleja la idea Aimara de algo que es y no 

es al mismo tiempo. Es la lógica del tercero incluido. Un color gris ch'ixi es 

blanco pero no es blanco al mismo tiempo. Es blanco y su opuesto, negro. El 

potencial de la desviación es lo que une los opuestos. Lo ch'ixi combina el mundo 

indio y su opuesto sin mezclarlos nunca. (Rivera, 1999,p.94)  

Desde lo ch'ixi, Silvia Rivera comprende que el “foco problemático de la interculturalidad 

no reside solamente en las poblaciones indígenas y afrodescendientes, sino en todos los 

sectores de la sociedad, con la inclusión de blancos, mestizos, occidentalizados, etc.”  

(p.75).  



 

72 

 

La perspectiva crítica no pretende otra cosa, sino esa participación verdadera, real, 

consecuente de todos los actores sociales, como culturas independientes. Debe permear el 

proceso de comunicación e interacción entre personas o grupos con identidades específicas 

diferentes, donde las ideas y acciones de una comunidad no están por encima de otras, 

favoreciendo en todo momento el diálogo, la concertación y, con ello, la integración y 

convivencia enriquecida entre culturas.  

La Constitución Política de Colombia reconoce la diversidad étnica y cultural de la nación, 

lo cual conlleva una implicación pedagógica que se concreta en la necesidad de una 

educación intercultural. No solamente es una tarea de los pueblos indígenas y raizales, es 

deber de la nación en general valorar y enriquecer la cultura con aportes epistémicos y 

ontológicos diversos, donde los sistemas de conocimiento se articulen y complementen.  

La interculturalidad puede ser vista desde tres lugares diferentes según Katherine Walsh:  

1.Perspectiva Relacional: contacto básico, general e intercambio entre culturas; sus 

prácticas-saberes-valores y tradiciones, que podrían darse en condiciones de igualdad o 

desigualdad; como el caso de la historia de América y el contacto que siempre ha existido. 

El problema de la perspectiva relacional es que oculta y minimiza la conflictividad y los 

contextos de poder, dominación y colonialidad.  

2.Perspectiva funcional: se enraíza en el reconocimiento de la diversidad y diferencias 

culturales, con metas a la inclusión de la misma, al interior de la estructura social 

establecida. Esta perspectiva busca promover “el diálogo la convivencia y la tolerancia” en 

tanto es funcional al sistema existente porque no toca las causas de la desigualdad, no 

cuestiona las reglas, por eso es compatible con la lógica del liberalismo existente (Walsh 

2009,p 03). El reconocimiento de la diversidad cultural se convierte en una estrategia de 

dominación que apunta al control del conflicto étnico y la conservación de la estabilidad 

social.  

3.La perspectiva crítica: La interculturalidad crítica parte de que el problema de 

Latinoamérica es estructural-colonial-radical. La interculturalidad crítica se entiende como 

una herramienta pedagógica, como un proceso y proyecto que se construye desde la gente 
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(que demanda desde la subalternidad) en contraste a la funcional que se ejerce desde arriba. 

Requiere la transformación de las estructuras, instituciones y relaciones sociales, la 

construcción de condiciones de estar, ser, pensar, conocer, aprender, y vivir de distintas 

maneras (Walsh, 2009,p 06)  

La perspectiva crítica no pretende otra cosa, sino participación verdadera, real, y 

consecuente de todos los actores sociales, como culturas interdependientes. Debe permear 

el proceso de comunicación e interacción entre personas o grupos con identidades 

específicas diferentes, donde no se permite que las ideas y acciones de una persona o grupo 

cultural sean superiores, favoreciendo en todo momento el diálogo, la concertación y, con 

ello, la integración y convivencia enriquecida entre culturas. 

La perspectiva crítica no solo insiste en tolerar o incorporar lo diferente dentro de la matriz 

de la estructura establecida, lo que intenta es reconceptualizar y refutar las estructuras 

sociales penetrando todos los ámbitos de interacción humana: 

 Los estudios interculturales son aplicados en el ámbito de la educación, la 

promoción de los derechos humanos, las relaciones con los grupos étnicos, la 

perspectiva de género, la mercadotecnia y en el diseño de políticas públicas en 

países y regiones multiculturales, aunque su potencial de aplicación puede tocar 

casi todos los ámbitos de la actual actividad humana de desarrollo (Vargas y 

García, 2009,p.29). 

Es por ello que desde la interculturalidad crítica, el trabajo con el Cabildo Inga Nuna Rumi 

se convierte en un elemento primordial. Es un concepto preciso que dilucida desde 

diferentes ángulos las particularidades y sistemas de conocimiento de los Inga, poniéndolas 

en dialogo con otras perspectivas, para fortalecer su memoria e identidad ancestral.  
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5.  REFERENTE METODOLÓGICO 

Esta investigación educativa parte de comprender las relaciones multidireccionales entre 

naturaleza y cultura, así mismo, reconoce que los conocimientos tienen formas diversas de 

construirse y que, por tanto, son expresión de múltiples sentidos y significados del mundo 

(ontologías relacionales) como lo menciona Arturo Escobar: 

 

En las ontologías relacionales no existe la separación: el humano se relaciona con 

lo no humano (naturaleza, seres sobrenaturales, el más allá, esas otras entidades 

presentes y poderosas que han sido suprimidas por el modelo moderno) y 

configuran la existencia de los mundos (2014, p.02) 

 

De allí, y con el caminar en compañía de algunos integrantes del pueblo Inga y de los 

mismos seres y existencias de sus territorios, se apuesta por vivenciar una investigación que 

permita la expresión de la pluralidad de formas de conocer y relacionarse con los otros 

seres y la naturaleza (pluralismo epistémico y ontológico)   

Entendiendo que, para conocer, hay que caminar y pasar por el cuerpo, considero de gran 

importancia tomar como referencia el proyecto Etnoeducativo Inga (2006), donde dice:    

 

Los conversatorios recrean la palabra -Mingachinakusunchi Nukanchipa 

Iuiaikunata-, son espacios comunitarios en donde se comparten ideas y 

conocimientos para el fortalecimiento cultural, en unos se orienta con palabra de 

consejo, sanación y prevención, en otros se toman decisiones o trazan políticas 

internas, estos son presididos por sinchikuna, taitakuna o mamakuna. Por lo general 

se comienza en la madrugada hasta que se termine de pensar el tema propuesto, en 

algunos casos previo consumo de bebidas de plantas medicinales que centran la 

palabra y disponen al diálogo (p.18) 

Lo anterior es necesario ponerlo en diálogo con las necesidades del territorio, las 

reflexiones surgidas en el marco del trabajo de campo y con las experiencias del educador 

popular y comunitario. Una concepción de la educación que acepta y da legitimidad a la 
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diferencia, la construcción constante del ser humano, su papel en la sociedad, la crítica 

permanente de la realidad social y cultural en la que se inscribe. 

 La educación popular y comunitaria debe ser entendida como 

un proceso sistemático de participación y formación mediante 

la instrumentación de prácticas populares y culturales. Para 

Freire se trata de (1994,p, 14): “El paso de una educación para 

el pueblo hacia una educación que el pueblo crea al interior de 

los movimientos sociales de orientación popular y de los 

movimientos populares de liberación”.  

En este sentido la práctica investigativa de un educador 

comunitario, desde mi perspectiva, debe seguir los principios 

de la educación popular involucrándose de una manera 

sistemática en las acciones culturales de los sujetos, no solo 

para propiciar un conocimiento mutuo; sino para contribuir a la formación de principios de 

resistencia y liberación. 

 Para la educación popular el sentido del trabajo pedagógico es convertir el trabajo 

social de la comunidad local en movimiento popular de dimensión política. Es la 

posibilidad de la educación de ser no solo comprometida y militante, sino una 

anticipación de la liberación. (Freire, 1994, p. 14) 

El educador comunitario se involucra de una manera directa con su apoyo en la formación 

de sus valores y principios políticos, que confluyen en un mismo sentido de liberación, de 

protección, que fortalezcan el sentido intrínseco de su cultura. 

Es por lo anterior, que como referente metodológico para esta investigación pedagógica se 

retoman las orientaciones que el pueblo Inga desde su propuesta de educación propia e 

intercultural nos brinda, así como un diálogo con metodologías que considero permiten el 

diálogo intercultural y por esa vía, enriquecen no solo esta investigación, sino a la 

comunidad que participa en ella.  

De ahí que se escoja la teoría de las cinco pieles como ruta para trabajar, sentir, pensar, 

abrazar y resignificar el territorio del pueblo Inga en San Agustín. Esta es una propuesta 

artística constituida por el pintor austriaco Friedensreich Hundertwasser (Viena, 1928-

Ilustración 3: Teoría de las cinco pieles. 
Tomada de Instituto de la Enseñanza de 

Andalucía https://cutt.ly/rRY8w2p, 2021 
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2000) quien, a partir de su visión como creador, logró categorizar la vida humana en cinco 

fragmentos que van desde la epidermis, hasta el contexto social en el que está inmerso 

determinado individuo. Las cinco pieles proponen un análisis de lo que representa la 

existencia humana, desde la capa que recubre nuestro cuerpo hasta la naturaleza: los medios 

bióticos y abióticos que rodean el planeta. En este sentido las capas que recubren las cinco 

pieles son: Epidermis, Vestuario, Casa, identidad y tierra. 

 

Tomando en cuenta lo anterior sabemos que el cuerpo está en constante diálogo con las 

experiencias del lugar donde se habita, realizamos un ejercicio de cartografía social en la 

cual se indaga por los sentimientos, pensamientos y formas de entender San Agustín para 

los Inga. El ejercicio cartográfico se construye en paralelo con un recorrido territorial con la 

comunidad, de igual manera asistimos a un espacio de formación propio con el Consejo 

Regional Indígena del Huila y por último nos encontramos en la Tulpa (conversatorio en el 

fogón) para reflexionar junto con el abuelo fuego sobre las orientaciones y caminos de la 

comunidad.  

 

La cartografía que comenzó y desarrollamos desde el 01 de mayo del 2021, está orientada 

bajo la metodología de mapa parlante, un método investigativo utilizado por el profesor 

Vasco (2017) durante su trabajo etnográfico con el pueblo Nasa en el Cauca. En el libro 

“Mapas parlantes y construcción de territorio” el profesor dice que: 

 

Los mapas parlantes no son meros instrumentos descriptivos, sino generadores y 

resultados de procesos de conocimiento, que tienen como uno de sus fundamentos 

la concepción indígena de que la historia está impresa, contenida en el territorio y 

que puede leerse en él; otra de sus bases se refiere a la forma específica como tienen 

lugar los procesos de abstracción entre estas poblaciones, que lleva a que sus 

resultados se expresen en lo que, mucho más tarde, he llamado cosas-conceptos, que 

es posible encontrar y recoger en la relación estrecha con la vida de las 

comunidades, rasgo que permitió la expresión de estos conceptos en imágenes. 

(p.32). 
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5.1 Diseño Metodológico  

Tomando en cuenta que el territorio es un conjunto de vivencias, significados y 

apropiaciones culturales que involucran no solo el espacio geográfico, sino el cuerpo de 

quienes lo habitan, la teoría de las cinco pieles aporta a la articulación de los ejes de esta 

investigación pedagógica: la educación comunitaria, las relaciones entre el cuidado de la 

vida, la defensa del territorio y la memoria biocultural, y los procesos comunitarios del 

Cabildo Inga Nuna Rumi de San Agustín, Huila. 

 La investigación se dividió en las dos visitas del trabajo de campo. La primera en mayo del 

2021 y la segunda en noviembre del mismo año. En la primera sesión se realizó un taller 

exploratorio indagando por los conocimientos que la comunidad tenía sobre el lugar donde 

viven y en las sesiones posteriores se realizó el recorrido y demás actividades contempladas 

en este diseño metodológico. 

 

Con el análisis de cada una de las fases que contiene la teoría de las cinco pieles, se 

desarrolla la cartografía del territorio, tomando este como un todo en el cual la identidad, la 

memoria, la edad, las emociones y los pensamientos están interrelacionados y transitan 

desde nuestra piel hasta las especies que habitan el lugar como los pájaros y los ríos.   

 

 El trabajo investigativo de Laura Pérez (2021, p.47) realizado con el enfoque de la 

estrategia pedagógica de las cinco pieles, se exponen a continuación: 

 

• Primera piel: La epidermis constituida por un órgano sensorial que refleja el estado de 

la existencia pero que también define el límite y la conexión del interior con el exterior. 

• Segunda piel: Cubre la piel biológica y se fija como una representación al exterior del 

ser, por ende, está llamada a estimular la individualidad para apreciar conscientemente 

el hecho de que somos seres únicos. 

• Tercera piel: El hogar constituye el espacio que habita el individuo particularmente de 

la estructura física, ya que esta piel se posibilita cuando las interacciones coexisten. 
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• Cuarta piel: La identidad es una construcción de las pieles anteriores, pero también del 

ser en el momento de relacionarse con su medio, empieza en el ser interior y su fin llega 

con la muerte, pues es allí es donde el individuo deja de tener una conciencia colectiva 

• Quinta piel: Se refleja con la sensibilización del humano con la naturaleza, ya que esta, 

es la realidad suprema y una fuente de armonía para saber vivir conscientemente en un 

mundo que ofrece lo que no puede materializar el hombre. 

A partir de conocer los conceptos que representan cada una de las pieles, procedemos a 

pensar en los instrumentos metodológicos a utilizar en San Agustín, los cuales se realizan 

en las siguientes fases: 

 

1. Contextualización (cuaderno de campo, registro fotográfico, registro audiovisual) 

2. Creación (conversatorio alrededor de la Tulpa) ejercicio de memoria que se realiza 

con los mayores y mayoras durante la noche para renovar la memoria de los Inga en 

San Agustín, alrededor del fuego. 

3.  Cartografía social (círculo de los saberes6 y recorrido territorial) allí se construyen 

mapas sensoriales: Auditivo) 

4.Tejido (escritura de la narrativa, construcción de la memoria de San Agustín, voces de 

la comunidad)  

5. Aplicación (producto de las experiencias) 

 

 

 

 

 

 

 

 

 
6 Es importante tener en cuenta que el circulo de saberes es diferente a la Tulpa, el circulo de saberes hace 

parte de la cartografía social y se realiza para indagar los conocimientos y percepciones de la comunidad 

después de las actividades como el recorrido territorial. La tulpa es el encuentro con los mayores para hacer el 

ejercicio de renovación de memoria del cabildo.  
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Tabla 1: Propuesta de trabajo a partir de las experiencias sensibles y sensoriales 

desarrolladas con el cabildo Inga Nuna Rumi en el municipio San Agustín Huila. 

 

RUTA DE ACCIÓN 

FECHA/LUGAR 
TRABAJO 

PROPUESTO 
OBJETIVO PROPÓSITO 

PREGUNTAS 

ORIENTADORAS 

FOMA DE 

GUARDAR 

MEMORIA DE LO 

VIVIDO  

 

 

07 de 

noviembre de 

2021. 

San Agustín: 

Cabildo Inga 

Nuna Rumi 

 

 

círculo de los 

saberes, ¿A 

qué suena san 

Agustín? 

 

Caracterizar las 

experiencias 

sensibles y 

sensoriales a partir 

de la rutina diaria 

de la comunidad 

desde la teoría de 

las cinco pieles. 

 

Identificar los 

sonidos 

característicos de 

una hora en la 

mañana, una hora 

en la tarde y una 

hora en la noche, 

Identificación del 

PAISAJE SONORO 

(tercera piel, 

relaciones con el 

mundo) 

¿Cuáles son los 

sonidos del 

territorio? ¿Por qué 

cambian? 

 

¿Cómo los siento 

dentro de mi 

cuerpo? 

¿Cómo caracterizo 

los sonidos de mi 

territorio? 

 

 

 

 

Grabaciones, 

sonidos, audios 

 

 

 

10 de 

noviembre 

 

 

 

Recorriendo la 

Plaza de 

mercado 

Mi entorno 

cultural 

 

Indagar las formas 

de apropiación 

corporal y 

territorial que se 

generan en la 

comunidad a 

través del alimento 

 

Conversar sobre 

cada alimento y su 

propiedad 

medicinal y 

nutritiva 

(cuarta piel, 

identidad) 

 

¿Cuáles son los 

alimentos 

importantes para 

los ingas?, ¿por 

qué? 

 

 

Papel pergamino, 

colores, 

marcadores, 

papel periódico. 

 

 

Conversatorio 

alrededor de la 

tulpa con el 

Conocer la historia 

de los Inga en San 

Agustín, su 

A medida que 

vamos escuchando 

lo que decimos 

¿Cómo llegaron los 

Inga a San Agustín? 
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12 de 

noviembre de 

2021 

San Agustín: 

Cabildo Inga 

Nuna Rumi 

mayor Abelino 

Jamioy, la 

Mayora 

Abigail Jamioy 

y su 

descendencia. 

trayectoria y 

permanencia. Las 

tensiones y 

proyecciones como 

familia dentro del 

territorio, así como 

los sentires 

personales de cada 

miembro. 

entre nosotros, 

iremos escribiendo 

la narrativa que 

nos permita 

fortalecer la 

identidad de 

nuestro cabildo. 

(tercera piel, el 

hogar) 

¿por qué llegamos a 

San Agustín? 

 

¿cuál ha sido la 

historia de nuestros 

ancestros en el 

territorio? 

 

¿Cómo nos 

identificamos y 

sentimos con el 

cabildo? 

Lápiz y papel, 

grabación de 

audio y video. 

 

 

15 de 

noviembre de 

2021 

 

 

Circulo de los 

saberes 

(tallado de 

madera) 

 

 

Conocer la relación 

de la comunidad 

con el tallado de 

madera como 

forma de expresión 

Dialogar sobre las 

intenciones de 

tallar la madera, 

del crear 

ideogramas a 

partir de las 

formas.  (quinta 

piel, relación con la 

tierra) 

¿Qué significa tallar 

para los Inga? 

 

¿Por qué es 

importante esta 

práctica en la 

comunidad? 

 

 

 

Tallado en 

madera 

 

 

 

20 noviembre 

2021 

 

 

 

 

Recorriendo 

San Agustín 

 

 

 

Identificar los 

olores y colores del 

territorio, 

Reconocer las 

relaciones humano 

– naturaleza que 

reflejen las 

dinámicas de cómo 

funciona el mundo 

hoy mediante el 

reconocimiento de 

la geografía 

. 

 

¿qué relación tengo 

con los olores del 

lugar? 

¿Cómo identifico el 

espacio rural o 

urbano? 

¿Cómo es la 

relación con el lugar 

donde habitamos? 

 

 

 

 

Fotografías, 

video. 



