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B PRESENTACION

El Ministerio de Educacion, a través del Viceministerio de Educacion Alternativa y Especial (VEAYE) y
la Direccién General de Educacion de Adultos (DGEA), en coordinacién con la Unidad Especializada de
Formacion Continua (UNEFCO) estd desarrollando el Programa de Formacién Continua en “Educacién
Productiva Territorial Comunitaria”, en el marco de la implementacién del Modelo Educativo
Sociocomunitario Productivo. El mismo, tiene el propdsito de fortalecer las capacidades técnicas y
tecnolégicas y productivas, de Facilitadoras y Facilitadores de los Centros de Educacion Alternativa
(CEAs) y esta orientado a la articulacion de los procesos formativos con el desarrollo productivo de las
comunidades en la logica de la gestion territorial, la identidad cultural y en relacion armadnica con la

Madre Tierra y el Cosmos.

Los objetivos, estrategias y contenidos tematicos que componen el Programa, son desarrollados en
cuatro Ciclos Formativos y cada Ciclo comprende tres Cursos. Los cursos tendran sesiones presenciales y
momentos de concrecidn y practica en contextos educativos y productivos. Finalmente, el momento de
socializacién e intercambio de experiencias como una propuesta para fortalecer la educacion productiva

y dar respuesta efectiva a la comunidad.

En este sentido, el desarrollo del primer Ciclo esta referido a la “Dindmica Productiva, identidades y
Territorialidad”, cuya finalidad es contribuir a la comprensidn y gestion del territorio desde el dmbito
educativo a partir de la elaboracién de un Diagndstico Comunitario Participativo, sus Cosmovisiones y

la vinculacién entre los Recursos Naturales Saberes y Conocimientos Locales.

Sobre esta base, facilitadoras y Facilitadores de los CEAs podran adecuar o readecuar su propia practica

en correspondencia con el contexto, significativa en lo personal, pertinente en lo cultural y relevante en

lo social.




INTRODUCCION

Este texto contiene una serie de reflexiones y planteamientos que emergen en el marco de la Ley de la Educacion
N2 070 “Avelino Sifiani-Elizardo Pérez” la cual define el caracter laico y pluralista de la educacién, fundado en
el respeto a la cosmovisién de cada pueblo, su cultura y la libertad de creencias religiosas. La educacion, de
acuerdo a esta nueva ley, debe promover los valores propios y, en tal sentido, desencadenar ideas y propuestas
orientadas a revitalizar nuestra sabiduria milenaria y nuestra espiritualidad, dando formas propias a la educacién
que buscamos en este campo.

Queremos descolonizarnos, no podemos seguir desempefiando un rol pasivo ante la expansién de distintas
corrientes filosdéficas y religiosas que arremeten contra nuestras costumbres y creencias, anulando nuestras
formas de espiritualidad. Nuestra propia ritualidad, entendida antes como una via para despertar la espiritualidad,
ha sido en gran medida colonizada, despojada de sus valores intrinsecos, al haber sido sometida a una simbiosis
con las religiones fordneas, pero ocupando la posicion de menor poder y prestigio.

Queremos evitar que suceda lo mismo ahora con la educacion. Visualizamos el riesgo de que el tratamiento de
las cosmovisiones y las respectivas formas de espiritualidad se convierta en una “materia” mas, en la que se
trivialicen los sentidos mas profundos a través de una descripcion superficial restringida a los aspectos rituales
y/o folcléricos. Todo ello podria conducir a despojar a nuestros pueblos del poder sobre sus conocimientos,
desplazando la autoridad del conocimiento de las comunidades dentro de un dmbito que hasta ahora se mantuvo
en gran medida independiente.

Ma3s alla de todo es el mismo Estado que, en su sentido diferente, nuevamente plantea una nueva educacién de
caracter espiritualista y, por lo visto, los pueblos indigenas estan convencidos de ello y quieren apoyar la iniciativa;
a la inversa, son los mismos pueblos que exigen esta transformacion. ¢Qué dicen ellos al respecto? ¢Coémo
piensan implementarla? Es mas, ¢estan convencidos de que la educacidon es responsable de esta insurgencia?
¢Reflexionar a la luz de las construcciones politicas estatales y fundamentos legales o hacerlo a partir de la
espiritualidad que palpita en nuestros pueblos? De cualquier forma la actual dindmica parece conducirnos a una
profunda reflexién y su posterior construccién tedrica en concomitancia con la practica.




DATOS GENERALES DEL CUADERNO

y
4 CicLo CURSO T]

Curso N2 1. Metodologia del Diagndstico Comunitario Participativo, con
Enfoque Productivo.

Dindmica Productiva |
Identidades Curso N2 2. Cosmovisiones acerca de la Tierra-Territorio. Potencialidades,
y Territorialidad Vocaciones y Organizaciones Productivas - Chaco Boliviano.

Curso N2 3. Recuperacidn de Saberes y Conocimientos Locales vinculados
a los Recursos Naturales.

\_

OBJETIVO HOLISTICO DEL CICLO

Desarrollamos capacidades tedricas — metodoldgicas de Facilitadoras y Facilitadores en “Educacion Productiva
Territorial Comunitaria”, abordando una serie de temdticas que permitan vincular procesos educativos con
vocaciones y potencialidades productivas territoriales, afirmando la identidad cultural hacia la perspectiva del
Vivir Bien.

OBJETIVO HOLISTICO DEL CURSO

Reflexionamos, analizamos y comprendemos critica/autocriticamente las Cosmovisiones, el Territorio, la
Productividad y sus relaciones con la Educacion Alternativa, fortaleciendo la identidad cultural en respeto a la
diversidad, vinculando las potencialidades y vocaciones productivas de la region.




COSMOVISIONES ACERCA DE
LA TIERRA - TERRITORIO

PARTAMOS DE NUESTRA PRACTICA

ACTIVIDAD SUGERIDA
Problematizamos la realidad a partir del reconocimiento nuestras cosmovisiones e identidades.

e (Qué lugares del territorio de Bolivia conoces?
e (Cudles son tus raices culturales y que identidad cultural asumes?

PROFUNDICEMOS NUESTROS CONOCIMIENTOS

1. ¢QUE ES LA COSMOVISION GUARANI?!

Todo indica que las cosmovisiones en el mundo indigena no se explican mientras éstas no sean experimentadas
personal y comunitariamente. Por lo general, el abordaje respectivo se lo hace de forma mitico-histérica y tal
cosa no es mas que el hecho vivido de manera espiritual. Contrariamente, en el mundo occidental moderno
algunas personas pueden hablarnos de la religion o de la espiritualidad sin haberlas vivido siquiera, eso que en
otras palabras se llama “conceptualizacién”.

