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Resumen

Este trabajo explora la relacion entre la territorialidad indigena Murui Muina y la
territorialidad del Estado colombiano a partir de la declaracion y manejo del Parque Nacional
Natural La Paya en Puerto Leguizamo, Putumayo. Indaga como la definicion de figuras de
conservacion sobre territorios indigenas ha desencadenado tensiones entre los sistemas de
valores, practicas y cosmovisiones del pueblo indigena, en relacion con el Estado, cuya

legislacion y regulaciones buscan ejercer control sobre areas de alto valor ambiental.

Para abordar esta tematica, se adopta un enfoque de la geografia cultural, tanto
posestructuralista como humanistica, para el abordaje de los conceptos de territorio, poder y
territorialidad. Esto posibilita comprender cdmo se construyen las relaciones entre la comunidad
Murui Muina, el Estado y el espacio, considerando las decisiones estatales en territorios
periféricos como un mecanismo para ejercer control y regulacion. La investigacion indaga en la
construccién social de la territorialidad indigena Murui Muina y su relacion frente a la politica de

conservacion.

Metodolégicamente, el estudio emplea un enfoque etnografico con un estudio de caso,
basado en trabajo de campo y observacion participante, lo que permite conocer de manera
profunda la experiencia territorial de esta comunidad. Este método prioriza la perspectiva de los
informantes y permite una visibn multiescalar de las practicas espaciales y de las
transformaciones territoriales en juego, integrando la complejidad y la riqueza de la vida indigena

en el territorio amazonico.

Asi mismo, la investigacion aborda las dinamicas historicas de migracion y resistencia
cultural que caracterizan a estas comunidades amazonicas, quienes han enfrentado procesos de
desterritorializacion y violencia derivados de las bonanzas extractivas y la colonizacion. A pesar

de estas dificultades, los pueblos indigenas han preservado sus sistemas de valores y practicas



tradicionales, tales como la maloca (Jofo Ananeko), el uso de la coca, el tabaco, la chagra y la

yuca, que sostienen sus territorialidades y articulan su vida social y politica.

Por otro lado, se expone como el establecimiento del Estado social de derecho y los
avances en legislacién ambiental, han permitido que las comunidades ganen reconocimiento
como autoridades étnico-territoriales y ambientales, fortaleciendo sus estructuras de
gobernanza. En el caso del Parque Nacional Natural La Paya, esta normatividad ha abierto el
camino para un modelo de gestidon conjunta a través del Acuerdo Politico de Voluntades, que
aspira a establecer un Régimen Especial de Manejo (REM) entre el Estado y las comunidades
indigenas. Este modelo propone un enfoque integral del territorio, reconociéndolo no solo como
un espacio protegido sino como un territorio ancestral que respeta los sistemas de conocimiento

y gobierno indigena.

Sin embargo, la implementacién de esta visién aln enfrenta desafios significativos. La
gestion compartida entre el Estado y las comunidades requiere no solo de acuerdos formales,
sino también de un cambio en las dinamicas de poder y de la construccién de una gobernanza
intercultural eficaz, capaz de integrar ambas visiones y necesidades en un plan de manejo

conjunto que responda a los retos de la conservacion y el respeto por la autonomia indigena.

La tesis concluye que los avances hacia una ge io6n conjunta en el Parque La Paya
representan un importante precedente para la ge i6n de territorios protegidos en Colombia,
de acando la importancia de incluir las territorialidades indigenas en las politicas de
conservacion y de reconocer los territorios como espacios vivientes de interaccion cultural y

bioldgica.

Palabras clave
Territorialidad indigena, territorio, gestion conjunta, gobernanza, traslape territorial, politica

ambiental, Amazonia colombiana, Murui Muina.



Tabla de contenido

Contenido
1. DiSe0 de 18 INVESTIGACION ....ocuciiiiriiieeee ettt 7
1.1 Planteamiento del ProblEMaA ...........ooiiieiiiiceececeeee et aes 7
AN [ 13 o= Tox o] o OO TSRS 8
I BN 1 = (o (o I o 1= = o (= S 11
1.3.1 Investigaciones INtErNACIONAIES ..........ccuecveiriiirireereee e 12
1.3.2 INvestigaciones NACIONAIES .........ccceviriiriiieieeeieeee ettt sbe e 16
1.3.3 INVESHIgACIONES I0CAIES........ccueeieteeeeeeeee ettt ettt et s re b beeanas 23
1.4 Marco teOrCO Y CONCEPLUAL .......cc.eivieeeeiieteeteteeeete ettt et et tesre et e steera e beeanenes 26
1.4.1 TEITIHOMO Y POUET ..ttt sttt et sttt ettt s b e b s b bt et et eneeneebeebenbeneens 27
1.4.2 TerritOralidad (£S5) . ..eoeeveeeeeieiriesiestertereete ettt ettt ettt b ettt enesbe b nbeneens 32
1.5 ODJELVOS ...ttt et et e st e e s e tesbeeabesteeraesbesraenteabeeae e teereenbesteereenteeaeenes 39
1.5.1 ODJELVO GENEIAI ..ottt ettt sttt e s e e te s beeabesteereenbestaensesreennas 39
1.5.2 ODJEtiVOS ESPECITICOS ....ecuviuieiieiicieetese ettt ettt a s a e ae e sesaesrens 39
1.6 Marco MEtOUOIOQICO ......cc.ecveieieeieeeieete ettt sttt se et e ste b e ste s e e eseeseeseesessensan 39
1.6.1 ENfOQUE INVESHGALIVO......c.eoivieiieieciececte ettt ettt ste et sreenresaeennas 39
1.6.2 MEt0d0o de INVESHIGACION.......ceciiiiteeiecie ettt ettt et st sbeebesbe e e ebesteensesaeennas 40
2. DESAITOI0 .ttt sttt a e b b e nnas 46
2.1 Territorialidad de la comunidad de Jiri Jiri, Pueblo Murui Muina.........ccccceevevenenencnennene 46
2.1.1 Ley de origen, historia y proceso de poblamiento...........ccccoovvieiinineniinieeeeeeen 47
2.1.2. Desterritorializacion y migraciones por las bonanzas extractivitas ...........ccccecevevrereenen. 61
2.1.3. Primero pobladores, lucha por mantener principios ancestrales.............cc.cceeveruenen. 68
2.1.4. Principios fundamentales, gobierno, justicia y medicina propia.........c.ccceceeeververuennen. 73

2.1.5.  Elterritorio figura de dominio y control, aproximacion politico-juridica.................... 82



2.2 Territorialidad del Estado a partir de la declaracion del Parque Nacional Natural La Paya

................................................................................................................................................................ 96
2.2.1. Plan de manejo y armonizacién de instrumentos de ordenamiento.............c.ccccueueeen. 103
2.2.2. Propuesta de traslape para el Parque Nacional Natural La Paya..........c.ccccecevenenene 112

2.3 Tensiones, Conflictos y Arreglos, Relaciones Entre el Reguardo Jiri Jiri y el Parque

Nacional NAtUIal LA PAY@ ......cc.ooueiiiiieiieiisereee ettt sne e nnen 115
2.3.1. El Acuerdo Politico de Voluntades como arreglo de gobernanza territorial ............. 117
2.3.2. Seguimiento € implementaciOn APV ...t 123
2.3.3. La perspectiva del REM, un escenario ideal de gobernanza..........ccccccocevvnveceniennnnns 130

3. CONCIUSIONES ...ttt ettt a bt b e bttt et e bt e b nbenae s e 133

4, R I EIN CIAS ..ottt et e et e e e et e e s et e eeasaateesasaaeeesanaaeeesansateesasnaeeesannaeeesas 137



Lista de figuras

Figura 1. Ley de origen y cosmovision del pueblo Murui Muina, comunidad de Jiri Jiri

Figura 2. Instrumentos sagrados que representan los principios fundamentales Murui Muina
Figura 3. Rutas de comercializacion de quina y caucho finales del siglo XIX e inicios del siglo XX.
Figura 4. Estructura jerdrquica del CATIJ

48
50
64
73

Figura 5. Estructura organizativa, drgano de direccion y administracion gobierno propio del resguardo indigena Jiri

Jiri

Figura 6. Pilares del conocimiento de la educacion propia Murui Muina
Figura 7. Reserva indigena Jiri Jiri

Figura 8. Reservar indigenas constituidas antes de 1984

Figura 9. Area de exceptiva territorial Resquardo Jiri Jiri, traslape PNN Paya
Figura 10. Area constituida como resquardo Indigena Jiri Jiri

Figura 11. Mapa resguardo Jiri Jiri 1987 y proceso de ampliacion 2023

Figura 12. Marco normativo ambiental del SPNNC

Figura 13. Localizacion del PNN La Paya en el Municipio de Puerto Lequizamo
Figura 14. resguardos indigenas relacionados con PNN La Paya en el Municipio de Puerto Leguizamo
Figura 15. Ruta de construccion y seguimiento APV — ACILAPP — PNN La Paya

Lista de fotografias

Fotografia 1. JIBIE: Mata de coca - cuerpo espiritual del padre creador.
Fotografia 2. D+ONA: Flor del tabaco, en chagra tradicional resquardo Jiri Jiri
Fotografia 3. FAREKA: cosecha de yuca

Fotografia 4. Jofo Ananeko. Murui Muina.

Fotografia 5. ITIFE: Collar - jerarquia de poder. Autoridad.

Fotografia 6. NUIK+RAI: Corona, de acuerdo con sus clanes.

Fotografia 7. ROGOCO: Vasija para preparar el ambil.

76
79
83
85
92
94
95
98
100
103
124

51
52
53
54
54
55
55

Fotografia 8 Jibieru, comunero del resquardo Jiri Jiri pilando coca para preparacion del JIBIE, Pueblo Murui Muina.

Fotografia 9 JUABI+, Manguaré de la comunidad de Jiri Jiri, pueblo Murui Muina, 2022.

56
56

Fotografia 10. Espacio de mambeo Jofo Ananeko resguardo Jiri Jiri, compartiendo Jibie y Diona, autoridad ancestral

Liborio Mufioz del resguardo 2021, Leonardo Mufoz 2022.
Fotografia 11. Comunidad central requardo Jiri Jiri, Pueblo Murui Muina, Rio Caquetd

Lista de graficos

Grdfico 1. Esquema de marco metodoldgico desarrollado................uueeeueeeeeuieeeeiiieeeeciee e s eciee e
Grdfico 2. Instancias de Coordinacion APV ACILAPP — PNN LG PQYQ ........ccoeceeeeeeiiiaeeeiseesieeesciivaessaeaesssenens

Lista de tablas

Tabla 1. Zonificacién de manejo PNN La Paya, Plan de Manejo 2007.
Tabla 2. Primer plan de accion aprobado ACILAPP — PNN La Paya 2016.

Tabla 3. propdsitos referentes al ordenamiento cultural, Cumbre de Autoridades Tradicionales y Mayores

Sabedores del pueblo Murui Muina 2016.

58
72

119

107
121

126



1. Disefio de la Investigacion

En este apartado se presentan los elementos que enmarcan la aproximacion tedrica, conceptual
y metodoldgica de la investigacion, se define el problema, los objetivos general y especificos de

la investigacion.

1.1 Planteamiento del problema

Una circunstancia de la complejidad territorial colombiana es el traslape jurisdiccional entre las
figuras de resguardos indigenas y los Parques Nacionales Naturales de Colombia, que son
agentes con competencias y autoridades en el marco del ordenamiento territorial, uno de caracter
especial (resguardos)® y otro como autoridad ambiental?. Es el caso del pueblo Murui Muina,
asociado a la Asociacion de Cabildos Indigenas de Leguizamo y alto Predio Putumayo
(ACILAPP)?, sus figuras de resguardo y territorios ancestrales-tradicionales se encuentran
traslapados con el Parque Nacional Natural La Paya, encontrdndonos con dos tipos de territorios

con incidencias en el manejo y ordenamiento del mismo espacio geografico.

Este solapamiento de competencias se ampara en el articulo 7 del Decreto 622 de 1977,
el cual exige armonizacion de instrumentos de planificacion propios de los pueblos indigenas con
los de planificacion ambiental, como constituye el Plan de Manejo que rija en la zona delimitada.

En tal sentido es un hito crucial el documento denominado “Acuerdo politico de voluntades”,

1 Los resguardos indigenas son propiedad colectiva de las comunidades indigenas en favor de las cuales se
constituyen y conforme a los articulos 63 y 329 de la Constitucién Politica, tienen el caracter de inalienables,
imprescriptibles e inembargables. Los resguardos son una institucion legal y sociopolitica de caracter especial,
conformada por una o mas comunidades indigenas, que con un titulo de propiedad colectiva que goza de las
garantias de la propiedad privada, poseen su territorio y se rigen para el manejo de éste y su vida interna por una
organizacion auténoma amparada por el fuero indigena y su sistema normativo propio.

2 Administrar y Manejar las dreas a cargo de Parques Nacionales Naturales y coordinar el Sistema Nacional de Areas
Protegidas (SINAP) de Colombia, promoviendo la participacion de diversos actores, con el propdsito de conservar la
diversidad bioldgica y cultural del pais, contribuyendo al desarrollo sostenible y a un medio ambiente sano.

3 Asociacion de Cabildos Indigenas de Leguizamo vy alto Predio Putumayo (ACILAPP), fundada en el afio de 1995



http://www.suin-juriscol.gov.co/viewDocument.asp?ruta=Constitucion/1687988

firmado en el 2015 entre Parques Nacionales Naturales de Colombia y la Asociacion de
Autoridades Tradicionales y Cabildos de los Pueblos Indigenas del Municipio de Leguizamo y
Alto Resguardo Predio Putumayo -ACILAPP-, el cual se propone avanzar en la construccién e

implementacion de acuerdos de Manejo y Régimen Especial de Manejo.

El Acuerdo Politico de Voluntades define un modelo de gobernanza que, por un lado,
reconoce al indigena como agente en el cuidado de los ecosistemas desde su sistema de valores
y territorialidad y, por otro lado, permite al Estado, representado por PNN, redefinir su perspectiva
de éareas protegidas, basada en una visién tradicional. Desde esta vision, dichas areas se
consideraban intocables debido a su riqueza ecosistémica (flora y fauna) y la ausencia de una
intervencion y control por del ser humano. Sin embargo, el acuerdo propone una mirada holistica
e integral, en el que las areas protegidas se reconocen como ecosistemas vivos, también
categorizados como “madre tierra”, en el coexisten las comunidades indigenas y su riqueza

cultural con la flora y la fauna.

En este contexto, la existencia de dos formas de territorialidades, y por lo tanto de
produccion territorial, una de ellas representada por Parques Nacionales Naturales, Unidad
Administrativa Especial del orden nacional de gobierno, ocupada en temas de conservacion del
medio ambiente, y la otra, ejercida por las autoridades indigenas con funciones de caracter
especial, expresan conflictos y arreglos en el Parque Nacional Natural la Paya, las cuales resulta
necesario estudiar. Por lo tanto, es importante preguntarse ¢de qué manera se configura la
territorialidad de la comunidad indigena Murui Muina en relacién con la territorialidad que

expresa el Estado con la declaracién y manejo del Parque Nacional La Paya?

1.2 Justificacion

A continuacion, se relacionan dos aspectos que se tienen en cuenta para hablar de la

pertinencia de este proyecto de investigacion. En primer lugar, la formulacion de esta propuesta



se presenta como una apuesta exploratoria en el campo de la geografia, considerando que
existen pocas investigaciones que aborden las tensiones y arreglos de la territorialidad de una
comunidad indigena en un Parque Nacional Natural en el pais, a partir de la legislacién ambiental
del Estado. Esto evidencia un campo inexplorado desde la disciplina geografica en la produccion
del territorio en estas condiciones. De esta manera, abordar el problema de investigacion es
importante para la caracterizacion de la territorialidad indigena del pueblo Murui Muina y la
territorialidad expresada por el Estado a través de declaracién y manejo del Parque Nacional

Natural La Paya, las cuales se presentan en primer momento como contradictorias y conflictivas.

En segundo lugar, la investigacion aportara de manera significativa a las discusiones que
actualmente se tienen frente al papel del Sistema Nacional Ambiental y la relacion que se
establece con comunidades traslapadas o en zonas de influencia de areas protegidas. Asimismo,
reconoce la necesidad de tener en cuenta las preexistencias* a la hora de declarar nuevas areas
protegidas en el pais y lo mas importante, entender como producen las territorialidades a través

de las relaciones de poder expresadas tanto el Estado como en las comunidades indigenas.

Desde los afios de 1960, cuando se declar6 el Parque Nacional Natural Cueva de los
Guéacharos como la primera area protegida del pais, hasta el afio 2023 con la declaracion del
Parque Nacional Natural Manacacias, el pais ha venido constituyendo un total de 61 areas
protegidas de caracter nacional pertenecientes al Sistema de Parques Nacionales de Colombia,
de las cuales 44 estan relacionadas con territorios colectivos de grupos étnicos (indigenas y
afrodescendientes, negras, raizales y palenqueras) (Parques Nacionales Naturales, 2025). Esto

refleja la influencia del Estado a través de las politicas ambientales, en parte materializadas en

4 El no reconocimiento de las comunidades indigenas, campesinas, negras, que definen territorios, expresando
distintas formas de relacionamiento con los sistemas bioldgicos y culturales, antes de la territorializacién del Estado
expresadas con la declaracion de Parques Nacionales.
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la declaracién de zonas protegidas sobre territorios colectivos. Situacién que se prevé no

cambiara.

Actualmente gobierno proyecta declarar mas areas protegidas en el pais, como
implementacion de la politica ambiental, para cumplir los compromisos internacionales pactados
en la meta 30x30° del convenio Marco mundial Kunming-Montreal de la diversidad biol6gica,
dentro de los cuales el gobierno se adhirié y busca declarar, ampliar y constituir nuevas areas
protegidas que aporten a los indicadores del Estado en materia internacional, frente a las
estrategias para contrarrestar el cambio climético y conservar el medio ambiente, es importante

mencionar que la meta en area marina ya se encuentra cumplida por el pais.

Segun el ministerio de Medio Ambiente (2021), el presidente Ivan Duque se comprometio
en la pasada cumbre COP 26 en Glasgow, a dar cumplimiento a los compromisos establecidos
por el Estado en la declaracion de nuevas areas, como parte de la estrategia 30x30, la cual busca
proteger el 30% de las areas marinas y terrestres del pais. Situacion que evidencia la necesidad
de establecer medidas claras para proteger el medio fisico y natural presente en el pais y los
procesos culturales de los pueblos indigenas, negros y campesinos que han habitado los

territorios donde pretenden declarar nuevas areas.

Por consiguiente, este estudio pretende dar insumos para las discusiones actuales frente
a los conflictos territoriales de las areas protegidas declaradas, y a los nuevos procesos de

constitucion que se vienen adelantando el pais en materia ambiental para declarar areas

SMeta 3 Marco mundial Kunming-Montreal de la diversidad biolégica, conseguir y hacer posible que, para 2030, al
menos el 30 por ciento de las zonas terrestres, de aguas continentales y costeras y marinas, especialmente las zonas
de particular importancia para la biodiversidad y las funciones y los servicios de los ecosistemas, se conserven y
gestionen eficazmente mediante sistemas de areas protegidas ecoldgicamente representativos, bien conectados y
gobernados de forma equitativa, y otras medidas eficaces de conservacion basadas en zonas geograficas especificas,
el reconocimiento de los territorios indigenas y tradicionales, cuando proceda, integrados en paisajes terrestres,
marinos y oceanicos mas amplios, velando al mismo tiempo porque todo uso sostenible, cuando proceda en dichas
zonas, sea plenamente coherente con los resultados de la conservacion, reconociendo y respetando los derechos de
los pueblos indigenas y las comunidades locales. (CONVENIO SOBRE LA DIVERSIDAD BIOLOGICA, 2022, pag. 9)
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protegidas que le permita cumplir con los compromisos internacionales pactados. Una situacion
gue no se puede perder de vista, teniendo en cuenta que el contexto en el cual se declar6 el
Parque Nacional Natural la Paya, no se consideraron las preexistencias del territorio, lo cual

también puede reflejarse en la declaracion de nuevas areas.

1.3 Estado del arte

Las investigaciones que abordan los conceptos de territorio y territorialidad a nivel internacional,
nacional y local pueden ser numerosas, sin embargo, aqui se realiza un acercamiento a aquellos
procesos investigativos que tienen relacién directa con la poblacién y objeto de estudio de la
presente investigacion, como son las territorialidades ejercidas por comunidades indigenas en el
marco de procesos de agenciamiento del Estado mediante las politicas ambientales,
enfocandose en las relaciones de poder que se entretejen entre estos agentes sociales y su
incidencia en los procesos de transformacion de las formas de ser, estar y vivir en el territorio.
Para ello, se ha realizado un ejercicio sistematico de revision bibliografica que posibilite
determinar el estado de la investigacién desde estas particularidades, identificando los avances
en torno al problema de investigacion y, de esta manera, situar el estudio en un contexto espacial

e historico, que permita un posicionamiento frente a los avances y retos de la tematica.