 

81 

 

 

 

SÍNTESIS DISEÑO METODOLÓGICO 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

Gráfico 1: Propuesta diseño metodológico, elaboración propia 2022 
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RESULTADOS Y DISCUSIÓN 

5.2  Chakana, tejedora de universos 

Hijo, me decía el abuelo, 

en esta vida nada es malo 

todo lo que miras en lo natural te ayuda a 

vivir; 

cuando el sur o el norte, 

el este o el oeste soplan, 

el danzante del viento abre sus manos 

y sobre sus brazos se posa el colibrí 

dejándose llevar por el vaivén. Más tarde, 

los cántaros del cielo 

riegan el cuerpo del betiye mojan el plumaje 

del mensajero, calman la sed del viento y juntos hacen danza y canción 

 (Bínÿbe oboyejuayëng, Danzantes del viento: Hugo Jamioy Juagibioy) 

En un recorrido por el Parque Arqueológico de San Agustín, con el mayor Juan Carlos 

Jamioy, cerré los ojos y vislumbré el paisaje en el Alto de Lavapatas: montañas 

majestuosas se alzan en el horizonte, las nubes cual caramelo blanco se agrupan anunciando 

la llovizna. Se llama el alto porque en el camino por la trocha los campesinos se ensuciaban 

los pies, que luego, en la fuente del río se limpiaban. El alto de Lavapatas es último paraje 

de la exposición de las estatuas del Parque Arqueológico de San Agustín.  

Recuerdo que aquel domingo 12 de diciembre de 2021 con el mayor Juan Carlos, mientras 

recorrimos el parque hablamos todo el día de la sabiduría y magnificencia del pueblo 

escultor, mientras me explicaba el significado de cada uno de los monolitos.  

Recuerdo que me dijo: “Vladimir, lo que sostiene todo lo que vemos, los árboles, las 

montañas, las piedras talladas y el mundo material en general, es la energía que fluye del 

Hanan Pacha (mundo de arriba, de los dioses, grandes espíritus como Inti, Mamá Quilla y 

Viracocha).  

Foto10: El mayor Paulino Mojomboy y el mayor Juan 

Carlos Jamioy, noviembre 2019, foto tomada por Juan 

Carlos Jamioy. 
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Con respecto a eso, su padre Abelino Jamioy siempre le enseñó que la vida es un escenario 

que se sostiene gracias a los espíritus de los mayores7. “Lo que vemos y sentimos: las 

plantas, los animales y nosotros mismos como humanos, se llama Kay Pacha (el mundo del 

presente, del aquí, horizontal…, terrenal, donde pacha mama nos cobija). El soplo de vida 

que brota del Hanan Pacha, cruza por el Kay Pacha iluminando todo y termina en el Uku 

Pacha (el mundo de abajo, donde existe el descanso y germinan las semillas)”.  

El mayor, aquel día caminando por el parque arqueológico me habló del pensamiento de los 

Inga desde la idea de que el universo es una casa y todos habitamos en ella. Como cualquier 

casa tiene cimentos, columnas, ladrillos que la sostienen. Lo que une y teje al planeta y al 

universo es la Chakana, la representación del tiempo y el espacio para los pueblos 

indígenas de Abya Yala, como lo dice (Esterman, 2006): 

 

 

La representación gráfica del universo —el famoso “dibujo cosmológico o 

cosmogónico—tiene la forma de una casa, indicando de esta manera la convicción 

andina de que todos/as y todo pertenecen a una sola familia bajo un solo techo. 

Fuera de la casa (universo o pacha), no hay nada; y dentro de ella, todo está 

relacionado a través de los ejes ‘espaciales’ de arriba/abajo y derecha/izquierda 

(p.159) 

 

 

                Ilustración 4: Chakana (puente hacia lo alto). Tomado de https://acortar.link/pdr625 
 

 
7 Hablar con los mayores para el pueblo Inga, se refiere a escuchar atentamente las fuerzas superiores de la 

naturaleza donde habitan las voces de los ancestros.   
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La chakana es la realidad de los Inga, es el puente que conecta a los mundos, por eso el 

territorio no es una “parte” en la que viven, sino es el sistema de relación entre el Hanan 

Pacha, el Kay Pacha y el Uku Pacha. Representa la dualidad y complementariedad de 

Mama Quilla (la luna) y de Inti (el sol), como también al hombre y la mujer, el verano, el 

invierno, las nubes y la lluvia. Es un sistema de posición astronómica en la cual también 

están los equinoccios y solsticios, siendo el 21 de junio uno de los días más importantes 

para los Inga por ser el Inti Raymi (la fiesta del Sol). Una definición importante es la que 

nos aporta el fragmento audiovisual “Chakana” (2012) donde se dice que: 

 

 Es un símbolo milenario de las culturas originarias 

andinas, tiene una forma geométrica resultante de la 

observación de los astros; la Chakana permite 

comprender la unión entre la tierra y el sol, el hombre 

y el sol, representa a su vez el universo permitiendo 

explicar la cosmogonía del mundo andino; lo 

masculino y lo femenino, el cielo y la tierra, el sol y 

la luna, el norte y el sur, el tiempo y el espacio, 

representa también los tiempos de siembra y cosecha 

(Sonidos de América, 2012, min:01:00) 

 

En la fascinación  que me producía hablar de la 

cosmología de los pueblos andinos escuchaba al mayor 

hablar, fue una tarde en la que recorrimos el parque 

arqueológico observando cada estatua, escuché con 

atencion el significado de cada escultura y el por qué es tan 

importante que los habitantes de San Agustin (que según 

los Inga del cabildo no de 

bería  llamarse asi, sino Ullumbe: En honor a los ancestros 

que habitaron el territorio antes que ellos) tengan acceso al 

parque arqueológico de manera económica, política y 

administrativa. La razón de ello, es porque  las estatuas son 

Ilustración 5 Tomado de: 

https://pueblosoriginarios.com/sur/andina/inca/chaka

na.html 

 

Foto 5:  El tablón, el mayor explicando 
el tallado de las estatuas. Año 2021 foto: 

Vladimir Velásquez 
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los mayores que habitaron el lugar y que fueron enterrados con un propósito, que de igual 

manera que los faraones en Egipto, tenían sus sarcófagos que los acompañaban en la vida 

eterna, las piedras del pueblo escultor son una biblioteca de conocimiento que se conecta 

con el Uku Pacha y por lo tanto no fue bueno que las sacaran de su lugar: la tierra. 

(Velásquez, 2021) 

 

En este contexto, parte de las reivindicaciones 

de los Inga de San Agustín, es que:  

1. Las piezas líticas no se saquen de la tierra.  

2. No se deben retirar de la región sagrada 

porque son puntos de energía que 

desequilibran el territorio si se mueven de 

lugar. 

3. El Instituto Colombiano de Antropologia e Historia (ICAHN) debe involucrar en los 

asuntos admimistrativos del parque a las comunidades indigenas de San Agustin, 

incluyendo a los Inga. 

 

Estas reivindicaciones parten de la vision de los Inga del Cabildo Nuna Rumi con respecto 

al territorio.Desde sus apuestas como pueblo comprenden que el lugar donde habitan  está 

ordenado desde el principio y que la memoria ancestral de la humanidad representada en las 

esculturas, no es una casualidad sino que tiene todo un estramado cósmico que hace que la 

tierra esté en equilibrio. Es por esto que sienten la necesidad de formar parte de la 

administraciòn de los monolitos, es decir, de lo que consideran como parte ancestral de su 

pueblo. 

 

En otra ocasión, con el gobernador Fabio Jamioy y su esposa Eliana, caminamos hacia la 

Chaquira: nombre de una piedra tallada con una figura humana por un lado, y de un animal 

por el otro. La chaquira es otro de los lugares sagrados de este territorio, está ubicado en la 

vereda el Tablón y tiene vista hacia el río Wakakayu (río Magdalena). 

 

Foto 6: Con el mayor juan Carlos frente a un Iacha,  

protegido por dos Wasikamakuna. Año 2021 foto: 

Vladimir Velásquez 
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El recorrido fue una jornada de gran aprendizaje, hablamos del tiempo como espiral: “como 

el cosmos es la casa de todos, solo cambiamos de habitaciones y nos sumergimos en “el 

tiempo” del lugar donde estamos”, me dijo el gobernador aquel día. Escribí en mi diario de 

campo: “El tiempo no es lineal, sino que los seres humanos vamos y fluimos sobre los 

acontecimientos en búsqueda de conocimiento para que el espíritu cumpla su función 

dentro de la comunidad y su paso por la existencia” (Velásquez, 2021). 

 

En referencia a esta concepción Gavilán (2011) en su libro: “Pensamiento en espiral, el 

paradigma de los indígenas” expone que la espiral es una elocuencia en sí misma, (…). Ella 

integra todas las partes del todo por iguales, (…) establece que la vida es una curva en 

espiral y la muerte el término de un ciclo para pasar a otro superior en la misma espiral que 

continúa con su expansión como un cosmos en miniatura.  

 

Los ciclos en el tiempo Inga no son repeticiones de lo mismo sino una nueva manera de 

ordenar el cosmos, bajo ciertos parámetros. Es así como el mito es ancestralmente la forma 

de resistir a las trasformaciones que han llegado producto de la imposición de conocimiento 

lógico-positivista. La fuerza de vida Inga se recrea a través de la palabra alrededor de la 

tulpa-fogón- lugar donde múltiples existencias interactúan “…donde las palabras se 

disfrazan de memoria, pero no una memoria nostálgica, sino de pensamiento, donde las 

preguntas no tienen una sola respuesta” (Bastidas, L., y Ramírez, M, 2010, p. 9) 

 

Para comprender mejor la relación tiempo-memoria de los Inga, Luis Alberto Suárez (2003) 

realiza una investigación titulada: “El tiempo entre los Inga de Bogotá, una experiencia 

etnográfica”. En dicho trabajo el autor comprende que “(..) el tiempo no depende de la manera 

de organizar la continuidad de los acontecimientos o de la manera de organizar los sucesos. Los 

sucesos son los que se suceden” (Suárez, 2003, p.65) por lo tanto menciona Luis Alberto que el 

tiempo es la manera de organizar los acontecimientos por la memoria “el tiempo es la manera 

de la memoria; las narraciones presuponen el tiempo de quien las narra, o sea que el tiempo es 

una oculta manera” (Ibid, p.65) 

 

Con lo anterior se entiende que el tiempo del pueblo Inga se teje a partir de sus narrativas, del 

análisis que hacen en comunidad durante las noches frente a la Tulpa-fogón, allí es donde los 
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sucesos cobran vida gracias a la memoria, a la forma de contar de los protagonistas, en este 

caso el Cabildo Nuna Rumi. La vida tiene sentido en la palabra que orienta, la palabra que 

amanece y la palabra que organiza. 

 

Según este concepto del tiempo a la que se refiere el Gobernador Fabio, me pregunto ¿cómo 

la cultura occidental desarrolló su pensamiento al 

introducir el reloj como el instrumento que mide la 

existencia y como las culturas latinoamericanas 

dimensionan el ser y estar de una forma distinta? “La 

cultura de una técnica como la de la escritura o la de 

un reloj no solo es una extensión del poder humano 

para someter el tiempo, sino una transformación de su 

manera de pensar y por supuesto, del contenido de su 

cultura” (Postman, 1991, p.15) 

 

Postman cita a Lewis Mumford (1934) en su libro: “Técnica y civilización” haciendo alusión 

al análisis de que «el reloj es una maquinaria de poder, cuyo "producto" son los segundos y 

los minutos». En la fabricación de tal producto, el reloj produce el efecto de disociar el tiempo 

de los acontecimientos humanos y de esta manera alimenta la creencia en un mundo 

independiente de secuencias matemáticamente mensurables. Así resulta que el «de tanto en 

tanto» no es ni el concepto de Dios ni el de la naturaleza. Es el hombre conversando consigo 

mismo acerca, y por medio de, una maquinaria que él ha creado. (Ibid, p. 15) 

 

Teniendo en cuenta lo anterior, en referencia al reloj como forma de interpelación entre la 

humanidad y la naturaleza, es donde radica el tema de la concepción Inga del mundo y del 

universo en comparación con la racionalización del mismo por parte de la cultura 

occidentalizada. Para los Inga según las palabras del Gobernador Fabio, el tiempo transcurre 

de una manera diferente, no como si fuese el acumulado de procesos progresivos, sino un 

camino de aprendizajes que se repiten de forma cíclica. El reloj desde su invención ha sido 

una necesidad para consolidar la civilización y regular la producción de la economía. Cuando 

Mumford menciona que “no es un concepto de Dios ni de la naturaleza” afirma que el control 

Foto 10: Manilla en tejido de Guanga, elaborado 

por Marta Jamioy, donde se observa el tiempo 

en espiral-2021 



 

88 

 

del tiempo es una invención puramente humana que sintetiza una forma de actuar y de ser de 

una cultura.  

 

Desde esta perspectiva se pueden identificar principios importantes que nos permiten 

comprender la temporalidad para los Inga del Cabildo Nuna Rumi: 

 

1. El tiempo no es una línea hacia el fututo, por lo tanto, la idea de progreso difiere de 

la concepción de desarrollo del paradigma lógico-positivista. 

2. Desde esta lógica distinta de desarrollo, comprenden que no es necesario el plan de 

ordenamiento territorial porque el territorio esta ordenado desde un principio por 

ciclos ajenos a la voluntad humana. 

3. Entienden que la naturaleza tiene ciclos de tiempo propios los cuales respetan y no se 

sienten superiores a ellos, por lo tanto, estos ciclos temporales no están dentro de la 

concepción de mercancía y producción capitalista instaurada desde el Estado 

nacional.  

 

Las cuestiones acerca del tiempo y el espacio son fundamentales para comprender el objetivo 

de la memoria y el lenguaje Inga, ya que la construcción de conocimiento se establece en la 

atmósfera cognitiva en la cual un individuo se desarrolla desde que nace y como dice Baruch 

Spinoza (1705) no existe el libre albedrio porque todo está determinado: Como si fuéramos 

peces, nadamos por el río y las corrientes de agua nos llevan, sin podernos salir de él.  Es 

decir, cada cosmogonía pertenece a un río diferente.  
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Como se menciona al principio de este trabajo de investigación, los Inga llegan a lo que se 

conoce hoy como Colombia, huyendo del proceso de colonización que se recrudece en la 

zona de Perú y Bolivia actual. Antes de este periodo el 

imperio Inca tenía conocimiento de la extensión del 

territorio de Abya Yala. En esta parte, es necesario 

mencionar el gran Cuzco, cuando los Incas estaban 

organizados en el Tawaintisuyu o Tawantinsuyu, conocido 

como las cuatro regiones del Sol. El territorio Inca tenía 

como centro la ciudad, cuna de una gran civilización 

avanzada en astronomía, organización militar, política y 

sistemas económicos y matemáticos. Sus conocimientos 

dejaron como resultado grandes construcciones que dan 

cuenta de sus propias formas de vida.  

 

El imperio buscó la forma de expandir su territorio, costumbres y cosmovisión para el 

mantenimiento de su cultura a lo largo y ancho de Abya Yala. En el proceso de expansión 

los Incas llevaron consigo a los Wasikamakunas (Guerreros, cuidadores del territorio) quien 

el norte con otros pueblos como los Yanakuna y se establecieron en los distintos suyukuna 

(regiones). Cada región del Sol se identificaba por un color específico (Lozano, 2018,p.56) 

 

Norte el color rojo, al oriente el color verde, hacia el sur el color blanco y el color amarillo 

hacia el occidente. Todas estas regiones del Sol están en la wiphala (Lozano, 2018,p 57), La 

bandera actual que representa la unión de los pueblos indígenas de Abya Yala. Los colores 

de la wiphala se relacionan con el espacio- tiempo de la chakana y la idea de que el universo 

es nuestra casa y toda la casa está unida por las “piedras” del pensamiento, el tejido y los 

colores. 

 

Mapa 4: las cuatro regiones del Sol, 

Tomado de: https://acortar.link/SSu6dq 
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Ullumbe: el nombre con el cual 

quisieran los Inga del Cabildo Nuna 

Rumi se conociera San Agustín, es un 

lugar sagrado. Recorrer sus calles y 

visitar todos los lugares hermosos que 

tiene es maravilloso. Compartir los 

encuentros y reuniones con el cabildo 

siempre me hace recordar la frase que dice: “Es más lo que se aprende, que lo que se 

enseña”, definitivamente me sentía como un niño con tantos colores, sabores y significados. 

La familia Jamioy me cobijaba con su hospitalidad todo el tiempo queriéndome enseñar, en 

especial los niños.  

 

Una de las fortunas que tuve en mi trabajo de 

campo fue que coincidiera con el paro nacional del 

28 de abril del 2021. Salimos a marchar en contra 

de la reforma tributaria junto con los demás 

cabildos del municipio, una experiencia bellísima 

que me hace sentir el “poder indígena en mi alma”, 

pensar en la Chakana o en la Wiphala es mucho 

más que símbolos o colores, es la unión y el tejido 

humano de los Inga que los hermana con los demás pueblos: los Nasa, los Yanakuna, los 

Pijaos, los Kofanes, los Kamëntšá, los Siona, entre otros. -  . Pero no solo esto, sino es su 

relación profunda y sagrada con los habitantes del cielo: los guacamayos, los azulejos, los 

colibríes, las mariposas, las estrellas, y con sus ancestros, como la mayora María Jamioy.  

 

 A partir de esto, pienso: el territorio no es solo la tierra para los Inga, Nukanchipa Alpa 

Mama es el universo donde está el día y la noche, la tierra y el cielo, el blanco y el negro, la 

vida y la muerte, el hombre y la mujer, el jaguar y la danta. El territorio es la wiphala y la 

chakana, es el sentimiento de proteger y cuidar la vida para los que vienen detrás de 

nosotros como humanidad. 

 

Foto 7: El cabildo Nuna Rumi con la wiphala el día del paro nacional 

28 abril 2021 foto: Vladimir Velásquez 

Foto 8: Paro Nacional 28 de abril, Año 2021 foto: 

Vladimir Velásquez 
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Desde la idea del progreso y desde la mercantilización 

de la vida, los animales no son vistos como deidades y 

espíritus que tienen una relación de ayuda mutua con los 

humanos, sino como productos para el uso y beneficio 

únicamente de la especie humana.  

Los ríos, los lagos y la biodiversidad del lugar en 

general, tienen toda la importancia para la producción, 

por ello, las fauces del capitalismo salvaje están puestas 

sobre las especies y la vida que habita el territorio. Es 

así, que se expropia a las comunidades del carácter sagrado fundamental que sostiene la 

existencia sobre el planeta. 