Es de suponer, entonces, que todas las historias que perduran en las sociedades carentes de la escritura
convencional son historias intimamente ligadas a su ser espiritual, donde nada esta separado de nada. Por el
contrario, las historias que carecen de soporte espiritual se esfuman en poco tiempo de la memoria colectiva.
Esta seria una de las tantas formas de acercarnos a la espiritualidad indigena. La siguiente explicacién histérica
gue un relator guarani hace de la espiritualidad nos dara una idea de aquello:

La siguiente explicacion histdrica que un relator guarani hace de la espiritualidad nos dara una idea de aquello:

“(...) El gran Kara-kara hace su ingreso a la comunidad acompafiado de una comitiva selecta de consagrados rezadores
o mbirae iya, seres conocedores de los sagrados origenes mediante el rezo-canto. jEsta llegando nuestro Gran Paye!
Murmura en voz baja la gente, las madres corren a resguardar a sus nifios al interior de las casas; (...) el gran chaman
estaba por iniciar la ceremonia del Gran Fumar (Yembosingaro Guasu) ya que el mal habia calado hondo al interior de la
comunidad de Guirapembiy, por extension, a la regidn entera; no es aconsejable exponer a los nifios cuando se practica
este tipo de ritual, los espiritus malos pululan los lugares profanos. Ciertamente el pueblo estaba experimentando la

1 Las formas como sentimos el mundo”. Memoria del Taller nacional de espiritualidad en la educacién. Cochabamba — Bolivia. 24 al 26 de octubre de 2011.
Transcripcidn, sistematizacion y contextualizacion a cargo de Elio Ortiz Garcia (investigador guarani). Edit. p. Consejos Educativos de Pueblos Originarios
(CNC) y el Ministerio de Educacidn. Estado Plurinacional de Bolivia. Primera Edicidn, La Paz, marzo de 2012). Adaptado por: Fernando Guzman G. La Paz,
junio de 2016.




angustia mas atroz de su vida, sus animales muertos, sus nifios enfermos, el sembradio arrasado por la sequia y la
hambruna era agobiante. El tiempo calamitoso del que tanto se hablaba estaba haciendo su paso por la region, la
destruccion por fuego podria suceder si no se actua a tiempo.

Kara-kara, el mas prestigioso chaman de la época, se sienta en medio de la gentey, sin emitir una sola palabra, comienza
a fumar un pucho tras otro, inmavil cual una roca, solo acciona la mano que lleva el cigarro a la boca; las enormes alas
de susombrero y la postura inclinada de su anciano cuerpo dificultan distinguir con precision la expresién de su rostro.
(...) uno de sus acompanantes tritura afanosamente el mazo de tabaco, el otro procede a darle forma de cigarro con la
envoltura de chala de maiz, un tercero se dedica a encender el pucho justo cuando el fumador ha ensayado los tltimos
pitazos; el chaman no tiene que estar un solo instante sin pitar.

Hay un muchacho sentado al costado derecho del Gran Kara-kara, como de 11 o 12 afios mds o menos; es costumbre
escoger de entre los nifios de la comunidad alguien que encarne la pureza, la inocencia y la sacralidad del ser humano;
la funcidn de este pequefio es ofrecerle el pucho, previamente encendido, al Gran Chamdn y prestarle la mas absoluta
atencion al rezo-canto que éste interpreta.

Justo al medio dia, cuando el sol se ha colocado en el cenit y nuestras sombras se ocultan bajo los pies (es decir, en el
momento preciso en que dejamos de tener sombra), el Gran Kara-kara levanta lentamente la cabeza (...), los presentes
reaccionan no poco intrigados, un suave murmullo cunde en el ambiente. Kara-kara pide que le traigan una tutuma
de agua, mete la mano al bolso y extrae unas hierbas que recogio por el camino, las examina una por una, hoja por
hoja, reza versos y canciones poco audibles, habla con ellas (...) a veces sus gestos denotan tristeza, a veces desatan
una leve sonrisa (...) unos balbuceos, unos soplos, unas bocanadas de humo (...). Posteriormente procede a “enfriar”
el ambiente rociando el agua de hierbas por doquier (...) a veces camina a tientas, detiene los pasos, habla con el
frondoso algarrobo y se dirige a la vieja choza de un anciano fallecido recientemente (...) hace sefias con la mano para
que la gente se detenga, hay una legion de malos espiritus habitando la casa vieja (...) su funcidn es expulsarlos.

El rito se repite por tres dias consecutivos; al tercer dia, Kara-kara sefiala con el dedo una timida nubecilla que se estaba
formando al lado donde nace el sol. Dijo entonces: ‘reyuma aipo revaé orepiri che ru, rendi aipo orefiee’ (llegaste al fin,
padre, has escuchado nuestras suplicas), luego ordena a que el pueblo vuelva a sus hogares y guarde reposo absoluto
durante tres dias; nadie debe salir de caza, nadie debe visitar su chacra, nadie debe lavar ropa (...).

iLos tres siguientes dias llovid a cantaros en toda la region (...) El Bien, que habia sido arrancado de la comunidad ha
vuelto a la gente, el Paye ha restaurado lo que estaba dafiado y ahora el Bien se respira nuevamente (...)!”2

Segun Ortiz, “Aqui observamos, ademas de la inseparabilidad de lo material con lo espiritual, uno de los principios
basicos de la concepcidon indigena sobre su espiritualidad(...) Hablamos del predominio de las paridades, de
las dualidades y de los opuestos en complemento de toda construccién filoséfica indigena sobre lo que puede
entenderse por universo y el multiverso existencial. En este caso, diremos que El Mal no estaba separado de El
Bien, y viceversa; del mismo modo que lo femenino de lo masculino; el anciano del nifio; el pasado del futuro; la
luz de las tinieblas; el espiritu de la materia, etc. porque son la misma cosa. Pedro Apala lo sintetiza de la siguiente
manera:

“Desde el punto de vista indigena (...) Nuestra ley, nuestra filosofia, nuestra cosmovisién dice que en el universo
todo es par y que nada funciona solo (...) no hay nada que no tenga su opuesto, no hay nada que no tenga su parte
contradictoria: aqui tenemos la luz y hay tinieblas, entonces de la misma manera hablaba de la dualidad, en que la
vida todo se mueve de dos en dos y éste es el primer principio de la filosofia 0 cosmovisién de los pueblos indigenas
originarios. Pero esta cosmovisién se manifiesta en dos planos diferentes, el plano espiritual y el plano material”.?

Es probable que la espiritualidad — continta el autor - nunca haya sido objeto de anélisis, debate y reflexion
a este nivel y al interior de los propios gestores como en la actualidad estd sucediendo, mucho menos su
conceptualizacién; las razones sobran pero las mds importantes parecen ser dos: a) lo extraordinario no se
explica facilmente ni existe lenguaje verbal capaz de describir lo que el interior humano siente y experimenta en
su relacién con el mundo magico; b) histdricamente ha sufrido graves atropellos y ultrajes de diversa naturaleza

2 La historia fue narrada por uno de los destacados Nee lya o Poseedor de la Palabra del Isoso (La Brecha), don Vicente Moreno, registrada en 2008 en un
trabajo de campo. En su version original se encuentra escrita en uno de los ensayos inéditos de Elio Ortiz.
3 Pedro Apala. La exposicion completa se encuentra en el bloque “Ponencias” de la Segunda Parte del texto anteriormente citado.




por parte del sistema colonial.