Luego del proceso de busqueda y compilacién de las fuentes de informacion, se
encontraron en total 5 documentos que guardan estrecha relacién con el problema de

investigacion. Estos textos se agrupan segun su escala geografica. Los primeros seran los

estudios encontrados a nivel internacional, los segundos a nivel nacional y, por ultimo, los
estudios a nivel local. Cada uno de estos se aproximan en alguna medida al objeto y la poblacion
de estudio, relacionandose con territorios indigenas, agenciamiento del Estado y politicas

ambientales.
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1.3.1 Investigaciones internacionales

La problematica anteriormente expuesta ha sido investigada en América Latina por Ivan
Narvaez (2017), quien estudio los cambios en la comprensién de la territorialidad al interior de
los territorios indigenas del pueblo Waori en Ecuador. El autor da cuenta de cdmo el Estado y las
transnacionales han generado transformaciones negativas en la vida de los pueblos ancestrales,
generando procesos de desterritorializacion en el Parque Nacional Yasuni, area protegida donde
se encuentran traslapadas® parte de las comunidades de este pueblo. El cambio en la
compresion de la territorialidad se presenta como una consecuencia drastica, que ha impactado

de forma negativa la integridad fisica y cultural del pueblo.
La hipétesis en esta investigacion plantea que:

La transformacién de las légicas colectivas en torno a la tierra, el bosque y los recursos
naturales en la Amazonia responde a factores histéricos y el cambio de la comprensién
de la territorialidad al interior del territorio Waori, [la cualles producto de la integracion y
asimilacién forzosa de la que han sido objeto los pueblos originarios, a partir de la
implantacién de un modo de extraccion y acumulacion capitalista, que impone asimétricas
relaciones sociales de produccién y disloca el equilibrio entre seres humanos vy

naturaleza. (Narvaez Quifiénez, 2017, pag. 43)

El desarrollo metodolégico de este estudio se basé en identificar los elementos que
causaron el cambio en la compresion de la territorialidad al interior del territorio indigena
traslapado y en zona de amortiguacion del Parque Nacional Yasuni, asi como, establecer la

percepcion de dicha territorialidad por parte del Estado y otros agentes que intervienen en el

6 “los territorios en traslape identificados con caracteristicas de co-manejo o co-gestién implican un reconocimiento
de otro actor involucrado en la administracidn de las areas protegidas, en donde se presentan relaciones y acuerdos
para la gestion que involucran a la institucionalidad para la toma de decisiones a partir de mecanismos de
participacion. En este punto, se empiezan a identificar fricciones frente a las ldogicas de autonomia y libre
determinacién de los pueblos frente a la necesidad de co-gestionar el territorio indigena traslapado con instituciones
de cardacter nacional” (Cortes Villa, 2018, pag. 14,15)
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proceso, teniendo en cuenta que cada uno de estos se rigen por una legislacion,
reglamentaciones y jurisdicciones propias. Narvaez (2017) los clasifica de la siguiente manera:
area protegida (Parque Nacional), reservas de biosfera, territorios indigenas (Waori, quichua,
shuar), bloques petroleros, sub-gobiernos provinciales, circunscripciones territoriales indigenas

aun no consolidados, etc. (pag. 44).

Teniendo en cuenta lo anterior, se realizé un analisis de los planes de relacionamiento
comunitario implementados entre 1990 y 2015, las ampliaciones de las actividades extractivas,
el desplazamiento de familias Waori, las tensiones y los conflictos entre empresas
trasnacionales, Estado, ecologistas y pueblos indigenas, que ha detonado en una crisis por la
lucha de los derechos colectivos, el gobierno propio y la consulta previa’ para uso de territorios

ancestrales indigenas.

En esta investigacion se lograron establecer una serie de elementos causales que
determinan la transformacion en la comprensiéon de la territorialidad al interior del territorio
indigena Waori, dentro de los cuales se encuentra la extracciéon y explotacion de los recursos no
renovables, la expansion de la frontera agricola, incremento de la poblacion mestiza,
construccion de infraestructura, proximidad a zonas comerciales, etc. Cada uno de estos
procesos parten de un proyecto rentista del Estado, que pretende implementar politicas de
“desarrollo” involucrando recursos extranjeros; de esta manera se han ido expandiendo en

territorios indigenas, modificando los poderes, generando disputas internas entre pueblos,

7 La Consulta Previa, reconocida en el Convenio 169 de la OIT, la Declaracién de las Naciones Unidas sobre los
Derechos de los Pueblos Indigenas de 2007, la Constitucion de la Republica del Ecuador (CRE), el art. 57. 7, es un
mecanismo de didlogo entre el Estado ecuatoriano y los pueblos indigenas, con el objetivo de alcanzar acuerdos
sobre medidas administrativas o legislativas que puedan afectar sus derechos colectivos. Este proceso asegura la
participacion efectiva de los pueblos y nacionalidades indigenas en la toma de decisiones que impacten su vida,
territorio y cultura, siendo los acuerdos alcanzados de cumplimiento obligatorio para ambas partes. Por su parte en
Colombia se ampara la Ley 21 de 1991, donde sefiala las acciones que requieren la garantia del derecho a la Consulta
Previa y establece los mecanismos mediante los cuales procede el proceso de Consulta Previa.
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transformaciones de las practicas culturales y occidentalizando practicas de consumo frente al

uso de aparatos electrénicos, aspectos que generan una desidentificacion con el territorio.

Por otro lado, en Guatemala se encontré un estudio que pretende caracterizar una
parcialidad indigena, en torno a la conservacién de su territorio, haciendo frente a las politicas
nacionales y generando insumos para el disefio de politicas publicas. Esta investigacion
adelantada por Méndez & Ramirez (2021) plantea que el Estado guatemalteco ha venido
desarrollando una serie de politicas publicas para la conservacion de la naturaleza, que no son
acordes a las realidades contextuales de las comunidades indigenas, invisibilizando los

esfuerzos gue éstas realizan hace siglos por la conservacion de sus territorios.

Ante esto, por medio de demandas al Estado, las comunidades vienen adelantando
procesos de lucha y defensa por la propiedad colectiva, el reconocimiento de los saberes
ancestrales y los derechos que proceden de sus ejercicios de gobierno propio. Esto ha
desencadenado discusiones nacionales sobre la restitucion de los derechos ancestrales sobre la
propiedad de la tierra; una apuesta colectiva para generar la construccion de instrumentos y
politicas para la defensa comunitaria del territorio, donde se reconozca los saberes propios, en

relacién con el cuidado y manejo del territorio.

Esta investigacion se desarroll6 a través de un trabajo etnoecoldgico participativo, que se
plantea como “una perspectiva de investigacion orientada a construir un entendimiento sobre la
experiencia de las personas y su relacion con la naturaleza” (Méndez & Ramirez, 2021, pag.
120), permitiendo la participacién de los agentes involucrados y promoviendo mediante procesos
de empoderamiento, transformaciones sociales a partir del mismo proceso investigativo. Las
técnicas utilizadas fueron el diagnostico social participativo, visitas de campo, entrevistas

semiestructuradas, observacion participante.



15

Dentro de la perspectiva teérica se trabajé el territorio y la territorialidad; el primero
entendido como un espacio fundamental para el ejercicio de la autonomia indigena, asi como
para el reconocimiento de sus derechos ancestrales sobre la tierra. Asi mismo, la investigacion
tiene como referente tedrico el concepto del Grupo Internacional De Trabajo Sobre Asuntos

Indigenas (2004) citado por Méndez & Ramirez (2021), donde se define que:

El territorio, ademas de ser un espacio material, es un espacio con contenido natural,
sociocultural, econémico y espiritual que lleva a los individuos a entablar una relacién con
su entorno que deriva en identificaciones territoriales determinando el sentido de
identidad, pertenenciay, por tanto, de territorialidad, que los lleva a defender los territorios
gue ocupan, para ellos, es la tierra de sus antepasados, con-tiene su cultura, su historia

y alberga los imaginarios colectivos del futuro (pag. 124).

Desde esta nocion, la territorialidad se aborda a partir de la identificacion con el territorio,
gue puede ser bajo una perspectiva de propiedad o una relacién espiritual con él, protegido por
los antepasados, el sentimiento de apropiacién hacia un espacio concreto. De este modo, se
destaca la importancia que cada pueblo indigena del mundo genere sus propios conceptos frente

al territorio y la territorialidad a partir de sus cosmovisiones.

A manera de conclusién, este estudio permite identificar las relaciones de poder que se
establecen en el marco de la lucha por la defensa del territorio indigena, asi mismo, la disputa
frente al reconocimiento de sus derechos y normas que regulan la vida de la comunidad, que
claramente se muestran en desventaja frente a la relacion con el Estado; situacion que viene
afectando el territorio, generando un escenario de resistencias y luchas de poder, donde la
comunidad viene exigiendo mayor autonomia, reconocimiento a sus sistemas propios, los cuales

han sido y seguiran siendo eficientes en el manejo de la naturaleza.



16

Igualmente, esta territorialidad expresada por la comunidad indigena ha generado
procesos de largo aliento, que han permitido establecer un sistema de autoidentificacion y de
sentido de pertenencia sobre el territorio, reproduciendo sus formas de ser, estar y decidir sobre
el mismo, con base en una filosofia de bien comun y garantizando asi el bienestar de las futuras

generaciones (Méndez & Ramirez, 2021).

En las dos investigaciones relacionadas anteriormente se puede demostrar la incidencia
de un agente externo, llAmese Estado, a través de politicas, planes o programas, o capital
extranjero, a partir de modelos extractivos, los cuales, mediante relaciones de poder desiguales,
han venido contribuyendo a la transformacién en la percepcion de las territorialidades por parte
de los pueblos indigenas; territorialidad asociada tanto al territorio como propiedad colectiva,
como a su dimensién simbdlica y espiritual, donde se ven representadas las formas de ser, estar

y vivir en él.

Por otro lado, es importante destacar que, el disefio metodoldgico y conceptual del estudio
sobre la parcialidad indigena en Guatemala, abre un campo importante frente a la importancia
del trabajo etnografico con este tipo de agentes, que permite a través de un adecuado disefio
metodoldégico, recoger insumos mediante el trabajo de campo para ampliar y tener una mirada

mas clara del objeto de estudio.

Por otro lado, es importante precisar que, si bien estos dos estudios abordan el territorio
y la territorialidad, sus disefios conceptuales y metodolégicos no responden propiamente a
planteamientos de la disciplina geografica, pero se relacionan con los procesos geograficos,

desde una aproximacion interdisciplinar.

1.3.2 Investigaciones nacionales

A nivel nacional, se analiz6 un estudio sobre las tensiones territoriales y politicas publicas

de desarrollo en la Amazonia (Milson et al., 2013) examinando las tensiones territoriales
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exacerbadas o generadas por las politicas publicas de desarrollo en la region andino/amazédnica,
a través de dos casos de estudio en Colombia y Bolivia, la regién conocida como la Macarena y
el territorio indigena - Parque Nacional Isiboro-Secure (TIPNIS). La investigacién se centra en el
concepto de "tensiones territoriales", reconociendo que dentro del marco del Estado-Nacion no
solo existe un territorio nacional homogéneo, sino que también coexisten diversas
territorialidades indigenas y campesinas, que sustentan economias, politicas y cosmovisiones
particulares, que histéricamente han sido marginadas y subyugadas por el colonialismo y las

estructuras del Estado moderno.

El andlisis se centra en la identificacion de las tensiones territoriales especificas en cada
uno de los casos, mapeando las dinAmicas socioespaciales relacionadas con las economias
dominantes que avanzan sobre los territorios, evidenciando que ambos gobiernos han
implementado politicas de desarrollo similares, basadas en la construccién de infraestructura a
gran escala para integrar estos territorios a las dindmicas econdmicas nacionales.
Adicionalmente, ambos paises han otorgado concesiones para la exploracion y explotacion de
recursos naturales como petréleo y minerales, como un medio para aumentar los ingresos del

Estado, sefalando qué.

Las politicas de desarrollo que se reflejan en las dinAmicas socioespaciales del capital en
la muestra como el Estado-nacion colombiano da continuidad al proyecto moderno
colonial en la Macarena, ignorando las territorialidades campesinas e indigenas y los

proyectos que estas tienen sobre ese espacio geografico (Milson et al., 2013, pag. 22).

Estas politicas, centradas en el extractivismo, tienen implicaciones profundas tanto a nivel
ambiental como social para las comunidades locales, invisibilizando las territorialidades
preexistentes y las que emergieron en los margenes del control estatal. Este desconocimiento
de las territorialidades indigenas y campesinas, que reflejan una ciudadania rural diferenciada,

pone en duda la legitimidad y la justicia social de las politicas publicas implementadas en la
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region amazénica. La investigacion subraya que sin una justicia territorial y cognitiva no sera
posible alcanzar una verdadera justicia social, ya que las formas de organizacion territorial de los

pueblos indigenas y campesinos son fundamentales para la sostenibilidad de sus comunidades.

Estas tensiones territoriales descritas en el contexto de la Amazonia encuentran un
paralelo directo en la problematica abordada en la tesis en cuestion, que analiza las tensiones
entre la territorialidad indigena Murui Muina y la territorialidad del Estado colombiano. Al igual
gue en los casos estudiados, las politicas de conservacion estatal y su impacto en las formas de
organizacion territorial indigena en este contexto ponen de manifiesto los conflictos derivados del
control estatal sobre territorios de alto valor ambiental, y como estas politicas desafian las

cosmovisiones y practicas indigenas.

Por otro lado, hay algunas publicaciones que establecen y definen los procesos de
territorialidad indigena en la Amazonia, como es el caso del libro Territorialidad Indigena y
Ordenamiento en La Amazonia (2000), que aporta elementos importantes para abordar el
presente problema de investigacion, este libro es el producto que recoge las memorias del
simposio del mismo nombre, que tuvo lugar en Leticia, departamento de Amazonas, en el afio
1998, donde académicos y comunidades indigenas se dieron cita para establecer puntos de

partida frente a la discusion sobre ordenamiento territorial en la Amazonia.

Se plantea entonces, que la cultura occidental viene estableciendo parametros para una
separacion racional y sistémica de la cultura con la naturaleza, una propuesta que esta en
contravia de los pilares indigenas, alli se hace un llamado al respeto de los espacios amazénicos,
ordenados en concordancia con sus particularidades sociales, culturales, ambientales y sus
sistemas de gobierno propio. Se plantea que la discusién no gira en torno al uso de la tierra o el
medio ambiente, sino, a la superposicion de poderes, donde la vision indigena es relegada a

obedecer parametros establecidos por un gobierno centralista frente al manejo de sus territorios.
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Aqui se diferencian las dos clases de territorio, el del Estado-Nacion y el de las
comunidades indigenas. En el primero la tierra se ve como un medio de produccion y control,
una dimensién meramente material, donde la propiedad sobre el territorio da poderes para
explotarlo, lo que forja una relacion de dominio sobre los demas agentes y también sobre la
naturaleza, relegando los aspectos culturales y simbdlicos de esos otros territorios, de alli que,
el enfoque de ordenamiento territorial del pais esté en funcién del uso que se le da a la tierra, la
clasificacion del territorio y los procesos de acumulacién y circulacién del capital. Aunque se
enmarcan dentro del paradigma del desarrollo sostenible, enfatizado en el articulo 2 de la ley 388
de 1997, donde resalta el principio de ordenamiento de las entidades territoriales del pais,

determinando que todo predio debe cumplir con la funcién social y ecol6gica.

Por su parte, el territorio para las comunidades indigenas es la base fundamental de sus
procesos, N0 se ve como un contenedor, sino un espacio de emociones, representaciones,
identidades, donde la territorialidad se manifiesta a partir de esa apropiacién simbdlica y social,
mediada por la historia de vida personal y colectiva que facilitan el establecimiento de lazos
emocionales con el territorio. En las reflexiones finales del libro, se destaca la aproximacion
conceptual de Vasco (1992), en la cual el territorio resulta del relacionamiento material y

simbolico, asi como en la expresion de la territorialidad indigena.

El territorio no es sélo ni principalmente un espacio geografico, un globo de terreno, una
parte de la naturaleza, sino también y sobre todo el vasto conjunto de relaciones que una
sociedad ha establecido con ese espacio a través de su historia y como resultado de su
accion; conjunto del cual las relaciones directamente econdmicas -de propiedad y
produccion- constituyen solo una parte. Y (s6lo asi) pudo comprenderse que las
relaciones que se daban por medio del pensamiento y de la palabra eran igualmente
importantes y esenciales en la conformacion de esa territorialidad. De ahi el papel clave

de los mitos, el nombre de los lugares, los caminos que atraviesan el espacio, las historias
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referidas a los lugares, de las formas de distribucién de la poblacién en los distintos sitios
y muchos otros factores, en la tarea de entender la territorialidad de toda sociedad.
(Simposio Territorialidad Indigena y Ordenamiento en la Amazonia (1998: Leticia, 2000,

pag. 167).

A manera de conclusion, se observa que la territorialidad no se expresa Unicamente en
procesos de apropiacion y ocupacion del territorio y sus recursos naturales, debido a que la trama
de relaciones sociales que se entreteje a nivel empirico conlleva una serie de estrategias del
manejo del territorio, las cuales no se puedan entender sin tener en cuenta los aspectos

simbdlicos a asociados a este, y que en muchos casos la ciencia occidental no reconoce.

De esta manera, el reto estd en promover estudios que permitan recoger estas
percepciones, sentires y devenires, para que el intento de comprender la territorialidad de un
grupo étnico no se dificulte, teniendo en cuenta que esa territorialidad puede estar basada en
diferentes dimensiones y representaciones del mundo. Por lo tanto, el desafio para la presente
investigacion es, comprender las mdaltiples interpretaciones de los grupos étnicos de la Amazonia
frente al ejercicio de su territorialidad, en la cual estdn inmersas las dimensiones materiales,
simbdlicas, sociales, culturales, politicas, y emocionales, como también, identificar los cambios
de ésta en relacion a esa otra concepcion de territorio y territorialidad del Estado-Nacion, que ha
venido transformando esas territorialidades a partir de las politicas, planes y programas sobre

los territorios indigenas en la Amazonia colombiana.

En la busqueda de otras investigaciones adelantadas, se hallé6 un capitulo del libro
Mujeres Indigenas, Territorialidad y Biodiversidad en el Contexto Latinoamericano (2007), que
expone concretamente un estudio sobre el territorio de la comunidad indigena Ticuna de San
Martin de Amacayacu en la Amazonia colombiana, alli se establece la relacion directa entre esta
comunidad y el parque Nacional Natural Amacayacu, debido a que su territorio se encuentra

totalmente traslapado con el area protegida. Esta es la Unica publicacion encontrada dentro del
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ejercicio de revisibn documental, que establece incidencia directa del Estado en la
reconfiguracion de las practicas espaciales de una comunidad con la declaracién de un Parque

Nacional Natural en Colombia.

Maria Ayla (2007), expone cémo el territorio de los Ticuna de San Martin de Amacayacu
ha sufrido serias afectaciones asociadas a las presiones ejercidas desde hace varios siglos por
evangelistas, comercio y explotacion de recursos como el caucho, la madera y las pieles; todo
esto asociado a la pérdida de la identidad cultural y la creacién de nuevos territorios por fuera de
las visiones ancestrales, lo que ha terminado con configurar diferentes tipos de territorialidades

dentro del mismo pueblo.

Esa territorialidad es entendida como una configuracion espacio temporal, donde se
construye la identidad étnica y se establece una red de relaciones sociales entre seres
humanos y con los demas seres vivientes. En el manejo territorial indigena esta
intimamente ligado lo cotidiano con lo ritual, material y espiritual. Por eso la naturaleza no
esta llena de "recursos” sino habitada por seres con quienes se establecen relaciones
sociales de alianza, intercambio y reciprocidad para mantener el equilibrio dinamico e

inestable de la vida en comunidad con la selva” (Ayla Angel, 2007, pag. 117).

Sumado a ello, la declaracion del Parque Nacional Natural Amacayacu en 1975, trajo
consigo unas restricciones frente al uso y manejo de su territorio, conllevando a la modificacion
de sus practicas ancestrales como la pesca, la extraccion de pieles o madera, por nuevas formas
de relacionamiento y subsistencia asociadas al ecoturismo, actividad impuesta por el Estado
como una nueva practica permitida para la comunidad, la cual segun sus postulados estaba en
concordancia con los principios de conservacion del pais. Bajo esta nueva realidad, los Ticuna
tuvieron que asumir una nueva forma de relacionamiento espacial, como medio de subsistencia,
modificando sus practicas territoriales y transformando sus representaciones sobre el territorio,

generando a partir de ello, una nueva comprensién sobre su territorialidad.
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Para concluir, el estudio aborda la problematica del pueblo Ticuna: el mantenimiento de
su cultura y sus practicas ancestrales, que han sufrido serios procesos de extincién. Por ello, se
plantea la necesidad de trabajar el territorio con los jévenes y los nifios, acompafiados por los
abuelos y abuelas, en accion que les permita revitalizar las practicas y procesos propios en el
marco de su territorialidad, esa que no estéa regida por resoluciones, ni delimitaciones por parte
del Estado. Sin embargo, se presenta una situacién particular, la comunidad Ticuna ha
naturalizado la relacion con el Estado, representado a través del Parque Amacayacu, como
consecuencia de la declaracion del area. En este contexto, la comunidad ha venido firmando
acuerdos de uso y manejo sobre el territorio; evidenciando como las practicas espaciales estan
mediadas por reglamentos que responden a dos autoridades distintas, la ambiental representada

por el Parque Nacional y la ancestral por los gobiernos propios de las comunidades.