 

El territorio sagrado de San Agustín, ahora, cuando llegaron los capuchinos, jesuitas y 

desde que Konrad Theodor Preuss “descubrió” y desenterró en 1913 las sagradas esculturas 

del pueblo Ullumbe, está en peligro. ¿En peligro de qué? De desaparecer junto con las 

comunidades que lo habitan y la diversidad de fauna y flora, porque existen “planes de 

desarrollo” turbios y fraudulentos del gobierno nacional que se concretan, por ejemplo, con 

un proyecto en asocio con la multinacional “Hydrochina”, que tiene la intención de 

construir 17 hidroeléctricas con el agua del río Wakakayu. No solo esto, sino el turismo 

descontrolado y la extracción de los saberes ancestrales, son otros de los problemas del 

territorio que se profundizarán en el siguiente capítulo:  En busca de la fuerza de los 

Wasikamakuna. 

 

Para finalizar, quisiera decir que la chakana y la concepción del tiempo como espiral son la 

realidad de los pueblos en América Latina, no son “mitos” “leyendas” o “fantasías” sino 

que hacen parte de la construcción material de la realidad tangible con la que se dialoga 

todos los días, se trata de reconocer las relaciones que van más allá de un conocimiento 

válido para la academia, sino que son una práctica para el cuidado de la  vida, no solo de la 

especie humana, sino de todos los seres y existencias que habitan el cosmos. En ese sentido, 

no se trata de teorizar sino de poner en diálogo las realidades de las comunidades con los 

conceptos académicos. Como plantea Bravo (2015): 

Foto 9: Con el gobernador Fabio Jamioy en 

el paro nacional 28 abril 2021 



 

92 

 

 

Conversaciones surgidas mientras caminamos por diversos lugares de su territorio, las 

cuales han posibilitado encontrarme con la vida de esos otros, que no son otros más 

que nosotros mismos, el encuentro con esas voces que evocan a la memoria 

conocimientos guardados por el abuelo fuego, por el pensamiento como acción y 

palabra, por la vida hecha tonada y verso y que desde algunas formas de trasegar por 

el mundo, han sido silenciadas, transformadas y relegadas a la categoría, en el mejor 

de los casos, de fantasías, ilusiones, imaginación, folclore, saberes, pero en muy 

pocas veces a la categoría de conocimiento, digno de estatus y circulación en 

contextos escolares y en general académicos (p.29) 

 

Es a partir de ahí, donde el pluralismo epistémico cobra importancia y se observa como la 

oportunidad de comprender que las prácticas cognitivas de la humanidad son diversas y por 

lo tanto se fundamentan desde distintas perspectivas, se refiere a “aquellas prácticas 

sociales y culturales mediante las cuales se genera, se aplica y se evalúan diferentes formas 

de conocimiento” (Olivé, 2009, p.26) 

 

 Desde este postulado, es relevante saber que todos somos sujetos de conocimiento y por lo 

tanto podemos crear sistemas de enseñanza y aprendizaje propicios que permitan crear una 

conexión con las múltiples dimensiones de la vida, en las palabras de Olivé:  

 

Este enfoque requiere entonces un sólido fundamento en una epistemología 

pluralista, que explique la posibilidad y justifique la existencia de diferentes 

conjuntos de criterios de validez del conocimiento y que sostenga por tanto que la 

legitimidad de los conocimientos tradicionales no debería estar basada en los 

mismos criterios que se utilizan para juzgar la validez de los conocimientos 

científicos o tecnológicos (Ibid,p. 25) 

 

¿Cómo logramos entonces asumir que el pluralismo epistémico y ontológico, son 

posibilidad de investigar con responsabilidad social y comunitaria, aportando a la 

transformación de relaciones de poder inequitativas, que por tantos años vienen 

deteriorando la vida de los pueblos? Las respuestas a esta pregunta pueden estar en 
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posibilitar el reconocimiento de los sistemas cognitivos de las comunidades, 

particularizando sus construcciones epistemológicas, ontológicas, éticas, estéticas y 

espirituales. La pedagogía es la razón y forma precisa para que las culturas dialoguen y no 

haya supremacía sobre los distintos modos de comprender la existencia.   

 

 Una reflexión que me surge de este capítulo es que los Inga se reúsan a pertenecer a un 

tiempo que no es suyo donde los minutos y segundos “valen” dinero. Recuerda aquí, mi 

directora de este trabajo de grado, una expresión realizada por Waira Nina Jacanamijoy, 

lideresa del Pueblo Inga del Caquetá: “El reloj es de los suizos, pero el tiempo es de los 

Inga”, expresión crítica de estas relaciones de exclusión y segregación que generan imponer 

las concepciones de mundo de un grupo cultural y que no permiten los diálogos 

enriquecedores de las prácticas y conocimientos sobre el mundo.  

 

En este contexto, los Inga de San Agustín también manifiestan la urgencia de construir una 

casa de pensamiento: Tambu wasi, para realizar ceremonias de Ambiwaska y poder desde 

sus referentes cosmogónicos y espirituales, orientar los diálogos con el Estado, la cultura 

hegemónica y las otras culturas y pueblos con los que coexisten en el territorio. Avivando 

la posibilidad de un diálogo en horizontalidad, que enriquezca las comprensiones de las 

situaciones de vida por las que están pasando, así mismo, las situaciones venideras que se 

plantean como situaciones de muerte y horror. Por ejemplo, ese tema de los proyectos 

hidroeléctricos, que como bien sabemos, conllevan a una desintegración de los ecosistemas 

y, por tanto, de los espacios de vida de todas las especies del territorio.  
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5.3 En busca de la fuerza de los Wasikamakuna 

 

“Todas las lagunas se están 

despertando… Ubaque me 

conversa, me cuenta los deberes 

que tenemos como seres humanos, 

asumir tareas que aportan al 

despertar de conciencia. Seguimos 

caminando (tú y yo) y así también 

nos-otros. En este caminar 

conjunto nos acercamos a portales 

energéticos, como San Agustín, 

lugares que irradian las fuerzas del 

corazón de la tierra, de lo que 

somos nosotros mismos. Así también, Tierradentro en el Cauca: todos los lugares, portales 

conectados entre sí que nos llaman a nos-otros a reconectar con la vida. Las narrativas 

que conforman este escrito, hacen parte de la posibilidad de despertar las memorias, 

limpiar las aguas, reconfigurar las formas en que somos en el territorio, de encontrarnos y 

desencontrarnos en la palabra, mirada y acción del otro” (Conversaciones entre Marcela 

Bravo y Vladimir Velásquez, febrero 17 de 2022)  

 

Es una fortuna caminar junto a la sabiduría de los ancestros, poder sentir en el cuerpo cada 

uno de los aprendizajes para vivir en el día a día. Tener disposición de escucha es 

fundamental para comprender los mensajes de la vida y de los caminos que se abren y se 

recorren. Cuando voy rodando8 por las calles de Bogotá en mi bicicleta, mientras escucho 

el charango, gaitas, tambores y zampoñas de la canción “Alturas” del grupo musical 

chileno Inti Illimani, me pregunto: ¿Cuál es mi tarea en el planeta?, ¿qué es lo que debo 

hacer en este mundo? Luego, los recuerdos me trasladan al polvo de la carretera destapada 

camino hacia el puente “Pescador”, ahí estoy, con los jóvenes del cabildo en una camioneta 

 
8 Expresión colombiana, para referirse a ir manejando bicicleta. 

Foto 10: Con los Wasikamas del territorio, puente “El Pescador” 25 

noviembre 2021 foto: Vladimir Velásquez 
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blanca doble cabina con seis puestos, en la parte trasera atibobarrada de muchachos y de 

maletas. Viaje que realicé en diciembre del año 2021, en mi segunda visita al territorio Inga 

de Wakakayu –San Agustín-... 

El sol empieza a despuntar por las montañas imponentes del Macizo Colombiano, es de 

madrugada y la “recocha9” nos mantiene despiertos después de levantarnos a las tres de la 

mañana. De repente, Juancho, el hijo del mayor Juan Carlos, me dice: - Mire, mire profe- 

¿si ve? Ahí está el Quimbo. Alzo la mirada y veo la enorme represa que se vislumbra hasta 

la línea final del valle entre montañas.  

 

En la escucha atenta de los acontecimientos, asambleas, reuniones supe que en la actualidad 

existe un plan de desarrollo contemplado para América del sur, inscrito a los planes de 

tratado de libre comercio con China, firmados por varios países de la CELAC (Comunidad 

de Estados Latinoamericanos y Caribeños) desde el año 2006. Este proyecto se conoce con 

el nombre de: plan Iirsa (Iniciativa para la Integración de la Infraestructura Regional 

Suramericana) cuyo objetivo consiste en expandir y renovar la infraestructura de energía, 

transporte y telecomunicaciones de América del sur (UNASUR, 2022). 

 

La incursión de este plan de desarrollo para los países del Cono Sur, comienza en Colombia 

durante los años 2009-2010 con la represa del Quimbo, un mega proyecto contemplado 

para el departamento del Huila, cuyas contrataciones y licitación estuvieron en manos de 

Emgesa-Enel. ¿Qué consecuencias trajo esto para el territorio? La inundación de 8.250 

hectáreas de bosque tropical y con esto la emigración de varias especies de animales y aves 

del lugar. La Hidroeléctrica del Quimbo es la segunda en el departamento del Huila 

(importante mencionar que su realización no fue consultada con las comunidades), desde la 

construcción de la del municipio de Betania en 1982 ( Agenda Alterna, 2012) 

 

El 28 de noviembre del 2021 a las 7:00 am llegamos a “Pescador”, allí era la Minga donde 

se celebraría el encuentro de cuidanderos del territorio, convocados por el CRIHU (Consejo 

Regional indígena del Huila), al cual está adscrito el Cabildo Inga Nuna Rumi desde su 

 
9 Diversión desordenada y ruidosa. Esta palabra es muy cercana a los colombianos que se la gozan y disfrutan 

de la fiesta. En Colombia la gente se va de recocha o son recocheros. 
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conformación. Fue la segunda vez que yo asistí a este lugar, desde la Minga del Paro 

Nacional.  

 

Foto 13: Puente El Pescador, Paro Nacional 28 abril 

  

Allí en Pescador; pensar, analizar y cuestionar qué significa ser cuidandero del territorio fue 

el compromiso de la agenda para todas las comunidades que se reunieron aquel día, los 

pueblos Nasa, Andaquies, Misak. En el campamento compartimos palabras de amistad y 

generosidad con Julián Jamioy, quien es el coordinador de los Wasikamakuna. 

  

En la charla que tuvimos me aclara la importancia de nombrar el territorio desde la 

concepción de cada pueblo, para los Inga ser Wasikama es cuidar el territorio, para los 

Yanakuna, por ejemplo, se les llama Ckakaruna, así, desde cada pueblo existe una forma de 

nominar a los guardianes del territorio. Se analiza a partir de esto que la palabra Wasikama 

en idioma Inga reconoce la pluralidad, la necesidad que tiene cada pueblo de crear y recrear 

el mundo desde el conocimiento localizado que dialoga con otros idiomas indígenas y 

formas de entender la realidad. Wasikama es cuidar la vida y cuidar la diversidad 

(Velásquez, 2021)  

 

¿Qué es cuidar el territorio? ¿cuidarlo de qué? Son las preguntas que me hace Julián 

mirándome a los ojos — se trata de cuidar los elementos que componen la diversidad que 

tenemos alrededor: El armadillo, el palo de chonta, el cóndor, la guacharaca, todo eso es el 

territorio. Son las relaciones de vida que se componen dentro de él. A nosotros nos gusta 

que nos digan por lo que somos: Wasikamakuna.  

Y ¿Quiénes son los Wasikamakuna? Todos los Inga, hombres y mujeres del Cabildo Nuna 

Rumi, porque el territorio se cuida en todo momento y en todo lugar, ayudando a un pájaro 

enfermo, siendo buen hijo, buen hermano, trayendo leña para el fuego, trayendo agua para 
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preparar el alimento. Eso es ser Wasikama para mí- me dice Julián Jamioy, aquella tarde.  

Es la forma en que denominamos a los guerreros Inga 

que no solo defienden el territorio con los bastones 

sino con el cuidado, el amor, con el tejido de nuestra 

familia. Los bastones son muy importantes para 

nosotros, porque son la fuerza de la comunidad, los 

colores, el tejido, el tallado son los que componen al 

Wasikama.  

 

El mayor Hernando Chindoy, uno de los intelectuales 

del pueblo Inga de Aponte-Nariño, explica: 

 

“La misión de ser Wasikamas es ser guardianes de la frontera del territorio, 

cuidadores de la naturaleza. Así hemos tenido la fuerza para seguir adelante y 

fortalecer el proceso de la economía, la educación, con los jóvenes y las mujeres 

(…) Compartir desde el alimento y el arte indígena, que la paz no solamente es 

necesaria entre seres humanos, sino fundamentalmente entre el ser humano y los 

seres no humanos que conforman la naturaleza o la biodiversidad; recursos que 

son parte del préstamo que las generaciones futuras nos han hecho para vivir en el 

presente y que es a ellas a quienes debemos devolverles esta casa, no convertida 

en un desierto sino con el vestido verde y azul que salvaguarda la vida en la 

Tierra” (Diario de Paz Colombia, 2019) 

 

Julián continúa explicando su visión de lo que significa cuidar el territorio y afirma que 

cuando las personas escuchan Wasikama saben que son los Inga: “— porque con el hecho 

de conocer la palabra, la gente sabe que son los Inga, que vienen portando los bastones 

junto con la vestimenta característica de nuestro pueblo”. — ¿sabe Vladimir? Yo creo que 

todos los indígenas del mundo cuidan el lugar donde viven, yo creo que para eso nacimos, 

nadie nos enseña, yo creo que viene en nuestra alma (Velásquez, 2021). 

 

Ilustración 7: Wasikama. Ilustración elaborada 

por el Cabildo Nuna Rumi 2020 
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Los mayores del Cabildo Nuna Rumi crearon un escudo que los representa como 

Wasikamakuna de San Agustín. Julián me dice que lo dibujaron pensando en la resistencia 

cultural y material de su pueblo, en él se observa la fuerza del bastón, la corona de plumas 

de los curacas, sinchikuna, Iachagkuna Inga: con las tres plumas de guacamayo que todos 

los Iachagkuna portan durante las ceremonias, para que les dé la sabiduría del Hanan Pacha. 

De fondo la chakana, que sostiene la fuerza de los guerreros y cuidadores de la vida Inga. 

 

En el encuentro de cuidanderos del territorio del CRIHU, Aida Quilcue líder del pueblo 

Nasa, en su discurso mencionó a la cacica Gaitana, como una de las mujeres en la historia 

que defendió con ahínco Abya Yala. En su intervención, Aida dice que la organización 

indígena y la resistencia por defender el territorio, no es de ahora, sino que con personajes 

como la cacica Gaitana, Atahualpa Yupanqui, Túpac Amaru, Quintín Lame, queda 

demostrado que la resistencia indígena ha sido desde el inicio del proceso de colonización y 

que no es una cuestión de la actualidad, sino que el movimiento indígena ha existido desde 

hace más de quinientos años.  

 

En susurro le pregunto a José Alfredo el hermano de Julián, por la historia de la cacica. Me 

cuenta que mató a Pedro de Añasco por quemar vivo a su hijo Timanco, organizó una 

rebelión para expulsar a los españoles de lo que hoy conocemos como el Huila. En un 

artículo de la biblioteca del Banco de la Republica me encuentro que la Gaitana: 

 

Fue la mujer indígena que resistió la colonización de su territorio, al reunir 

inicialmente a más de 6mil indígenas de distintas comunidades Vengando a su hijo, 

quemado vivo por Añasco, en el contraataque que organizara con sus pueblos 

hermanos, captura vivo al asesino de su hijo y lo somete a una muerte lenta y 

dolorosa, a manera de venganza y escarnio para los colonizadores ibéricos. A lo 

largo de años continúa forjando alianzas, esta vez con los Aviramas, Paeces y 

Guanacas de Tierra dentro, logrando una fuerza guerrera del alrededor de 15mil 

hombres (Escobar, 2019) 
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Esta historia me hace pensar que, así como en la actualidad el movimiento indígena se 

organiza para resistir a las multinacionales, desde tiempos antiquísimos, varios pueblos han 

tenido que resistir como pueden, es el caso de los Inga que se mencionan en el libro de Los 

Indios del Alto Magdalena vida, luchas y exterminio escrito por Friede y mencionado en 

páginas anteriores. 

 

La resistencia del Cabildo Nuna Rumi se da de la mano del CRIHU, organización política 

que nace en 1999 con la intención de articular los cabildos de todo el departamento, en la 

necesidad de fortalecer su propia visión de desarrollo, de estructurar el gobierno propio de 

cada cabildo y en general velar por los requerimientos que tengan las comunidades 

(CRIHU, 2022). 

 

En un conversatorio realizado con un Wasikama del CRIHU, me contó que el puente del  

Pescador lo escogieron estratégicamente como lugar de resistencia en los tiempos que 

intentaban hacerle frente al proceso del Quimbo. “Escogimos este lugar porque tiene el 

agua del río, porque la montaña es espesa y porque nos permite realizar nuestras asambleas 

con tranquilidad” (Velásquez, 2021) 

 

El proyecto de la represa del Quimbo fortaleció de manera considerable la organización del 

CRIHU, los hizo reaccionar como departamento ante la amenza inminente de los proyectos 

transnacionales que involucran al río Wakakayu (río Magdalena) como el afluente principal 

para la creacion de energía eléctrica. 

 

En uno de los talleres que se realizaron del territorio con el cabildo Nuna Rumi, Dora Iles 

ex-esposa de Jose Jamioy mencionó el Plan Maestro diseñado para el Huila, su hija Shara 

Jamioy me facilitó los enlaces y documentos para investigar sobre el tema, con respecto a 

esto supe que en  el 2009 la Agencia Presidencial para la Cooperación –APC–, la compañía 

Hydrochina y el Banco Nacional de Desarrollo de China, formularon el proyecto Plan 

Maestro de Aprovechamiento del Río Magdalena–PMARM–  a través del cual se busca: la 

navegabilidad del río para tránsito de embarcaciones de carga pesada, generar energía 

eléctrica con la construcción de 17 represas que van desde San Agustín hasta el municipio 
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de Honda, además de incluir la recreación, el turismo, la actividad piscícola y la pesca 

como fuentes de ingreso y comercio (Cormagdalena, 2007)  

 

Una organización que difunde, analiza y propone mensajes sobre plan maestro y las 

inversiones económicas de china en América Latina es la “Asociación Ambiente y 

Sociedad”, quienes en su página web tienen varias infografías que enseñan la situación 

actual de los tratados en América Latina. El gráfico a continuación ilustra los porcentajes y 

datos clave de las inversiones de China en América Latina: 

  

 

Ilustración 6: Inversiones Chinas en América Latina. Tomado de: https://www.chinaenamericalatina.info 2022 

  

 



 

101 

 

Con el panorama anterior nos 

encontramos que el megaproyecto 

pretende modificar el estrecho del 

río, para convertirlo en tránsito de 

barcos de carga pesada, esto no 

solo afecta a la fauna y flora, sino 

las dinámicas de trabajo, la pezca, 

y la relación de todos los pueblos, culturas y comunidades con el paisaje, territorio y, por 

supuesto, con el río Wakakayu (Río Magdalena). No solo porque afecta algunas actividades 

económicas como el turismo: recorridos por el sitio, rafting en el río, actividades de pesca. 