Sin embargo, sucede que a pesar de su poca legibilidad en la codificacién verbal y a la comprensién del aparato
colonial, la espiritualidad de los pueblos indigenas antiguos ha logrado pervivir a través de los siglos tal cual
se aprecia en lo que son ahora sus gestores. Parece existir un Ienguaje ulterior moviéndose en la medula
misma de las culturas y algunas formas basicas de \ : ' T,
entender y explicar la espiritualidad a pesar de este
embate. é Cdmo encontramos esas formas para seguir
implementando su preservacién?

Es mas, écomo hacemos para que la educacién
(regular, superior y alternativa) aporte a eso? Tarea
nada facil desde luego, pues, para ello debemos
aprender a sentir de nuevo su presencia. De ser asi, los
mas proximos en lograrlo serian los propios Pueblos
Indigenas Originarios que aun muestran claros
vestigios de esta prdctica ancestral e incluso algunos
la mantienen casi con alto grado de originalidad.

La espiritualidad hace que el animalito, las plantitas y
las aguas tengan voz para el hombre porque cada uno
de ellos esta en la misma dimensién con él y son iguales a él ya que tienen el mismo origen y el mismo espiritu,
por eso son capaces de escucharse ambos.

(...) Tumpa quiere decir presente en todo, es el Tumpa que se fragmenta en todo, o sea ese Tumpa estd presente en las
personas, en las plantas, en los animales y en las rocas, es la misma energia e inteligencia que esta presente en cada
uno de los objetos de la creacidn, por eso nuestros antiguos abuelos, para entrar a talar un arbol, tenian que pedir
permiso al arbol porque ese arbol tiene la misma energia que nosotros; si quieres pescar hay que pedir permiso porque
esos peces que viven en el rio, en la laguna, tienen la misma energia que nosotros”.*

Tal cosa no se admite como valedera en la ciencia convencional de occidente, motivo por el cual nuestra
espiritualidad pierde sentido y valor frente a la visién externa y, por supuesto, dentro del sistema educativo
antiguo debido a esa perspectiva distinta en la que se mueve. Por eso, cuando los conquistadores llegaron a las
tierras guaranies dijeron: (...) estos mas parecen animales que hombres... sin dios, sin ley ni rey.

Para hablar de espiritualidad hay que sentirla primero y para sentirla hay que impregnarse de ella, y para
impregnarse de ella hay que entrar en comunidn, primero, con nosotros mismos y luego con los seres que
componemos el universo, incluyendo a nuestros sagrados origenes. Eso que jamas pudieron entendernos en las
escuelas. jPor eso nos veian casi como animales, supersticiosos, brujos y llenos de falsedades!

“Cuando morimos emprendemos un viaje al mundo subterraneo, el mundo de los significados ocultos tras la apariencia
de las cosas, el mundo de los simbolos donde todo es significante, donde todo habla para quien sabe escuchar”.®

éConcuerda esta vision indigena o afroboliviana con la visidn cristiana de la espiritualidad? ¢ Entenderd el cristiano
tal filosofia como una forma afroboliviana distinta de vivir y entender una misma realidad? Recordemos que lo
gue intentamos es cambiar la estructura mental de un antiguo estado cristianizado.

Se entienda o no, estamos por primera vez en un escenario donde toca al indigena explicar lo que siente y
piensa de la vida y del cosmos. ¢Cudl es esa forma distinta de concebir el mundo de las existencias? ¢Estamos
en la capacidad de que esa forma de pensar sea bien conducida en el sistema educativo? ¢ Acaso creemos que la
educacion puede aportar al desarrollo y fortalecimiento de nuestra espiritualidad? ¢Qué o quién nos garantiza
gue la espiritualidad no volverd a retomar el lugar que antes ocupaba la materia de religidon?

4 Parte de la ponencia de Pedro Apala. Cit. p. Ortiz en el texto de referencia.
Fragmento de la exposicion de Juan Angola, investigador afroboliviano en ocasion del Taller Nacional mencionado.




La necesidad de reflexionar y entender nuestra espiritualidad y la de nuestros ancestros desde una perspectiva
propia surge a partir de la instauracidon de un nuevo Estado cuya caracteristica es la plurinacionalidad. Su
Constitucidn Politica y sus nuevas leyes indudablemente son propositivas, pero ahora toca no sélo hablar de lo
gue se siente y piensa espiritualmente sino de proponer su implementacién en las entidades educativas en su
sentido practico y convencional. En este sentido, hay un Estado gue va construyendo propuestas educacionales
y varios pueblos o naciones indigenas deseosas de |
aportar filoséficamente a esa propuesta nacional.

Por lo visto, hay muchas interrogantes cuyas respuestas
esperan ser develadas a lo largo del proceso; algunas
de cardcter técnico, otras de contenido filosofico-
politico. Al final de este texto se encuentran las que
mas inquietan...

No es facil imaginarse que antes de la colonia la
espiritualidad indigena rebozaba de riqueza y vitalidad,
gue existia un complejo sistema de relacionarnos ¢
y de entendernos con la totalidad existencial, que
gozabamos de una extraordinaria agudeza sensorial
para oir, ver y sentir el habla del universo, virtud que fuimos perdiendo por la fuerza de la colonialidad, traducida
en la “extirpacion de las idolatrias” que fue en América la réplica de la “Santa Inquisicién” europea, y otro tanto
por la diglosia, es decir, por lo que nos han hecho creer.

Cuando llegaron por primera vez los conquistadores a nuestras tierras vieron que nuestros ancestros hablaban
con los cerros, animales y plantas y los llamaron iddlatras, politeistas y supersticiosos, porque no adoraban a un
solo Dios vy, principalmente, al Dios cristiano. La imposicidon de un Dios Unico no solo privé a muchas culturas de
las practicas antiguas sino que los des-sensibilizd de los sentidos que los conectaban con el universo espiritual. De
este modo, para muchos, el arbol dejé de hablar, lo mismo que el rio y el interior del bosque y de las montafias.

Después de la colonia espafiola se nos vino encima la colonia neo-estatal con las mismas politicas, cristianos por
un lado y barbaros o indios por el otro; en esa condicién hemos sobrevivido por muchos afios.

“Esta (religion occidental) se mantuvo al margen de una postura critica (...) y para eso se ha montado todo un aparato
represivo; para nosotros los indigenas en particular, yo también lo he sentido en este aspecto, hasta los nombres se
nos han impuesto, si no eres bautizado eres diablo y si estas enfermo es porque no estas bautizado, es decir, una serie
de mitos manejados por este aparato para podernos imponer la religion”.t

Para esta religion del conquistador —prosigue Ortiz- nuestras historias son simples fabulas y leyendas; nuestra
fe, supersticién; nuestros actos, barbarie; nuestros ritos festivos, bacanales; nuestra rebeldia, infidelidad. Ahi
aprendimos que nuestros héroes no valen nada frente al héroe cristiano, que no existe otra forma de pensar la
espiritualidad que la que ya estd escrita; que “la escritura” vale mas que las palabras del abuelo; que hay que
“cambiar” de forma de ser para considerarse “hijo de Dios”, aunque eso signifique despojarnos de nuestros
sagrados origenes; que hay que imitar la vida de los pueblos que crearon esa religion; que retomar la cultura es
pecado y merece castigo; que los incrédulos pertenecen “al mundo” (lugar terrenal horrible y maligno) que para
nosotros es nuestro habitat.