Se plantea entonces un segundo problema, la interaccidon entre estos dos agentes los ha
llevado a unirse en un proyecto de territorio colectivo, encaminados en la suscripcién de un nuevo
acuerdo, a través de la firma de un Régimen Especial de Manejo (REM)?, que se presenta como
una forma de fortalecimiento de los procesos de gobernabilidad y gobernanza territorial, y
también como alternativa identificada por la comunidad para hacerle frente a las distintas
presiones y amenazas que se presentan sobre el territorio. Esto Ultimo, debido a la presencia de
otros actores que pretenden extraer los recursos naturales, por lo tanto, se hace necesario el

trabajo mancomunado entre el resguardo y el Parque, que en Ultimas se presenta como una

8 Los REM son instrumentos de planificacion y gestion en areas de traslape con resguardos indigenas; y de Acuerdos
de Uso y Manejo de Recursos Naturales con autoridades indigenas, que materializa los principios y lineamientos
estratégicos de la Politica de Participacion Social en la Conservaciéon con los pueblos indigenas de Colombia. Los ejes
principales que estructuran estos instrumentos son la cultura, el territorio y la gobernabilidad, en un marco favorable
para la conservacion de la biodiversidad y la pervivencia cultural de las comunidades étnicas relacionadas con las
areas protegidas. Es asi como en el ejercicio de la participacion en la conservacion, se avanza hacia un proceso de
ordenamiento ambiental del territorio, una reglamentacién del uso y manejo de los recursos naturales de manera
conjunta, y el ejercicio efectivo de la coordinacion de la funcidn publica de la conservacién entre las dos autoridades.
(Parques Nacionales Naturales, s.f.)
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solucién, a fin de garantizar la conservacion de los recursos necesarios y disponibles para vivir

como Ticunas en su territorio.

Estas dos publicaciones antes descritas, plantean elementos conceptuales muy
importantes para comprender la territorialidad indigena y diferenciarla de otras territorialidades,
dado que se presentan como un punto de partida importante para entender las visiones indigenas
en la Amazonia colombiana. Ahora bien, al ser estas dos publicaciones partes de un libro, no se
encuentran disefios metodoldgicos, lo que si es claro, es la necesidad de establecer un contacto
directo con las comunidades a través de procesos etnogréficos, que posibiliten una mirada
cercana al objeto de estudio, la observacién participante, la construccion de historias de vida,
todo esto, encaminado a caracterizar esas otras territorialidades y cédmo estas, pueden estar

sufriendo transformaciones en su comprensién, como es el caso de los Ticuna de Amacayacu.

1.3.3 Investigaciones locales

Por otro lado, en la escala local, la problemética derivada de la reconfiguracion en la
territorialidad indigena por incidencia de politicas estatales ha sido estudiada por el doctor en
geografia Camilo Bustos. Su articulo denominado “El componente social del Plan Colombia y la
territorialidad de comunidad campesina-indigena Awa en el departamento de Putumayo
(Colombia)” (2013), plantea una problematica entre dos tipos de territorialidades, la de la
comunidad indigena Awa4, y la del Estado Colombiano, y cdmo esto termina configurando una
compleja trama de relaciones socioespaciales con relacion a la conformacién del territorio. Por
lo tanto, se plantea la necesidad de establecer una compresion del territorio, la territorializacion
y la territorialidad, para explicar la relacién entre indigenas, Estado y espacio; dado qué, el
conflicto entre las territorialidades ha sido el o resultado de un proceso de territorializacion del
Estado en sus territorios, en el marco de relaciones asimétricas poder y estrategias de

dominacion.
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En ese orden de ideas, la necesidad de caracterizar esa relacion conflictiva entre la
territorialidad del Estado y la territorialidad expresada por la comunidad indigena permite
entender y explicar las contradicciones en el proyecto de territorio entre los dos agentes, en lo
gue se denomina espacio apropiado y espacio dominado. Se plantean entonces dos tipos de
territorios, uno como hegemonia del poder y otro territorio como producto del proceso de
construccion social. Esta discusion partié de un marco teérico que tuvo como referente principal
los planteamientos de Haesbaert (1997, 2004), citado por Bustos (2013), donde se plantea la

categorizacién del territorio desde las tres aproximaciones ya referidas.

Por su parte para hablar de territorialidad, se establece una marco teérico en discusion,
entre autores como Sack, Haesbaert, Raffestin, Costa y Andrade, perspectivas que permiten
comprender la misma desde una dimension simbdlica, o como una forma de controlar el espacio
y las relaciones que se establecen sobre él, también como un conjunto de relaciones de
pertenencia a una sociedad. Bustos (2013) recoge algunas de esas perspectivas para plantear
la territorialidad, desde una dimension simbdlica que no excluye los aspectos materiales, una

combinacion entre lo que plantean varios de los autores antes mencionados.

La teorizacion anterior fue el punto de partida para el proceso de investigacion, que logré
establecer cémo el Estado, a través de la implementacion del Plan Colombia como politica
estatal, apoyada con recursos de los Estados Unidos, intentd territorializarse en las periferias del
pais como una apuesta para controlar la expansiéon de la cadena de narcotréafico, la cual incluia
el proceso de siembra y produccibn que se venia dando de manera expansiva en el
departamento, promoviendo un modelo de vida capitalista encaminado a transformar los medios
y précticas de produccion, asi como de reconfiguracion de las practicas sociales, culturales,

economicas y politicas presentes en el territorio.

Lo anterior signific6 un proceso de lucha indigena y campesina, que buscaba un

reconocimiento de sus practicas dentro del Estado, especificamente, el reconocimiento de sus
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procesos de apropiacion territorial, es decir su territorialidad. Esto se dio mediante la movilizacion
de las comunidades, quienes exigian mantener sus practicas y sus modos de vida tradicionales,
y confrontar al Estado Colombiano por pretender imponer un proyecto hegemonico, centrado en
la modernizacién y la produccién de relaciones capitalistas. Este movimiento indigena promovié
resistencias, lo que fue una clara barrera para el proyecto de homogeneizar el territorio y la
territorialidad, y desencaden6 un fracaso en la implementacion del componente social del Plan

Colombia en los territorios de las comunidades Awa.

Por altimo, se plantea la necesidad de integrar las diferentes visiones de territorio, como
una oportunidad de comprender los desequilibrios entre el proyecto de territorio del Estado-
Nacién, y el proyecto colectivo de territorio de las comunidades indigenas. Esto fue un punto de
partida para identificar los cambios y transformaciones de las territorialidades a partir de las
relaciones de poder desiguales que se dan entre los dos agentes; y avanzar en la comprension
de las diferencias existentes entre las territorialidades creadas y recreadas por comunidades
indigenas, y las territorialidades creadas como modelo de imposicion por parte del Estado

(Bustos Avila, 2013, pag. 24).

Como se menciond al inicio del presente apartado, si bien el territorio y la territorialidad
desde lo tedrico y practico se ha trabajado en gran medida a diferentes escalas, se ha podido
identificar que no existe un ndamero significativo de estudios que lo trabajen en funcién de las
transformaciones que han sufrido las territorialidades indigenas como un proceso de
construccion social, a raiz de la declaratoria de areas protegidas como parte de las politicas

ambientales y forma de territorializacion del Estado-Nacion.

Esta conclusion permite situar esta investigacion como un ejercicio de caracter
exploratorio en el campo de la geografia colombiana, lo cual constituye un reto desde lo tedrico
conceptual, como metodoldgico, teniendo en cuenta el objeto y poblacion de estudio, asi como

las particularidades sociales, politicas, econémicas y culturales del territorio leguizamefio.
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Por otro lado, las investigaciones encontradas a diferentes niveles escalares dan cuenta
de la importancia de establecer metodologias de caracter etnografico que posibiliten la
participacién de la gente, y el contacto directo del investigador con los grupos sociales, asi
mismo, se encontraron importantes bases tedricas que permiten establecer la necesidad de
realizar una diferenciacion entre los distintos tipos de territorialidades, esto como punto de partida
para identificar cambios, transformaciones y reconfiguraciones en las mismas, uno de los

objetivos del presente trabajo.

Finalmente, los libros Territorialidad indigena en la Amazonia (2000) y Mujeres indigenas
territorialidad y biodiversidad (2007), son un gran aporte para lograr entender esas otras miradas
y concepciones, necesarias para establecer un punto de partida en la presente investigacion,
donde se debe tener en cuenta estos referentes como parte de la formulaciéon tedrica y

conceptual.

1.4 Marco tedrico y conceptual

La presente investigacion se abordard desde algunos postulados de la geografia
humanistica (social y cultural)®. Teéricamente, se pretende establecer la relacion de arreglos y
tensiones entre dos tipos de territorialidad, en primer lugar, la expresada por la comunidad
indigena Murui Muina, y, por otro lado, la del Estado colombiano a través de la legislacion
ambiental y la declaracion de un Parque Nacional. Esto desencadena una reflexion tedrica que

plantea la necesidad de discutir los conceptos de territorio, poder y territorialidad, accién que

9 La geografia humanista se centra en las experiencias individuales y colectivas en relacidon con el espacio, buscando
entender los valores, creencias y actitudes que las personas atribuyen a su entorno. Emergio en la década de 1960,
influenciada por la fenomenologia y otras corrientes epistemoldgicas humanistas como una postura critica frente a
las limitaciones del positivismo y el materialismo. Este enfoque pone énfasis en la importancia de las experiencias
cotidianas, las percepciones sensoriales y las relaciones emocionales, es decir, como las ven, las oyen, las sienten,
las palpan, las huelen, las recuerdan o las imaginan. Esto implica analizar cémo las construcciones sociales y
culturales influyen en la percepcién y uso del espacio, reconociendo que las identidades vy significados asociados a
los territorios son fluidos y contextuales. (Delgado Mahecha, 2003).
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posibilite la comprension y explicacién de la relacién entre la comunidad indigena, el Estado vy el
espacio. Este encuentro de territorialidades se puede comprender como un resultado del
despliegue de decisiones y actuaciones del Estado dentro los territorios periféricos para ejercer
control y/o regulacién sobre ellos, por esto, la declaracién de areas protegidas, en este caso
sobre territorios indigenas, genera tensiones y arreglos entre las relaciones de poder del Estado

y las formas de gobierno propias de las comunidades.

1.4.1 Territorio y poder

La disparidad entre la territorialidad del Estado y la territorialidad indigena materializa una primera
contradiccion, que se establece al existir diferentes formas de concebir y relacionarse con el
territorio, uno, desde la soberania del Estado-Nacion que no exige validacion social'®, por cuanto
la normatividad juridica establece su legalidad, y otra, la de las comunidades indigenas cuya
concepcion ancla procesos histéricos, mudltiples y complejos simbolismos y jerarquias
relacionales en las que no aparece, necesariamente, lo estatal. Lo anterior permite comprender
qgue, el territorio esta asociado a la vida misma de las comunidades indigenas en Colombia,
donde éste se expresa mediante su representacion y dominio, ya sea desde su base material,
como también, por medio de sus practicas ancestrales y culturales, las cuales desencadenan un
espacio de representaciones sociopoliticas, cosmogoénicas Yy territoriales (Simposio
Territorialidad Indigena y Ordenamiento en la Amazonia, 1998: Leticia, 2000). No obstante, la
lucha por el territorio indigena no deja de ser una disputa por el control de éste, aunque esta
mirada se acerca mas a la del Estado, también corresponde a una mirada vinculante frente al
control de los territorios colectivos indigenas, desde la produccion material, simbdlica y

existencial.

10'si bien el Estado se agencia desde un poder sustancial, la validacién de las normativas debe avanzar hacia la
inclusion de una participacidn real ciudadana, étnica y campesina que de mayor legitimidad a su implementacion.
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Para tener una aproximacion teorica a estos dos tipos de territorios, la presente
investigacion empleard como hoja de ruta la clasificacion desarrollada por Haesbaert (1997,
2004), quien determina tres tipos de aproximaciones a esta categoria: por un lado, en su vertiente
politico-juridica, es decir, como parte del espacio sobre que un cierto poder actta; por otro lado,
como categoria simbdlica y subjetiva, es decir, como producto de la apropiacion del espacio
realizada a través de la imaginacion y/o identidad social; finalmente, como categoria econémica,
el producto espacial del choque entre clases sociales y la relaciéon capital-trabajo. Por supuesto,
la mayoria de las veces, la definicibn del territorio mezcla dos o tres de estos enfoques
(Haesbaert, 1997, pags. 39-40). La presente investigacion partira del primer y segundo enfoque,

para entender el territorio de los dos agentes presentes en el problema.

Estas aproximaciones igualmente han sido empleadas por el gedgrafo brasilefio Marcelo
Lépez De Souza (2001), quien establece una aproximacion al territorio haciendo énfasis en las
relaciones de poder existentes en su construccién, delimitacion y trasformacion, los cuales estan
atravesados por las esferas de lo politico, lo social, lo econémico y lo cultural. En concordancia
con Haesbaert, De Sousa establece que los territorios se pueden agrupar por formas juridico-
politicas (ejemplo clasico de un Estado), culturales (en el caso de una asociacion barrial dentro
de una ciudad) y/o econémicas (en el caso de una empresa) (pag. 88). Lo que expresa una
diversidad de escalas espaciales y temporales asociadas a diversos tipos de construcciéon de
territorios, en un proceso de relacionamiento constante entre agentes sociales, estructuras y

poder.

Otra perspectiva tedrica que emplea una tipologia para definir los territorios es planteada
por Mancano (2008), el cual lo define como un proceso donde convergen todas las acciones,
pasiones, poderes y debilidades, donde la historia del ser humano se realiza plenamente a partir
de las manifestaciones de su existencia. A partir de ello, presenta la tipologia de territorios como

una forma de entender la diversidad territorial y las relaciones socioespaciales, que no son
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heterogéneas, sino que, se producen y organizan a partir de los diferentes agentes sociales y su

relacionamiento entre los territorios producidos en multiples escalas.

El territorio tipo uno segin Mancano (2008) se configura como un “espacio de
gobernanza”, conformado por el espacio del Estado-Nacion: de las regiones, municipios, veredas
y demds distinciones geograficas espaciales existentes, ademas, incluye también otras figuras
del agenciamiento del Estado como instituciones presentes a diversas escalas, las cuales se
relacionan con diversos agentes sociales, por lo tanto estan mediadas por relaciones de poder
existentes; este territorio es concebido desde la materializacién fisica o la representaciones
intangibles que estan atravesadas por los procesos politicos, econémicos, culturales, sociales,

etc. (Mangano, 2008, pag. 4).

El segundo territorio, se establece como una categoria de propiedad, la cual puede ser
de caracter privada, que tiende a ser utilizada por el capital para el control del territorio a través
de las relaciones de mercado y los procesos de produccion, reproduccién y acumulacion
capitalistas. Desde esta perspectiva, entre mas territorio se adquiera por parte de los agentes
capitalistas, mayor serd su capacidad para regular las relaciones de poder, expresadas en
condiciones desiguales y basadas en acciones de dominacion sobre los otros. Por otro lado,
también pueden existir propiedades no capitalistas, es decir de caracter comunitarias que, en el
caso colombiano son reconocidas por la Constitucion Politica de 1991 como territorios colectivos
(resguardos y cabildos para las comunidades indigenas y titulacion colectiva para comunidades
negras, raizales o palenqueras). Todas estas propiedades estan en constante interaccion,
teniendo en cuenta la disputa territorial que se da por el uso y manejo del territorio, el control de

sus territorialidades a partir de sus practicas propias (Mancano, 2008, pag. 9).

La tercera categorizacion es el territorio relacional, que se configura como una unién de
toda la tipologia de territorios, es decir las relaciones y conflictos socioespaciales representados

en todas las escalas, la interaccion de los grupos sociales, la sociedad y el Estado Nacion. Aqui
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se establecen las formas de concebir y relacionarse con el territorio a partir de la construccion de
territorialidades, pero desde una concepcién simbdlica, el territorio inmaterial, construido a partir
de las ideas y del pensamiento. La produccion del espacio es entonces, una materializaciéon de

la vision del individuo, que lo pensé y luego lo volvié realidad (Mangano, 2008, pag. 15).

Ahora bien, para presentar una mirada que recoge valiosos aportes, podemos remitirnos
a Guy Di Méo (1998), un gedgrafo social que desarrolla sus postulados y expone unas
aproximaciones validas para abordar el concepto de territorio, construido desde varios
elementos: el espacio social, que permite comprender cémo las relaciones sociales y espaciales
estan transversalizadas por el espacio fisico y viceversa, el espacio vivido, comprendido como la
relacién existencial subjetiva que se establece con la tierra; asi mismo Di Méo plantea tres
ordenes de realidad, el orden de la materialidad, el orden de la psique individual y el orden de las

representaciones colectivas sociales, politicas y culturales. (pg. 8) en palabras del autor:

“El territorio se define como la expresién global de lo espacial, lo social y lo vivido, como
una temporalidad mas o menos fragil, como el encuentro del significante y del significado,
de lo material y lo inmaterial... el territorio podria constituir una suerte de categoria

superior para la geografia social y cultural.” (2001, pg. 275)

En otras palabras, el territorio es un hecho dado, una base material, un espacio de
intereses, con una historia, un imaginario, conflictos, posibilidades, es decir, tiene una carga
simbdlica, donde el sujeto esta dispuesto a defenderlo (relaciones de poder, relaciones de
significancia, apropiacion e identidad). El territorio es un espacio dignificado, simbolizado, un

espacio de vida, de emociones.

Pero encontramos otras perspectivas. Una de las teorias mas reconocidas sobre
territorialidad humana fue planteada por Sack (1986), quien establece su aproximacion al

concepto de territorio mas centrado, como resultado de las estrategias para afectar, influir, y
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controlar las personas, fendbmenos y relaciones (pag. 26). Es necesario precisar que este
planteamiento se acerca mas a ese territorio que hemos definido dentro de una vertiente politico-
juridica, o territorio como espacio de gobernanza. Estos planteamientos de Sack, estan muy
relacionados a su teoria sobre la territorialidad, la cual se abordara mas adelante, pero que estan
estrechamente ligados al control y ejercicio del poder politico del Estado, quien configura su

espacio de dominacion sobre los diversos agentes.

Por su parte, Raffestin (2012), recalca que el territorio es un proceso de producciéon del
espacio, mediado por las relaciones sociales de poder. Por esta razon critica la vision
reduccionista donde el territorio es visto como espacio de exclusividad del poder estatal, como si
todo poder se centrara solo en el Estado. Manifiesta entonces, la diversidad de poderes que se
entretejen en los territorios, esto quiere decir, que para el autor el territorio no solo esta constituido
por sus bases materiales, sino también, simbdlicas, donde se encuentran manifestadas las
relaciones sociales de poder, determinadas por lo material y lo simbélico, como una dualidad que
no se puede separar y atravesada por diferentes grados de poder que se presentan entre los

sujetos y sus acciones (pag. 131).

Concordantemente, Haesbaert (2012), establece que no se puede definir un territorio, sin
hablar de las relaciones de poder inmersas en él. De esta forma, emplea unas distinciones
orientadas por los planteamientos de Foucault, para identificar las relaciones de poder existentes,
segun la clasificacion que determina la aproximacion a la categoria de territorio (pag. 25). Asi
mismo, esta clasificacion es vinculante a los planteamientos de Mancgano (2008), en su tipologia

de territorios:

e Siadoptamos la version mas tradicional referida al poder del Estado o al poder de la
clase hegemonica, el territorio es un macro territorio basicamente vinculado a las

grandes estructuras politico-econémicas dominantes.
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e Sise piensa que el poder también se manifiesta como movimiento de resistencia que
esté involucrado en todo tipo de relacion social, tendremos micro territorios y habra
muchas otras formas de reconstruir el poder y el territorio a partir de esta concepcion.

e En un sentido relacional, el poder no se considera como una capacidad o un objeto
—como algo que se pueda tener—, sino como una relacion de fuerzas, aunque muy
desigual (Haesbaert, Del mito de la desterritorializacién a la multiterritorialidad, 2012,
pag. 25)

Entre la diversidad de autores citados, claramente —y no podria ser de otro modo—
existen una serie de acuerdos y desacuerdos, pero hay dos cosas que se pueden establecer
como punto de encuentro entre todos, el concepto de territorio como resultado de un proceso de
produccion, y el de territorialidad como sistema de valores. Asi, en la practica social (y por tanto
en practica espacial), existirian dos concepciones de territorio, una que privilegia la idea de
territorio como espacio dominado y otra que considera la idea de espacio apropiado (Saquet,
2015). Una concepcion integral del territorio debe tener en cuenta ambas visiones para llegar a
comprender los desequilibrios existentes entre la gestidn del territorio realizada por el Estado y
por las comunidades, base fundamental que explica las diferencias entre las territorialidades
creadas por las comunidades vy las territorialidades creadas como imposicion estatal (Bustos

Avila, 2013, pag. 14).