 

Con respecto a lo anterior la página web de China en America Latina, en compañía de la 

Organización Sociedad y Medio Ambiente,  nos dice que:  

 

La presencia de China en América Latina se ha intensificado en la última década y 

se ha materializado en numerosos proyectos ejecutados por empresas o con 

financiamiento de los principales Bancos del país asiático. Asimismo, los gobiernos 

han establecido acuerdos y memorandos de entendimiento en un abanico amplio de 

sectores como el de energía, infraestructura y agro negocios. Estos proyectos no han 

estado exentos de conflictos socio ambientales, violaciones de derechos humanos y 

afectaciones al ambiente y territorios de comunidades étnicas y campesinas. 

(Invesiones chinas en America Latina, 2022).  

 

Ahora, ¿cómo afecta el plan Iirsa a todas las comunidades del Huila? No solo al Cabildo 

Nuna Rumi sino a sus hermanos de otros cabildos y a los otros seres y existencias del 

territorio: 

  

Foto 11: Con el gobernador Fabio Jamioy en el estrecho del Rio 

Wakakayu. Año 2021 foto: Vladimir Velásquez 
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Ilustración 9: Principales impactos sobre las comunidades. Tomado de: https://www.chinaenamericalatina.info 

2022 

 

  

Es inminente el riesgo que corre Ullumbe-San Agustín con la amenaza de la sociedad 

progresista y desarrollada que el Estado Colombiano propone. Es por tal razón que el 

trabajo del educador comunitario debe ser comprometido, consiente, y sobre todo cumplir 

la labor de fortalecer los lazos de identidad y educación propia para que las comunidades, 

sus costumbres e idioma no desaparezcan de la faz de la tierra. Como plantea el profesor 

Narciso Barrera-Bassols, en una de sus conferencias: “Si perdemos idiomas, perdemos 

culturas, si perdemos experiencia, perdemos conocimiento del mundo” (Barrera, 2021). Son 

varios los factores que amenazan al Cabildo Nuna Rumi, las actividades educativas que se 

realizan en esta propuesta pedagógica para la renovación de la memoria son precisas para 

comprender la riqueza del territorio y entender por qué los Wasikamakuna no solo lo 

cuidan, sino que lo ven como parte de su espíritu y el alma de su existencia como seres 

humanos. 

Uno de los mayores del cabildo es líder social en el pueblo, trabaja con la Secretaría de 

Turismo en la alcaldía y desde su labor vela por los derechos humanos y por el respeto a las 

comunidades de Ullumbe-San Agustín, esto representa riesgos a su integridad como ser 

humano ya que ha recibido amenazas anónimas. En este punto es donde noto que el 

irrespeto y la violencia por seres que cuidan la naturaleza es un acto recurrente en 

Colombia, situación que debe ser atendida desde las instancias gubernamentales que velen 

por proteger la libre expresión para fortalecer la democracia en el país.  
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¿Cómo desde el Cabildo Nuna Rumi cuidamos el territorio? 

 

Hay una historia en particular que orienta el principio metodológico de esta investigación, 

el cual refiere a la importancia de caminar para conocer, este planteamiento surge del 

trabajo investigativo del antropólogo colombiano Luis Guillermo Vasco y aquí se retoma 

en tanto posibilidad de generar sistemas de conocimiento propios y particulares del pueblo 

Inga, así mismo, de relacionarlo con las prácticas para cuidar y defender la vida en el 

territorio de Ullumbe-San Agustín.    

 

Ahora, partiendo de que para conocer debemos caminar el territorio, nos dimos a la tarea 

con la comunidad de hacer un gran recorrido por San Agustín, el cual estuvo conformado 

por los siguientes momentos:  

 

1. Círculo de los saberes (donde se expusieron los conocimientos de la comunidad) 

2. Elaboración del mapa donde se plasmaron los elementos importantes de la identidad de 

la comunidad  

3. Asistencia y reflexión sobre ser Wasikamakuna en el encuentro de cuidanderos 

convocado por el CRIHU.  

5.4 Círculo de los saberes 

 

El día 01 de mayo se reunió el cabildo para realizar el circulo de los saberes cuyo objetivo 

consistía en indagar las emociones y percepciones de la comunidad sobre el territorio. El 

ejercicio pedagógico fue orientado y extraído del libro “Materiales pedagógicos e 

investigativos, dinámicas y conflictos territoriales en los montes de María” (Torres, 2018, 

P.65) 

 

 

 



 

104 

 

Tabla 2: Círculo de los saberes  

                                                      Circulo de los saberes 

Objerivo:Realizar un intercambio de 

experiencias y conocimientos en un 

horizonte intercultural. 

Materiales: 

Papel periodico, marcadores, semillas, 

alimentos, artesanias 

Conformamos varios grupos de trabajo para realizar un intercambio de saberes, cada grupo 

se reune y comparte conocimientos sobre cultivos, ¿Cómo sembrar, en qué tiempo sembrar?. 

Conocimientos sobre semillas, plantas medicinales, cocina, caminos, ríos, sitios importantes 

de San Agustin, puntos de orientacion, animales y aves que se avistan en el territorio.  

                                                          Diálogo colectivo 

En plenaria, cada integrante de los grupos socializa lo compartido y discutido en el ejercicio, 

las preguntas que orientan el diálogo son: ¿ qué conocimientos son propios de los Inga y del 

territorio? ¿Dónde se adquirieron estos conocimientos? ¿Quién los enseña? ¿ para qué 

sirven? ¿Quiénes son los sabedores de la comunidad? ¿Qué podriamos decir del dialogo de 

conocimientos? ¿Qué relación tiene el conocimiento con la interculturalidad? 

 

 

Foto 12: Asamblea 01 mayo, círculo de los saberes - 2021, foto: Vladimir Velásquez 

 

  

Este círculo de los saberes es muy importante para el ejercicio cartográfico porque  nos 

permite situarnos en un espacio-tiempo como cabildo, para empezar a reconocer e 

interiorizar cuáles son los conocimientos como comunidad,  es un ejercicio que permite 

indagar los conocimientos en colectivo para poder tener claridades de la importancia de 

sentirse indentificados con el territorio.   
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 Los grupos que se realizaron tuvieron como principio de organización las edades de los 

integrantes, de ahí que se consolidan  tres grupos divididos en niños (4-11 años), jóvenes 

(12-17 años), edad  (17-50 años) y mayores10. Un total de 27 personas del cabildo  llegaron 

a la cita aquel día. 

  

El ejercicio exploratorio arrojó los siguientes resultados: 

 

Alli mikui, alli upiai- Comida y bebida buena: La comunidad reconoce el guiso de maní 

como una preparación culinaria común entre la familia Jamioy, así como el maíz para la 

chicha, la batata, el poruto, el jugo de chachafruto, la caletilla (bebida fermentada a base de 

maíz diferente a la chicha, con otros ingredientes y método de preparación), la hoja de 

congonilla para las coladas, el asado huilense, el pan de yuca preparado en la casa del 

mayor Abelino Jamioy, el ají dulce. 

 

Plantas medicinales: La planta que la comunidad reconoció como principal, fue el bejuco 

de Ambiwaska y mencionaron que les gustaría sembrarlo para las ceremonias cuando 

tengan resguardo. Se refirieron al paico y la verbena, como purgantes efectivos. El Arraigo, 

el palo amargo, el limoncillo, el chocho u ojo de buey: una semilla que se abre y el polvo 

que hay en su interior se disuelve en agua y hervir, para la epilepsia y para el dolor de 

cabeza.  Se mencionó la paridera como una planta efectiva para ayudar a la madre a dar a 

luz en el momento del parto y la hoja de coca, para hacer mambe junto con la hoja de 

yarumo. 

 

Fauna: Shara Jamioy se refirió a la Danta como un espíritu que cuida San Agustín, y 

Juancho mencionó al oso de anteojos, como un guardián de las lagunas y los ríos. 

Mencionaron que el guara se ve mucho por el parque arqueológico, se habló de los curíes 

como animales que se crían para comer. Las aves del territorio son las golondrinas, la 

guacharaca, los guacamayos, los pericos. 

 

 
10 Los mayores para el pueblo Inga son hombres y mujeres que tienen conocimiento y autoridad en el cabildo, 

un mayor puede tener poca edad, pero el conocimiento y responsabilidad necesarios para dirigir los procesos 

organizativos y espirituales. 
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Fuentes hídricas: San Agustín es un municipio con mucha riqueza hídrica, tiene como 

principal regente al río Wakakayu -río Magdalena-, es él la columna vertebral (en esta 

ocasión el mayor Juan Carlos nos aclara que Wakakayu significa río de las tumbas en 

quichua, río: Waka, Kayu: tumbas). También se encuentra el río Sombrerillos, el río 

Mazamorras, el rio Naranjos, río Mulales, la Planta y Tres Chorros son lugares para ir a 

bañarse de manera recreativa.  

 

Lugares de referencia dentro del territorio:  La Chaquira, el estrecho del Magdalena, 

Tablón y Pelota (las tumbas de nuestros ancestros) Matanzas, el ahorcado, la finca el 

Jamioy, Quebradillas, el parque arqueológico, la laguna donde nace el rio Magdalena y la 

laguna Santiago.  

 

En el primer círculo de saberes, hicimos un mapa con sus conocimientos, que se fue 

transformando a medida que iban interiorizando los elementos vivos, lugares y ecosistemas 

del territorio. Esto con la intención de hacer el recorrido en el cual de manera consciente 

supieran cuáles animales, plantas y seres los acompañan.  

 

La abuelita Oliva sugirió para la creación del mapa que en el centro hubiese un árbol, ya 

que debía representar el árbol de la vida, el árbol que sostiene el mundo, fue dibujado 

dentro de una gota de agua que representa los ríos y la que limpia, hace fluir la comunidad 

en San Agustín. 

 

Con el horizonte investigativo y pedagógico claro, se dieron a la tarea de enriquecer el 

primer mapa, con elementos como las plantas sagradas, los ríos y los animales presentes en 

el territorio. En el ejercicio quienes participaron fueron los niños del cabildo, quienes con 

compromiso plasmaron los elementos recogidos anteriormente y proyectaron los otros 

elementos, antes mencionados. A continuación, nombramos y reconocemos los integrantes 

de esta misión: 

 

• Ana María Álvarez Jamioy (5 años) hija de Lorena Jamioy, cuyo color favorito es el 

rosado y fruta favorita la piña. 
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• Lorena Jamioy Montealegre (19 años) hija de Gladys Montealegre y Emiro Jamioy, 

su color favorito es el morado y su fruta favorita es la fresa. 

• Miguel Ángel Jamioy Ortega (3 años) hijo de Abelino Jamioy y Mayerli Ortega, su 

fruta favorita es la naranja. 

•  Fernando Jamioy González (13 años) hijo de Fernando Augusto Jamioy y Gloria 

Milena González, su color favorito es el azul y la granadilla su fruta favorita. 

• Karen Vanesa Jamioy Gómez (13 años) hija de Rosa Elvira Gómez Muñoz y Elder 

Emiro Jamioy Urbano, su color favorito es el morado y su fruta favorita el Durazno.   

• Gabriel Jamioy Ortega (6 años) hijo de Abelino Jamioy y Mayerli Ortega, su fruta 

favorita es la mora y su color favorito el amarillo. 

• Miguel Andrés Gaviria (12 años) hijo de Elías Gaviria Chamorro y Lady Carolina 

Jamioy Urbano, su color favorito es el rojo y su fruta favorita la manzana. 

• Matías Jamioy Gómez (07 años) hijo de Elder Emiro Jamioy Urbano y Rosa Elvira 

Gómez Muñoz, color favorito azul y fruta favorita Naranja. 

 

En el segundo mapa, dibujaron la tusa de Maíz: es la planta sagrada que nos recuerda al sol 

(Inti), se dibujó en el centro, el árbol de la vida que sostiene al mundo bajo la 

recomendación de la Mayora Oliva. También están plasmados el oso de anteojos y la danta 

como los espíritus que cuidan el territorio de Ullumbe-San Agustín, están las plantas de 

paico y verbena como medicinas, el estrecho del río Wakakayu –río Magdalena- y la 

Chakana: el tiempo y el espacio que conectan el cosmos. Plasmaron el escudo del cabildo 

Nuna Rumi, el cual es parte de su identidad, cultura y memoria.  
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Foto 13: Dylan Matías Jamioy sosteniendo el segundo Mapa - 2021, foto: Vladimir Velásquez 

 

Nombres como Ullumbe o Wakakayu son formas en la que los integrantes del cabildo 

nombran a sus ancestros y al río, al cual han pertenecido por generaciones. En este sentido, 

realizar trazos por la misma comunidad de su territorio permite poner en juego sus formas 

de nombrarlo y al hacerlo, también los conocimientos y memorias que subyacen a él, por 

ello los mapas parlantes son importantes, porque resignifican y enseñan desde el idioma 

propio otras formas de comprender el territorio. 

En las formas de nombrar el mundo es donde existe la revitalización de la memoria, los 

mapas parlantes le permiten a la comunidad interiorizar los nombres de lugares y elementos 

del territorio que se han perdido en el idioma propio y que se renombraron en castellano. 

También a partir de este ejercicio se aprende quiénes fueron los abuelos, de dónde venían y 

cómo la comunidad se desarrolla en el tiempo dentro del territorio. Los animales y las 

plantas no son meros símbolos en el mapa, sino que verlos en las fincas y lugares donde se 

trabaja o vive permite que haya una apropiación cultural y de identidad al territorio. El 
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cuidado de la vida como eje central del ejercicio cartográfico permite que los niños se 

cuestionen sobre este concepto y determinen cuáles son esas prácticas en la vida cotidiana: 

Regar las plantas, moler el café, preparar la comida son prácticas de cuidado que aportan a 

la construcción de individualidades que se preocupan por el bienestar de los otros, por lo 

tanto, prácticas que fortalecen los lazos comunitarios. 

 

Después de la creación del segundo mapa, nos dispusimos junto con los niños del cabildo, 

el mayor Juan Carlos, y el gobernador Fabio y a realizar el recorrido por Ullumbe-San 

Agustín cuyo propósito fue: Reconocer las relaciones humano – naturaleza que se dan en 

este territorio, orientados por la cosmovisión de los Inga, y por supuesto por las 

condiciones de vida de la comunidad en la actualidad. 

 

El recorrido territorial se configura en lo que plantea Hundertwasser (1928-2000) sobre la 

concepción de la teoría de las cinco pieles, como la quinta piel: Es la que irradia la 

sensibilización del humano con la naturaleza, ya que esta, es la realidad suprema y una 

fuente de armonía para saber vivir conscientemente en un mundo que ofrece lo que no 

pueden materializar los seres humanos.  

 

En ese sentido recorrer el lugar donde se habita influye en los modos de pensar, además de 

compartir conocimientos y experiencias colectivas que materializan la reflexión con actos 

que fortalecen dicha relación humano-naturaleza. Es así como la propuesta pedagógica para 

la renovación de la memoria biocultural pretende fomentar un pensamiento sistémico que 

permita comprender la profundidad y lo que representa el cuidado de la vida en el diario 

vivir de los niños y los mayores del cabildo. 

 

Para estimular y generar la discusión con los niños, se imprimieron seis imágenes con la 

obra del pintor colombiano Alfredo Vivero Paniza (1951-2016), que muestran el color, la 

vida y resplandor del pensamiento de los pueblos indígenas de Colombia y América Latina, 

a partir de los significados y las interpretaciones de cada pintura, realizamos un 

conversatorio en uno de los parajes destinados en el recorrido: El Tablón.  
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Foto 14: Obra del maestro Alfredo Vivero escogida para el ejercicio pedagógico durante el recorrido, Tomado de: 

https://co.pinterest.com/ Noviembre-2021 

Nombre de las obras de izquierda a derecha: 1. Hacia las alturas, 2. Soplo de vida, 3. El encanto Nativo, 4.  Somos 

América 5. en el horizonte. Todas las pinturas que aparecen en este apartado son parte de la exposición: América, magia, 

mito y leyenda. 

 

A partir de los sentimientos y pensamientos que les generan las obras, se procede a dibujar 

el territorio y el recorrido que caminamos desde el casco urbano de San Agustín. Durante la 

caminata subimos por la calle de la locería hacia El Tablón, nuestra primera parada. 

Hablamos de las esculturas y miramos las imágenes del maestro Alfredo Vivero. Después 

nos dispusimos a ir hasta La Chaquira donde cada uno dibujó su propio mapa del recorrido. 

Mientras caminábamos cada uno recogía hojas y flores caídas de los árboles, con las cuales 

los niños crearon su cartografía, el dibujo colectivo de los Inga del Cabildo Nuna Rumi.  

 

Dentro de las reflexiones anotadas en el diario de campo sobre las impresiones de las 

pinturas es importante acotar lo que nos dijo Lorena Jamioy sobre la segunda pintura de 

izquierda a derecha de la obra del Maestro, titulada soplo de vida. – profe, ahí en esa 

imagen yo veo que sin la madre nadie puede pensar, mire como le lanza fuego a la cabeza 

del indígena, ese fuego representa las ideas-. Fernando Jamioy en la cuarta imagen de 

izquierda a derecha, vió que todos los rostros de los animales forman el rostro del ser 

humano, nos dijo durante el conversatorio que él pensaba que la suma de la inteligencia de 

todos los animales es la inteligencia del ser humano y por eso estaba ahí, la cabeza del 

jaguar y del guacamayo. 
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Mientras observaron las imágenes todos se refirieron al agua, al sol, las mujeres, las plantas 

y las formas de las figuras que representan la naturaleza. En el cierre de la actividad el 

gobernador Fabio les dijo que todas esas formas habitaban el lugar donde estábamos, al 

lado de las estatuas. 