“Esta cosmovision tiene como causa y efecto el colonialismo y la colonialidad, un tipo de pensamiento de sometimiento
que concibe, promueve y pregona la superioridad de unos pueblos frente a otros, la superioridad de una lengua sobre
otra, y asi en todos los ambitos econdmicos, politicos, ideoldgicos, cultural, etc. En ese sentido lo que ha promovido
es el individualismo, la pérdida de la identidad social y cultural, la desnaturalizacion de la vida, la explotacién de la
natura EZB”7

6 Victor Basilio Pinaya, Ministerio de Educacion, invitado expositor. Cit. p. Ortiz.
7 Victor B. Pinaya.




Tuvieron que pasar muchos afios para que en Bolivia se produjera, por fin, el esperado giro sistémico que daria
inicio al cambio sustancial de la perspectiva politico-ideoldgica; a partir de ahi el Estado comenzaria a mostrar
una nueva faceta del ejercicio politico, social y cultural bajo el caracter de la plurinacionalidad; su Constitucion
Politica y sus leyes propondrian una nueva forma de concebir la religion, la religiosidad, la espiritualidad.

Sin embargo, -afirma el investigador guarani- para que ello ocurra las naciones y los pueblos indigenas tuvieron
que ejercitar, desde los afios 90, una serie de acciones sociales y politicas que significaron, en primer lugar, el
principio del fin de todo un aparato histérico desmembrador de las espiritualidades y, al mismo tiempo, el inicio
de una nueva perspectiva filoséfica en el pais, como a continuacidn describe una de las mesas de trabajo (Taller
Nacional de Espiritualidad en la Educacién):

“Desde 1990, las naciones y pueblos indigenas originarios de Bolivia han incursionado en la vida publica y
politica del pais de manera mds organizaday efectiva. La Marcha por el Territorio y la Dignidad” ha significado
el despertar del pueblo boliviano a la realidad pluricultural y plurilinglie y ha permitido la construccidn de
una agenda que ha tocado, como nunca antes, los aspectos mas criticos del sistema social, econdmico,
cultural, territorial, educativo y espiritualidad imperantes en el pais.

A partir de ese hecho y la posterior realizacién del Primer Congreso Nacional de Educacion de los Pueblos
Indigenas Originarios, realizado en la ciudad de Santa Cruz (2004), las naciones y pueblos indigenas originarios
han venido trabajando, prioritariamente, en el campo educativo, elaborando propuestas que, en la actualidad,
forman parte de la legislacidn nacional como la Constitucién Politica del Estado y la Ley de la Educacidn Boliviana
“Avelino Sifiani y Elizardo Pérez”®

2. LA ESPIRITUALIDAD EN LA NACION GUARANI °

Cuando llegaron los espafioles a nuestras tierras nos han visto como seres medio atrasados y decian que los
Guarani de la época estaban mas cercanos a ser animales que seres humanos, asi que de espiritualidad ni pensar,
solo “la gente” tenia religidén o espiritualidad, ellos no estaban dentro de esa categoria. (...) Decian ademas que
este era un pueblo “sin dios, ni ley ni rey”, es decir que no tenia organizacion ni estructura definida, y si seguimos
revisando veremos un sinfin de adjetivaciones parecidas, como “no tienen alma”, “no tienen templos”. Claro,
desde la perspectiva occidental de concebir la religidn, un pueblo o sociedad debia tener una estructura social
definida y, por tanto, una iglesia o un templo, un sitio sagrado bien definido, bien determinado vy visible para
que se diga de él que posee una religion, y coincidentemente el guarani no tuvo nada de aquello. Entonces, la

pregunta ahora es éel guarani tiene religién? ¢Hay que hablar de espiritualidad en él?

Pongamos de ejemplo a los incas de la época antigua, con sus grandes monumentos, sus templos, sus imagenes,
todo hecho de piedra y todo hablando de una gran cultura y sociedad definida y estructurada en su religion.
Hablemos de Tiwanaku, del Pumapunku, etc. Viendo esta gran estructura del Pumapunku, por ejemplo, los
investigadores decian (en un documental arqueoldgico) iCaramba, cdmo es posible que una estructura con esa
envergadura pueda ser hecha por el hombre de aquella época sin la técnica ni los instrumentos adecuados!
Y ellos atribuyen su existencia a seres de otros planetas, porque dice que cuando hicieron la graficacidon en
computadora comprobaron que la finura y la precision arquitectdnica eran demasiado exactas y decian que ni las
pirdmides de Egipto habian encontrado tanta precision como en el Pumapunku.

(...) Alo que queremos llegar es que todo aquello habla de una gran religién que existia en aquella época y que,
a pesar de los afios, se la sigue manteniendo en las tierras altas, ipero los Guarani no tenian nada de eso! La
primera hipdtesis es que los Guarani eran ndmadas, nunca estaban en un solo sitio y por lo tanto no era viable
tener un templo fijo en un solo sitio, pues, eso se daba sélo en los pueblos sedentarios. Pero creemos que hay
otros elementos mucho mas importantes que el simple nomadismo y que radica principalmente en la forma
como el guarani organiza el pensamiento religioso y espiritual. Uno de ellos es que, por ejemplo, el guarani vivia

8 Mesa de Trabajo No. 4, en una parte de los “Antecedentes”. Elio Ortiz, op. cit.
Exposicion efectuada por Elio Ortiz en el Taller Nacional de Espiritualidad en Educacion ya citado.




en un espacio geografico donde todo es perecedero, nada es duradero, no tenia piedras ni nada que dure en esa
region, lo Unico que podia conservar por alglin tiempo eran los huesos de sus ancestros o abuelos, ni siquiera la
madera tenia la posibilidad de durar porque se pudria facilmente y no habia ni las técnicas ni las tecnologias para
construir un templo. Siendo asi podriamos también decir que todo el territorio, en su integridad era su templo o
lugar sagrado.
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Sabemos de muchas historias escritas, que los primeros guaranies transportaban los huesos de sus abuelos y
luego llegaba un momento cuando estos procedian a hacer el ritual pulverizando esos huesos, mezclandolos
con la bebida de fiesta para luego consumirlos, representando de esta forma el encuentro con sus sagrados
origenes. La palabra “kdgui”, nombre que hasta hoy le dan a la chicha festiva significa exactamente eso “hueso
pulverizado”, proviene de kd y nguio hueso y polvo. Y a eso también responde todo ese tema del “Kandire” que
muchos traducen como “huesos que no se desintegran”, junto a la busqueda de la Tierra sin Mal (Ilvi Maraéi) que
estaba acompafiada esencialmente por la busqueda de la inmortalidad del alma o la purificacion de los huesos,
lo que debian conseguir con el “aligeramiento corporal” o la levitacion chamanica. Ellos con la danza buscaban
aligerar el cuerpo y de este modo alcanzar la supremacia del alma.