1.4.2 Territorialidad (es)

Era necesario establecer el punto de partida sobre el territorio al cual hacemos referencia
para poder acometer el sustento tedrico sobre la territorialidad, una vez abordado el apartado
anterior, se puede organizar una concepcion integral del territorio que permite comprender la
construccion politico-juridica del Estado Nacion, como también, la concepcion simbdlica y
subjetiva, es decir, como producto de la apropiacion del espacio realizada a través de la

imaginacién y/o identidad social, necesarias para explicar y entender la dos territorialidades
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presentes; vislumbrando como una se puede superponer a la otra, generando cambios en la

comprension de la misma, o reconfigurando su sentido.

Posterior a estas claridades, abordaremos principalmente las construcciones teoéricas
sobre la territorialidad, para establecer un punto de partida que posibilite una discusion amplia 'y
centrada a la compresion de esas mdltiples territorialidades, por lo tanto, uno de los principales
sustentos tedricos se encuentra con Claude Raffestin (1993), quién se aproxima a un enfoque
relacional de la territorialidad, entendiéndolo como un conjunto de relaciones establecidas por
los seres humanos como perteneciente a una sociedad, resultado de multiples interacciones con
la exterioridad o alteridad integrantes y reforzadas entre ellas, es sus palabras “la territorialidad
es esencialmente la traducciéon de un sistema de relaciones que ni afecta sélo al territorio ni
deriva completamente de éI” (Raffestin, Space, territory, and territoriality, 2012, pag. 126). El
mismo Raffestin (1994) citado por Silva Prada (2016), expone que la territorialidad compromete
tres aspectos que se entrelazan: a) El sentido de identidad espacial, b) el sentido de exclusividad
y ¢) la compartimentacion de la interaccibn humana en el espacio (pag. 43). Aqui podemos
establecer que el enfoque relacional de Raffestin es fundamental para capturar las ideas y
practicas territoriales de la vida cotidiana, ya que no se pueden reducir a simples estrategias para

controlar el espacio.

Otro de los autores que teoriza sobre territorialidad es Robert Sack (1986), el cual a través
de su libro Territorialidad Humana ha planteado la territorialidad como una estrategia para influir
y controlar, en sus palabras, “la territorialidad se define como el intento por parte de un individuo
o grupo de afectar, influir, o controlar a las personas, fendmenos y relaciones, delimitando y
reafirmar el control sobre un area geografica. Esta zona se llama el territorio” (Sack, 1986, pag.
34), sumado a esto, agrega una serie de elementos que componen la territorialidad y son

interdependientes entre ellos.
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En primer lugar, la territorialidad debe implicar una forma de clasificacion por area, existen
dos formas de hacerlo, por tipo o por &rea, se pueden emplear las dos, pero casi siempre se
emplea la segunda, esta territorialidad permite un control sobre lo que esta dentro de si misma.
En segundo lugar, por su definicién, la territorialidad debe tener una forma de comunicacién, esto
permite una declaracion acerca de la posesion o exclusion, una forma simbdlica que permita un
limite, establecerlo para que nadie pueda transgredir. Por Ultimo, toda instancia de la
territorialidad debe implicar un intento por imponer el control sobre el acceso a la zona, y las

cosas dentro de ella (Sack, 1986, pag. 29).

La lectura frente a estos dos autores muestra que el enfoque relacional de Raffestin es
necesario para entender la construccion social del espacio mediado por las practicas materiales
y simbdlicas presentes en el territorio, que permiten establecer una relacion interdependiente
para describir las practicas territoriales que definen las formas de concebir la territorialidad,
teniendo en cuenta que esta, no se puede reducir a una estrategia de control territorial. Sin
embargo, a medida que establecemos la relacion con esa mirada al territorio integral, donde se
pretende establecer la territorialidad del Estado vs la territorialidad de las comunidades, es
necesario tener en cuenta los planteamientos de Sack, que posibilitan comprender las
estructuras territoriales, su intento por influir y controlar el territorio, por ejemplo, en este caso, la
del Estado a través de la declaracion de areas protegidas sobre territorios colectivos indigenas.
Esta realidad plantea una situacion en tanto problémica, también constructiva, en vez de,
establecer una relacion totalmente opuesta entre la teoria Raffestin y Sack, es mas prudente
explorar un entendimiento entre las dos vertientes, en la que la territorialidad relacional, tal como
la desarroll6 Raffestin, produce entendimientos y arreglos que pueden ser capturados
efectivamente a través de la territorialidad como estrategia de control espacial, enfoque

estratégico de Sack.
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Se ha establecido una relacién, aunque opuesta, de dos formas de comprender la
territorialidad, esto posibilita un andlisis integral sobre los dos tipos de territorio que se plantearon
en apartado anterior y su relacién conflictiva. Ahora bien, para ampliar la discusién teérica en
esta misma perspectiva, aparece el gedgrafo estadounidense Edwar Soja (1971), quien
establece una aproximacion conceptual importante que nutre la discusion antes planteada. Este

autor, afirma que:

“la territorialidad puede entenderse como un comportamiento asociado a la organizacion
espacial en esferas de influencia o en territorios delimitados que asume caracteristicas
distintas y puede ser considerada como exclusiva de quien las ocupa y quien las define,
(...). Agrega que la territorialidad afecta el comportamiento humano en todos los niveles
de actividad social y que la nocion se construye a partir de la idea occidental de propiedad

privada.” (pag. 19).

En este caso, Soja plantea una relacion mas asociada a la teoria de Sack. Estos autores
plantean siempre la idea de limites area, propiedad, en una relacién ser humano-naturaleza-
espacio delimitado. Sin embargo, Haesbaert (2012) establece otra mirada al determinar qué,
“puede existir una territorialidad sin territorio, es decir, puede existir un campo de
representaciones territoriales que los actores sociales portan consigo, incluso por herencia

histérica” (Haesbaert, Del mito de la desterritorializacion a la multiterritorialidad, 2012, pag. 27).

Este planteamiento es de gran aporte, mas aun, cuando hablamos de un campo de
representaciones no materiales, sino simbdlicas, que en muchos casos son las expresadas por
las comunidades indigenas para establecer su territorialidad, tanto con los seres humanos, como
con los no humanos presentes en su territorio. Haesbaert recalca que la territorialidad se refiere
a “la cualidad de ser del territorio” (Haesbaert, 2004, p. 74), en muchos casos, mas asociado a
las cuestiones inmateriales y simbdlicas que constituyen esas representaciones del ser, sentir y

conectar con el territorio. Es preciso en esta discusion traer otra perspectiva, Heitor Marques
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(2009) citado por Raffestin (2012), establece que "La territorialidad es un conjunto de relaciones
gue tiene su origen en un sistema espaciotemporal social tridimensional y corresponde a las
acciones de varios agentes del sistema social en una determinada area geografica y momento
historico” (pag. 126). Aqui entra otro elemento indispensable en la cuestidon, Marques recalca un
sistema espacio temporal, necesario para comprender las territorialidades en momento
especificos e histéricos, es decir, la territorialidad no es un proceso constante en el tiempo, sino,
mas bien, una construccidn colectiva que permite conectar elementos del presente, con los
histéricos y las relaciones sociales para producirlo, en tanto estas relaciones se convierten en la

produccién social que se puede expresar por medio de la territorialidad.

Identificando elementos importantes en la discusion, se construyen premisas sustanciales
para entender las territorialidades como una especie de re-organizacién de viejos y nuevos
sistemas relacionados que terminan en la de-construccién, construccién y consolidacion de
territorios (que pueden ser elementos fisicos o simbdlicos). Raffestin (2012) lo plantea a partir
de tres mundos: “(1) cosas y estados materiales, (2) estados de conciencia, emocion y
conocimiento subjetivo, y (3) conocimiento tomado objetivamente; toda construccién o
produccion es un punto de convergencia de estos tres mundos” (pag. 130). Las concepciones
gue se han planteado no son incompatibles, sin embargo, se superponen de alguna manera,
accion que se vuelve necesaria para entender esos dos tipos de territorios que hemos venido

definiendo tedricamente a los cuales les merecen territorialidades en constante conflicto.

A esta instancia podemos encontrar proximidades en los conceptos y divergencia en
algunos planteamientos, sin embargo, se establecen como elementos en comun, la conformacion
de un sistema de relaciones entre sociedad-naturaleza que influye, afecta, controla y da lugar a
la configuracién del territorio, como también, un campo de representaciones simbodlicas
construidas en el espacio-tiempo, que no precisamente establezcan una relacién con las

estructuras establecidas, sino mas bien son el producto de la construccion social del espacio,
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atravesadas ambas interpretaciones por unas relaciones de poder existentes, entre agentes y
estructuras, en muchos casos, donde uno espera imponerse ante el otro mediante un poder
sustancia, modificando su forma de ser, entender y estar en el territorio, por tanto, su

territorialidad.

Esta discusion ha venido suscitando puntos de encuentro y diferencias, por lo cual, se va
a tener como punto de partida para estudiar la territorialidad, una construccion tedrica que recoge
los planteamientos y premisas mas importantes de los autores antes mencionados, a través de
cuatro niveles correlativos definidos por Saquet en su libro por una geografia de las
territorialidades (2015). Esta categorizacion posibilita la comprensién de esas mdltiples
territorialidades que hemos venido tratando de establecer, para poder entender el territorio del
Estado-Nacion, o politico-juridico, y el territorio de las comunidades indigenas, ese territorio
relacional, construido a partir de los sistemas culturales, como una produccién social, atravesado
por la imaginacién y/o identidad social. Teniendo asi, una forma clara de analisis que permite
integrar, esas dos perspectivas que hemos establecido como conflictivas entre si, pero que

necesitan de un sustento tedrico para poder entenderlas, de forma relacional.

e Aproximaciéon Simbdlico, subjetivo/cultural “fenomenoldgica: pone énfasis en las
dindmicas politicas y culturales (simbdlico-identitarias), en donde la territorialidad
corresponde a las relaciones sociales centradas en percepciones, sentimientos,
memorias, identidades y representaciones.

e Aproximacion Politico/Juridico “Materialista”: pautada en la dimension geopolitica, en la
cual la territorialidad esta directamente vinculada con la actuacion del Estado Nacién y
con la soberania; por lo tanto, con las nociones de dominio y control. Hay una
combinacion area-frontera-movimiento a partir de relaciones economicas, politicas y

culturales.

A continuacion, se describen los cuatro niveles que propone el autor.
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a) como relaciones sociales, identidades, diferencias, redes, mallas, nudos,

desigualdades y conflictividades.

b) como apropiaciones del espacio geografico, concreta y simbdélicamente, implicando

dominaciones y delimitaciones precisas o0 no.

c) como comportamientos, objetivos, metas, deseos y necesidades.

d) como préacticas espaciotemporales, pluridimensionales, efectuadas en las relaciones
sociedad-naturaleza, o sea, relaciones sociales de los seres humanos entre si (de poder)
y con la naturaleza exterior por medio de los mediadores materiales (técnicas,
tecnologias, instrumentos, maquinas, etc.) e inmateriales (conocimientos, saberes,
ideologias). La territorialidad es procesual y relacional al mismo tiempo" (Saquet, 2015,

pag. 99).

Las caracteristicas del territorio, sus agentes y las relaciones de poder existentes son la
base para trabajar los niveles correlativos mencionados y asi poder comprender y explicar las
territorialidades del Parque Nacional La Paya, considerando que no se deben cumplir los cuatro,
sino que el mismo territorio y las relaciones socioespaciales sobre él, permitiran comprender

cuantos de estos niveles se integran dentro de la compresién de la territorialidad.
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1.5 Objetivos

1.5.1 Objetivo general

e Determinar de qué manera se configura la territorialidad de la comunidad indigena Murui
Muina (resguardo Jiri Jiri) en relacion con la territorialidad que expresa el Estado-Nacion

con la declaracion y manejo del Parque Nacional La Paya.

1.5.2 Objetivos especificos

e Caracterizar la territorialidad del Pueblo Murui Muina (resguardo Jiri Jiri) y su encuentro
con la declaracion del Parque Nacional Natural La Paya.

e Describir la territorialidad que el Estado ha construido en la zona con la declaracién y
manejo del Parque Nacional La Paya.

e |dentificar algunas tensiones, conflictos y arreglos entre el resguardo Jiri Jiri y el Parque

Nacional Natural la Paya

1.6 Marco metodoldgico

En este apartado se aborda el proceso metodolégico adelantado para la investigacion
destacando el enfoque y método de investigacion. A continuacion, se desarrollan cada uno de

estos elementos.

1.6.1 Enfoque investigativo

La metodologia asume un enfoque cualitativo, el cual permite interpretar la construccion
social del territorio y la territorialidad, con base en los referentes epistémicos y teéricos abordados
con anterioridad. Ademas, ubicarse desde la investigacion cualitativa es tener un abanico de
opciones, posibilidades para tratar de dar respuesta a la pregunta investigacion planteada en

esta propuesta.
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Los estudios cualitativos son investigaciones intensivas a muy diferentes escalas, en las
cuales se explora la experiencia cotidiana de la gente y sus comunidades en diferentes tiempos
y espacios. En estos trabajos, la posicion del investigador, sus experiencias, sus perspectivas y
sus prejuicios son aspectos significativos en el desarrollo y los resultados de la investigacion
(Philip, 1998). Finalmente, realizar investigacion cualitativa implica identificar, describir e
interpretar, para asi mismo analizar las formas de concebir y relacionarse con el territorio, desde

una aproximacion a las territorialidades presentes en El Parque Nacional Natural La Paya.

1.6.2 Método de investigacion

El desarrollo de la presente investigacion se realiz6 mediante el método etnogréfico a
través de un estudio de caso y el trabajo de campo, que permitié pensar criticamente los aspectos
metodoldgicos de la investigacion, los cuales estan ligados de forma directa con los supuestos
filosoficos y la teoria geogréfica. Lo que resulta definiendo el estudio de caso en efecto no es su
naturaleza metodolégica, es decir, no por el hecho que sea de enfoque cualitativo la presente
investigacion se considera un estudio de caso, sino porque hay interés en indagar sobre la
construccion social de la territorialidad del pueblo Murui Muina en el Parque Nacional Natural La
Paya. “Su objetivo basico es comprender el significado de una experiencia, e implica el examen
intenso y profundo de diversos aspectos de un mismo fenédmeno (...)” (Galeano Marin, 2012,

pag. 66).

El método etnogréfico y el trabajo de campo permiti6 un conocimiento ex ante de la
territorialidad del pueblo Murui Muina previo a la declaracion del Parque Nacional Natural La
Paya. Con ello se logr6 comprender y caracterizar la territorialidad que actualmente expresa la
comunidad y, por otro lado, la manifestada por el Estado a partir de la politica ambiental.
Igualmente, desde un conocimiento ex post, se llevo a cabo el analisis multitemporal e histérico

para identificar la incidencia de las politicas del Estado en el cambio o trasformacion en la
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comprension de la territorialidad Murui Muina, como consecuencia del agenciamiento del Estado
a través de la declaracion de una figura de conservacion restrictiva como lo es la categoria de
Parque Nacional Natural. Como lo plantea Pedone, (2000) el trabajo de campo mediante la
observacién participante va a constituirse como el proceso principal para analizar de manera
directa el objeto de estudio. (pg. 20). El trabajé en territorio permitié el uso de instrumentos
propios del analisis geogréafico, el juego de escalas, el saber pensar las practicas espaciales en

cualquier territorio, las causas y consecuencias de un fenémeno a distintos niveles.

Por eso algunas investigaciones recientes en Geografia prefieren acudir al método
etnografico desarrollado en la antropologia para definir las caracteristicas de su trabajo de
campo, debido a que permite priorizar la perspectiva de los informantes por la de los expertos.
“Hacer “bajar la voz” del investigador puede contribuir a que la investigacion ofrezca una
perspectiva heterogénea y polifénica de los procesos territoriales analizados” (Zusman, 2011,
pag. 9). En este sentido, el método escogido tiene como finalidad fomentar el espiritu critico como
la capacidad de observacion y comparacion, para conceptualizar las realidades concretas y
brindar perspectivas reales de la vida de las comunidades indigenas del pueblo Murui Muina,
integrando aspectos que se pueden estudiar por separado en los fundamentos tedricos,
permitiendo un proceso que integre la transversalidad y la multicausalidad de los fenébmenos
territoriales presentes en el Parque Nacional Natural La Paya como auténticos instrumentos de

reflexiébn para encontrar respuestas a la preguntas planteadas (Cortés et al.: 2013, 2660-2662)

En este sentido hubo tres momentos, uno inicial con que se abordé el objetivo uno, que
hizo uso de técnicas espaciales como la cartografia, para realizar una aproximacion espacial al
territorio y la territorialidad del Pueblo Murui Muina desde los procesos materiales e inmateriales
de identificacion y apropiacién del territorio. Esto se realiz6 a través de “mingas de pensamiento”,
gue permitan el trabajo colectivo de las comunidades en torno a caracterizar sus procesos

territoriales. De esta manera, las comunidades participaron de forma activa, expresando desde
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el sentir espiritual y material el manejo espacial de su territorio, ilustrando el territorio y la
territorialidad manifestada en el marco de una espacialidad y temporalidad definida, teniendo en

cuenta el campo relacional propio del pueblo Murui Muina de Leguizamo.

En segundo lugar, para abordar el objetivo dos, fue necesario realizar un andlisis de
cartografia oficial, esto permitio identificar como se fue modificando espacialmente el territorio
dado, asi como los nuevos Yy viejos procesos de territorializacion de los diversos actores y
agentes sociales presentes en el mismo. Para ello se tuvo en cuenta el proceso de zonificacion
con el que se cred el Parque Nacional Natural La Paya, el cual segun el Decreto 1076 2015 que
recoge el 622 de 1977 “La zonificacion de las areas del Sistema de Parques Nacionales Naturales
podra comprender: a. Zona intangible; b. Zona primitiva; c. Zona de recuperacion natural; d. Zona
histérico cultural; e. Zona de recreacion general exterior; f. Zona de alta densidad de uso; g. Zona
amortiguadora”. Cada una de las categorias implica un uso y manejo del territorio, por lo tanto,

zonificaciones sobre territorios que ya se encontraban constituidos al interior del area delimitada.

En el tercer momento, que aportaria a los tres objetivas, se desarroll6 un taller de linea
de tiempo con la técnica el “rio que cuenta historias” reconstruyendo los principales hitos que
marcaron el relacionamiento entre el agenciamiento de los dos agentes. Asi mismo este
momento estuvo centrado principalmente en el trabajo de campo, la observacién participante se
desarroll6 en cada uno de los recorridos de reconocimiento territorial, los cuales implicaron
caminatas por dias en la selva en compafiia de las comunidades para hacer identificacion del
territorio y saneamientos espirituales con la participacion del investigador. Alli se efectué la
sistematizacion de los hechos susceptibles a ser interpretados teniendo en cuenta los supuestos
tedricos planteados en la investigacion. Por su parte, la documentacion se realiz6 mediante
diarios de campo y registros audiovisuales, los cuales son uno de los principales instrumentos
del presente estudio, teniendo en cuenta que este permite sistematizar las experiencias para

luego analizar los resultados, tal como lo sefiala Martinez (2017, pag. 74).
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“En la investigacién social o de cualquier otro tipo, la observacién y fundamentalmente
los registros escritos de lo observado, se constituyen en la técnica — e instrumento basico
para producir descripciones de calidad. Dichos registros se producen sobre una realidad,
desde la cual se define un objeto de estudio. Vale la pena destacar que tanto la
observacién como el registro se matizan en el terreno, en el que la experiencia y la

intencionalidad del investigador imperan sus cuestionamientos” (Martinez, 2017, pag. 74).

Asi mismo, los diarios de campo fueron fundamentales para la sistematizacién de la
observacién no participante y participante en los espacios de Mambeadero tradicional en la
maloca, alli las autoridades del pueblo se reunieron a “poner la palabra”, organizar el territorio y
dar orientaciones espirituales y politicas a sus comuneros. En estos espacios es el Maloquero o
Cacique quién dirige y da la palabra a los invitados, por lo tanto, fueron espacios de observacién
donde no se interactu6 directamente, sino, se estuvo en posicidn de recibir y registrar la mayor

informacion relevante para el proceso investigativo.