 

El recorrido nos brindó las bases para realizar la actividad 

del paisaje sonoro, que consistía en analizar las experiencias 

sensoriales a partir de la rutina de los jóvenes desde la teoría 

de las cinco pieles. Orientados por las preguntas ¿Cuáles son 

los sonidos del territorio? ¿Por qué cambian? ¿cómo los 

siento dentro de mi cuerpo? Nos reunimos en la biblioteca 

pública de San Agustín para hablar de los sonidos que 

identificaron en el recorrido y en la escucha atenta de sus 

lugares de vivienda. En este punto es importante decir que 

unos viven en el pueblo y otros en las veredas aledañas, por 

ejemplo, Jennifer Jamioy trabaja con su papá en la finca 

recogiendo café, sembrando y cocinando para los trabajadores.  

 

El trabajar con su padre en la agricultura pone a Jennifer en lógicas distintas a los jóvenes 

de la ciudad, en el contacto directo con el entorno de las plantas y animales hace que su 

proceso educativo no se limite a la teoría sino desde la práctica concreta, el hecho de la 

importancia de trabajar para vivir y la dignidad que ello confiere. La educación no es un 

tema que concierne solo a la escuela en los jóvenes que pertenecen al cabildo, sino que 

desde pequeños se educan para trabajar. Sus padres remuneran el dinero que se ganan y así 

enseñan el valor de la dignidad que brinda el trabajo. 

 

Desde el grupo de mujeres del CRIHU al cual pertenecen Dubi y Martha Jamioy, en una de 

las reuniones en las cuales participé, hablaron de la importancia de que las niñas empiecen 

a ocupar espacios políticos y educativos, que no solo se ocupen de cocinar para los hombres 

que trabajan. A partir de esta idea, es importante analizar las organizaciones indígenas 

cuestionan en la actualidad el significado del trabajo y las mujeres reclaman que roles 

Foto 15: De camino al Tablón 
Chaquira - 2021, foto: Vladimir 

Velásquez 
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deben cambiar dentro de las relaciones en el cabildo. También es relevante decir que dentro 

de los derechos humanos “universales” propuestos por la ONU es deber de la sociedad 

brindar educación desde la primera infancia, esto entendido como ir a la escuela. Lógica 

que no está dentro de los parámetros de la cosmovisión Inga, ya que ir a la chagra a 

sembrar también es educar a los niños en el cuidado, en la solidaridad, en la importancia de 

cooperar en comunidad. Para la concepción del Estado nacional si no es en una escuela, no 

se está aprendiendo.  

 

Durante mi estancia en San Agustín me di cuenta que los 

niños y jóvenes cuando no están en el colegio le ayudan a 

sus padres en las labores, Sofía Jamioy la hija de Dubi le 

ayuda a coser en su negocio de modistería, Gireth la hija de 

Leidy Jamioy le ayuda a vender manillas y artesanías de la 

cultura. En una conversación Martha me dijo: - profe es 

mejor que estén colaborando en lo que haya que hacer, que 

por ahí en malos pasos-. Con respecto a esto, creo desde mi 

posición como educador comunitario que el descuido en las 

prácticas de dignidad y vida en paz- Sumak Kawsai- de muchos jóvenes del pueblo San 

Agustín y de las ciudades en general, radica en que no existe preocupación por que se 

construyan relaciones de afecto con la tierra y con su comunidad, familia o núcleo de 

socialización primaria.  

 

La calle, también educa, también enseña prácticas de vida que pertenecen por lo general a 

intereses económicos de microtráfico y narcotráfico en los cuales los jóvenes entran sin 

percatarse de las dinámicas sociales que se gestan en gran parte de los municipios de 

Colombia. 

 

Retomando el ejercicio de cartografía, se les preguntó a los niños ¿A que suena San 

Agustín? suena a los pájaros de los árboles, a los ruidos de las motos, al canto de las 

chicharras y los grillos en las noches. Jennifer nos dijo que suena a la trilladora de café de 

su papá, Fernando escribió que suena el agua del río porque él vive cerca de la 

Foto 16: Recorriendo San Agustín- 2021, foto: Vladimir 

Velásquez 
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cañada11.Todos coincidieron en que un sonido característico en las tardes es el de la “vaca” 

de la mazamorra pregonando por todo el pueblo: “Mazamorra, con leche panela y queso” y 

con el mugido del animal: ¡muuuu!  

 

Este ejercicio del paisaje sonoro nos permite determinar que el territorio se siente con otros 

órganos diferentes a los ojos (los cuales usamos con frecuencia para dar por sentado la 

información a nuestro alrededor). A partir de esto pienso en la definición de investigar que 

está consignada en el Proyecto y Modelo Etnoeducativo del Pueblo Inga: “Investigar es 

mirar más allá de lo aparente” es decir, investigar requiere una disposición no solo de los 

ojos, sino que el oído, el tacto, el gusto, y el alma deben estar atentos a lo que se está 

observando. El mundo físico es uno, pero lo que compone cada sistema es lo que 

precisamente debemos ver. Mirar más allá de lo aparente es comprender que la realidad se 

compone de diversas realidades construidas desde la subjetividad de cada persona. 

 

Es importante mencionar que 

nuestro subconsciente reconoce 

la información por medio de los 

sonidos a los cuales muchas 

veces no prestamos atención, el 

oído es un sentido que nos 

permite estar alerta como 

especie ante algún inconveniente. El ejercicio de paisaje sonoro se relaciona con la segunda 

piel de la teoría de Hundertwasser, en tanto da cuenta de la subjetividad al exterior del ser, 

donde se estimula la individualidad para apreciar conscientemente el hecho de que somos 

seres únicos, así como los lugares que habitamos y las relaciones espaciales de los mismos.  

 

También se relaciona con la tercera piel: el hogar, en tanto hay un reconocimiento de las 

interacciones de los sujetos que coexisten en el espacio, y que nuestro hogar es mucho más 

 
11 cauce con caudal temporal u ocasional, debido a las lluvias. Espacio entre dos alturas o montañas poco 

distantes entre sí. 

Foto 17: Elaborando los mapas del recorrido de Chaquira - 2021, foto: 

Vladimir Velásquez 
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que una casa, como lo decía el Mayor Juan Carlos: “el universo es nuestro hogar y lo 

cuidamos en cualquier lugar que estemos” (Velásquez, 2021). 

  

El recorrido nos permitió darnos cuenta de la sacralidad de San Agustín, saber que las 

estatuas representan nuestros orígenes, más allá del atractivo turístico que sean, son puentes 

de conocimiento que dejaron los ancestros para comunicarnos y saber el sentido de la vida 

de cada quien. Visitar la Chaquira y El Tablón, fue una experiencia para enriquecer el 

conocimiento de los niños, en cuanto a la identidad que están forjando como parte de una 

comunidad indígena. 

 

Uno de los lemas del movimiento raizal, es: “Soy, porque somos” consigna presidencial 

que usó Francia Márquez Mina en la campaña presidencial del año 2022. En esta frase es 

transcendental comprender que la individualidad nos lleva a concebir la responsabilidad 

colectiva, que somos un tejido en el cual cada ser humano es una puntada que debe estar 

firme para que la mochila ancestral no se deshaga.  

 

Entendiendo esto, los niños se dispusieron a hacer la cartografía, donde recogieron hojas y 

flores caídas de los árboles para formar la silueta del masculino y el femenino del Cabildo 

Nuna Rumi. En una cartulina, se dibujaron las siluetas de Dylan y de Ana María, con los 

cuerpos en silueta se procedió a decorar artísticamente con las flores y hojas. Las palabras 

que escribieron en la cartulina son: libertad, comunidad, esperanza, hermandad, resistencia, 

unidad, amor, tolerancia, respeto, amistad, tierra, trabajo, familia y honestidad. 

 

Se puede observar 

el proceso de 

creación  de la 

cartografía, en el 

cual los niños 

estuvieron muy 

atentos a que las Foto 18: Proceso de creación de cartografía. 01- 2021, foto: Vladimir Velásquez 
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hojas y las flores quedaran bien pegadas a la cartulina. Finalmente este fue el resultado: 

 

 

Foto 19: Resultado de la cartografía. - 2021, foto: Vladimir Velásquez 

 A continuación, los mapas que dibujaron los niños en la Chaquira, donde plasmaron el 

recorrido: 

 

 

 

  

 

  

 

 

 

 

Una conjetura precisa para referirnos al ejercicio cartográfico realizado con los niños del 

Cabildo Nuna Rumi es que todos los habitantes de una región o espacio geográfico 

concreto tienen la posibilidad de apropiarse del lugar en el que se desarrollan como seres 

humanos y como cultura, esto genera la posibilidad de construir una historia propia, 

Foto 20: Mapas dibujados en la Chaquira 
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memorias desde una perspectiva única, en este caso la perspectiva Inga en el territorio de 

Ullumbe-San Agustín. Respecto a esto el profesor (Vasco, 2017) no dice que:  

 

Todo pueblo, al desarrollar su vida y para poder hacerlo, construye un territorio; es 

decir, se apropia de muy distintas maneras y teje un conjunto de lazos y relaciones 

con un espacio geográfico determinado: hay una ocupación, una distribución de la 

población, formas de trabajo productivo de distinta índole, etc. Y, sobre todo, 

también existen formas de relacionarse con ese espacio a través del pensamiento, a 

través del conocimiento. Todo ello ocurre en un proceso histórico, a través del 

tiempo, durante muchas décadas y, aún, durante siglos (p.01) 

 

Luego de los ejercicios pedagógicos con los niños, hubo disposición a crear otro mapa del 

territorio. Se realizó con los mayores, quienes estuvieron en el recorrido y poseen 

conocimiento de los problemas territoriales con las multinacionales. Gran parte de la 

población de San Agustín, incluyendo otros cabildos indígenas han tenido problemas de 

persecución política, es importante mencionarlo en este trabajo de grado, porque las 

dinámicas de armonía del territorio se ven afectadas por la intervención de Hydrochina en 

el Huila. 

 

En la actividad cartográfica con los mayores, se propusieron las siguientes preguntas y, a 

partir de estas, se realiza el análisis: 

 

1. Dibujar el lugar que consideren como su territorio y los elementos que lo 

componen. 

 

Los mayores expresan la importancia del proceso de titulación de tierras como resguardo, 

esta es una figura de protección territorial y por ende vital, para las comunidades indígenas. 

De igual forma llaman la atención respecto a la importancia de contemplar dentro de los 

planes de ordenamiento territorial reservas respecto de quiénes pueden tener derecho a 

comprar terrenos en San Agustín, dado que la historia ha venido mostrando cómo van 

llegando personas de otros países, compran terrenos y los convierten en espacios de 
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“desorden”, drogadicción, prácticas sociales y sexuales, que van en detrimento de todos los 

pobladores de la región (y con ello, se precisa que no solo pobladores indígenas, porque el 

problema se viene acentuando y proyectando a campesinos, mestizos y demás integrantes 

de otros pueblos)   

 

2. ¿Cuáles son los lugares más importantes para los Inga de Ullumbe-San Agustín? 

 

La finca el Jamioy, el estrecho del río Wakakayu -Magdalena, las tumbas de Pelota (donde 

están nuestros ancestros) el camino de Santa Rosa por donde llegó María Jamioy, el camino 

Inca. Hacer énfasis en los lugares importantes para los integrantes del cabildo es 

imprescindible, ya que les permite identificar en cada uno, la historia de la cual son y han 

sido parte sus ancestros.  

 

La finca el Jamioy es el primer lugar de asentamiento Inga en Ullumbe- San Agustín y 

representa el inicio de la descendencia de María Jamioy. El río Wakakayu es la columna 

vertebral del territorio y es un espíritu sagrado el cual se debe honrar y alimentar 

constantemente, allí con frecuencia van los integrantes del cabildo a hacer ofrenda de 

alimentos y medicinas para ayudarlo a recordar, tema al cual se hace énfasis en el siguiente 

capítulo de este trabajo de grado: oralituras, narrativas de la comunidad. 

 

Las tumbas del parque arqueológico, de Pelota, El Tablón y Chaquira son donde habitan los 

ancestros de los Inga y por ende es uno de los lugares que más visitan, tienen claro cada 

uno de los significados de las estatuas y, a quien visita al territorio, le enseñan con esmero 

cada uno de los elementos constitutivos del pueblo escultor. Es la razón por la cual es un 

sitio sagrado que no puede pasar desapercibido para el ejercicio cartográfico.  

 

El camino de Santa Rosa por donde llegó María Jamioy es un camino que pocos integrantes 

del cabildo conocen, solo el mayor Juan Carlos lo identifica y lo ha transitado. En la Tulpa 

que realizamos en casa del mayor Abelino, hablaron de la importancia de hacer una 

excursión con todos los integrantes para que reconozcan cuál es y aprendan la historia 

desde el recorrido. Esto evidencia la importancia de poner el cuerpo en diálogo con los 
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acontecimientos, algo que tienen presente los mayores para la construcción del proyecto 

pedagógico propio.  

 

Y, finalmente, con respecto a los lugares relevantes para el cabildo, se habló del Qhapaq 

Ñan: el camino real, sagrado y ancestral Inca que comienza de sur a norte en Cuzco (Perú) 

y termina en Ullumbe- San Agustín. Un camino milenario del imperio Inca el cual ha sido 

transitado por generaciones de indígenas, por lo tanto, representa la historia de las raíces de 

Abya Yala. Los mayores del cabildo lo identifican y comprenden la trascendencia de este, 

por eso lo mencionan y hablan con los jóvenes sobre él, para que no se pierda la 

importancia y la memoria.  

 

3. ¿Qué actividad económica tiene la mayoría de las personas de la comunidad? 

 

Trabajan en cultivos de café, frijol, tomate, maíz, plátano, yuca, caña, trabajos de 

modistería. Hotelería, comercio de ropa y artesanías, venta de frutos secos. 

 

Varios integrantes del cabildo trabajan en fincas como agricultores, hacen el jornal y 

obtienen la remuneración, la necesidad de resguardo radica en poder tener actividad 

económica propia. Cultivar sus propios alimentos, Antonio Jamioy el padre de Jennifer 

Jamioy en una charla tomando tinto y mirando las montañas de la finca me explicó:  

 

“utilizábamos maíz amarillo del grande del común, nosotros esperamos que sea la 

luna llena adelante, en luna viche, luna tierna no es recomendable sembrar porque 

se va en vicio, no carga el fruto. En el mes marzo y abril lo siembra, ese maíz lo 

siembra con un bordoncito de palo, haciendo un hoyito a un metro de distancia, 

cuando crece le arrimábamos tierra, que transcurra dos meses y medio, se lo 

deshierba a machete, la producción puede ser a los ocho meses o nueve meses. El 

que hay ahora se llama calentano, es un maíz de Neiva que se produce a los tres 

meses.  
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…El Café: se siembra en el semillero, cuando crece se lo siembra en un hoyo 

cuadrado, se lo cultiva desherbándolo, si uno quiere lo abona con orgánicos. A los 

dos años se produce el café: Las primeras pepas, puede cosechar cada tres 

semanas durante unos ocho años, hay que podarlas y vuelve y retoña, cuando es 

buena puede durar hasta 27 años. Yo vendo verde seco de agua, o sea lo lavo y lo 

vendo, 3 cargas quieren decir 30 arrobas: la vende cada mes y medio” (Velásquez, 

2021). 

 

Lo anterior demuestra que los mayores de la comunidad tienen conocimientos sobre la 

siembra y la relación de las plantas con el ciclo natural del planeta, es por ello que tener 

tierra en el resguardo es imprescindible. A pesar de que muchos viven en el casco urbano 

desde pequeños han tenido una relación íntima con la agricultura y los animales, afianzar 

esta relación es su voluntad colectiva, hecho que fortalecería la identidad como cabildo. 

 

Las artesanías también son un recurso económico para las mujeres del cabildo, Martha 

Jamioy y Leidy Jamioy hacen manillas en mostacilla en el tejido guanga: característico de 

los Inga. Con respecto al pensamiento y significado del tejido, el análisis se presenta en el 

capítulo: oralituras, narrativas de la comunidad. Es indispensable este enfoque, dado que es 

el arte, otra de las formas de expresión y resistencia del pueblo Inga. 

 

Para cerrar el ejercicio de cartografía con los mayores, preguntamos ¿Cuáles es la 

proyección del cabildo para las próximas generaciones? Las respuestas fueron: resguardo, 

proyecto Etnoeducativo y escuela funcionando, revitalización del idioma, es decir, que 

todos volvamos a hablar el idioma de los Inga y que nuestros jóvenes puedan ir al proyecto 

de universidad biocultural AWAI (ibídem). 

 

Después de la conversación con los mayores, me concentro en anotar en mi libreta las 

sensaciones y pensamientos sobre todo lo que escuché. Días después cuando vuelvo a releer 

mis anotaciones, encuentro varias historias importantes para analizar. 

En una de las tantas historias anotadas en el diario de campo, registré: - íbamos en la moto 

después de venir de una reunión en un municipio cercano, cuando de repente nos 
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empezaron a disparar, eran tiros que provenían de los matorrales, no sabíamos de dónde 

venían, lo que hicimos fue acelerar y tratar de que no nos alcanzaran-. Situación que no es 

grata narrar en este escrito, pero que evidencia los inconvenientes sociales en San Agustín y 

que pasan desapercibidas por los entes gubernamentales sin ningún tipo de atención precisa 

para defender los derechos humanos.  

 

Los Wasikamakunas son hombres y mujeres de paz que defienden el territorio con la 

palabra, con los bastones, con ceremonias de Ambiwaska, desde la conexión con la tierra se 

encomiendan para que nadie les haga daño. Algunos van hasta el Putumayo a compartir con 

mayores sabios como Paulino Mojomboy, quien falleció (trascendió) durante la realización 

de este trabajo de grado. Un gran Wasikamakuna a quien los mayores del cabildo Inga 

Nuna Rumi admiran y le tienen un gran respeto. 

 

 La comunidad del cabildo Nuna Rumi tiene claro cuáles son las fuentes hídricas y de 

diversidad de animales y plantas que hay en el territorio, son hijos del río Wakakayu y del 

río Sombrerillos, por eso conocen las dinámicas que se generan allí. Razón por la cual 

ilustraron el mapa del territorio. 

 

En las caminatas hacia la Chaquira con el gobernador, él me mostraba los sembrados de 

arveja, frijol, caña de azúcar, café, limones y naranjas que se siembran en Ullumbe- San 

Agustín, esto evidencia que es un lugar donde la producción agrícola es la fuente principal 

de sustento de los campesinos junto con el turismo, por eso existe un temor a que las 

relaciones sociales cambien gracias a la llegada de la industria y el desarrollo contemplado 

en el plan Iirsa. 