IM

Tumpa: un ser ambivalente

(...) Acabo de hablarles de un ser que se llama Tumpa (o Tiipa) que basicamente quiere decir Dios, aunque tiene
sus propias connotaciones en guarani. Se ha hecho varios estudios sobre este término y nadie hasta ahora ha
llegado a explicar de manera mas clara su significado. Muchos dicen que Tumpa es el Dios Trueno y otros dicen
que quizas Tumpa es una expresidn verbal de admiracién hacia un ser supremo y, por supuesto, hasta ahora para
nosotros los guarani Tumpa sigue representando a ese ser extraordinario. Es un ser creador pero que ademas
es reproductor y recreador; o sea nosotros somos hijos de un Dios, nuestra primera madre fue creada con el
poder de un Dios que se llamaba Yanderuvusu o Yamandu. Este Dios cred a nuestra madre en una olla de barro
y, después, ese mismo Dios partido en dos (Tumpa-Arakuaa) convivieron con nuestra primera madre y de ahi
salieron nuestros primeros hermanos de los cuales descendemos nosotros.




Un dato curioso: después de varios afios de estudio sobre el significado linglistico y semidtico, si se quiere,
hemos llegado a descubrir que, del mismo modo que sucede con Tumpa, el ser humano esta partido en dos:
una parte arriba y otra parte abajo; la parte de arriba es la que se ve y la que se toca, es la luz; la parte de abajo
esta relacionada con las tinieblas y con las cosas que se sienten y lo que se percibe a través de los sentidos del
tacto y del oido. Tumpa se mueve en este segundo plano y Arakuaa en el plano superior; por eso diremos que
hay dos ambitos en los que debe entenderse el Tumpa: el ambito del Arakuaay el &mbito de la Nee que luego
explicaremos mas. (...)

Este nuestro Dios, es muy ambivalente, mas o menos como sugiere la Biblia cuando aparece mostrando en
el centro de la tierra, en un punto llamado Edén, el Arbol de la Ciencia del Bien y del Mal. Al respecto, yo me
pregunto épor qué en un lugar sagrado hecho por Dios, un lugar muy puro y muy santo, hay un arbol que a la vez
concentra en si mismo la ciencia del bien y del mal? Es esa ambivalencia que nosotros también encontramos en
la l6gica guarani de concebir a Dios; desde esa perspectiva a Dios no se lo puede concebir desde un solo angulo,
solamente luz o solamente tiniebla, son ambas cosas a la vez moviéndose en su ambivalencia y en su equilibrio.
Veamos algunas de esas ambivalencias:

TUMPAII TUMPAII

Nanderuvusu Nanderumbaekuaa
Tumpa Yamandu Arakuaa
Tiipareta Pai-Karaireta
Paye Mbaekuaa
Nee o Saber — Fundamento Arakuaa o Saber — Ciencia
Nee lya Arakuaa lya
Noche, parte inferior del cuerpo Dia, parte superior del cuerpo
Naturaleza, Cultura, Religion Ciencia, Sociedad, Razdn

En las historias miticas se habla de Nanderuvust en contraste con Nanderumbaekuaa, aparece también Tumpa
Yamandu como contraste de Arakuaa; este uUltimo es el saber-ciencia mientras que el anterior es la palabra-
fundamento. Ahora hablamos también de Tumpa fragmentado, o sea de tumpas pequeiios, eso significa que el
hombre también puede ser tumpa. Apiaguaiki Tumpa era uno de ellos, un fragmento de Dios. Por eso nosotros
teniamos como icono a este personaje, a Apiaguaiki Tumpa. Opuesto a Apiaguaiki Tumpa teniamos a los Karai o
los Karaivé antiguos, que eran también profetas o Mesias opuestos al primero.

Nee lya — Arakuaa lya

Actualmente tenemos a los Nee lya ya los Arakuaa lya éQuiénes son estos? Son también reflejos de esas
ambivalencias. Son los sabios, el primero es el anciano poseedor de la sabiduria profunda y fortificadora del alma
a través de la palabra; mientras que el Arakuaa lya es el portador del saber-ciencia.

El Nee lya siempre habla de las cosas primordiales de la vida, habla siempre de los valores profundos, de esas
cosas que hacen que la vida continue. El Arakuaa lya, en cambio, mira mas para adelante; es un anciano mucho
mas amante de la practicidad. Se ubica dentro de lo que yo llamo la historia lineal, mientras que el otro habla y
se mueve dentro del tiempo ciclico y por eso se parece muy “atrasador”, siempre anda hablando de “nuestros
antepasados”, dice “en aquella época”, “en los tiempos primordiales”. El otro en cambio dice “si hacemos esto
ahora, avanzaremos mucho mejor y tendremos un futuro mucho mas promisorio”. Sin embargo, a ambos
necesitamos tenerlos en la comunidad y en las asambleas. Lo que pasa es que actualmente todos se estan

muriendo y no estan dejando herederos.




Sitios y Lugares Sagrados

NEE IYA ARAKUAA IYA
Su discurso se mueve en el tiempo ciclico de los Es el portador del saber, de la ciencia y de las cosas
hechos, Arakae. practicas.
Habla siempre de las reglas primordiales de la Temporalmente su discurso se mueve en el plano
vida. lineal de la historia (Karamboe) y de los hechos
Su referencia son los hechos del pasado. modernos.
-El Pasado se ubica Adelante
El futuro se construye con la referencia del pasado. No es muy orador pero es capaz de
Sus palabras estan hechas para llegar al corazén orientar al grupo con el saber practico y la experiencia
(Enono Ndepiape). propia.
Sus palabras “iluminan” el sendero ideal de la Es partidario de los cambios y la modernidad.
subsistencia cultural. Por las noches se dedica a Sus palabras apelan a la racionalidad.
relatar los mitos sagrados.

Como les decia, -prosigue Ortiz- la parte de la izquierda representa la noche, la parte inferior del cuerpo,
la naturaleza, la cultura y la religidn. Al otro lado en cambio es dia, es parte superior del cuerpo, es ciencia,
sociedad y la razén. Mas o menos hemos logrado
organizar la ldgica en la que se mueve la espiritualidad
guarani. Ahi tenemos a Dios en su ambivalencia y el
hombre replicdndolo a El en su ser y estar. Entonces,
al no haber templos, al no haber soportes fisicos para
sostener la religién no tuvo que ser otra cosa que la NEE
o la PALABRA como soporte, y con ellos los ancianos
como medio. La cultura del guarani es la cultura de la
palabra. La forma como se es en guarani, es la forma
como se habla; o al revés: la forma como se habla es
la forma como se es. Para el guarani existié primero la
palabra; en aquella época todo estaba oscuro y Dios
“habld” y se produjo la luz. Por eso, nuestros ancianos
que son Nee lya o Poseedores de la Palabra, son los que
iluminan el camino de su pueblo, por eso los queremos
mucho tener dentro de las asambleas para que ellos
sean los iluminadores de nuestro caminar y de nuestra
existencia.

MUNDO
ESPIRITUAL

¢Por qué no tenemos templos, entonces? Porque consideramos que cada familia, cada nucleo familiar es un
punto donde se ejercita la espiritualidad, es decir que nosotros mismos, en la familia, hacemos el templo; el
abuelo con sus ensefianzas, la madre con la inculcacion de los valores, el hermano mayor siendo el ejemplo o
guia a sus hermanos menores y asi sucesivamente. Pero ademas estamos rodeados del mundo natural donde
tenemos a los lya o Espiritus Tutelares de todo cuanto existe en la naturaleza. Un drbol tiene su lya, los animales
gue cazamos tienen su lya o espiritus. Entonces, nosotros para cazar los animales tenemos que pedir a él o ella,
gue por lo general es una mujer o una anciana. En la parte de la Amazonia le dicen “Jichi”, que parece ser lo
mismo que “Ichi” (madre) para los guarani. Esos son los lya con quienes todo el tiempo de nuestra existencia
tenemos que relacionarnos, y esos lya son Tumpa pequefiitos desprendidos del Tumpa grande.