Por otro lado, para continuar aportando al objetivo al objetivo dos, se realizé un analisis
documental sobre legislacion colombiana a través de la definicion de categorias de analisis que
permitieron ir caracterizando los elementos que configuran la territorialidad que expresa el Estado
a partir de la politica ambiental y el agenciamiento en el territorio mediante la declaracién del
area protegida en 1984, esto se realiz6 a la luz del marco tedrico teniendo como base los
preceptos establecidos en los cuatro niveles correlacionales planteados por Saquet (2015). Para
ello se tuvo en cuenta la Ley 2da de 1959, El CAdigo de Recursos Naturales — Decreto-Ley 2811
de 1974, el Decreto 622 del 1977, la Ley 99 de 1993, Ley 165 de 1994, el Decreto Unico 1076
del 2015, que compil6 los Decretos: D- 2372 del 2010, D-622 del 1977, D-1996 de 1999, el

Documento CONPES 3680 del 2010 y el Documento CONPES 4050 de 2021.

Teniendo en cuenta los resultados de los procesos metodol6gicos anteriormente

mencionados, se formularon una serie de preguntas que permitieron complementar la
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informacion para el andlisis sobre la caracterizacion de la territorialidad que expresa el Estado
con la declaracion del area protegida, desarrollado mediante entrevistas semiestructuradas a
agentes institucionales. Por ultimo, se realiz6 convivencia con abuelos en comunidad mediante
la observacion participante, para este momento se ha de trabajar con una serie de abuelos que
cumplan algunos criterios como la edad y rango politico dentro de la comunidad (Consejo de
ancianos, autoridad tradicional, autoridad ancestral, gobernador) quienes puedan relatar

procesos histéricos territoriales del pueblo sobre el territorio que hoy habitan.

Por altimo, para el desarrollo del objetivo tres, se realiz6 una segunda revisién documental
sobre normativa ambiental y de los gobiernos propios de las comunidades enfocadas a Planes
de Manejo, Planes de Vida, Planes de Salvaguarda, teniendo en cuenta la clasificacién antes
descrita. A través de este analisis documental se cruzé la informacion con los resultados de la
observacion participante y las entrevistas semiestructuradas, asi mismo se involucré los
hallazgos del andlisis espacial realizado en el primer momento de la investigacion. Esto permitio
establecer el poder que expresa cada uno de los agentes y las relaciones que desencadenan el

cruce de estos.

Finalmente, analizara el Acuerdo Politico de voluntades como espacio de arreglo entre
las territorialidades encontradas y caracterizadas, como este se convierte en una posibilidad de
transitar hacia un Régimen Especial de Manejo, que permita un manejo y administracién

compartido del territorio, entre ambos agentes territorializados.

A continuacion, se resumen el marco metodolégico, en el marco del cumplimiento de los

objetivo planteados:
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Grafico 1. Esquema de marco metodologico desarrollado
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2. Desarrollo

En este apartado presentan los hallazgos de la investigacion asociados a cada uno de los

tres objetivos especificos, y en conjunto dan los resultados asociados al objetivo general

2.1 Territorialidad de la comunidad de Jiri Jiri, Pueblo Murui Muina

En el presente capitulo se realiza una aproximacion a la territorialidad de la comunidad
del Resguardo Jiri Jiri, del Pueblo Murui Muina, cuyo entendimiento se hara desde el analisis de
la ley de origen, el proceso de desterritorializacion y reterritorializacion vivido por el pueblo desde
finales del siglo XIX e inicios del siglo XX, como consecuencia de los grandes poderes
hegemaonicos extractivistas, y la guerra por el control territorial del trapecio amazénico que obligd
a dicha comunidad ha abandonar sus territorios ancestrales y desplazarse hasta lo que hoy se
configura como el municipio de Leguizamo, departamento del Putumayo. Asi mismo, se realizara
un analisis basado en las nociones fundamentales del gobierno, justicia y medicina propia, lo que
ha permitido el mantenimiento de los principios ancestrales expresados como el sistema de
valores culturales, que forjan la territorialidad de la comunidad y configuran el territorio como una
base material y simbdlica en construccién permanente mediante la representacion de imaginarios

individuales, pero principalmente colectivos, desde dos perspectivas.

La primera, orientada a entender las formas de ser, estar y vivir en el territorio, una
aproximacioén simbdlica, subjetivo/cultural “fenomenoldgica”, que pone énfasis en las dinamicas
politicas y culturales (simbdlico-identitarias), en donde la territorialidad corresponde a las
relaciones sociales centradas en percepciones, sentimientos, memorias, identidades y
representaciones. Asi mismo, un acercamiento desde la perspectiva Politico/Juridica
“Materialista”: pautada en la dimension geopolitica, en la cual la territorialidad esta directamente

vinculada con la actuacion del Estado nacion y con la soberania; por lo tanto, con las nociones
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de dominio y control. Hay una combinacién area-frontera-movimiento a partir de relaciones

econdmicas, politicas y culturales (Saquet, 2015, pag. 99).

A continuacioén, se procederd a describir el proceso, teniendo como referencia principal,
los hallazgos realizados en los acompafamientos territoriales, convivencia participante y no
participante, talleres de lineas de tiempo, cartografias sociales, entrevistas y analisis de
documental, que permitieron la reconstruccion de la memoria del proceso territorial de la

comunidad indigena Jiri Jiri, del pueblo Murui Muina.

2.1.1 Ley de origen, historiay proceso de poblamiento

El Pueblo Murui nace en un sitio sagrado llamado Kom+mafo (Lugar de origen). Este lugar se
encuentra ubicado en La Chorrera departamento del Amazonas, se reconocen como “Hijos del
Tabaco, la coca y la yuca dulce”, los han relacionado histéricamente como Huitotos, pero esto
se debe principalmente por la familia linglistica a la que pertenecen; se dividen en Murui o0 "gente
del occidente" y Muinane o "gente del oriente", asi mismo, por sus dialectos Bue, M+ka, M+n+ka
y N+pode, relacionados directamente con la denominacion de su clan, el cual se configura como
el vinculo ancestral con el que se conectan, unen y comparten sus practicas culturales, sociales
y espaciales, a partir de los elementos sagrados dados por el padre creador para afianzar la

unién y orientar el fin comun de la vida en la tierra y mas alla de ella (Jiri Jiri, 2022).

En relacién con lo anterior, se pretende comprender la Ley de Origen del Pueblo Murui
Muina, especialmente para la comunidad del resguardo Jiri Jiri, la cual pertenece principalmente
al Clan N+pode, JEK+FO — Gente de Hormiga Comején —. Como se puede observar en la figura
1, la Ley de origen o derecho mayor, fue dado por Mo Buinama, padre creador de todo, a Koreg
+ Buinaima, un joven que recibi6 el don de la autoridad, administracion y aplicacion de la justicia
propia en su pueblo, este a su vez, obligado a compartirla mediante la trasmisién de conocimiento

oral a las demas personas de la tierra (Jiri Jiri, 2022).



48

Figura 1. Ley de origen y cosmovision del pueblo Murui Muina, comunidad de Jiri Jiri
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Nota. Adaptado de reglamento interno de la comunidad Jiri Jiri comunidad del pueblo Murui Muina, 2022.
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Bajo este principio, el mandato divino pretende direccionar a todas las generaciones hacia
la preservacion de cada uno de los elementos naturales y espirituales que se relacionan con el
hombre/Murui y los seres no humanos que se encuentra a su alrededor, esto incluye diversas
formar de vida, la relacion con la espiritualidad divina, el medio ambiente, formas de gobierno,
curaciones, medicina, y el ejercicio de administrar la justicia a quienes no sigan los principios de

la ancestralidad y los mandatos del origen (Jiri Jiri, 2022).

Si nos ubicamos desde la territorialidad como sistema de valores (Haesbaert, 2004, 2012;
Saquet, 2015), la Ley de Origen puede ser interpretada desde un campo de representaciones
simbdlicas que tienen sustento en concepciones pristinas de origenes celestiales, esto se
transforma en una serie de elementos desde la alteridad, recociendo al ser desde sus
conocimientos y creencias, como también, desde la exterioridad, la relacion entre la conciencia,
los elementos que conforman la misma y su relacién con la experiencia que se vive el plano
terrenal. Por lo tanto, se configura como un campo de representaciones inmateriales, simbdlicas
construidas que orientan el accionar de pueblo, con estructuras dadas por ese poder supremo,
de ahi qué, se van alimentando a partir de construcciones sociales dadas por las relaciones entre
seres humanos y mandato, mediadas por interpretaciones de la estructuras con las que se
empieza a coexistir, esto se encuentra reflejado en sus territorializaciones, que van configurando
un territorio sobre una base material, pero que se sustenta en unas representaciones ancestrales,

gue son producto de la Ley de Origen.

Visto desde esta perspectiva, hay una serie de elementos que Saquet (2015) denomina
bajo el concepto de mediadores materiales e inmateriales, estos pueden estar relacionados con
aspectos que tengan un campo de representaciones y que se configuran como elementos
constitutivos de la territorialidad que expresan, por ejemplo, para los Murui Muina, hay una serie
de instrumentos materiales entregados por el padre creador: Mo Buinama, que configuran un

campo de representaciones a partir de la Ley de Origen, estos orientan y establecen unos
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principios comportamentales, e incluso, se entienden como el cuerpo espiritual de su creador,
entre otros. Por consiguiente, se pretende abordar estos instrumentos entregados (figura 2), en
el orden estricto que se conciben para el mantenimiento de la ley, el mandato de Mo Buinama,
comprendiendo su papel en la configuracién de las territorialidades de los comuneros Murui

Muina.

Figura 2. Instrumentos sagrados que representan los principios fundamentales Murui Muina
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Nota. Adaptado de reglamento interno de la comunidad Jiri Jiri comunidad del pueblo Murui Muina, 2022.
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Se logré identificar a través del trabajo de campo, que todos estos mediadores
establecidos en los relatos de origen siguen guiando las territorialidades de los Murui Muina, a

continuacion, se presentan de manera detallada de acuerdo con lo registrado:

Jibie, recoleccién de hoja de coca en chagra tradicional, autoridad ancestral Leonardo

Muioz y comunero.

Fotografia 1. JIBIE: Mata de coca - cuerpo espiritual del padre creador.

Fuente: Elaboracion propia. 2022.

Jibina (coca) es sagrado, porque es entregado por Moo Buinanima con un poder espiritual
para limpiar el pensamiento, hablar y obrar con sabiduria para gobernar al pueblo. Permite
manejar una disciplina de los conocimientos, adquiridos de la Ley de Origen y la cosmovision del

Murui.

En la obediencia a los preceptos ancestrales de la palabra de consejo, para educacion

del individuo (Yetarafue) con la dieta (F+mairiya). Fortalecimiento de la comunién del espiritu del



52

tabaco (D+ona) para hacer efectivo y eficiente el comportamiento del espiritu con el cuerpo, para
administrar el gobierno propio, en el crecimiento y la existencia del ser humano en armonia con

la naturaleza (na+ra+ marena komuiyena e jebuiyena) (ACILAPP, s.f., pag. 17).

D+ONA: Mata de tabaco - corazon del padre creador.

D+ona (tabaco) es sagrado para el pueblo Mdrui, porque fue entregado por Moo
Buinanima, como mandato perpetuo para el buen vivir, obedeciendo la disciplina del corazén, a
través del manejo de la subjetividad y el gobierno de la vida con respeto al principio de la creacién
divina con una conciencia sana. El tabaco es vital para el manejo y el uso de una palabra dulce,
para llevar la organizacion politica, tradicional y administrativa del territorio en armonia con los

preceptos ancestrales de vida.

Este elemento sagrado, representado en una planta que es dado para vivir y mantener a
través del tiempo, la abundancia del hombre, complementando paralelamente el poder existente

e inspirado por la Coca (ACILAPP, s.f., pag. 17).

Fotografia 2. D+ONA: Flor del tabaco, en chagra tradicional resguardo Jiri Jiri

Fuente: Elaboracion propia. 2022.
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FAREKA: Mata de yuca dulce —imagen de la madre madre creadora.

Fareka (yuca dulce) es entregado por Eifio Fareka Buinaifio, para el manejo y cuidado de
la mujer con una fuerza espiritual, con el propésito de endulzar el sentimiento, pensamiento y la
palabra en la vivencia de sus hijos, con la esencia de la yuca dulce (juifioi). Establece una
disciplina que rechaza las energias negativas y comportamientos, que desequilibra la vida normal
del pueblo. Esta sujeto a la obediencia, de la palabra de la Ley de Origen como un fundamento

del saber educar a los hijos, para vivir en armonia dentro del territorio (ACILAPP, s.f., pag. 17).

Fotografia 3. FAREKA: cosecha de yuca

Fuente: Elaboracion propia. 2022.
ANANEKO: Casa grande sagrada — sitio especial de congregacion e invocacion al padre creador.
La maloca es el centro de la comunidad, a partir de alli el maloquero o cacique controla el
territorio, a través de la espiritualidad, asi mismo, es el sitio sagrado de encuentro donde se
toman las decisiones importantes de la comunidad. Una maloca siempre debe tener duefio, este
duefio se encarga de manejar las conexiones espirituales con los seres humanos y uno humanos

del territorio.
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Fotografia 4. Jofo Ananeko. Murui Muina.

Fuente: Elaboracion propia. 2022.

Fotografia 5. ITIFE: Collar - jerarquia de poder. Autoridad.

Fuente: Elaboracion propia. 2022.
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Fotografia 6. NUIK+RAI: Corona, de acuerdo con sus clanes.

Fuente: Elaboracion propia. 2022.

Fotografia 7. ROGOCO: Vasija para preparar el ambil.

Fuente: Elaboracion propia. 2022.
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Fotografia 8 Jibieru, comunero del resguardo Jiri Jiri pilando coca para preparacion del JIBIE, Pueblo Murui
Muina.

Fuente: Elaboracion propia. 2022.

Fotografia 9 JUABI+, Manguaré de la comunidad de Jiri Jiri, pueblo Murui Muina, 2022.

Fuente: Elaboracion propia. 2022.



57

Cada uno de estos elementos e instrumentos sagrados, acompafiados de la oracion al
padre creador (Moo+ Buinaima) estan orientados desde el sabedor para combatir el mal y los
espiritus de las tinieblas que quieran impedir el desarrollo del pueblo Murui Muina. Sus usos no
son individuales, sino, una combinacién de instrumentos materiales con elementos espirituales

gue van desprendiéndose de la territorialidad (Jiri Jiri, 2022, pag. 6).

A modo ilustrativo, se observaron instrumentos materiales dados por el padre creador, los
cuales son fundamentales y cumplen un papel espiritual en la conformacion del mundo,
reconocidos por poseer una finalidad, mas alla de su uso factico, material. Dado que, se
configuran como el campo de representaciones intangibles que orientan un pueblo Murui Muina,
a partir de sus origenes culturales divinos. Para lograr una mayor compresion sobre este
planteamiento, encontramos un instrumento o mediador, que sobresale y genera el principal
interés: la planta de coca, en lengua nativa JIBIE; esta representa el cuerpo espiritual del creador
a través del cual, el hombre Murui organiza todas las esferas de su vida, sociales, culturales,
familiares, politicas, ambientales y principalmente espirituales, la coca entonces representa para
el pueblo su historia, su legado y el mandato de Dios, por lo tanto, este orienta y permite el

manejo ancestral del territorio.

En la perspectiva que aqui se adopta, encontramos un campo de representaciones (Ley
de Origen) que han venido siendo apropiadas por un grupo de personas (Murui Muina), mediadas
por las relaciones y practicas a lo largo del tiempo, es decir, encontramos una territorialidad
multitemporal, que ha venido trasmitiéndose de generacién en generacion a través de los
instrumentos (mediadores), fortaleciendo el imaginario divino. Como lo describe Saquet, Las
representaciones abarcan, por lo tanto, un contenido politico-ideoldgico direccionado; son
multiples y elaboradas en consonancia con los objetivos y metas de los individuos, de los grupos
y de las clases sociales, contextualizadas en cada relacion espacio-tiempo-territorio de vida

(Saquet, 2015, pag. 21). Para entender esta relacion desde una construccion propia indigena
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Murui Muina, la autoridad ancestral del resguardo Jiri Jiri, Leonardo Mufioz Bautista, en un

espacio de mambeo realizado en la maloca JOFO ANANEKO, explicaba la relacion.

Fotografia 10. Espacio de mambeo Jofo Ananeko resguardo Jiri Jiri, compartiendo Jibie y Diona, autoridad

ancestral Liborio Mufioz del resguardo 2021, Leonardo Mufioz 2022.

Fnté: Elaboracion propia. 2022.
En la comunidad existe la chagra, dentro de ella estan las autoridades, dentro de eso
vamos a encontrar la planta de coca, ella representa el trabajo del hombre. Porque desde
la ley de origen, esta planta significa la materializacion de la palabra de Kai Mo Buinama,
nuestro padre creador. Entonces se encuentra que la mujer, desde su rol, siembra la
albaca, la yuca, yuca dulce, batata, el Aiame. Pero a nosotros los hombres nos toca
sembrar la mata de coca y el tabaco. Desde ese momento, es como es el cuerpo de
nosotros, entonces debemos mantenerlo limpio, alejado de toda maleza, para que

también nuestro cuerpo permanezca con esa fortaleza.

La mata de coca para nosotros es medicina, para el cuerpo, para el alma, a través de esa

inspiracién que se materializan de Ka+ Mo Buinaima, para poder escudrifiar en todo el
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conocimiento ancestral de lo que nos rodea. Con esta medicina podemos escudrifiar
todos los conocimientos y los quehaceres para la practica deportiva, para la ceremonia
ancestrales, para las curaciones, para recibir consejos, para participar desde el Jofo
Ananeko, para reflexionar, para pedir que Ka+ Mo nos perdone, nos ilumine, nos de

mucha fortaleza, para tener buenas relaciones con la comunidad.

Sin esta planta, se alejaria la comunicacibn que es tan importante, se alejaria la
planeacion, la coordinacién, se alejarian todas las actividades, que se harian sin ese
mandamiento. Por eso, para nosotros la mata de coca, no es de uso ilegal, para nosotros
en medicina y seguird siendo medicina por todas las generaciones que exista de pueblo

Murui Muina como lo establece la ley de origen.

A través de esta planta, es que podemos conocer, para vivir en paz en el interior de una
comunidad, a través de esta planta se conoce el cuidado de la familia, del territorio, de
todo lo que nos rodea, mediante esta relacion, podemos darnos cuenta de toda la
espiritualidad con la cual hacemos el conjunto del manejo del territorio. Por esa razon.
Nosotros queremos que ojala que no tenga en cuenta para poder seguir fortaleciendo ese
conocimiento. Qué dia a dia. Salvaguardar ya que en este momento todavia hay abuelos
que tienen esa memoria, que no se pierda, porque si esto pasa, se pierde el origen

(Mufioz, 2021).

Este contexto permite la comprension del campo de representaciones que se configuran
como elementos de la territorialidad que se han mantenido durante cientos de afios, proyectando
una territorialidad continta en relacion al mandato dado, pero en constante relacion con las
demés esferas o dimensiones del mundo que los rodea, lo que se expresa mediante practicas
(territorializaciones) y sobre la base de un territorio en permanente construccion, pero que tiene

siempre presente la Ley de Origen para su construccion o deconstruccion. Lo anterior se puede
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suscribir sobre el planteamiento de Rogerio Haesbaert, cuando se refiere a que no puede haber
un territorio puramente simbolico, pero si una territorialidad, como un concepto mucho mas
amplio que el de territorio, donde puede existir la territorialidad, sin un territorio, en sus palabras:
“puede existir un campo de representaciones territoriales que los actores sociales portan consigo,
incluso por herencia histérica —como los judios y su “tierra prometida—, y hacen cosas en
nombre de estas representaciones. Pero puede no existir un territorio (concreto) correspondiente

a este campo de representaciones” (Haesbaert, 2012, pag. 19).

En la perspectiva que aqui adoptamos, se puede reforzar el andlisis sobre la Ley de
Origen como campo de representaciones que configuran la territorialidad indigena, haciendo
alusion algunas de las reflexiones de Raffestin (1993, 1983 y 1987), citado por Saquet (2015),
hay tres mundos en la territorialidad, comprendidas a través de los sentidos: el real, el de las
sensaciones y el de las representaciones; esto es, el concreto-vivido, las percepciones y las
imagenes creadas a partir de las lenguas (pg. 108). De forma qué, ratificamos la condicién de la
territorialidad como dinamica y relacional, con caracter material a partir de las territorializaciones
como producto de esta, que terminan siendo la manifestacion de las emociones, sensaciones,
representaciones, imaginarios, dotados de significado a partir de la ley de origen que no es otra
cosa que, el mandato que define la forma de relacién de todos las dimensiones sociales-

naturales-espirituales.