 

La primera piel según la teoría de Hundertwasser habla de la epidermis como el órgano 

sensorial que refleja el estado de la existencia, pero que también define el límite y la 

conexión del interior con el exterior. En el ejercicio pedagógico con los niños y habitantes 

del cabildo, se analiza cómo esta piel está en constante diálogo con la quinta piel, la cual 

refleja la sensibilidad del humano con la naturaleza. Lo que existe en el exterior de nuestro 

cuerpo, también tiene una repercusión al interior de nuestro ser, es por ello que el 
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conocimiento se siente en cada célula que nos habita como organismos complejos que 

somos, he ahí la importancia de la memoria biocultural, la memoria que reconoce que los 

seres humanos no solo somos razón y cabeza, sino que lo que nos sucede en términos 

psíquicos y emocionales, repercute en nuestro estado de salud física y emocional.  

 

El ejercicio de cartografía nos permite reconocer que, como seres humanos, estamos 

relacionados íntimamente con los elementos que nos rodean, no podemos desligar las cinco 

pieles de la existencia subjetiva y los ecosistemas que funcionan fuera de lo que nuestros 

ojos ven, nuestras manos sienten y nuestros oídos escuchan. Esta es la importancia de 

Hundertwasser y la teoría que propone para poder observar nuestro mundo interior y las 

relaciones que tenemos con el mundo exterior. 

 

Para finalizar este capítulo, diré que el Cabildo Nuna Rumi se considera un pueblo guerrero 

que siempre guarda un lugar para la esperanza en su corazón, así me lo dijo Lorena en la 

Tulpa, frente al abuelito fuego. La esperanza es la fuerza que mantiene a la humanidad en 

flujo con los distintos problemas que aparecen en todos los lugares del mundo. La fuerza de 

los Wasikamakuna radica en su cultura y la forma como cuidan y se apropian del territorio. 

 

 

Foto 21: Mapa realizado por los mayores del territorio. - 2021, foto: Vladimir Velásquez 
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ORALITURAS, NARRATIVAS DE LA COMUNIDAD 

 

Contra la muerte, nosotros 

demandamos vida. 

Contra el silencio, exigimos la 

palabra y el 

respeto. 

Contra el olvido, la memoria. 

Contra la humillación y el desprecio, 

la 

dignidad. 

Contra la opresión, la rebeldía. 

Contra la esclavitud, la libertad. 

Contra la imposición, la democracia. 

Contra el crimen, la justicia. 

 

Subcomandante Marcos-EZLN, 

discurso final 

27 mayo 2014 

 

 

En el libro “Mántica de la palabra: sistemas de inscripción otros, un proceso de 

visibilización” (2015) Edwin Agudelo y Magnolia Sanabria realizan una investigación en la 

cual se hace un análisis de las relaciones entre oralidad y escritura, a partir de los modos de 

plasmar el pensamiento de las culturas orales y las culturas letradas. En esta investigación 

los autores afirman que “la escritura ha sido situada como principio civilizatorio, anclado y 

mediado por las instituciones sociales de la epistemología que la impone” (p.11). 

 

Uno de los objetivos de dicha investigación dilucida el pensamiento de los pueblos 

indígenas y el actuar de sus prácticas cotidianas con relación a las epistemologías propias, 

la producción de procesos cognitivos auténticos y los sistemas de inscripción semióticos 

Foto 22: En la Minga del CRIHU. 2021, de Izquierda a derecha: Vladimir, 

Jennifer Jamioy, Julián Jamioy, Celina Santiago, el mayor Juan Carlos 

Jamioy, Fernando Jamioy, Oscar y Sofía Jamioy, Leidy Jamioy. 
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relacionados desde la oralidad. Desde este planteamiento, en el presente capítulo se indaga 

por la configuración de pensamiento propio del Cabildo Nuna Rumi, desde el tejido, la talla 

de madera y desde la perspectiva que los integrantes del cabildo tienen sobre la memoria 

biocultural. Lo anterior con la intención de demostrar que el tejido, el tallado y las 

diferentes expresiones de pensamiento funcionan como mecanismo de resistencia y de 

pervivencia cultural del conocimiento propio.  

 

Me senté en una de las escaleras del centro cultural los Andes (una cancha de microfútbol y 

basquetbol enorme con un techo blanco ovalado, ubicada en San Agustín) donde el sábado 

11 de diciembre de 2021 las 

comunidades indígenas de 

Ullumbe-San Agustín se 

dieron cita para celebrar el 

último trueque12 del año. Me 

veo ahí, sentado en silencio, 

observando la diversidad del 

lugar: Gallinas, curíes, 

tomates, habichuelas, plátanos, yucas, mangos. Recuerdo que cerré los ojos y aspire 

profundo el olor para guardarlo en mi memoria, aquí, ahora, sentado escribiendo en el 

silencio de mi habitación sobre aquel día, me lleno de emoción.  

 

Desde que estaba en primer semestre de mi carrera, le pedía a la vida que me llevara a esos 

lugares sagrados, misteriosos e impresionantes de nuestro territorio nacional. En la 

inhalación profunda aquel día en el trueque, me pude ver a mí mismo recorriendo las 

montañas de Perú y Ecuador buscando respuestas, buscando la paz de mi alma. Fue muy 

bello verme ahí, con tantos pasos recorridos, tantos libros leídos, tantas noches de insomnio 

estudiando ¿A qué me olió ese día en la inhalación profunda que hice en medio de las frutas 

y las verduras? Me olió a pueblo, me olió a América Latina, me olió a raíz, a origen, a 

 
12 El trueque es el intercambio de alimentos, artesanías y animales que se celebra entre los pueblos indígenas, 

da cuenta de la diversidad agraria y comercial del territorio. Es una expresión de resistencia a las prácticas 

económicas de la oferta y la demanda donde interviene el dinero como expresión del capital.  

foto 23 Centro cultural los Andes 11 dic - 2021, foto: Vladimir Velásquez 
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pureza, a libertad, a lucha y amor. Mi mente me dijo: “Por aquí es el camino Vladimir, para 

esto naciste para amar y ser amado con los tuyos, con tu gente”. 

 

Durante el transcurso del día en la fiesta hermosa que es el trueque, hubo un momento que 

me senté junto a Shara Jamioy, hija de José y de la señora Dora Iles. Shara está en grado 

once y en sus palabras y su actitud se nota la sabiduría y la preocupación por lo que sucede 

con el territorio (fue ella quien me facilitó los documentos sobre Hydrochina, de los cuales 

se hizo la presentación en el capítulo: En busca de la fuerza de los Wasikamakuna). 

 

Lo que me dijo en la conversación me pareció maravilloso: - Profe, el río Yuma o 

Wakakayu (como lo denominan algunas comunidades) perdió la memoria. Desde que los 

españoles empezaron a tirar los muertos en el río, el agua se mezcló con la sangre y el río 

que es un gran espíritu que orienta el territorio, se le olvidó su origen. El agua de los ríos es 

la fuente de la vida, es el origen de todas las plantas y animales, la cual contiene la memoria 

de todos nosotros desde el origen de los tiempos, pero la sangre es otra agua, otro líquido 

con otra memoria, con otras intenciones y cuando las dos se mezclan, las dos olvidan su 

razón de ser y de existir-.  

 

Le pregunté que donde había aprendido algo tan 

importante, me dijo que mambeando13 en los círculos 

de palabra de los mayores. En mi mente todo empieza 

a conectar y recuerdo la vez que la abuelita Blanca 

Nieves (Mayora del Cabildo Muysca de Suba) en su 

Cusmuy (casa de pensamiento) nos dijo una noche 

frente al fuego: hay que alimentar a las lagunas y los 

ríos, ellos están vivos, por eso es necesario 

ofrendarles con alimento y pensamiento, 

frecuentemente. 

 

 
13 Mambear es masticar hoja de coca para aclarar los pensamientos, se realiza en círculo con la guía de los 

mayores del cabildo. Es un espacio de diálogo y pensamiento profundo donde se conversa de diversos temas: 

políticos, espirituales, gobierno propio etc. 

Foto 24: Con Shara Jamioy y su hermano Sebastián 

11 diciembre 2021 foto: Vladimir Velásquez 
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Con respecto a estas concepciones tan profundas sobre la memoria de los seres y 

existencias del territorio: 

Sentir, saber y pensar están posicionando ese anudamiento profundo e inseparable 

entre vivir y conocer, -conocer algo significa, sobre todo: realizarlo celebrativo y 

simbólicamente-. En y a través del ritual, se presenta el conocimiento que no es un 

depósito de la persona, sino una relación intrínseca del plan cósmico para recrear 

la vida (Esterman, 1998. p.168). 

  

Un apartado que nos deja claro lo dicho es: 

(…) Latinoamérica no fue colonizada por la fuerza de los ejércitos, ni por la 

intransigencia ideológica de la iglesia, su colonización fue una colonización 

simbólica, de reinvención de horizonte de apropiación simbólica, fue un renombrar 

la realidad latinoamericana a partir de la palabra escrita, a partir de la individualidad 

y de un sentido de exclusión  que la palabra escrita imponía, es decir, fue una 

reinvención del continente a partir de ese campo de concentración  de la palabra: el 

libro, la escritura. A partir de este hecho, Latinoamérica comenzó a jugar desde el 

terreno de la táctica, y esto le ha permitido la conformación de un reducto cultural 

teórico propio que nos permita jugar desde el terreno de la estrategia (Aillon, 2002, 

p.61). 

 

De esta manera, se observa cómo el pensamiento Inga parte de comprender que la memoria 

no es exclusiva de los seres humanos, sino que, en la química y la genética del agua, así 

como en las de las plantas también existe una memoria que interactúa con los 

acontecimientos humanos y los procesos históricos del territorio. Esta idea toma fuerza a 

partir de un estudio realizado por el doctor Masaru Emoto (1943-2014) quien es médico 

graduado de la Universidad Municipal de Yokohama y doctor en medicina, es él quien 

sostiene que “El agua tiene memoria y refleja el entorno donde ha sido recogida como si se 

tratara de un estado de ánimo” (Hispagua, 2012, p.01) este estudio es el resultado de su 

trabajo de más de 30 años sobre la cristalización del elemento. 

 



 

126 

 

Desde los estudios científicos se observan, se analizan y se comprueban los 

comportamientos del agua, las teorías se controvierten y el poder sobre la “verdad” está en 

constante tensión, el doctor Emoto tiene contradictores por sus estudios a pesar de haber 

sometido copos de nieve a música de distintos decibeles de frecuencia y demostrado que 

toman formas distintas según la intensidad sonora. Sin embargo, hay parte de la comunidad 

científica que se resiste a la veracidad de estas conjeturas.  

 

Los Inga de Ullumbe-San Agustín no hacen pruebas de laboratorio, no tienen microscopios, 

no poseen doctorados ni títulos de las grandes universidades de países como Japón, pero 

comprenden el agua, la sienten y saben que existe un diálogo entre su condición humana y 

ella. Es sabiduría que la academia a relegado a fantasía, cuando desde la biología genética 

también se comprueba que la memoria existe en el ADN, en los cromosomas de las células, 

así mismo el pensamiento indígena comprende la memoria de todo lo que está vivo. Shara 

Jamioy mira más allá de lo aparente, siente y piensa el río Wakakayu, esta es la sabiduría 

que posee el Cabildo Inga Nuna rumi y es el baluarte de la memoria biocultural de la que 

hablan el profesor Narciso Barrera y Víctor Toledo (2008). 

 

Así como el agua, los alimentos también tienen memoria y son sagrados en la vida de los 

habitantes del territorio, durante el trueque hablamos sobre la importancia de alimentarse 

bien. Tema que es muy importante para los Inga, ya 

que en los alimentos está la salud del pensamiento. 

El trueque es una práctica milenaria de los pueblos 

indígenas que representa hermandad y apropiación 

de otras formas de economía distintas a las del 

dinero, donde se adquieren alimentos sanos libres de 

los químicos de la industria.  

 

La apropiación territorial, no solo concierne a los ojos sino al gusto, a los sabores de la 

lengua. El alimento es fundamental dentro de las relaciones sociales de una comunidad. El 

mejor escenario para indagar sobre los sabores fue el trueque en el Centro Cultural los 

Foto 25: Trueque: intercambio de productos, 

saberes y sabores 2021 foto: Vladimir Velásquez 
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Andes, donde hablamos de la soberanía alimentaria, sobre los beneficios de las   frutas y 

verduras libres de agrotóxicos y de la carne de pollo libre de hormonas de crecimiento.  

  

Quien tiene conocimiento del tema es la señora Dora Iles que pertenece al cabildo por su ex 

– esposo y sus dos hijos. Ella es dueña de un puesto de frutas y verduras en la galería (plaza 

de mercado). Conversando con ella, me contó que los alimentos que llegan a la plaza son en 

la mayoría del departamento, pero que productos como la manzana y el arroz, son 

importados de Chile y Ecuador.  

 

Dijo: - el trueque es muy bueno porque con un solo producto que uno coseche puede hacer 

mercado-, prueba de esto es que aquel día, doña Marisela esposa del Mayor Juan Carlos 

llevó pimentón sembrado por Jesús Argote y con un solo bulto, resultó con naranjas, 

plátanos, zanahoria y varios alimentos. También para llevar al trueque, evidencié la 

preparación de la “calentilla” una bebida a base de Maíz, cuya receta es secreta y hace parte 

de las delicias que preparan los Jamioy. Preparar alimentos sanos es uno de los principios 

del cabildo porque según los mayores “lo que uno come, eso mismo piensa” si se come 

basura se piensa mal. Esto lo dijo la señora Dora, aquel día.  

 

Si la memoria es un todo enlazado, la comida al igual que el río alimenta nuestro cuerpo, 

por eso si el río está enfermo, nosotros estamos enfermos. Si la tierra está enferma, los 

alimentos que produce están enfermos y por consiguiente no nos alimentará de la manera 

adecuada   

Este es el paradigma de la complejidad, la interrelación del cosmos y la sabiduría ancestral 

de la Wiphala, la chacana y el tiempo en espiral. 

 

 

Foto 26: Trueque de fin de año. San Agustín, 11 de diciembre 2021 foto: Vladimir Velásquez 
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En las actividades de territorio nombramos los alimentos medicinales importantes para el 

cabildo, estos conocimientos alimenticios fueron tema de aprendizaje en el conversatorio 

que tuvimos el día del trueque. Desde la teoría de las cinco pieles de Hundertwasser, este 

ejercicio pedagógico lo pensamos en relación con la cuarta piel, la cual nos habla de la 

identidad como la suma de las pieles anteriores: la epidermis, el cuerpo biológico y el 

hogar. Los alimentos generan identidad en tanto nos hacen sentir parte de la cultura, de un 

tiempo y espacio determinados. Pertenecen a la tierra, por lo tanto, también tienen relación 

con la quinta piel. 

 

Lo que comemos influye en nuestros pensamientos (la primera piel), determina nuestra 

visión del mundo a partir de las construcciones del exterior hacia el interior (segunda piel), 

construye identidad a partir del reconocernos en un espacio determinado (tercera piel) 

desde estos preceptos podemos decir, por ejemplo, que la cuarta piel es el conocimiento que 

existe en el modo de alimentarnos y cuidar los alimentos. 

 

El Estado debe ser garante de que en Colombia la producción de alimentos sea de calidad 

acorde con el precepto del buen vivir de los pueblos indígenas, con respecto a la producción 

de alimentos sanos y libres de tóxicos. Esto es lo que llaman los Inga la soberanía 

alimentaria, en palabras de Antonio Jamioy: “la capacidad que tenemos como humanos de 

decidir sobre nuestros propios alimentos, de saber si lo que sembramos está sano y no 

contaminado con agua sucia, porque muchas veces por el afán de vender, hay muchas 

empresas que riegan los cultivos con agua mal tratada” (Velásquez, 2021). 

 

Para finalizar este apartado, el análisis se centra en la importancia de entender que, en el 

enorme ciclo del sistema de producción del Estado colombiano, la calidad de los alimentos 

disminuye por la producción en serie, la utilización de químicos para que los alimentos 

maduren en menor tiempo hace que el alimento pierda sacralidad. Para los Inga del cabildo 

el alimento es sagrado porque es una comunión con la tierra, es un acto de contacto con 

ella, por lo tanto, alimentarse no debe ser un acto tomado a la ligera, ni con cualquier cosa. 

El alimentarse empieza desde el momento en que se le pide permiso a la planta para extraer 
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su fruto, al momento de pedirle perdón al animal a sacrificar y entender que quitarle la vida 

para consumir su carne genera una deuda con la tierra, que debe ser saldada de diferentes 

maneras, por ejemplo, sembrando árboles para que vivan varias especies de aves.  

 

Para los Inga la vida es una constante relación de reciprocidad, no solo con sus hermanos 

humanos, sino con sus hermanos animales, y el fruto que la tierra les obsequia no es para 

consumirlo sin sentido, sino que debe ser con solemnidad y respeto.  

 

La tulpa, narrativas del territorio 

 

Los conocimientos del pueblo Inga son trasmitidos de generación en generación de abuelos 

a hijos y nietos por medio de la palabra, que es compartida en la tulpa. Retomando a Bravo 

(2022) donde nos dice que “El encuentro con el espacio del fogón o tulpa, expresión de 

origen quechua, como lugar de circulación de la palabra y toma de decisiones a partir de las 

experiencias cotidianas de quienes allí nos encontramos” (p.232) se comprende la 

importancia de este espacio para el cabildo, siendo el lugar donde se cuentan las historias y 

se toman decisiones en comunidad.   

 

El conocimiento no se adquiere solo en las aulas educativas del colegio, sino que los 

mayores en las noches, mambeando la planta sagrada de coca, también enseñan a las 

generaciones jóvenes a vivir. Para mí, compartir estos espacios es sublime, porque no a 

cualquiera se invita a estos círculos de palabra frente al abuelito fuego, es un momento 

íntimo del cabildo, en el cual para participar debe ser con el debido permiso y respeto que 

este acto de conocimiento implica.  

 

El día 22 de noviembre de 2021, el mayor Juan Carlos me invitó a la Tulpa para escuchar 

las historias de su padre el mayor Abelino Jamioy y poder reconstruir la historia de los 

ancestros respecto a la llegada de María Jamioy a Ullumbe- San Agustín y las historias de 

descendencia Inga hasta la actualidad.  
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La Tulpa está contemplada dentro del diseño metodológico como un ejercicio pedagógico 

en el cual podemos activar la memoria como un mecanismo de aprendizaje, les permite 

situarse en el tiempo y el espacio como comunidad. La Tulpa tiene un orden: quien prende 

el fuego es el mayor, en este caso el gobernador Fabio estuvo atento de alimentarlo y ser su 

guardián. Todos los participantes se hacen en círculo sobre las bancas de madera, en el 

inicio se reparte la medicina sagrada para procurar la 

palabra bonita y bien pensada, se pasa de mano en 

mano un frasco con mambe para iniciar la tulpa. 