VALOREMOS NUESTROS CONOCIMIENTOS

3. LA DESCONEXION PASADO - FUTURO

¢Qué ha pasado con el nifio guarani en las Ultimas décadas?

Resulta que nuestros nifios cuando estan de este tamafiito (entre
cinco o seis afios), es cuando transitan la edad mas idonea para
transmitirles los saberes profundos hasta sus doce aios; llega a los
doce afios el nifio puede ir donde quiera y ya no le cambian mas su
interior. Es decir que si NO somos capaces de depositar la “esencia”
cultural y espiritual en el niflo cuando estad pequeiiito, éste se nos
perdera en poco tiempo. Paralelamente, justamente ahi (entre los
cinco y siete afios) es donde la escuela ingresa para quitarnos a
nuestro nifios, justo donde el nifio y el abuelo debian encontrarse
y juntarse, es decir, cuando pasado y futuro debian juntarse, como
la serpiente que come su propia cola. Porque tanto el niflo como el
abuelo son futuro y pasado en interconexion.

El anciano, con el nifio en la escuela, ya no tiene en quién depositar
la continuidad del saber primigenio. El mito y la magia ya no surten
el mismo efecto en el nifio gracias a la escuela, y el anciano cree que
su ciencia ya no es 0til al nifio sino la ensefianza escolar; nuestros
ancianos son convencidos de que la “educacién” se la da la escuela. :
Le han hecho creer que lo que él sabe ya no sirve. {Eso esta total y i .-
absolutamente comprobado! Y el que dice lo contrario y niega esta realidad imiente y se engafa a si mismo! En
el nifio pasa el mismo convencimiento, es objeto de desmitificacion en las escuelas.

“Las hojas que curan tienen que ser arrancadas con los primeros rayos del sol, lo tienes que preparar biencito
mezclando con otras hierbas y después lo guardas en un rincén de la casa” dice el abuelo, y todo esto tiene su
fundamento espiritual. Lo mismo hara en la noche: “se sacan las hojas, se lo pone al sereno y algunos expertos
en versos sagrados le agregaran las oraciones para que el remedio surta el efecto deseado”. En la escuela no le
ensefian eso “porque no es ciencia”. Cuando uno pregunta al anciano ¢ por qué debe hacerse eso? El simplemente
dice que porque asi funcionan las cosas, asi funciona la espiritualidad.

Finalmente llegamos a este punto que también interesa mucho: el guarani siempre quiere tener una tierra
grande, siempre sueia con tierras fértiles y extensas, como la Tierra Sin Mal. La gran caminata por el TIPNISy la
no-carretera es eso lo que busca, una tierra amplia y llena de arboles y animales. ¢Por qué el guarani necesita
tener tan grande la tierra?

Muchos dicen “el guarani tiene tanta tierra y no la trabaja” y de hecho no la trabaja, o al menos no la trabaja toda
porque hay una parte que no la quiere trabajar, él quiere tener una mitad para él y la otra mitad para los espiritus;
donde sea que vayan siempre veran una tierra baldia, que no es sélo donde cazan y pescan sino donde éstos se
relacionan con los seres espirituales. Es por esa razdn que, lo que estd en el lado de la izquierda (de la siguiente
presentacion) yo le llamo “espacio intradoméstico” porque esta dentro del espacio que él ocupa, de la mitad para
el lado opuesto al interior le doy el nombre de “extradoméstico”.




4. ESPACIOS RITUALES

Rito - Asambleario

TETA

Rito - Festivo
Tlpa Reta
EXTRADOMESTICO

2

Ivipo Reta

Empecemos por el lado izquierdo, por el espacio intradoméstico:

e Espacio Rito — Asambleario: Para nosotros tiene un caracter espiritual; es cuando la comunidad se
junta y habla y habla y habla. Para arreglar un asunto, una reunién puede durar tres dias, porque
el propdsito no es arreglar sélo ese asunto sino “sanar” o “revitalizar” el espiritu comunal; por eso
tenemos a los Nee lya y a los Arakuaa lya hablando de las normas primordiales de la existencia
social.

e Espacio Rito — Festivo: Es cuando se practica la fiesta; es el lugar de reencuentro con nuestros
sagrados origenes. Aqui vienen nuestros ancestros a visitarnos en forma de mascaras. En la danza
reflejamos el tiempo ciclico y el tiempo lineal, danzamos dando vueltas en circulo en un sentido y
luego en el otro sentido significando que el tiempo va y vuelve.

e Espacio Rito — Chamanico: Es donde se practica el “Gran Fumar”; cuando los chamanes son
convocados para invocar a los espiritus y corregir el mal comunal devolviéndole el equilibrio. Este
rito es uno de los que se va perdiendo cada vez.

Allado opuesto, a la derecha, tenemos alos lya o Tumpa que viven en los montes, dentro de las montanas, debajo
de la tierra y en el aire. Es lo que hace rato llamdbamos el espacio extradoméstico. Muchos de los chamanes
adquieren dones de los seres de la montaia que son serpientes enormes; otros reciben poderes del ultramundo
que estd abajo y otros reciben de los aires, de los rayos principalmente. Son éstos los seres espirituales con
quienes nos relacionamos en este espacio.

Por otra parte (...), tenemos dos sabios o agentes espirituales ademas del Nee lya y del Arakuaa lya. Uno es el
Paye y otro es el Mbaekuaa. El Paye es el chamdn representante de los espiritus positivos y se presenta en el
primer cuadro que presentamos en el mundo de los Tumpa. En realidad ambos son una especie de Tumpa, lo que
pasa es que el nombre y el rol hacen que uno pertenezca a una esfera y el otro a otra esfera, una negativa y otra
positiva. Este Paye es el que en tiempos de crisis, cuando la comunidad estd muy mal, llega con el “Gran Fumar”
para devolver la vitalidad y el equilibrio a la comunidad. Ese es el Paye. Mientras que el Mbaekua es otro ser que
contiene los saberes espirituales que hacen dafio. Este se ubica en la otra franja o columna, donde se encuentra
el Arakuaa que es el saber positivo y el ambiente de la luz. Ambos se contradicen. Por ejemplo, el Mbaekua que
es de la luz siempre actla de noche, ocupa la noche para hacer sus fechorias; mientras que el Paye que contiene
el espiritu de la tiniebla actia mas de dia, fuma y hace la sanacién durante el dia; o sea que todo es ambivalente,
todo se contradice. La vida es linda precisamente porque somos capaces de combinar estos dos elementos, el
bien y el mal.