Con el analisis anterior, se pretende a titulo ilustrativo enmarcar el mandato de la ley de
origen y los instrumentos dados por el creador, como la base de la configuracién de la
territorialidad indigena, sin embargo, més adelante se realizara un analisis con cada uno de estos
elementos dado qué, cumplen un papel esencial dentro de los principios fundamentales,
gobierno, justicia y medicina propia, que no es otra cosa que, la materializacion de estas

representaciones ancestrales en el manejo del territorio y la vida misma de la comunidad.
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2.1.2. Desterritorializacion y migraciones por las bonanzas extractivitas

Por otra parte, es importante entender la historia de poblamiento la comunidad del
resguardo Jiri Jiri desde una perspectiva territorial/espacial que se relaciona con su ley de origen,
este Pueblo Murui Muina forma parte de una serie de pueblos indigenas que han sido
desterritorializados!! de sus territorios originarios o ancestrales, a partir de practicas violentas,
extractivistas y guerreristas como la colonizacion espafiola, la extraccién de diferentes materias
como la quina, el caucho, maderas y pieles, la guerra con el Per y en el dltimo siglo, la violencia
por el auge de la coca. Estos sucesos, han marcado un antes y un después en las construcciones
territoriales y sus configuraciones, de ahi qué, se pueda ver comprometidas las territorialidades
expresadas, por un cambio o reconfiguracion en su compresion, consecuencia de la pérdida de

lo que hemos denominado campo de representaciones asociadas a la Ley del Origen indigena.

Para empezar, vamos a tomar como principal hito la exploracion realizada en 1875 por el
presidente Rafael Reyes al territorio Amazénico, lo que se comprende hoy como Putumayo,
Caqueta y Amazonas; este acontecimiento traeria consigo una colonizacién en masa hacia estas
apartadas zonas del pais, permitiendo también, que la casa Elias Reyes y hermanos se
constituyera en la principal explotadora de quina en la region, la cual se configuraba en ese
momento, como el producto de extraccion mas valorado. Cuatro flotas recorrian el rio Putumayo
de manera legal transportando el producto hasta Manaos en Brasil (Pinell, 1991). Estos
hermanos no solo buscaban el comercio de la quina, sus intereses estaban atravesados por la
colonizacién de la regién en pro del descubrimiento de nuevas rutas de comunicacién que les
permitiera hacer mas efectivos sus negocios, objetivo que logré con ayuda del Estado,

esclavizando indigenas de todos los pueblos a su paso, incluyendo los Murui Muina, esto genero

11 | os procesos de desterritorializacion que produce el conflicto generan una reconfiguracién de los territorios
debido a la movilidad que tiene un sentido desterritorializador especialmente cuando estd asociada a la
precarizacién de las condiciones materiales de vida, lo que equivale a un menor control del territorio (Haesbaert,
2012).
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la primer ola de genaocidio, haciendo que muchos indigenas murieran y otros tantos tuvieran que

internarse aun mas adentro de la espesa selva, para sobrevivir a la esclavitud.

Solo nueve afios les durd el negocio a los hermanos Reyes, en 1885 la flota de vapores
dej6 de funcionar debido a la crisis de la extraccién de la quina a nivel internacional, la empresa
estuvo obligada a dejar todo lo construido hasta entonces, campamentos, trochas, puertos y la
misma quina que se tenia almacenada. Algunos empleados regresaron a sus regiones de origen
y otros se quedaron en caserios, poblados o la selva esperando un nuevo modelo de negocio,
gue fue posible mas adelante gracias a los permisos de comercializacion de productos entre
paises, con la extraccion del caucho, el segundo gran proceso de colonizacion del territorio

(Ochoa, 2013).

A medida que se iba cerrando el | comercio de quina, surgio la extraccion del caucho y se
firmé un concordato entre el vaticano en Roma y el gobierno colombiano (Ramirez, 2001): Hasta
ese momento los misioneros durante afios habian hecho incursiones en la region, sin embargo,
con esta firma de manera formal los enviados llamados “territorios de frontera” tuvieron plena
autorizacién para reducir a la vida “civilizada” a las tribus “salvajes” que habitaban las riberas del
rio Putumayo y Caqueta (Putumayo G. d., 2011). Este hito, poco referenciado en la historia, es
de gran importancia, dado su papel desterritorializador, la iglesia cat6lica jugd un papel clave en
la desterritorializacion simbdlica de las comunidades indigenas, dado que, han evangelizado a la
fuerza muchos pueblos indigenas, incluido al Murui Muina. Situacién que se puede constatar al
presente, cuando vemos que estas comunidades comparten sus practicas ancestrales derivadas
de la Ley de Origen, con las practicas catélicas dadas por la iglesia, las cuales incluyen el
bautismo, primera comunién, matrimonio, creer en la virgen, entre otras. Esta situacion
actualmente es normalizada, pero desde un analisis antropolégico se puede evidenciar como un
poder sustancial, introdujo nuevos elementos de territorialidad a sus sistemas de valores y

representaciones.
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Retomando las ideas anteriores, al finalizar el Siglo XIX el incremento en la demanda del
caucho y la quiebra de la casa de los hermanos Elias Reyes en 1892, permitié el inici6 del siglo
XX con la explotacion cauchera, la continuacion del comercio de esclavos indigenas a lo largo
de todo el rio Putumayo y Caqueta (figura 3) y la fundacion de la Casa Arana en 1903. Se
consolid6 un verdadero genocidio contra indigenas que habitaban el departamento del Putumayo
y una importante area de lo que hoy en dia es el departamento del Amazonas (Ochoa, 2013) que
incluyeron al pueblo Murui Muina (Huitoto), asi lo referencia la Asociacion de Autoridades
Tradicionales y Cabildos Indigenas de Leguizamo y Alto Resguardo Predio Putumayo, en su

documento de caracterizacion de autoridades:

“‘Durante las ultimas décadas del siglo XIX se radicaron los primeros colonizadores con el
proposito de explotar la quina, el caucho y la Tagua o marfil vegetal, productos comercializados por
embarcaciones peruanas. Durante estos afios y después, en las primeras décadas del siglo XX, la
compafiia peruana de extraccién de la resina del caucho Casa Arana, desplazd a miles de indigenas de
diferentes pueblos incluyendo al Murui, generando un etnocidio fisico y cultural de estos pueblos que
debieron movilizarse alrededor de la Amazonia para salvaguardar sus vidas y tradicién cultural” (ACILAPP,

s.f., pags. 4-5).

Para este momento, el Estado colombiano no actuaria al respecto, aunque ya se venian
dando solicitudes por parte de comerciantes del Putumayo, Caquetd y Amazonas que
denunciaban estos atropellos por parte de la empresa peruana. Bajo esta realidad, la explotacion
del caucho se convirtié rapidamente en el centro del comercio y motor de la economia de la
regiébn que se mantuvo hasta 1912. En este afio, luego de una amplia presion de la prensa
internacional y un informe presentado por el consul Britanico, la cAmara de los comunes en
Londres tomaria la decisién de cancelar la Peruvian Amazon Company, empresa que recogia la
Casa Arana, lo que significé un alto en el camino a la extraccion irracional del caucho. Como

resultado de esta decision se redujeron las atrocidades que alli se cometian de forma aparente,
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sin embargo, continuaba la esclavitud para los pueblos indigenas lo que significé practicamente

la extension de comunidades enteras.

Posteriormente, al Estado se le venian agravando situaciones de frontera, al no tener
claros los limites internacionales, esto condujo a que los peruanos mediante el poder militar
permitieran que la Casa Arana continuaran haciendo posesion de los territorios indigenas y de
colonos campesinos como garantia para el aseguramiento de la soberania peruana sobre el
espacio geografico que reclamaban como suyo. En 1920 Colombia y Ecuador llegaron acuerdos
frente a la delimitacién territorial de fronteras, partiendo por los rios San Miguel, Guepi y
Putumayo; lo que generd una protesta inmediata por parte de Perd, quien alegaba se incluian
territorios que hacian parte de su espacio geografico. En ese momento, ante las pocas
herramientas tecnoldgicas precisas, no existia claridad de los limites entre los rios Caqueta y
Putumayo, aproximadamente 6.000 Km donde la mayoria de estos afluentes figuraban
legalmente para el Estado colombiano, pero eran de dominio peruano, quienes controlaban el

territorio con acciones militares que custodiaban los negocios de la Casa Arana.

Figura 3. Rutas de comercializacion de quinay caucho finales del siglo XIX e inicios del siglo XX.

- 1t du vapare: de Eiaz Sayec g Hnos, 1875 - 1885
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Fuente: Ubicacion de las principales rutas y lugares utilizados en la comercializacion
de la quina y el caucho, Tomado de (Ochoa, 2013, pag. 30)

Esta situacion género que Colombia y Perl suscribieran el tratado de Lozano — Salomon
en 1922, donde concertaron los limites y la navegacion entre los dos paises, en este acuerdo se
establecio la soberania colombiana sobre toda la banda norte del rio Putumayo (Colombia C.,
1992). Con esta disposicion Colombia perdia parte del territorio con el que contaba. Asi mismo,
Pera perdié control territorial desde el establecimiento del tratado, pero no dej6 de hacer
presencia fisica y explotacién cauchera por medio de la Casa Arana, lo que implicé que la
barbarie y el genocidio ya conocido siguiera replicandose. Mas alla de la definicion territorial de
limites entre paises, en las riberas del rio Putumayo y Caquetd estaban asentados pueblos

indigenas y colonos de origen colombiano, peruano y ecuatoriano.

Durante 10 afos los dos paises continuaron sus acciones en las zonas limitrofes, pero
fue Peru quien establecié un poderio Militar en la frontera que se vio reflejado en una incursion
militar el 1 de septiembre de 1932, cuando un destacamento del vecino pais se tomé a la fuerza
Leticia, desplazando el aparato de defensa existente y desatando un conflicto internacional por
intereses politicos, econdémicos y territoriales. La disputa por el trapecio Amazonico, incluyo6 la
toma de diversos pueblos indigenas para la guerra, esclavizandolos para mano de obra, asi lo
confirma la Asociacién de Autoridades Tradicionales y Cabildos Indigenas de Leguizamo y Alto
Resguardo Predio Putumayo, en su documento de caracterizacion de autoridades (Pg. 5): “la
incursionaron en tierras colombianas, generd un conflicto territorial entre los dos paises, lo que

culmind en un conflicto que produjo el desplazamiento de miles de familias Murui”.

Este Hito historico para el pais, represento para el Caucaya (hoy municipio de Leguizamo)
convertirse en un fuerte militar, donde llegaban las tropas reclutadas en Bogota y otras regiones
del pais, quienes arribaban al puerto que servia para descansar y distribuir tropas a lo largo del

rio Putumayo, asi mismo, se convirtié en un lugar para el arribo de muchos pueblos y familias
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indigenas de distintas etnias que venian huyendo de diferentes tipos de violencia. De esta
manera, fueron llegando las primeras familias Murui Muina, por dos vertientes, unas por el rio
Caqueta, que se asentaron cerca a lo que hoy se conoce como la Tagua y otras, por el rio
Putumayo, asentdndose a lo que hoy se conoce como Puerto Leguizamo y el Resguardo Alto

Predio Putumayo.

Dado esta situacion, Colombia decidié acudir a la sociedad de Naciones Unidas'? para
exigirle a Pera la devolucién de su territorio y el respeto por el tratado Lozano — Salomon. En
consecuencia, el 24 de octubre de 1933 se llegé un armisticio entre las dos naciones, donde Per(
se comprometia a entregarle el trapecio Amazoénico a Colombia y el norte del rio Putumayo

(Ministerio de Relaciones Exteriores de Colombia, 1979).

Esto signific6 para el Caucaya, ser receptor de distintos pueblos indigenas
desterritorializados y que lograron huir de la guerra de los mil dias, de la Casa Arana, de la guerra
con el Perq, los cuales empezaron a ubicarse en fincas de colonos que habia llegado al Caucaya
desde el interior del pais. Estos indigenas principalmente eran ocupados como mano de obra y
se fueron agrupando nuevamente por familias y clanes, de esta manera poco a poco se
reorganizaron, conservando sus formas de ser, estar y relacionarse con el territorio., Esto fue
posible, debido a que sus territorialidades expresadas en laLey de Origen seguian vivas dentro
de su ser, asi no estuvieran en su territorio ancestral, los elementos e instrumentos dados por el
padre creador, fueron retomados y, sus practicas socio-espacio-territoriales empezaron a
generar nuevamente una aproximacion a su ancestralidad, permitiendo que no se perdieran, lo
gue se logra evidenciar en la actualidad mediante la organizacion de los principios fundamentales

(Ley de Origen), gobierno, justicia y medicina propia.

12 | a3 Sociedad de las Naciones (SDN), Sociedad de Naciones o Liga de las Naciones fue un organismo internacional
creado por el Tratado de Versalles, el 28 de junio de 1919. Se propuso establecer las bases para la paz y la
reorganizacion de las relaciones internacionales una vez finalizada la Primera Guerra Mundial.
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Es necesario contextualizar los origenes territoriales y ancestrales que configuran el
presente del pueblo Murui Muina, para dotar de gran importancia al sistema de valores en el que
se ha venido enfatizando, y a través del cual las comunidades han podido ser fieles a sus
principios y sobrevivir a los intentos de desaparicion de su cultura. Estas representaciones de lo
inmaterial, de lo vivido, del mandato que rigen y orientan a un pueblo, se lograron mantener, pese
a toda esta historia marcada por la violencia y la desterritorializacion fisica y en parte simbélica
gue vivieron como pueblo. De ahi que se entienda porque iniciamos explicando la Ley de Origen,
como parte fundamental de sus representaciones simbdlicas y espirituales dadas por el padre
creador alos Murui Muina y la comunidad del Resguardo Jiri Jiri, ya que de lo contrario tras las
diversas intervenciones de las que han sido victimas a lo largo de la historia, hoy serian un pueblo

colono mas, sin historia, memoria y marco referencial de lo que son desde el ser mismo.

En este contexto toma fuerza lo planteado por Haesbaert (2012), en la medida que los
Murui Muina mantuvieron su territorialidad desde la Ley de Origen, adn sin territorio fisico, ese
campo de representaciones territoriales que no olvidaron y que mantuvieron entre sus hijos y los
hijos de sus hijos, les permite hoy, en un nuevo territorio, expandirlas y replicarlas mediante
técnicas e instrumentos, mediadores y relaciones sociales sostenidas con otros agentes, que

dan lgar a nuevas construcciones sociales, ambientales, politicas, culturales sin perder el origen.

Sin embargo, no se puede perder de vista, lo referenciado en el capitulo uno, el pueblo
Murui Muina fue diagnosticado como una de las comunidades indigenas colombianas en riesgo
de extincidn, esto fue expresado por la Corte Constitucional, mediante el Auto 004 de 2009. El
principal problema identificado es el riesgo de extincion fisica y cultural (Min Cultura, 2010).
Segun el Plan de Salvaguarda (ACILAPP, 2012), los problemas focales estdn asociados
principalmente a la pérdida de sus territorios, el control sobre los mismos, la poca gobernabilidad
y la desaparicion de sus practicas culturales por presencia de agentes externos que influyen en

sus formas de relacionarse con el territorio, como se detalla continuacion:
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1. Territorio: despojo paulatino de los Territorios ancestrales y de los Derechos
Territoriales, asociados a intereses estratégicos econémicos, militares y politicos.

2. Gobierno y justicia propia: distorsion del concepto y del ejercicio del Gobierno Propio e
inaplicabilidad de la Justicia Propia desde la esencia tradicional de la Ley de Origen y el
Derecho Mayor del Pueblo Murui-Muina.

3. Derechos humanos: multiples afectaciones a causa de la influencia de los actores
armados en el territorio.

4. Modos de viday produccidn: las actividades extractivistas desarrolladas en el territorio
han generado procesos de esclavitud que mantienen cambiando sus formas y socavando
asi la estructura tradicional de la economia indigena Murui.

5. Culturay tradicion: el conflicto ha restringido el uso de los territorios y la reproduccién
de las practicas culturales, extinguiéndolas y propiciando la presencia de actores externos
gue alteran las formas rituales de pervivencia y de interrelacion con el mundo, debilitando
la lengua, formas de gobierno, usos y costumbres (Parques Nacionales L. P., 2021, pag.

104).

Con base a todo el andlisis presentado, a continuacion, se desarrollarda en diferentes
escalas, niveles y dimensiones, lo que hoy se configura como la territorialidad, las
territorializaciones y el territorio para la comunidad del Resguardo Jiri Jiri, del Pueblo Murui

Muina, ubicados en el municipio de Leguizamo, departamento del Putumayo.

2.1.3. Primero pobladores, lucha por mantener principios ancestrales

Los primeros Murui Muina que fueron arribando a lo que hoy se configura como el
Municipio de Leguizamo, llegaron por dos vertientes, unos navegando corriente arriba por el rio
Putumayo, empezando a establecerse a la margen derecho, sobre territorio colombiano; el

segundo grupo navego6 afluente arriba por el rio Caqueta, llegando a lo que se conoce
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actualmente como corregimiento de La Tagua, instalandose a la margen izquierda, estas
comunidades hoy constituyen los resguardos Jiri Jiri, Progreso y Primavera; otros se asentaron
a la margen derecha como Huitora, que se encuentra en el departamento del Caqueta. Asi
mismo, muchos otros continuaron navegando por el rio Caqueta hasta conectar con el rio
Orteguaza, que los llevo a distintos territorios del departamento de Caquetd, incluyendo su capital

Florencia.

Inicialmente los indigenas que hoy se encuentran reconocidos como comuneros del
resguardo Jiri Jiri fueron arribando por familias entre la década de 1940 hasta 1970. Se pudo
identificar que en todos los casos se encontraba una cabeza del hogar (padre o madre) e hijos,
los cuales empezaron a ocuparse como mano de obra de colonos que se habian asentado en el
territorio y tenian alrededor de 10 fincas destinadas a diferentes vocaciones, dependiendo la

bonanza que se instituyera en el momento.

Teniendo en cuenta lo anterior, se adelanté un ejercicio de dialogo con la autoridad
ancestral del resguardo, el cual cont6 con la participacion de sus comuneros y se desarrollé en
la gran maloca. En el marco de dicho didlogo, se adelanté un ejercicio de memoria que les
permitié reconstruir la llegada de los primeros pobladores, y de esta manera, evidenciar en qué
momentos las familias fueron llegando, hasta constituir lo que hoy se denomina resguardo

indigena Jiri Jiri, pueblo Murui Muina.

Los primeros pobladores de Jiri Jiri son familias que huyeron de la esclavitud de la
extraccion del caucho y de la guerra con el Peru, para los afios 1940 llega a Aparicio rojas
y su esposa, mas tarde llega Jorge Correa con su esposa Petronila, sus hijos Inés, Angela,
Elena y Joaquin. Alli llega Alfonso Benigno Manchola con su esposa Lucinda, Arturo

Lépez. Mas tarde Llega Jeronimo, viudo con sus dos hijos, Jacome y Rafael.
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Para los afos 1960 llega Enrique Mufioz y su esposa Cristina Parra, sus hijos Aura,
Marcelino Liborio, Julia, Delfin, Enelia, Eugenio. Para los afios 1962, el 20 de diciembre,
llega la familia de José Antonio Mengafio y Margarita Nofuemo, sus hijos, Jaime, Carmen,
José, Reinerio, Jorge, Maura y Aparicio. Afilos mas tarde llega la familia Josefina Romero
viuda, sus hijos Alejandro, Marina, Viviana y Tarsicio. Hay mismo también llega a la familia
Julio Castro y su esposa Carmelina Torrijos con sus hijos, Edelmira, Lisandro, Lorenzo,

Anatolia y Adelina.

Afos mas tarde, llega la familia Fermin Valencia, al mismo tiempo también va llegando la
familia de Jesus Garcia, también llega la familia de Salomo6n Ruiz, sus hijos Betty, Maria,
Virgilio Melvi, Maria Antonia. Hay mismo también llega Neftali Falla, con Dorotea Renteria
sus hijos Elvia, Graciela, Bernabé, David, Laura, Jairo, Robert y Alirio. Estas familias
Fueron las que llegaron antes de la conformacién de Reserva indigena en 1974. (Mufioz,

2021).

Hay dos momento claves en este proceso de re-territorializacion, la primera, que adn sin
sus elementos sagrados (instrumentos — dispositivos), los comuneros mantuvieron sus sistemas
de conocimiento propio, su campo de representaciones e imaginarios mediante el conocimiento
ancestral que traian consigo los mayores, esto les permiti6 en 1971, plantear la primera
estructura organizativa con una capitania, la cual constituia la representacion politica de un grupo
gue se estaba autodenominando y organizando con base a su Ley de Origen, agrupandose
segun su clan. Como detallan los reglamentos internos (Jiri Jiri, 2022), la primera capitania
estaba a cargo de Carlos Cabrera; Autoridad Politica Benigno Manchola y Autoridad Tradicional
Enrique Mufioz. Para el afio siguiente, se nombro capitan a Marcelino Mufioz, sin embargo, este
nombramiento, llevd consigo una serie de problemas internos entre comuneros, debido al
desconocimiento de gobierno de los mayores como autoridades ancestrales, las encargadas de

orientar segun la Ley de Origen y la espiritualidad al pueblo.
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El segundo momento de territorializaciébn, y no menos importante, esta ligado a la
consolidacion del territorio indigena Murui Muina de la comunidad Jiri Jiri, el cual se iba
desarrollando paulatinamente con la expansién de sus practicas culturales y la necesidad de
establecer un control territorial sobre el mismo, aun cuando el territorio se concibe mucho mas
alld de una porcion de tierra delimitada, existia la necesidad de establecer cierto limites
territoriales, teniendo en cuenta la multiplicidad de agentes presentes en ese momento, que de
alguna manera podian constituir una amenaza para ocupar estos espacios. De esta manera, en
1974 se adelant6 una visita del Instituto Colombiano de la Reforma Agraria (INCORA), el cual se
encargd de medir el territorio y adelantar un proceso de saneamiento a colonos que se

encontraban alli, esto debido a su preexistencia, antes de la llegada de los comuneros indigenas.