 

La práctica de mambear por parte del Cabildo, se 

realiza desde varios años atrás, es una práctica que 

nace desde que tienen contacto con otros cabildos 

indígenas. Los mayores del cabildo en el contacto 

intercultural con un mayor Uitoto, aprendieron a 

masticar hoja de coca, la siembran y la cultivan en 

casa. Comparten esta práctica, con sus hermanos Yanakuna, Nasa, Andaquies y demás 

cabildos, cuando hay encuentros como el trueque. Es una apropiación cultural que se 

genera a partir de la socialización y el compartir con distintos pueblos.  

Sin embargo, la apropiación de mambear en los Inga del Cabildo Nuna Rumi es una clara 

muestra de interculturalidad entre los pueblos, demuestra que la memoria biocultural está 

en constante transformación y búsqueda de fortalecer la identidad indígena. Lo que hizo el 

mayor Uitoto al compartir su sabiduría fue sembrarla en un pueblo que con respeto y amor 

la adopta, la trasmite de generación en generación para fortalecer las relaciones de la 

comunidad. 

 

El mayor Abelino tiene sembrada una planta de coca en su patio y Julián Jamioy sabe todo 

el ritual de la preparación del mambe, como mencionó durante el conversatorio de la Tulpa. 

Tener conciencia del acto de mambear y el intercambio de conocimientos como práctica 

cultural es uno de los aportes para la renovación de la memoria biocultural del pueblo Inga. 

  

Foto 27: Tulpa. Diciembre 2021, 2021 foto: 

Vladimir Velásquez 
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 En cuanto a los bastones, cada miembro los pone en una vasija para que el poder del fuego 

y la palabra los oriente y les de fuerza. Cuando se termina el conversatorio se comparte el 

alimento que une a la comunidad, en aquella ocasión fueron unos deliciosos tamales14 

preparados por Martha.  

 

En la tulpa hablamos de la historia de origen del cabildo y de la llegada de los Inga al 

territorio, la cual está sistematizada como parte de los resultados de esta investigación, en el 

apartado, titulado: Referentes historiográficos. 

 

Aquella noche, al frente del fuego, recordaron la historia de la disputa de los habitantes de 

Ullumbe-San Agustín con el ICANH (Instituto Colombiano de Antropología e Historia) por 

un plan de gobierno que consistía en la extracción de varias estatuas de los lugares 

sagrados. El canal 13 realizó una serie llamada: “Reportera Y: Tras los rastros del profesor 

Preuss”, que salió al aire a nivel nacional el día 26 de abril de 2022. Donde recrean la 

historia de la extracción de las estatuas. La visita del canal 13 al territorio a entrevistar a los 

Inga del cabildo sucede al mismo tiempo que estuve en la escritura del presente trabajo de 

grado. En la serie entrevistan al Mayor Juan Carlos, aparecen en pantalla Martha Jamioy, 

Mayerly Ortega y varias mujeres del Cabildo, recreando la escena15.  

 

En la conversación de la Tulpa, el mayor Juan Carlos afirma que el ICANH hace presencia 

en el territorio de San Agustín como una organización estatal que muestra a los turistas (en 

su mayoría extranjeros) los restos del cementerio ancestral de la comunidad indígena 

Ullumbe como un atractivo turístico, sin tener en cuenta lo que significa para las 

comunidades. Los recursos recogidos por parte del instituto no favorecen el presupuesto del 

municipio, sino que son enviados a Bogotá donde la comunidad no tiene claro su destino. 

Como aporte a este trabajó, indagué el gasto de presupuesto de los recursos del ICANH 

para el año 2022, en el documento de rendición de cuentas dice:  

 
14 Es un alimento de origen precolombino, de las culturas mesoamericanas, preparado generalmente a base de 

masa de maíz rellena de carnes, vegetales, salsas y otros ingredientes. Son envueltas en hojas vegetales como 

de mazorca de maíz o de plátano, bijao, maguey, aguacate, canak, entre otras. 
15 Para ver la serie, en el siguiente enlace de YouTube se encuentran los seis capítulos que la componen: 

https://www.youtube.com/results?search_query=reportera+y 
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 “Mediante la Ley 2159 del 12 de noviembre de 2021 “Por la cual se decreta el 

presupuesto de rentas y recursos de capital y ley de apropiaciones para la vigencia 

fiscal del 1° de enero al 31 de diciembre de 2022” le fue apropiado el valor de 

veinte mil 

cincuenta y cinco millones trecientos setenta y dos mil ochocientos 

sesenta y un pesos ($20.055’372.861,00) M/CTE, para ser ejecutados en la 

vigencia 

2022. En el presupuesto hay una tabla que muestra los gastos que se generan 

durante el año gravable. A continuación, un apartado del presupuesto destinado a 

la protección del parque y

 

otros gastos por parte del (ICANH, 2022):  

 

Tabla 3 fragmento del gasto de presupuesto público del ICANH 2022 
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Dentro del informe completo que se encuentra en la página web del ICANH, están los 

gastos de alimentación, transporte, mantenimiento del parque arqueológico y los 

monumentos a nivel nacional, actividades de promoción de la historia, donaciones al ICBF 

y al SENA. El reclamo de las comunidades de Ullumbe-San Agustín radica en que deben 

ser partícipes de los ingresos que genera el turismo del parque y que sean los indígenas 

quienes estén dentro de los empleos públicos de la institución. El mayor Juan Carlos habla 

de la necesidad de crear un espacio pedagógico para formar guías étnicos que sean quienes 

trabajen en el parque (Velásquez, 2021). 

 

Para los Inga y las demás comunidades habitantes del municipio, la privatización del 

parque y de los recursos que él genera son una clara muestra de que la administración 

nacional no contempla las estatuas como elementos sagrados sino como ganancia de 

capital, despojan de sacralidad y cualidad a Ullumbe-San Agustín mercantilizando la 

historia y las conexiones emocionales de sus habitantes, es por ello que los Inga reclaman 

que las estatuas deben pertenecer a los indígenas por derecho ancestral. En este sentido, no 

están de acuerdo que un cementerio sea profanado y expuesto de forma lucrativa sin 

reconocimiento de las comunidades que habitan el lugar mucho antes de la formación del 

Estado nacional y de la invasión europea (Velásquez, 2021). 

 

Por esta razón, los Inga del territorio desconocen al ICANH como dueños del parque 

arqueológico y están en constante disputa con sus políticas, evidencia de ello es lo sucedido 

en el año 2013, en el cual la revista Semana documentó el enfrentamiento entre el Instituto 

y los indígenas, ya que su director en ese entonces Fabián Sanabria, pretendía extraer del 

territorio los 22 monolitos más representativos del parque para llevarlos a Bogotá; bajo el 

nombre de una exposición llamada: “El retorno de los ídolos” desconociendo el sentimiento 

del territorio, los valores de sus ancestros y todo lo que representan espiritualmente las 

estatuas para las comunidades indígenas de San Agustín. 

 

El artículo de la Revista Semana, “La polémica sobre la fallida exposición: El retorno de 

los ídolos”16 escrito por Melquedisec Torres (2013), evidencia la disputa desatada por el 

 
16 Link donde se encuentra el articulo: https://acortar.link/xbaOq3 
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traslado de las estatuas y el liderazgo del mayor Inga Juan Carlos Jamioy para evitar que el 

parque tomara decisiones sobre los bienes ancestrales y del territorio. A partir de allí las 

comunidades indígenas incluyendo en Cabildo Inga Nuna Rumi pretenden ejercer poder 

territorial sobre el parque y desconocer el papel lucrativo del ICANH, cuya captación del 

presupuesto y políticas extractivitas no los representa.  

 

La historia del tiempo en que el director del ICAHN queria extraer las estatuas del territorio 

es recordada por todos los habitantes de Ullumbe-San Agustín como un momento 

importante en la cual los pueblos Inga, Yanakuna y Nasa, se unieron para resistir y evitar 

que las estatuas fueran trasladadas a Bogotá. En el artículo: “Reapropiación cultural de San 

Agustín” Ochoa (2015) narra los acontecimientos ocurridos durante este episodio y 

argumenta por qué la extracción de los monolitos es un atentado contra los derechos 

humanos. 

 

La tulpa como ejercicio pedagógico está 

relacionado con la tercera piel de la teoría de 

Hundertwasser: el hogar, el territorio que se 

defiende de las distintas problemáticas que se 

presentan, también se puede enlazar con la quinta 

piel y la relación: humano-naturaleza en tanto las 

estatuas son el legado que dejaron los ancestros 

sobre su lectura del cosmos. Ellas contienen 

información energética y espiritual que orienta a 

las comunidades en el presente.  

 

 

 

 

 

 

 

Foto 28: Mensaje de protesta en la pared de una 
casa, San Agustín,22 de junio del 2014. Tomado de 

Ochoa 2015. “Que regresen las de Berlín y no 

saquen las de San Agustín” 
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La madera y el tejido nos recuerda a los ancestros 

 

“El trabajo del artista es no sucumbir a la desesperación, para así encontrar un antídoto 

para el vacío existencial”. Gertrude Stein  

“El arte no es un espejo para reflejar la realidad, sino un martillo para darle forma”. 

Bertolt Brecht 

 

El tejido y la talla en madera son primordiales en el 

pensamiento y la vida cotidiana del Cabildo Nuna Rumi. Los 

ideogramas17 que plasman en las obras son percepciones de 

realidad y del contexto propio de San Agustín y de lo que se 

siente ser Inga. Abelino Segundo, a quien todos llaman 

tocayo de cariño por llamarse igual a su padre, desde 

pequeño ha tallado la madera. El 17 de noviembre de 2021, 

visité su taller, nos invitó junto al mayor Juan Carlos a 

almorzar. Aquella tarde hablamos de su quehacer como 

artista y de la importancia de fortalecer el tallado de la 

madera en las generaciones que nacen. 

 

Al siguiente día, nos dirigimos a la casa del mayor Abelino y hablamos con Martha y Leidy 

Jamioy, quienes son tejedoras de chumbe18 y mochilas para cualquier persona del cabildo 

que lo requiera. A lo largo de los años han tejido para sus hijos y familiares, como una 

expresión de pensamiento propio y muestra de la ancestralidad Inga que aprendieron de sus 

madres. 

Respecto a las prácticas ancestrales y milenarias de tejer y tallar en madera, Lisbeth 

Bastidas Jacanamijoy (2015) lideresa del pueblo Inga, originaria del resguardo Inga de 

Santiago (Alto Putumayo) y Antropóloga de la Universidad de Antioquia, menciona que:  

 
17 Son construcciones de conocimiento que representan gráficamente la idea que tenemos de algo, a diferencia 

de los símbolos alfabéticos que son representaciones gráficas de sonidos. (Pueblo Inga. 2011. Pág.11). 
18 Faja tejida por los Inga, tradicionalmente se utiliza para envolver y guardar la vida (enrollando el vientre 

bajo de la mujer o envolviendo al recién nacido). También se utiliza como tira para cargar el saparu –canasto-. 

(Bravo 2015, p.251) 

Foto 29: Iacha –mayor, sabedor- tallado 

por Abelino Segundo Jamioy, 2021 

Foto: Vladimir Velásquez. 
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En el fondo la representación iconográfica relata anécdotas, creencias, mitos, 

cuentos, leyendas, que dan cuenta del contacto entre el inga y el colono. Esto es 

de gran importancia, porque ayuda a entender que el arte inga es un conocimiento 

integral; no es posible fragmentarlo, porque la historia perdería continuidad 

(Bastidas, 2007, p. 176). 

 

Lo anterior denota que el tejido y el tallado 

Inga son la muestra de un sistema de 

conocimiento que se construye a partir de 

las experiencias cotidianas, de la creación y 

recreación de la memoria en la Tulpa, en 

este sentido es dinámica y puede también 

dar cuenta de las relaciones interculturales 

entre los Inga y los otros pueblos y culturas 

con los que se relaciona. Según me cuenta 

Martha, “los abuelos tejían el chumbe 

durante ceremonias de Ambiwaska. Se hilaba lana de oveja con pensamiento durante días y 

cuando ya estaba listo, con la guía espiritual del Iacha se sentaban durante la noche a tejer 

con pensamiento bonito. – Profe, el chumbe tiene que tejerse con pensamiento, ahí radica la 

fuerza de protección para el vientre de la mamá y para el niño recién nacido-. 

 

El chumbe lo tejen las mujeres para proteger el vientre de malas energías, el ombligo de 

todos los seres humanos es el lugar por donde se recibe el primer alimento, por lo tanto, 

durante toda la vida sigue siendo sensible al movimiento energético. El tejido cumple una 

función protectora de la matriz, porque allí es donde se siembra la vida. Es la razón por la 

cual todas las mujeres Inga piensan bonito al hacerlo para ellas y para sus hijos (Velásquez, 

2021). 

 

Las figuras que se tejen en el chumbe se realizan de acuerdo a lo que la mamá desea para su 

hijo, por ejemplo, en el chumbe tejido por Martha (Foto 30) se observa el movimiento del 

Foto 30: Chumbe tejido por Martha Jamioy, 2021 foto: 

Vladimir Velásquez 
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agua, ranas y lagartijas, que son los cuidadores del río Wakakayu. Ella menciona que le 

gusta tejer pensando mucho en el río Wakakayu, ya que este es la columna vertebral de 

Ullumbe y que la fuerza del cabildo radica en la relación que tienen sus habitantes con él.  

 

Los ideogramas son expresiones milenarias de los pueblos indígenas de Abya Yala y 

pertenecen a un sistema de conocimiento auténtico de cada pueblo, sin embargo, cada 

pueblo tiene su propio tejido. Martha hace énfasis en cómo los Inga tienen particularidades 

que se inventan y reinventan todos los días, bajo guía de las ceremonias de Ambiwaska. En 

la comunión con el bejuco es donde se revelan conocimientos que protegen a quien se le 

esté tejiendo el chumbe.  

 

Con respecto a la anterior afirmación es importante denotar que los Inga del cabildo Nuna 

Rumi, al no contar con territorio ni con sinchikuna –médicos ancestrales, sabedores- dentro 

de su cabildo, deben desplazarse a distintos lugares del territorio Inga en Colombia para 

participar en las ceremonias de Ambiwaska. Uno de estos territorios, es Piamonte Cauca, 

especialmente para compartir con el Sinchi Paulino Mojomboy y su familia.  Esta situación 

relieva la pertinencia para ellos, de construir su propia Tambu Wasi –casa del 

conocimiento-, como posibilidad de garantizar su conexión cercana con las orientaciones de 

Nukanchipa Alpa Mama, en su propio territorio de vida. 

 

Comprendiendo entonces, que en el tejido del chumbe se expresan significados que relatan 

experiencias de vida y cotidianidades de los Inga, es decir, entendiendo que es un lenguaje, 

es pertinente reflexionar respecto al lugar de estos desde la mirada hegemónica, en donde 

se reducen a textos alfabéticos para ser válidos.  La imposición del esquema de alfabeto 

arábigo de 26 letras impuesto desde la visión europea durante la colonia, marginaliza las 

prácticas de conocimiento (ontológicas, epistemológicas, éticas, estéticas y espirituales) de 

los pueblos (generalmente refiriéndose a ellas como “tradición oral”) ubicándolos en la 

periferia del poder, por fuera de los procesos de pensamiento, investigación y circulación 

de conocimiento, sirviendo únicamente como muestras de folklor, de un pasado del cual se 

debe escapar.  

 



 

138 

 

Agudelo y Sanabria (2015) con respecto a lo anterior plantean que: 

 

(…) la mirada que proveen las elites y la academia sobre el continuo dicotómico 

privilegia el hacer de un grupo social, las naturaliza y universaliza, además de 

ligarlas a lenguas y procesos geopolíticos de conocimiento donde la literacidad 

queda circunscrita a categorías de progreso/centro/urbano/letrado ligando la 

escritura a los círculos de poder y de conocimiento (p.23) 

 

Esto quiere decir que quien no tenga acceso al sistema de conocimiento construido desde el 

paradigma lógico-positivista, no pertenece al estereotipo de “civilizado” “urbano” 

“progresista” y por lo tanto su visión del mundo no es legítima ni valida en lugares de 

discusión política y académica como la escuela ni la universidad. El chumbe se aprende a 

tejer en la Tulpa, lugar que para los Inga es de educación. Martha relata que su abuela 

Carmen Ordoñez, esposa de Celestino Jamioy le enseñó a tejer a los siete años, menciona 

que: “A mí, tejer me ayuda a calmar la mente, me ayuda a ordenar los pensamientos, 

después de que termino de tejer un chumbe o una mochila tomo las decisiones acertadas 

sobre mi vida” (Velásquez, 2021). 

 

Desde este relato se observa que los Inga ordenan su 

pensamiento a medida que ordenan las puntadas del 

chumbe, un ejercicio aprendido y enseñado de 

generación en generación que constituye su forma 

de sentir y pensar el cosmos. Con relación a esto, es 

importante pensar en la escuela convencional y su 

incapacidad de reinventarse, obligando a los niños a 

leer textos extensos sin escuchar la realidad de cada 

quien ¿Por qué el maestro no ordena sus 

pensamientos para enseñar a ordenar los de sus estudiantes? La salida más fácil es la del 

regaño y la obediencia impuesta, perpetuando un sistema de jerarquía, mando y poder, 

donde los aprendizajes significativos no son apropiados por el cuerpo, sino que se aprenden 

de manera mecánica como instrucciones de un orden establecido.  

foto 31 Martha (izquierda) y Leidy (derecha) en la 

labor de tejer, 2021 foto: Vladimir Velásquez 
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Agudelo y Sanabria mencionan que:  

 

Se constituye lo letrado como único paradigma en el que se expresa el poder, el 

conocimiento, la ciencia por medio del cual se puede llegar al progreso de los 

pueblos. (…) el acceso a la cultura letrada permite “ser alguien en la vida” por eso 

la idea de “vaya mijo a la escuela”, o “estudie mijo pa´ que sea alguien en la vida” 

(Agudelo y Sanabria, 2015, p.23). 

 

En el libro: “Mántica de la palabra: sistemas de inscripción 

otros, un proceso de visibilización”, queda claro que las 

oralituras son manifestaciones de pensamiento indígena que 

se concretan a partir de historias orales e ideas que surgen 

de la relación con las existencias del territorio. Es plasmar 

en el tejido los acontecimientos de la comunidad, los 

espíritus de los mayores que los acompañan, es la forma de 

ordenar la vida y por lo tanto también es existir dentro del 

mundo. Por eso el chumbe es una manifestación narrativa 

que expresa la multivocalidad y multitemporalidad sentida 

y pensada por los habitantes del cabildo Nuna Rumi de 

Ullumbe.  