Por eso los guarani vivimos ensayando la vida dentro de la bipolaridad, es tanto asi que creemos haber llegado a
concluir que hasta cierto punto algunas cosas opuestas nosotros mismos las provocamos. Por ejemplo, en el caso
de los ancianos, ellos mismos llegan y dicen “nosotros ya no servimos mds, ahora tienen que servir los jovenes”
y por eso podriamos culpar al anciano por haber confiado demasiado al joven. Hace mucho tiempo Dios le dice
al guarani: escéjase entre este arcabuz y la flecha” y le dio la oportunidad al guarani de ser el primero; adivinen
que eligié el guarani... la flecha.

I"

Sucedié después de pasado un buen tiempo, en 1992, le dice de nuevo Dios: “escoge entre la flecha y el pape
(que es lo mismo que el anterior) y él escoge el lapiz y el papel... “Ya no mas flechas sino el lapiz y el papel”
dijo, asi en esos términos se expresd textualmente en Kuruyuki y, a partir de ahi, el pueblo entregd el mando
o la confianza a la juventud. Actualmente, un 90% y un poco mas de los dirigentes son jovenes; anteriormente
la mayoria eran ancianos, personas con mucha capacidad, con mucha experiencia. iTodos los profesores son
jovencitos ahora! Entonces, yo creo que en poco tiempo los jévenes van a empezar a cometer graves errores
nuevamente (ya que antiguamente fueron los ancianos), error que ya comienzan a demostrar los jévenes para
provocarnos de nuevo este efecto ciclico, esa es la gran contradiccién.

Ya hubo un tiempo en que sucedié aquello, ahora los jovenes dicen “el viejo no sabe, siempre anda hablando de
cosas viejas”- ¢Han escuchado alguna vez eso, no? Siempre andan diciendo cosas negativas de los ancianos, de
una u otra forma, el pobre viejo cuando habla, pues, siempre comienza recordando los buenos tiempos, siempre
se va atras porque para él, el futuro no estd adelante, esta atras, los jovenes le dicen “esas son cosas pasadas...
hablaremos del presente, vamos al grano”.

El guarani anciano —termina Ortiz- habla de Nande Tenodegua reta o los-de-nuestro-adelante para referirse al
pasado que, como deciamos, estd adelante; por eso el anciano ahora esta entrando en un lugar muy oscuro,
ya no vale casi nada en el nuevo contexto, pero también habemos personas que intentamos recuperarlos y
valorarlos; incluso en las comunidades hay una nueva corriente que habla de la recuperacion anciana y de sus
saberes. Y eso también hace la vida mas linda.

5. ESPIRITUALIDAD Y RELIGION

Pedro Apala,®® tratando de distinguir estas nociones, menciona lo siguiente: “Nuestra ciencia, la ciencia indigena
no estd ajena a esta explicacidn (...) los hermanos guarani hablan mucho del Tumpa cuya traduccién seria mds o
menos Dios. Obviamente, es una traduccidén aproximada porque cada pueblo tiene su propia concepcion. Tupa
Tai quiere decir presente en todo, es el Tumpa que se fragmenta todo, o sea ese Tumpa estd presente en las
personas, en las plantas, en los animales, en las rocas; es la misma energia, es la misma mente e inteligencia que
esta presente en cada uno de los elementos de la creacidn; por eso nuestros antiguos abuelos, para entrar a talar
un arbol, tenian que pedir permiso al arbol, porque ese arbol tiene la misma energia que nosotros; si quieres ir
a pescar hay que pedir permiso porque esos peces que viven en el rio, en la laguna tienen la misma energia que
nosotros”.

“Ahora bien —afiade-, nosotros hemos perdido estos elementos, nosotros nos creemos seres superiores, que
somos grandes, entonces hay que nomas agarrar la sierra mecanica, la sierra eléctrica y volteamos el arbol sin
pedir permiso y sin ningun respeto; entramos al monte a cazar de la misma manera y cuanto mas cazamos somos
el mejor cazador, pero nuestros antiguos no eran asi, pedian permiso y cazaban justo lo que necesitaban para
la mantencién de la familia. Por eso es que todos dicen “estos indios adoran a los animales, a las plantas, a los
cerros, son unos locos, unos ignorantes, unos semisalvajes”. jPor favor, nosotros hemos tenido mejor ciencia que
ellos! Y ahi estd la explicacidon de los hermanos guarani, el Tumpa Tai significa esa situacién... el Kandire es el ser
que alcanzé la sabiduria, que logré integrar su parte espiritual con su parte material y nosotros tenemos que
buscar esa integracién de lo espiritual con lo material”.

10 Apala, op.cit.




“Yo insisto otra vez, occidente nos ha hecho seres desequilibrados, solamente manejamos un solo lado de nuestro
cerebro, el hemisferio izquierdo y eso es malo. Aqui viene otra vez en auxilio nuestra ciencia que dice que todo
es par, que el cerebro tiene que funcionar con sus dos hemisferios, pero no tienen que ser como las dos lineas
del ferrocarril, separadas ino! Tiene que haber complementariedad entre las dos. Si yo charlo con mi pareja
pero resulta que yo me sigo creyendo superior, que yo soy el hombre y aqui yo mando jerror! Tiene que haber
equilibrio para que ambos funcionen de la misma manera, si no es asi, no funciona adecuadamente, eso no es
par, no es principio de dualidad (...) También tiene que haber armonia, porque yo no solamente yo soy pareja,
ya sabemos que las plantas son igual que nosotros, ya sabemos que los animales también, entonces tiene que
empezar el respeto a la madre naturaleza o a la Pachamama porque en ella hay seres iguales a mi persona o a la
pareja de la cual yo soy parte”.

Entonces, équé es la espiritualidad?

(...) “Es reconocer que somos parte integral del cosmos, porque recibimos esa energia, ese alimento de ese Dios
que tiene muchos nombres, somos parte de ese Dios y todos somos iguales porque todos recibimos esa energia.
Cuando empezamos a reconocer esto entramos ya en el campo de la espiritualidad. Al reconocer que en nuestro
interior esta esa energia latente, como esa savia que funciona en el arbol, estamos entrando al camino de la
espiritualidad”.

Y écudl es la diferencia entre espiritualidad y religion?

Segln Apala, “... la religion nos muestra que Dios esta en algun lugar del cielo, que nos esta mirando a nosotros,
gue si hacemos bien las cosas nos premiara e iremos al paraiso y si hacemos mal las cosas iremos al infierno. Asi
hemos aprendido en la iglesia, asi nos ha ensefiado la religion. La espiritualidad en cambio dice “falso”, Dios esta
dentro de nosotros, somos parte de esa energia, parte de esa mente e inteligencia universal. En consecuencia,
hay que desarrollar esas potencialidades internas que tenemos. ¢Por qué? Porque la educacién moderna ha
hecho que tapemos nuestra parte espiritual, esta parte espiritual esta envuelta como una cebolla en muchas
capas y estd durmiendo ahi, nuestro deber como seres humanos, es despertar esa energia dentro de nosotros.
Esa es la diferencia con la religion”.

Es por ello mismo que “la religién es colectiva, es social, requiere de un pastor que nos guie el camino, de alguien
que nos diga tu tienes que hacer eso, esto no lo hagas, es malo, es bueno. La espiritualidad en cambio es una
vivencia personal, individual. Aqui entra el libre albedrio: si yo decido seguir el camino de la espiritualidad nadie
me ha obligado, y si requiero de algun maestro alguna guia, yo lo decido. La religion es eminentemente social, el
pastor no puede predicar solo, el pastor no puede estar en la iglesia ensefiando a un auditorio vacio, tiene que
haber alguien ahi, tiene que haber muchas personas para predicar, para ensefiar, mientras que la espiritualidad
es individual y decision personal”.