Este proceso trajo consigo algunos arreglos territoriales, que le permitieron algunos
colonos conservar sus fincas de propiedad privada en acuerdo con la comunidad de Jiri Jiri, como
se referencia en la informacion consultada, estos fueron “el sefior Salomén Ruiz; Neftali Falla;
Arturo Lopez; Elena Correa y Arnulfo Hernandez” (Jiri Jiri, 2022), los cuales se ubican
actualmente en el asentamiento que se conoce como Ka+ Na+ra+, uno de los tres asentamientos
con los que cuenta el resguardo, los otros dos son Las Brisas y el Centro de Jiri Jiri. A partir de
este arreglo, en 1974 se declaré el primer territorio delimitado para la comunidad, bajo la figura
de reserva indigena, esto se logré gracias la adopcion del “Pacto Internacional de Derechos
Civiles y Politicos” realizado el Estado colombiano en 1966, que contemplaba estas

denominaciones territoriales.

Hoy se puede evidenciar en su organizacion espacial (fotografia 11) que estas
comunidades se territorializan alrededor de una maloca, en el centro de la comunidad, pero
ubican las viviendas de manera dispersa, siempre dandole la cara al rio, que es su fuente de
comunicacion, transporte e intercambio con otros territorios. A través del rio se dan las relaciones

sociales, econémicas, culturales y politicas con los centros poblados, principalmente La Tagua y



72

Leguizamo (departamento del Putumayo); en segundo nivel se encuentran los traslados hacia
Florencia (departamento del Caqueta) por el rio Caqueta y Puerto Asis (departamento del
Putumayo), y, en menor medida, por el rio Putumayo. Teniendo en cuenta las distancias que se
deben recorrer y la dificil accesibilidad, estos desplazamientos se hacen Unicamente en
situaciones urgentes. Las relaciones que tienen estas poblaciones, principalmente riberefias y
boscosas, con los centros urbanos son de una interdependencia en aumento por la
diversificacion de la economia, la movilidad y la occidentalizacién de las practicas culturales, lo
gue produce territorialidades combinadas. Esto es mas evidente en las comunidades que mas

cerca se encuentran de los centros poblados (Alexiades, 2016).

Fotografia 11. Comunidad central reguardo Jiri Jiri, Pueblo Murui Muina, Rio Caqueta

Fuente: elaboracion propia (2024).

Hemos tratado a lo largo del proceso, identificar como se ha venido configurando el
territorio, la territorialidad y las territorializaciones de la comunidad del resguardo Jiri Jiri, de modo
qué, hay un interés superior en comprender como, se da su llegada al municipio de Leguizamo

que hoy denominan su hogar “territorio”, enmarcadas a sus practicas socio-espacio-territoriales,
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gue estan directamente vinculadas a la Ley de origen, permitiendo que se mantenga la tradicion
y el manejo del territorio a partir de la espiritualidad. Esto se ve ejemplificado en los principios
fundamentales, gobierno, justicia y medicina propia, que son el imaginario y representacion de

sus manifestaciones culturales, sociales, ambientales, politicas, econémicas y espaciales.

2.1.4. Principios fundamentales, gobierno, justiciay medicina propia

Las bases del gobierno, justicia y medicina propia se encuentran enmarcados en el
mandato establecido por Mo Buinama, en los fundamentos, principios y Leyes del origen, a través
del cual, se da la sanacién ancestral y orienta el buen vivir del resguardo indigena Jiri Jiri. De
esta manera se garantiza la proteccion, preservacion y sanaciéon de toda la comunidad. Esto ha
trascendido en la materializacién de unas estructuras organizativas, que se encargan de manera

especifica de aplicar sus reglamentos internos en sus cabildantes y actividad politica (figura 4).

Figura 4. Estructura jerarquica del CATIJ

URUK+ MOO

(Autoridad Central)

IYA+ KOM+N+ F+D+MA

(Coordinador)

IYA+ KOM+N+

(Autoridades acompafiantes)

IKORIRA+MA — NAGU+MA EIM+E YOFUERA+MA EIM+E RA+F+A EIM+E MONIFUE EIM+E

MANORIRA+MA (Territorio) (Educacion) (Deporte) (Produccion)

(Médico)

Nota. Adaptado de reglamento interno de la comunidad Jiri Jiri comunidad del pueblo Murui Muina, 2022.
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Que por la necesidad de mantener la integridad de los habitantes y del medio ambiente,
en el uso, manejo, control del territorio, desarrollo socio econémico, pervivencia de la
cultura, espiritualidad, democracia y velar por la paz y sus principios fundamentales, se
instituye el gobierno y justicia propio — medicina de sanacion ancestral del Resguardo

Indigena Jiri Jiri (Jiri Jiri, 2022, pag. 201).

Esta estructura se divide en dos instancias de manera jerarquica descendente, la primera
precedida por el Consejo de Autoridades Ancestrales de Jiri Jiri (C.A.T.l.J.), este es el
maximo organo de direccién de la comunidad y estd compuesto por un grupo de ancianos
sabedores de Jiri Jiri, en los cuales recae la responsabilidad de la memoria del mandato divino y
la Ley de Origen, este grupo de personas son las que manejan la espiritualidad de la comunidad
y estan precedidos por la autoridad ancestral, un mayor que viene de linaje y ha recibido el mando

de su predecesor por linea de mando.

Este CATIJ debe estar comprometido con el cabildo para ensefiar el conocimiento
intelectual, la parte divina ancestral, el manejo espiritual, la cosmogonia, la medicina de
curaciones, la invocacioén al padre creador, la creacion de la vida y del ambiente, son ellos, los
encargados de velar por la aplicacién de la justicia, teniendo como base la Ley de Origen.
Igualmente, deben orientar la toma de decisiones de la comunidad bajo los lineamientos
espirituales, organizar y acompafiar la realizacion de bailes tradicionales segun sea la necesidad;
son los Unicos autorizados para aplicar la medicina tradicional a cualquier comunero que asi lo
requiera, dirigir las ceremonias culturales y las celebraciones de la comunidad. Asi mismo, son
el pilar fundamental de la educacién propia, deben orientar a nifios, nifias, jovenes y jovencitas
en la espiritualidad como elemento para el mantenimiento de los usos y costumbres del pueblo
mediante el idioma propio, manteniendo asi, el campo de representaciones y el sistema de

valores del pueblo.
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El manejo del territorio desde la parte espiritual es la principal responsabilidad de este
consejo de ancianos en cabeza de su autoridad ancestral, a partir de sus conocimientos, sus
didlogos y su relacionamiento con D+ona, Jibina y Fareka en el Jofo Ananeko, se imparten todas
los consejos, orientaciones, normas y mandatos, que guian el accionar del pueblo, ellos
determinan el manejo del territorio en todas sus escalas y esferas, espirituales, culturales,

sociales, politicas, ambientales, educativas, medicinales y deportivas.

Con la orientacion de los mayores, la estructura se articula a través de la imparticién de
la justicia, orientada a mantener la relacién arménica entre Hombre/Territorio/Naturaleza. Para
lograr esta armonizacion, la comunidad ha establecido una serie de comités que lideran los
procesos claves en el mantenimiento de los sistemas culturales, sociales, politicos, ambientales,
educativos y econdmicos, asi mismo, ha definido una estructura politico administrativa (figura 5),
la cual se encarga a su vez, de la representacion legal del resguardo ante los diferentes
escenarios politicos locales, regionales y nacionales, encabezada por un gobernador,
vicegobernador, tesorero, fiscal y la guardia indigena, esta Ultima de gran relevancia, dado su

funcion primordial en el mantenimiento y cuidado del territorio.
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Figura 5. Estructura organizativa, érgano de direccion y administracion gobierno propio del resguardo
indigena Jiri Jiri

Estructura Organizativa
Organo de Direccién y Administracion Gobierno Propio del Resguardo Indigena Jiri Jiri

CATIJ
Consejo de Autoridades Ancestrales Indigenas de Jiri Jiri

AUTORIDAD ANCESTRAL

JUSTICIA

Hombre - Territorio - Naturaleza

Territorio Produccién

Medicina Tradicional Deporte

Educacién Propia Mujer

Lider Acompariante Juventud y nifiez

CABILDO

Gobernador

! ! ! !

Comités de asentamiento

Comités internos

Asamblea General

Coordinacion de Justicia Tradicional y Justicia Propia

Nota. Adaptado de reglamento interno de la comunidad Jiri Jiri comunidad del pueblo Murui Muina, 2022.
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Cada una de estas instancias desarrollaran aspectos claves para la preservacion de los sistemas
culturales y el mantenimiento de las estructuras internas, quienes operativizan las orientaciones
del Consejo de Autoridades Ancestrales de Jiri Jiri (C.A.T.I.J.), los cuales permiten fomentar
las préacticas culturales asociadas a la Ley de Origen, como también, la organizacion de la
comunidad, para garantizar su preservacion cultural, social, econémica y de salud. Andrés
Mufioz, hijo de la actual autoridad ancestral y quién se ha desempefiado como Gobernador del
Cabildo, realiz6 un analisis sobre la estructura hoy existente y donde refiere los logros de la
organizacién comunitaria, como una apuesta ética, politica y cultural de supervivencia, que se
materializa a través de la defensa del territorio como construccion sociohistorica, de la lucha de

su pueblo por mantener el mandato, la ley de origen.

En la actualidad, el resguardo indigena Jiri Jiri ha venido pasando por diferentes
momentos, hoy a nivel interno, situaciones que vivié le ha permitido poder fortalecer su
tema estructural. Ese tema estructural ha permitido que la comunidad se organice, desde
empezar a poblar desde el primer inicio del resguardo, desde la bocana de la quebrada
La Tagua, hasta llegar al asentamiento de Las Brisas. Desde el asentamiento de las
brisas a los Nairas, de los Nairas al centro Jiri Jiri, donde se encuentra ubicado en la
Maloca, la Casa Cabildo, la escuela y son los espacios culturales y deportivos que estan

ubicados dentro del territorio.

En La segunda instancia, la comunidad a través de su Consejo de Ancianos, a través de
su autoridad central, a través del Cabildo, es la que ha permitido que la dinAmica hoy
venga cambiando, la nueva generacion ha empezado a empoderar cada uno de esos
espacios. No ha sido facil poder llegar y mantener cada una de las instancias, de los
comités internos, de las estructuras propias y en un tema especifico, que se hace énfasis

es en el tema de los guardianes del territorio.
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Los Guardianes del Territorio nace de todos los nifios, de todas las mujeres, de todos los
hombres que caminan la selva, para poder cuidar, para poder salvaguardar ese gran
territorio como lo es el resguardo indigena Jiri Jiri. Hoy por hoy seguimos caminando la
palabra, seguimos manteniendo vivos esos principios, pero le apostamos a poder
conservar y articular acciones que nos permitan poder defender el territorio, mantener

nuestros sistemas culturales, nuestras formas de vida (Mufioz, 2021).

La estructura de los guardianes del territorio Nag+ma Y+main+ fue creada por los
consejos y conocimientos de los mayores (CATIJ), mediante la orientaciones de la medicina
ancestral Jibina, D+ona, Fareka, con dos objetivos especificos: el primero, analizar la situacion
territorial y rescatar el conocimiento de los principios ancestrales que han dejado los ancestros a
través de la ley de origen; el segundo objetivo esta orientado a conservar y usar, darle un manejo
adecuado al territorio, para rescatar y garantizar la pervivencia fisica y cultural del resguardo
indigena Jiri Jiri. Es necesario resaltar esta estructura que parte de los principios ancestrales e
integra hombres y mujeres que desean mantener vivas sus representaciones, imaginarios y
practicas, de igual manera, realizar el mantenimiento y conservacion, mediante el uso sostenible

de los recursos naturales de su territorio.

Por otro lado, estd el proceso de educacién propia, como uno de los pilares del
mantenimiento de los sistemas de valores que determinan la territorialidad de la comunidad,
mediante la practica educativa se ha venido revitalizando los procesos culturales, asociados a
las distintas formas de ser estar y vivir. Dentro de la estructura de gobierno y justicia, la educacion
es acompafada por el abuelo mayor, pero dinamizada por un étnoeducador quién esta
encargado de realizar ejercicios de transposicion metodoldgica de la educacion tradicional, a los
espacios de aprendizaje propios, como la chagra, el cananguchal, la maloca, el rio, la cocina. Asi

mismo, debe garantizar que se ensefie la lengua materna N+pode.
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En la figura 6, se establecen los pilares de conocimiento que orientan la ensefianza de
educacion propia, los cuales hacen referencia al canasto de sabiduria y conocimientos para
manejar el mundo desde YOFUERA K+R+GA+, que contempla que lo histérico ancestral parte
del conocimiento y las orientaciones de los abuelos sabedores, quienesa través de la inspiracion
divina que les ha dejado MOO BUINAIMA, por medio de las plantas sagrada de tabaco y coca
(JIBINA-D+ONA), han desarrollado la capacidad y el don de orientar a todo un pueblo. Es el
Mayor, quién estd mandatado a orientar toda la educacion bajo los sistemas culturales de

ancestralidad, mediante el YETARTAFUE (palabra de consejo) en su maloca.

Figura 6. Pilares del conocimiento de la educacion propia Murui Muina

FAKADUA UAI. Ensefianza aprendizaje de la representacion logica del
mundo material por medio de simbolos del Pueblo Murui -Muina.

UNUA UAI. Ensefianza aprendizaje de la palabra de sabiduria desde
los principios culturales del Pueblo Murui — Muina.

MANORA UAI. Ensenanza aprendizaje del cuido del cuerpo en armonia
con la naturaleza desde los principios culturales del Mudrui — Muina

EN+E ZEDAJANO UAI. Ensefianza aprendizaje de los principios de la
Gobernabilidad desde los principios culturales del Pueblo Murui - Muina

Nota. Construccidn propia, memorias detalladas en diario de campo proceso educativo.

Asi mismo, la educacion propia se da desde casa, el nifio y la nifia participan de las
actividades comunitarias convocadas por el cabildo, de esta manera desde la préctica se

empoderan el rol de cada integrante al interior de la comunidad y del sistema organizativo propio,
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también asisten a las reuniones convocadas por la directiva educativa, de esta manera desde la

vivencia afianzan los conocimientos como pueblos milenarios.

Nosotros como pueblos indigenas hacemos nuestra propia planeacion para una
integracién entre las comunidades desde la parte en educativa. La cual hace la unidad,
el intercambio de conocimiento en las actividades, los didlogos a través también de los
nifios, para avanzar dentro del proceso. En la parte del conocimiento de saberes que

vienen desde nuestros ancestros.

Debido a los cambios sociales y a la globalizacién, hemos perdido algunos de nuestras
hablas y algunos de nuestros conocimiento culturales, desde alli, vamos planteando
nuevos horizontes con el conocimiento de nuestros abuelos, recopilando informaciones,
llevando las practicas no solo en las cuatro paredes, sino, en el &mbito de la ensefianza
tradicional de la pedagogia, que puede ser en las chagras, en los caminos, en los rios, en
la maloca. Desde alli comenzamos las practicas través de danzas, cantos, en actuaciones
con las que vamos incentivando dinamicas propias de nuestra cultura, para ir aplicandola
hacia los estudiantes a estos momentos, asi se forma el nifilo dentro de la relacion hombre,

naturaleza, en el cual haya armonia.

Nuestra educacion se basa en que nada sobre la naturaleza se puede tocar sin permiso,
todo debe ser con permiso, con respeto, con ritualidad, para que pueda las cosas vayan
en coordinacién con el anciano y con el etnoeducador. No es solo ensefiar, digamos,
matematicas, lectura, si no es formar personas en el campo de la espiritualidad, de

nuestras practicas ancestrales. (Calderén, 2022)
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Esta aproximacion de la educacion propia como parte fundamental de la territorialidad
para los Murui Muina permite identificar que, todo el territorio es un espacio de didlogo, encuentro
y formacién, centrados principalmente en la maloca (Ananeko), con la orientacién de los
Einamak+ (Consejo de sabios), asi mismo, los demas espacios como la chagra, la quebrada, los
caminos, las lagunas, las cochas promueven las practicas (territorializaciones) y recrean la
cotidianidad del mundo indigena (territorialidades). En este sentido, la escuela y otros espacios
deportivos son parte de nuevas formas apropiadas por la comunidad, desde la interculturalidad
para avanzar en la formacién para la vida, aprender de la cultura y los conocimientos no

indigenas, como medio para la convivencia arménica con las demas culturas.

En este sentido, El e+tnamak+ es el tejido del canasto de la educacién propia y esta
educacién no termina, ya que tiene que ver con todo ese universo que existe en la cosmovision
indigena a partir de su Ley de Origen, ese campo de representaciones, sentidos y sistemas de
valores. La educacién es como una mata de coca que extiende sus ramas para llegar a todos.
Ese Erafue (palabra consejo) ve lo que esta atras, el presente y lo que viene, es un Rafue preciso
gue esta orientado a florecer y manteniendo la espiritualidad para que fluya entre el pueblo, de

generacién en generacion.

Cada uno de los elementos expuestos en el presente capitulo donde se reconstruye la
territorialidad Murui Muina, han permitido identificar que el resguardo indigena Jiri Jiri tiene el
objetivo de garantizar que las familias existentes en la comunidad se organicen segun los
principios culturales de la Ley de Origen, siguiendo el mandato divino que les permita el
mantenimiento de sus sistemas de valores a lo largo de tiempo, como se ha logrado evidenciar
en la investigacion. Para ello, han constituido figuras juridicas, organizativas, educativas y de

gobierno propio.
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2.1.5. El territorio figura de dominio y control, aproximacién politico-juridica

Para analizar el territorio politico juridico actual de la comunidad de Jiri Jiri como una
figura de dominio y control, es necesario vislumbrar los multiples sucesos histéricos y espaciales
gue se han detallado en los acépites anteriores, esto permite comprender cada uno de los hechos
que vivieron para llegar a constituir lo que hoy se denomina bajo la forma juridica de resguardo,
en el cual ejercen un poder, como parte de una figura territorial que hace parte de la estructura
del Estado, pero que se reconoce como autdbnoma a partir de sus sistemas de gobierno propio;
como se evidencié en el apartado de Principios fundamentales, gobierno, justicia y medicina
propia, se rige segun una estructura definida y de esta forma se gobierna sobre su territorio

delimitado.

El proceso de la territorializacion de la comunidad del resguardo Jiri Jiri ha trasegado por
varios momentos histéricos en el municipio de Leguizamo, el primer gran logro para conseguir
ejercer un control sobre el territorio en su calidad de autoridades étnicas se dio mediante la
resolucion 231 del 26 de noviembre de 1975 “Por la cual, se constituye como reserva indigena
Especial un terreno baldio denominado JIRIJIRI destinado a la Comunidad Indigena HUITOTO,
ubicado en el Municipio de PUERTO LEGUIZAMO, Intendencia Nacional del PUTUMAYO”,
emitida por LA JUNTA DIRECTIVA DEL INSTITUTO COLOMBIANO DE LA REFORMA

AGRARIA (Instituto Colombiano de Reforma Agraria J. D., 1975).

Para aquella época, se sostenia que estas reservas eran un mecanismo provisional de
adjudicacion que permitia a las comunidades indigenas usufructuar las tierras mientras se
avanzaba en la creacion de Unidades Agricolas Familiares (UAF), con miras a la titulacién
individual. Sin embargo, otros argumentaban que las reservas debian ser consideradas como
una forma definitiva de adjudicacién o reconocimiento territorial, sin la intencion de modificar el
régimen comunal, dado que se asemejaban a los resguardos establecidos en la Ley 89 de 1890,

gue a la fecha aun no se hacian efectivos y por tal manera, se reservaban sobre tierras baldias
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de la nacion. Durante el periodo de 1967 a 1980, y en cumplimiento de la Ley 135 de 1961 sobre

legislacion agraria, se establecieron un total de sesenta y nueve reservas (Garcia, 2006).

En esta primera resolucion se logré especializar un territorio de 4960 hectareas (figura 7),
con unos limites arcifinios, sobre las margenes del rio Caquetd, entre las quebradas Tagua Y Jiri
Jiri. Asi mismo, se destaca dentro del considerando la caracterizacién realizada hacia la
comunidad, se logro identificar que eran procedentes, al igual que los otros grupos asentados en
el territorio, de La Chorrera y La Pedrera en el departamento de Amazonas, zonas caucheras
gue estuvieron bajo el control de la Casa Arana, que salié de la regién a raiz del conflicto Colombo

Peruano, en la década de los afios 30, segun el cuadro demogréfico.