 

Cuando se teje el chumbe en la Tulpa o en la Tambu Wasi, no solo se está tejiendo en este 

plano dimensional, sino que, al conectar el pensamiento con el hilo, hay una intención de 

conectar el Hanan Pacha (mundo de arriba, de los dioses, grandes espíritus) con el Kay 

Pacha (mundo horizontal o de aquí). La intención de quien teje crea las posibilidades de 

bienestar, salud y armonía para la comunidad. 

 

Martha y Abelino Segundo, son hermanos. Mientras ella de niña aprendió a tejer, él desde 

niño talla la madera, en la familia Jamioy la práctica de tallar es heredada del Mayor 

foto 32 Tótem tallado por Abelino 

Jamioy, (Derecha, Mayerly Ortega su 

esposa) 2021 foto: Vladimir Velásquez 
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Abelino. A sus hijos hombres enseñó a tallar para comprender lo que significa ser Inga y 

para que no olvidaran lo que son y lo que fueron sus ancestros.  

 

En conversaciones con Abelino, escribo en mi diario de campo: “Vladimir, esto es lo que 

mi papá nos enseñó a hacer, yo vivo de mi taller, vendo mis artesanías y le hago los 

bastones a los del cabildo”. Según los Jamioy el bastón es la fuerza del cabildo, es el mando 

con el que se defiende el territorio. En la Tulpa se organizan todos los bastones, en una 

vasija de barro, el mayor los limpia con la Wayra Sacha (planta sagrada que en idioma Inga 

significa viento que cura) para unificar la intensión y el pensamiento de todos quienes los 

portan y participan, en la toma de decisiones colectivas. 

 

Abelino talla para vender, menciona que muchos extranjeros 

vienen buscando el arte indígena porque es multiverso, 

multicolor y con múltiples significados, - lo que sucede es que 

lo compran sin saber que más que una prenda de vestir o un 

artículo decorativo son hilos con los que nosotros tejemos la 

realidad. Nuestros tallados no son “cosas” sino fuerza que 

nuestros ancestros nos han obsequiado para que perdure la vida 

y la armonía del planeta tierra-. La mercantilización del arte 

Inga nos ha vuelto objeto de moda, esto se ve hace muchos años 

en San Agustín cuando se convirtió en un lugar turístico 

(Velásquez, 2021). 

 

Con respecto a lo anterior, Abelino reconoce que hay un interés económico que objetiva su 

trabajo, pero también comprende que el arte debe ser remunerado y que vale lo que cobra 

por él, que no importa quién lo compre, lo importante es que lo talla con amor y convicción 

para que su pueblo no pierda la fuerza ancestral y milenaria. Dicho lo anterior, se pueden 

considerar oralituras a las construcciones de conocimiento Inga, en tanto permiten a quien 

las tejen o tallan renovar la memoria biocultural, es decir, a partir del ejercicio de sentido y 

significado que poseen, se logra generar identidad y fuerza colectiva. 

 

foto 33: Mascara Tallada por 
Abelino Jamioy, 2021 foto: 

Vladimir Velásquez 
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El análisis del presente capítulo se centra en la importancia de evidenciar que los 

conocimientos ancestrales son modos de educación legítima para la vida de cualquier ser 

humano. La pedagogía debe ser una gama de colores en contraste con las necesidades y 

realidades de cada pueblo. Es por eso que reconocemos los ideogramas del chumbe y de la 

talla de madera, como expresiones de un sistema de conocimiento auténtico, y que, al 

asumirlos como dispositivos de memoria biocultural, pueden ser una apuesta educativa que 

se integre al currículo escolar y desde donde se gesten procesos de investigación propia e 

intercultural, que aporte al proceso de fortalecimiento identitario y cultural.  

 

Para finalizar, el arte del pueblo Inga radica en los acontecimientos y experiencias de vida, 

así como en sus formas de narrar lo que comprenden dentro el infinito mar de la existencia, 

develan emociones y pensamientos, que, desde sus tejidos y tallados, manifiestan la 

diferencia y denotan resistencia a la imposición epistemológica de la colonia, una 

cosmovisión ajena que persiste hasta el día de hoy en los territorios de Abya Yala.    
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FUIMOS, SOMOS Y SEREMOS CUIDADORES DE LA VIDA EN MÚLTIPLES 

DIMENSIONES 

El eje que articula la experiencia pedagógica en San Agustín- Huila con el cabildo Inga 

Nuna Rumi, se centra en el cuidado de la vida (propia y de las demás existencias con las 

que se comparte la vida en el cosmos) como una forma de tejer y unir los lazos 

comunitarios entre los habitantes del cabildo y del territorio en el que viven y recrean sus 

conocimientos. 

 

Durante el trabajo investigativo se evidencian distintas tensiones que irrumpen el quehacer 

diario de los habitantes del cabildo: La violencia política, la extracción del patrimonio 

ancestral, el narcotráfico y la incursión de Hydrochina con el megaproyecto Iirsa, son los 

principales factores que dinamizan el territorio en el cual los Inga viven desde siglos atrás. 

El ejercicio pedagógico es uno de los pasos más importantes para que la comunidad 

comprenda ¿quiénes son? y qué rol juegan dentro del territorio que habitan. Es 

imprescindible para las nuevas generaciones de niños y jóvenes del cabildo, saber la 

historia de sus ancestros, para comprender el ser y sentir de la vida Inga.  

 

Dicha concepción comprendida como un entramado de prácticas milenarias que invitan a 

vivir bien mientras se vive –Kaugsankamalla-. En clave del buen vivir propuesto por el 

pueblo Inga y en general todos los pueblos descendientes del Imperio Inca, en esta 

investigación se propuso el cuidado de la vida como un concepto preciso que les permite a 

los habitantes del cabildo centrar la atención en el fortalecimiento de prácticas propias. El 

ejercicio de renovar la memoria biocultural implicó generar estrategias educativas de 

reconocimiento e introspección individual de los niños y los mayores del cabildo, de igual 

forma se indaga por el papel de cada ser dentro de la comunidad, esto con el objetivo de 

generar un dialogo focalizado en construir empoderamiento comunitario que les permita 

apropiarse de la identidad ancestral. 

 

Así mismo el ejercicio de renovación de la memoria biocultural permite en la organización 

política del cabildo conversar con las políticas públicas del Estado en tanto permite 
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reconocer que los Inga caminan el territorio siglos atrás, por lo tanto el Auto 004 emitido 

por el Ministerio del Interior y de Justicia protege su integridad como indígenas teniendo la 

posibilidad de adherirse al plan de Salvaguarda como cabildo y gozar de todas las garantías 

de dignidad y de disfrute de la vida contempladas en la constitución política de Colombia. 

 

Con la intención de fortalecer los lazos comunitarios dentro del cabildo y comprender la 

riqueza cultural, geográfica, botánica y económica del cabildo Inga Nuna Rumi de San 

Agustín, se realizó un taller exploratorio donde se indagó por los conocimientos de cada 

uno de los participantes en gastronomía, plantas medicinales, fuentes hídricas, siembra y 

gobierno propio.  

Esta actividad tiene el título de círculo de los saberes y fue el primer ejercicio de la 

cartografía participativa propuesta en el referente metodológico.  

 

De esta actividad recordamos la importancia de caminar para conocer, de ahí se organizó 

un recorrido territorial en el cual las pinturas del artista Alfredo Vivero Paniza (1951-2016) 

fueron la razón que generó el debate sobre lo que ser Inga. Los niños estuvieron muy 

atentos a los sonidos y sensaciones durante el camino, ya que desde la teoría de las cinco 

pieles propuesta por Friedensreich Hundertwasser (Viena, 1928-2000) indagamos sobre las 

percepciones y sensaciones sobre el territorio que habitan. El círculo de los saberes respecto 

a los sonidos de San Agustín, permite identificar la diversidad del lugar en el que se 

desarrolla la vida. Allí los niños identificaron sonidos que asimilaron con las pieles del 

cuerpo como territorio:1. Epidermis 2. La ropa 3. La casa 4. La identidad 5. La naturaleza. 

 

Una vez realizado el recorrido por el territorio, se elaboró el mapa parlante con la 

comunidad (niños y mayores). Dicho mapa parlante retoma los aprendizajes que nos suscitó 

el ejercicio de caracterización de las pieles del territorio, alli se dibujaron los lugares más 

importantes de Ullumbe San Agustín y la importancia de tener una relación activa con la 

memoria viva de las esculturas que lo habitan, ya que la sabiduría de los ancestros está 

plasmada en ellas.   
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Luego de caminar para conocer y reconocer el territorio, las historias y vivencias, nos 

sentamos alrededor de la Tulpa con los mayores para saber sobre la migración de María 

Jamioy desde el Putumayo hasta San Agustín, también se recordó la disputa por mantener 

22 monolitos en el territorio, luego que el ICANH quisiera llevárselos de su lugar ancestral. 

En la conversación hablamos del libro “Huellas de la noche larga” de Gabriel Calderón 

Molina como el primer documento que recoge el testimonio de los Inga sobre la llegada de 

su linaje al municipio. 

 

Un aporte que realiza este trabajo de grado, es recoger la voz de los habitantes del cabildo y 

demostrar con la lectura de las investigaciones de Molina (2000) y Friede (1943) que los 

Inga habitan Ullumbe-San Agustín hace tres siglos, por lo tanto, son dueños ancestrales del 

territorio. La narrativa que se construyó en el referente historiográfico de este documento es 

un respaldo que tiene el cabildo Nuna Rumi para demostrar ante entidades estatales que 

merecen resguardo y el amparo de la constitución de 1991, en tanto allí se reconocen los 

derechos de los pueblos indígenas de Colombia. 

 

Como aporte al fortalecimiento del cabildo, se construyó un árbol genealógico que sostiene 

la vida de los Inga (véase la ilustración 1). Este aporte es un elemento que permite tener 

claridad a los Jamioy sobre su linaje, es un referente histórico que se puede seguir 

alimentando para que la memoria de los ancestros no se olvide y se pierda en el transcurrir 

de los acontecimientos. Aquí radica la importancia de sistematizar los procesos propios de 

las comunidades. 

 

En relación a lo anterior es necesario decir que la memoria es un mecanismo de defensa del 

territorio, que puede ser utilizado al interior de las comunidades como argumento preciso 

en contra de la invasión de las multinacionales en el sur del país, especialmente en el 

departamento del Huila, donde las hidroeléctricas asedian, deforestan y asesinan la fauna 

del departamento. 

Se comprende desde el trabajo pedagógico realizado que la memoria involucra al cuerpo y 

al lenguaje como parte de la unidad. No existen recuerdos sin los sentimientos asociados a 
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ellos y a la forma de nombrar el mundo. Estos principios son el entramado de la memoria 

biocultural y fueron los articuladores del ejercicio cartográfico con el cabildo. 

 

De igual manera es importante mencionar que la cartografía social no se reduce al acto de 

elaborar mapas, sino que consiste en reconocer distintos momentos donde se reflexiona, se 

analiza, se construye y se deconstruyen perspectivas de la comunidad en el territorio. Para 

sintetizar el logro del ejercicio pedagógico es relevante mencionar que la cartografía se 

compone de: círculo de los saberes, reflexión sobre la teoría de las cinco pieles, recorrido 

territorial, tulpa y dos mapas parlantes. 

 

La cartografía nos permitió conocer la riqueza del pueblo Inga y la importancia de defender 

los conocimientos propios. En relación a esto, decir que quien es parte de la licenciatura en 

educación comunitaria debe fortalecer los lazos de fraternidad de cualquier comunidad, el 

docente debe procurar generar tejido social del lugar donde se agencien procesos 

educativos. El educador comunitario es quien dinamiza los procesos educativos que 

fortifican la identidad y el patrimonio cultural de las comunidades en pro del cuidado de la 

vida y la paz en el país. 

 

De la revisión documental y bibliográfica realizada no se encontró un mapa donde se 

grafiquen los lugares de presencia del pueblo Inga. Como aporte se realizó un mapa de 

Colombia que denota cada ciudad y departamento donde hay cabildos Inga, se realizó con 

el reporte del plan de salvaguarda donde aún no está contemplado el cabildo Nuna Rumi 

(véase mapa 3).  

 

En el transcurso de la investigación se comprende que hablar de comunidad no se reduce 

únicamente a humanos. En esta investigación se posiciona la importancia del 

reconocimiento de las relaciones humano-naturaleza, donde se configuran comunidades que 

integran a los humanos y otros seres y existencias, apuesta epistemológica y pedagógica 

que se viene desarrollando desde el grupo de investigación Enseñanza de la biología y 

Diversidad cultural. En este sentido, se hace énfasis en la necesidad de una mirada 

ontológica relacional, en donde no se escinde al humano o a la cultura de la naturaleza. Los 
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Inga del cabildo Nuna Rumi reconocen al río Wakakayu, a la danta y el oso de anteojos 

como seres que hacen parte de su comunidad. 

 

La diversidad de San Agustín y la comunidad del cabildo está amenazada por los planes  de 

la Agencia Presidencial para la Cooperación –APC–,  en compañía de Hydrochina y el 

Banco Nacional de Desarrollo de China,  quienes formularon el proyecto Plan Maestro de 

Aprovechamiento del Río Magdalena–PMARM–  a través del cual se busca: la 

navegabilidad del río para tránsito de embarcaciones de carga pesada, generar energía 

eléctrica con la construcción de 17 represas que van desde San Agustín hasta el municipio 

de Honda, además de incluir la recreación, el turismo, la actividad piscícola y la pesca 

como fuentes de ingreso y comercio (Cormagdalena, 2007). 

 

Este trabajo de grado visibiliza dicha problemática con las respectivas fuentes 

documentales, sustenta por qué la incursión de planes de “desarrollo” intercontinentales 

planeados para Abya Yala deterioran la posibilidad de construir comunidad, diseminan el 

tejido social y atentan con la integridad de los pueblos ancestrales. La importancia de la 

memoria biocultural es un argumento que apunta a comprender la relación cultura-

naturaleza, como una relación interdependiente e indivisible en la cual habitan 

conocimientos propios construidos siglos atrás. Construcciones artísticas, epistemológicas, 

ontológicas que han perdurado gracias a la organización del movimiento indígena, en la 

persistencia por evitar desaparecer. 

 

De acuerdo a lo mencionado, se concluye que la fuerza de los Wasikamakuna radica en la 

reflexión constante en la Tambu Wasi –casa del conocimiento-, en la guía que tienen con la 

planta Sagrada de Ambiwaska. Así como lo plantea el modelo etnoeducativo del pueblo 

Inga: 

 

Fortalecemos nuestra educación viviendo en armonía con Nukanchipa Alpa 

Mama, reflexionando y asumiendo de manera crítica las relaciones que con ella y 

con otras culturas construimos y el pensamiento que las orienta; en este proceso 

tomamos como punto de partida la palabra de los mayores desde los caminos 
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visionarios y preventivos del Ambiwaska y desde la memoria del pensamiento 

ancestral. (Pueblo Inga, 2013,p.11) 

 

En este entendido, una de las intenciones del Cabildo Nuna Rumi es conocer y establecer 

un vínculo con el modelo etnoeducativo del pueblo Inga en Colombia, fortalecer la 

conexión con la palabra de los Sinchikuna, con ello apuntar a crear su propia escuela en 

Ullumbe-San Agustín para que su pueblo perdure y la fuerza Wasikama continue por 

generaciones en prácticas de amor, comunidad y dignidad.  

 

Fruto de las reflexiones que se logran en esta investigación, se evidencia que los Inga del 

cabildo se reconocen como sujetos de conocimiento, valoran su ancestralidad en las 

prácticas diarias de convivencia, saben que su ser no habita exclusivamente en el vestuario, 

ellos entienden que ser Inga es una forma de ser y estar en el mundo, en un profundo estado 

de conocimiento interior.  

 

De igual forma se comprende que la memoria no es la reconstrucción objetiva de los 

hechos del pasado, la memoria son emociones contendidas que se crean y recrean en la 

reflexión colectiva, la memoria habita en la comunidad y en la individualidad. Tampoco 

corresponde exclusivamente a la cognición, sino que está relacionada con los sentidos: el 

gusto, el tacto, la vista, el oído y el olfato, existe una relación entre la memoria genética y el 

lenguaje como creadores de las experiencias de la memoria. Los dispositivos de memoria 

son todas aquellas sensaciones que nos recuerdan acontecimientos: una fruta, un tejido, el 

olor del palo santo. Recordar es un acto creativo. Es por ello, que es tan importante 

reactivar las memorias bioculturales e históricas del cabildo Nuna Rumi, para reafirmar el 

poder del convencimiento identitario del pueblo Inga.  

 

 

Para finalizar, la reflexión se centra en los aportes de este trabajo de grado a la metodología 

de investigación, comprendiendo que “conocer es recorrer” y que todos los seres humanos 

tienen la posibilidad de crear sistemas de conocimiento. El pluralismo epistémico propuesto 

por León Olive (2009) reconoce en las distintas formas de observar y entender el mundo, es 
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una apuesta por legitimar construcciones ontológicas que se desligan del paradigma lógico-

positivista, donde se instrumentaliza la naturaleza y a los seres humanos, lugar que se 

posiciona desde el sujeto que estudia y el que es estudiado. Con relación a esto, Pérez 

(2022) dice que: 

 

El conocimiento producido en formas (y lugares) no legitimadas de lo social 

expresa la subordinación al sistema dominante, configura espacios problemáticos 

e inabordables, espacios de lo otro. Las zonas impermeables a la mirada y a la 

lengua colonial se convierten en amenazas, y, en cierto sentido lo son en la 

medida en que con su existencia conllevan la denuncia a un sistema de 

desigualdades, de limitaciones epistémicas, de control, sujeción y marcaje del 

cuerpo (p.166) 

 

Esta es una investigación que dista del enfoque cuantitativo en tanto reconoce la 

experiencia como posibilidad de establecer criterios de legitimidad, que se dan desde la 

óptica única en la cual el cabildo Inga Nuna Rumi desarrolla sus propias concepciones de la 

realidad. Desde San Agustín y su contexto, se observa el mundo de una manera precisa y es 

desde este lugar de enunciación donde el sentí-pensar de cada uno de los habitantes 

constituye un sistema de conocimiento propio que se distancia, por ejemplo, del tiempo 

como una posibilidad económica propuesta desde la producción en masa del Estado 

nacional. 

 

Por último, decir que es trascendental particularizar el conocimiento para no caer en la 

homogenización y el totalitarismo, reconocer la diversidad requiere un compromiso ético y 

político con las comunidades. La educación comunitaria debe estar al tanto de los 

requerimientos de cada lugar donde se incide, con la convicción que ser maestro requiere 

un compromiso corporal, cognitivo y espiritual en concordancia con la vida y los 

ecosistemas que hacen posible la existencia del universo.  
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