Por eso en nuestros pueblos indigenas originarios se dice que “no vamos hacia Dios, no estamos buscando a Dios,
él ya esta dentro de nosotros, todo lo que nos rodea forma parte del gran cuerpo universal. No evolucionamos
espiritualmente, nuestro espiritu es perfecto y completo, un puede ni tiene que evolucionar; en realidad este
es un problema semantico ya que la evolucién espiritual no existe. Lo que queremos significar con esto es que
nuestra conciencia esta dormida, tenemos que despertar esas potencialidades que tenemos. Tal vez el error
consista en que la religién nos dice que Dios esta en el cielo como si nosotros estuviéramos separados de él,
cuando en realidad somos uno y debemos aprender a reconocer y vivenciarlo”.

Las cosmovisiones reconocen la comunidad espiritualidad como parte de la comunidad humanay a la comunidad
humana como parte de la comunidad natural. “En eso consiste nuestra evolucidn de la conciencia” afirma Pedro
Apala y agrega que “ya el mismo Sdcrates dijo: condcete a ti mismo; la filosofia occidental de antes estaba
profundamente ligada con la espiritualidad, pero con el transcurso de los afios lamentablemente la filosofia
occidental se desligd de lo espiritual y optd por el camino material, por el pensamiento positivista que dice
“ver para creer”; primero tienes que comprobar en el laboratorio, primero tienes que confirmar que realmente




existe; si no puedes ver, si no puedes confirmar, si lo que crees no pasa la prueba del laboratorio, no puede ser
cientifico; si nuestras creencias espirituales no son comprobadas no son consideradas “ciencia” sino supersticién
o cualquier otra cosa. De ahi es que se dice entonces que los indigenas no tienen ninguna ciencia”.

En esa misma linea se dice que el verdadero hombre guarani
“es el que ha integrado lo material con lo espiritual... es el
que llega al Ivi Maraei ... el que es integrante del Tumpa Tai
—concluye Apala-. Es mds, afiade: “En Europa estd en pugna
el choque de paradigmas: uno es el paradigma newtoniano
gue todavia estd presente en muchos de los cientificos, en
los que dicen “ver para creer”; el otro es el paradigma que se
llama multidimensional holistico y cuantico que ya reconoce
la existencia de la espiritualidad, reconoce las manifestaciones
de las capacidades que tiene cada ser humano y esto es lo
gue aproxima mas al pensamiento filoséfico, al pensamiento
cientifico de los pueblos indigenas originarios. Entonces recién
se comprueba que el pensamiento de los pueblos indigenas
estaba mucho mas adelantado.

En ese marco, y pensando ya en lo que nos ocupa, en el sistema
educativo, enlaeducacidén, sonvariaslas preguntas emergentes:
équé hacemos en la escuela, en los centros educativos? ¢ Cdmo
abordamos el tema de las cosmovisiones, como desarrollamos
la espiritualidad evitando hacer lo que se hace en las clases de
religion? ¢Quién debe ensefiar este tema de la espiritualidad
en las instituciones educativas? Y cuando decimos quién, {como deben ser los nuevos maestros? ¢Como debe
ser la nueva formacién docente? Si la teoria y la practica van juntas ¢cudl serd el método, cudles las técnicas mas
propicias para contribuir al desarrollo espiritual de nifios, jévenes y adultos?

Por lo visto, desde el punto de vista indigena, el principio de la dualidad y la complementariedad parecen
ser fundamentales. Y que el rol de las maestras, de los maestros es lograr el “funcionamiento” equilibrado,
complementario y armadnico de “los dos hemisferios” (Apala) o de “los dos desarrollos” que sugiere Elio Ortiz (el
que crece hacia arriba —kuakuaa- y el que crece a los lados y es horizontal y circular —fiemufia-).**

APLIQUEMOS NUESTROS CONOCIMIENTOS

ACTIVIDADES SUGERIDAS
ACTIVIDAD 1: DE FORMACION PERSONAL

Respondamos por escrito a las siguientes interrogantes:

e (Qué significa exactamente la cosmovisién y la espiritualidad para las facilitadoras y facilitadores
educadores y para los propios pueblos indigenas? ¢Qué dicen ellos al respecto? ¢Como piensan
implementarlas?

11 “En el mundo guarani hay que combinar el desarrollo fiemufia con kuakua; el primero es la naturaleza donde también se encuentra la espiritualidad.
En las escuelas, en cambio, nos han ensefiado a crecer arriba, solo hacia arriba (figurativamente hablando), pero se han olvidado de hacernos crecer a los
lados. Cuando en la comunidad alguien quiere crecer y crecer solo hacia arriba, los demas empiezan a tumbarlo de cualquier forma para que no siga cre-
jendo y eso significa exigirle a distribuir lo que tiene (...) pensamiento que tiene su origen en la espiritualidad”. Op.cit.



e (Es posible reflexionar a la luz de las construcciones politicas estatales y fundamentos legales o
a partir de lo que realmente se vive la espiritualidad como pueblos? ¢O complementando ambas

cosas?

e (iDdnde, quiénes y como se definen las metodologias y los contenidos de ensefianza y aprendizaje
en la espiritualidad? ¢ Cudl o cudles son las instancias mds idéneas?

e (iQuiénes forman a las y los docentes? ¢Las Escuelas Superiores de Formacién de Maestros estan
en la capacidad de hacerlo? ¢ Participa la comunidad en esa formacion? ¢COmo?

e iQué relacidn existira entre las y los docentes y las personas entendidas en el tema dentro de las

comunidades?

ACTIVIDAD 2: DE FORMACION GRUPAL

Resultados Productos

En grupos, participantes relacionan aspectos centrales de
la Cosmovision Andina con su desempefio, tanto personal
como profesional, en el &mbito educativo y comunitario.

Disefiamos un grafico, figura o cuadro representativo de la
Cosmovision Andina, considerando variables geograficas,
poblacionales o linglisticas. Incluye la reflexion de su
desempefio segun esa vision.

Por CEA, participantes obtienen una lista de: vocaciones,
potencialidades, actividades y organizaciones productivas;
instancias de gobierno e instituciones publicas y privadas
con que desarrollan acciones preservando el medio
ambiente, parques y/o reservas.

Elaboramos un documento que informa de manera
detallada los resultados de la lista obtenida, considerando
cada uno de los itemes requeridos.

Por CEA, participantes evaltan la gestion de la educacion y
de las entidades educativas en las que trabajan, tomando
en cuenta aspectos que hacen a los dambitos: pedagdgico/
andragagico curricular, organizativo-estructural v
comunitario.

Realizado un Andlisis FODA acerca de la dinamica

institucional en los tres ambitos.

Los productos logrados a través de ambas Actividades deberdn ser elaborados en la fase de concrecidon y préctica en
espacios productivos. La socializacion y profundizacion correspondientes, en la proxima sesidn presencial.
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