Figura 7. Reserva indigena Jiri Jiri

Fuente: Archivos INCORA 1975
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Se logro la caracterizacion de la poblacion existente a la fecha, compuesta por indigenas
pertenecientes al grupo étnico en un numero aproximado de 193 indigenas agrupados en 40
familias. De igual manera, dentro de su aspecto cultural descrito en la Resolucion “se pueden
destacar algunas caracteristicas especiales pero que ya han sufrido desajustes por el tratamiento
a sus tierras sometidos a raiz de la explotacion cauchera realizada por la Casa Arana, lo que
significo la destruccion de los grandes clanes y los sistemas de organizacién tribal de muchas
sociedades amazébnicas... Los grupos que subsisten hoy en JIRIJIRI, son provenientes de
diferentes clanes. El papel del anciano es el de mayor relevancia, sus recomendaciones son
aceptadas por el grupo como la mejor forma de proceder ante cualquier circunstancia”. (Instituto

Colombiano de Reforma Agraria J. D., 1975, pag. 2).

Dos aspectos de gran relevancia que trajo consigo la constitucién de la Reserva Especial
Indigena Jiri Jiri, el primero contar con un territorio delimitado y protegido, que estaba expuesto
a la colonizacién como ya habia sucedido con muchos otros, los conflictos se daban por el
sistema de tenencia de tierra, caracterizado por La dispersion en grupos pequefios que facilitaron

algunos conflictos por la penetracion de colonos y la influencia de los indigenas.

El segundo, el lineamiento establecido en la resolucién para darle facultades al gerente
del Instituto de Reforma Agraria para adelantar un proceso de saneamiento y compra de mejoras
a colonos que actualmente hubiesen quedado dentro del poligono, asi mismo, garantizar que los
indigenas pudieran ejercer los derechos constituidos a plenitud, generando asi un primer
escenario de seguridad juridica y territorial para los Murui Muina en la Reserva Especial Indigena
Jiri Jiri (figura 8). Esto con el objetivo de asegurar la permanencia y la posesion a que tienen
derecho por ley y por tradicion y fundamentalmente para prevenir posibles conflictos que

comunmente se originan por la presion colonizadora.
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Figura 8. Reservar indigenas constituidas antes de 1984
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Fuente: Informe Colonizacion Militar, Division De Asuntos Indigenas. (Min Interior, 1980)

Si bien hasta este punto los principales conflictos se daban por presiones entre colonos
e indigenas, a la ya compleja gama territorialidades existentes, se sumé una nueva figura
territorial en 1984. En esta fecha fue declarado el Parque Nacional Natural La Paya, bajo Acuerdo
No 15 del 25 de abril de 1984 del INDERENA vy ratificado mediante Resolucién ejecutiva No 160
del 24 de agosto de 1984 del Ministerio de Agricultura (Parques Nacionales L. P., 2021) (ver
figura 11), el cual se encuentra localizado en el municipio de Leguizamo, departamento del
Putumayo; su extension es de 422.000 hectareas. Este hito, en primer momento no significd
ningun cambio en gran medida, mas all4 de la declaracion el Estado era incapaz de hacer
presencia en el territorio, por lo que, los indigenas y colonos seguian ejerciendo sus

territorializaciones sin ninguna alteracion por parte del agenciamiento del Estado.
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Bajo un proceso de liderazgo del gobierno propio de la Reserva Especial Indigena Jiri Jiri,
se elevo la solicitud de constitucion de resguardo el 3 de julio de 1986 ante la gerencia Regional
del Instituto Colombiano de Reforma Agraria con sede en Pasto, para que se estudiara y
viabilizara construirle el caracter legal de resguardo a la Reserva. A partir de alli, La oficina
Regional de Asuntos Indigenas del Ministerio de Gobierno adelant6 los respectivos estudios,
actualizando el censo poblacional, y se acord6 con las autoridades adelantar el proceso con los

mismos linderos definidos en el proceso de declaracion de la reserva.

De esta manera, bajo la legislacion vigente, Ley 89 de 1980y la Ley 31 1967 en su articulo
11, que permitia el reconocimiento a la propiedad colectiva a miembros de comunidades
indigenas y en torno a las tierras tradicionalmente ocupadas, el Ministerio de Gobierno dié un
concepto positivo para avanzar en la transicion y declaracién del resguardo Indigena Jiri Jiri. Por
lo tanto, bajo la Ley 135 de 1961 que facultaba al Instituto de Reforma Agraria a constituir
resguardos de tierras en beneficio de las comunidades que no la posean, con el concepto
favorable de Ministerio, se expidio la Resolucion niumero 062 de 19 agosto 1987 “Por el cual se
confiere el caracter legal de Resguardo Indigena a las tierras baldias reservadas en beneficio de
la comunidad HUITOTO de JIRIJIRI, asentada en el Municipio de Puerto Leguizamo, Intendencia

Nacional del Putumayo” (Instituto Colombiano de Reforma Agraria, 1987, pag. 1).

De esta manera, con la constitucion se les otorgé un nuevo poder sobre el territorio
delimitado, dotandolos de seguridad juridica para amojonar los linderos y limites establecidos en
la resolucion, solicitar apoyo judicial en caso de que terceros invadieran o se usufructuaran del
area amojonada, una mayor seguridad para establecer el gobierno propio a partir de sus usos y
costumbres en la administracion y manejo de las tierras adjudicadas. Asi mismo, el articulo
octavo, es expedito en resaltar que, los miembros del resguardo deberan abstenerse de vender,

arrendar a terceros ajenos a las comunidades indigenas dentro del area declarada como
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resguardo, de esta manera, la seguridad también se configuré de manera interna, evitando asi

conflictos sobre el territorio colectivo.

Este hecho sin duda se enmarca como unos de los hitos mas importantes en términos
territoriales para el resguardo Jiri Jiri, que posteriormente iba a seguir fortaleciéndose con el
marco normativo, legal y constitucional del pais. En 1989, Colombia formalizé su compromiso
con el Convenio 169 de la Organizacioén Internacional del Trabajo -OIT- sobre pueblos indigenas
y tribales, comprometiéndose a adaptar su marco legal y a implementar las acciones necesarias
conforme a los lineamientos del convenio. Este acuerdo logré poner un fuerte énfasis en la
participacion y el respeto por los sistemas de valores de las identidades culturales. Tanto el
gobierno como las comunidades étnicas deberian asumir la responsabilidad de proteger los
derechos de estos pueblos, asegurando su identidad mediante acciones concretas que

resguardaran a las personas, sus instituciones, bienes, cultura, entorno y derechos laborales.

Posteriormente, la Constitucion Politica de 1991 marc6 un punto de inflexion en la relacion
entre las comunidades indigenas, el Estado y la sociedad colombiana, al reconocer oficialmente
al pais como una nacién multiétnica y pluricultural. Esta reforma otorgé derechos politicos,
econdémicos, sociales y culturales a las diversas minorias étnicas en el territorio nacional.
Ademas, la Constitucién elevd estos derechos al &mbito constitucional y los extendié a otros
sectores poblacionales que mantienen modos de vida e instituciones sociales y culturales
diferenciados. Asi, defini6 como grupos étnicos a los pueblos indigenas, las comunidades

afrocolombianas y a los raizales de las islas de San Andrés y Providencia.

Algunos articulos de la Constitucion respaldan los derechos de los grupos indigenas.
Entre ellos, el Articulo 7 establece que el Estado colombiano reconoce y protege la diversidad
étnica y cultural de la nacion. El Articulo 10 asegura que los idiomas y dialectos de los grupos
étnicos también tengan caracter oficial en sus territorios, estableciendo que la educacién en estas

comunidades debe ser bilingtiie. Por otro lado, el Articulo 63 establece que las tierras de
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resguardo son inalienables, imprescriptibles e inembargables, este ultimo, que les da la
compatibilidad con los Parques Nacionales Naturales de Colombia. Asimismo, el Articulo 68
garantiza el derecho a una educaciéon que respete y desarrolle su identidad cultural. Finalmente,
el Articulo 286 incluye a los territorios indigenas dentro de las entidades territoriales, junto con
departamentos, distritos y municipios (Garcia, 2006, pag. 3). Esto aun en Deuda, pese a estar
establecido en el marco de la constitucion, su reglamentacion se ha postergado por mas de 25

anos.

En el ambito de la territorialidad, la Constitucién reafirmé el caracter legal de los
resguardos, dandoles una naturaleza colectiva, no inalienable, imprescriptible e inembargable
(Art. 63). Esta decision sentd las bases para una autonomia politica de los territorios indigenas
dentro de la legalidad constitucional, permitiendo su desarrollo econémico y social bajo principios
de descentralizacion territorial. De igual manera, el Articulo 21 del Decreto 2164 de 1995
establece que los resguardos son “una institucién legal y sociopolitica de caracter especial,
integrada por una o mas comunidades indigenas que, bajo un titulo de propiedad colectiva, gozan
de garantias propias de la propiedad privada y gestionan su territorio de manera auténoma,
amparadas por el fuero indigena y su propio sistema normativo” (Presidencia de la Republica,

1995).

A partir de estos avances, las comunidades del Pueblo Murui Muina territorializadas en el
Municipio de Leguizamo dentro de las cuales se encuentra el Resguardo Jiri Jiri, determinaron la
necesidad de organizacion a través de una instancia de representacion que permitiera liderar
procesos a una escala mayor, asi mismo, hacer frente a distintos conflictos territoriales con el
Estado y demas agentes presentes en el municipio, que incluian actores armados, institucionales
y privados. Esto se materializé en el afio de 1995 con la fundacion de la Asociacion de Cabildos
Indigenas del Municipio de Leguizamo (ASCINMULEGPP), la cual contaba con reconocimiento

regional mas no con reconocimiento legal a nivel nacional. A partir del afio 2007 ACILAPP pasé
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a llamarse Asociacion de Autoridades Tradicionales y Cabildos indigenas de Leguizamo y Alto
Resguardo Predio Putumayo. De acuerdo con el Decreto 1088 de 1993, ACILAPP adquiere la
figura de entidad publica de caracter especial que, de acuerdo con los estatutos aprobados por
el congreso conformado por las autoridades, gobernadores y lideres de todas las comunidades,
la Asociacion es la representante legal de las comunidades ante el Estado y otras instituciones

de caracter privado.

ACILAPP se presenta como una apuesta colectiva de las comunidades para preservar la
cultura, el territorio y el medio ambiente (ACILAPP, 2012). Esta estructura politica y organizativa
se ha encargado de liderar distintos procesos a escala local, como también en la formulacién del
plan de vida y salvaguarda del pueblo Murui Muina de Leguizamo, asi mismo, de ejercer el
relacionamiento con el Parque Nacional Natural La Paya, lo que permitié establecer la ruta para
la firma de un instrumento de coordinacion entre autoridades denominado Acuerdo Politico de

Voluntades APV.

Mediante todos estos procesos de produccion territorial, y la ruta de relacionamiento que
empez6 a coordinarse entre autoridades ambientales (PNN La Paya) y autoridades Etnico-
Territoriales (Resguardo Jiri Jiri — ACILAPP), se identifica la compatibilidad de las figuras
territoriales y la posibilidad de generar un proceso de expectativas territoriales de ampliacion. Es
importante mencionar que, la coexistencia de jurisdicciones se amparan en el articulo 7 del
Decreto 622 de 1977 compilado en el Decreto Unico Reglamentario del sector Ambiente y
Desarrollo Sostenible No. 1076 de 2015 articulo 2.2.2.1.9.2, donde concluye que estos traslapes
deben manejarse mediate la armonizacion de los instrumentos de planificacién propios de los
pueblos indigenas, con los de planificacion ambiental territorial y el Plan de Manejo que rija en la

zona delimitada con la cual se presenta el traslape.

De esta manera, el 21 de diciembre del afio 2020, el gobernador del resguardo indigena

Jiri Jiri Leonardo Mufioz Bautista, present6é ante el director general de la Agencia Nacional de
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Tierras la solicitud de ampliacién del territorio que acogeria las 4960 hectareas existente y
pretendia adicionar 9000, amparado en un compromiso establecido entre la Agencia'y ACILAPP,
en la Mesa Permanente de Pueblos Indigenas del Putumayo, asi mismo, una carta de aval de la

Asociacion, con lo cual, se dio apertura a un proceso.

Yo LEONARDO MUNOZ BAUTISTA, identificado con cédula de ciudadanla No.
4.964.344 de Puerto Leguizamo Putumayo en mi calidad de representante legal y
gobernador del Resguardo Indigena JIRIJIRI solcito ante la Agencia Nacional de Tierras,
se realice el proceso de Ampliacién del resguardo JIRIJIRI del Pueblo MURUI-MUINA, el
cual se encuentra ubicado en el Municipio de Puerto Leguizamo Putumayo, corregimiento
de la Tagua. Actualmente la comunidad esta conformada por 68 familias y en total tiene

249 habitantes.

La anterior solicitud se encuentra enmarcada bajo el cumplimiento de los acuerdos
firmados entre la Agencia Nacional indigena y la Mesa Permanente de Pueblos Indigenas
del Putumayo, y cuenta con el aval de ACILAPP, como instancia representativa de

nuestro Pueblo y Resguardo, para lo cual anexo la carta de respaldo correspondiente.

De acuerdo con lo anterior, por lo cual solicitamos, se tenga encuentra esta solicitud en
el plan de atencion de la ANT Subdireccion Asuntos Etnicos, para la vigencia 2021 y se
efectlien las actuaciones administrativas que correspondan, (autos y edictos de visita,
visita a territorio y elaboracion de estudio socioecondémico, juridico y de tenencia de
tierras) y pasar de la etapa preliminar en la cual se encuentra este proceso a la etapa final

del mismo (Bautista, 2020, pag. 1).

Esta solicitud fue gestionada por el gobierno del resguardo y ACILAPP durante mas de
dos afios, haciendo seguimiento, solicitudes, respondiendo requerimientos y demas, hasta el 3

de marzo de 2022, cuando la Agencia Nacional de Tierras expidié el auto No. 20225100015189,
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“'Por medio del cual se ordena realizar la visita para la elaboracion del Estudio Socioeconémico,
Juridico y de Tenencia de Tierras dentro del procedimiento administrativo de ampliacién del
resguardo indigena Jirijiri, del pueblo Murui Muina, ubicado en el municipio de Puerto Leguizamo,

departamento de Putumayo" (ANT, 2022).

Entre el 28 de marzo al 18 de abril de 2022 se desarrollé la visita de por parte de ANT,
dentro de los resultados de esta visita se logré tener un censo poblacional actualizado, 65 familias
viviendo en el resguardo con un namero de 269 cabildantes, dentro de las notas de la visita se
describe, “el territorio pretendido corresponde a ocupacion ancestral, conservacion, chagras,
arboles de conocimiento de la comunidad que deben ser visitados periddicamente por los mas
jévenes para evitar la explotacion ilegal de madera, realizan visitas de mantenimiento y cuidado
de los linderos respecto de las otras comunidades y en colaboracion con Parques Nacionales
Naturales” (Agencia Nacional de Tierras, 2022, pag. 2). Posterior a ello, al no encontrar
controversias por limites y consultar con todas las entidades correspondientes, se dio un nuevo
auto que determinaba una visita de caracterizacion socio espacial y topogréfica, para definir los

limites 1 a 1, del resguardo con la solicitud de ampliacion.

Uno de los aspectos mas relevantes de la solicitud de ampliacién se da, por la relacion
con el Parque Nacional Natural La Paya, teniendo en cuenta que cerca del 90% del area bajo
pretensiones se encontraba bajo proteccion y administracion de Parques Nacionales (figura 9).
Es necesario precisar que el resguardo indigena Jiri Jiri, contaba con un traslape de 1.200

hectareas, que equivalian a un 27.4% desde su primera resolucién de constitucioén en 1987.
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Figura 9. Area de exceptiva territorial Resguardo Jiri Jiri, traslape PNN Paya
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Fuente: Agencia Nacional de Tierras, 2022.

Ante la nueva solicitud, Parques Nacionales Naturales de Colombia emitio el Orfeo

20235200000041 del 13 de marzo de 2023 en el que informé que, "Actualmente el PNN La Paya
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coordina el relacionamiento con los pueblos indigenas a través de la construccién de estrategias
de gobernanza ambiental conjuntas, que propenden por la consolidacion de Acuerdos de Uso
y/o Régimen Especial de Manejo, en cumplimiento del articulo 7 del Decreto 622 de 1977
(Recopilado por el decreto 1076 de 2015) y de las garantias constitucionales de los grupos
étnicos. Este ejercicio de relacionamiento se formalizo en el afio 2015 con la firma del Acuerdo
Politico de Voluntades” dandole relevancia al esquema de manejo conjunto que se venia
construyendo e implementando desde 2015, como mecanismos de coordinacion efectiva entre

las dos autoridades. Asi mismo, agrego.

“Que de acuerdo con el articulo 67 de la Ley 99 de 1993 el resguardo indigena Murui
Muina de Jirijiri, a partir de su gobierno propio debera garantizar la proteccién y defensa
del medio ambiente, los recursos naturales, asi como cumplir y hacer cumplir las
disposiciones contenidas en el Acuerdo 015 del 25 de abril de 1984. Por lo cual, los usos
propios de la comunidad deberan estar en concordancia con el objetivo de la delimitacion
de esta area de especial importancia ecolégica que a su vez es determinante ambiental

en el ordenamiento del territorio.

Que por todo lo anterior, y de acuerdo con el articulo 7 del Decreto 622 de 1977 compilado
en el Decreto Unico Reglamentario del sector Ambiente y Desarrollo Sostenible No. 1076
de 2015 articulo 2.2.2.1.9.2, se concluye que el traslape mencionado no afecta el citado
proceso de ampliacion del resguardo indigena Murui Muina de Jirijiri. Asi mismo, los
instrumentos de planificacion propios del pueblo indigena deberan armonizarse con los
de planificacion ambiental territorial y el Plan de Manejo que rija en la zona delimitada con

la cual se presenta el traslape” (Paya, 2023, pags. 1,2).

Esto sin duda ratificé el sentido més propio de la complementariedad de las dos figuras
territoriales y de conservacion, que ademas viabilizo el avance del proceso, que se refrendé con

la expedicion del acuerdo numero 275 del 21 de julio de 2023, “"Por el cual se rectifica el area
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por imprecisa determinacion establecida en la Resolucion No. 062 del 19 de agosto de 1987
expedida por el INCORA que constituy6 el resguardo indigena Jirijiri del pueblo Murui Muina
(Huitoto) y se amplia por primera vez con un (1) predio baldio de posesién ancestral, ubicado en
el municipio de Puerto Leguizamo, departamento de Putumayo" (Agencia Nacional de Tierras,

2023).

Mediante este acuerdo, el resguardo indigena Jiri Jiri, pasé de tener 4960 hectareas a
14.198 hectareas mas 5.150m? (figura 10). Esto reafirmo las facultades y el poder del gobierno
propio para ejercer como autoridades étnico-territoriales, mediante sus sistemas de gobierno de
cabildo u autoridades ancestrales. Pero también, les compromete a las obligaciones
constitucionales y legales establecidas en el Articulo 2.14.7.5.5 del Decreto 1071 de 2015, el cual
dicta que “los resguardos indigenas quedan sujetos al cumplimiento de la funcién social y
ecologica de la propiedad, conforme a los usos, costumbres y cultura de la comunidad".
Asimismo, en alineacion con sus practicas culturales, deben observarse todas las disposiciones
de proteccién y conservacion de los recursos naturales renovables y del medio ambiente.
Asegurando asi, que la coordinacién entre autoridades ambientales y territoriales sea efectiva

para el mantenimiento de la vida en todas sus formas.

Figura 10. Area constituida como resguardo Indigena Jiri Jiri
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Fuente: Agencia Nacional de Tierras, acuerdo nimero 275 del 21 de julio de 2023.

De esta manera se ha constituido el territorio del resguardo indigena Jiri Jiri del pueblo

Murui Muina, como una figura de dominio y control, aproximacion politico-juridica, que se
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enmarca en los planteamientos teéricos, y que permite entrever como se dan las relaciones de
poder y significancia asociados a las luchas por resistir y persistir en los territorios de las
comunidades étnicas y la necesidad de entrar a ser parte de un sistema de Estado Nacién, para
entrar en un didlogo horizontal. Asi mismo, estos avances en materia de ordenamiento territorial
para la constitucion de la Reserva Especial, el primer poligono del Resguardo y la reciente
ampliacién, han fortalecido el gobierno propio y la forma en como se relaciona con otros como
iguales (figura 11), en este caso, con el agenciamiento del Estado con el manejo y gestion del

Parque Nacional Natural La Paya.

Figura 11. Mapa resguardo Jiri Jiri 1987 y proceso de ampliacion 2023.
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2.2 Territorialidad del Estado a partir de la declaracion del Parque Nacional Natural La
Paya

El Estado colombiano ha establecido leyes y politicas ambientales para mantener un
control sobre el territorio nacional buscando adelantar acciones de conservacion y preservacion
de la biodiversidad y diversidad cultural. En este contexto, en 1959 se promulgé la Ley 2, entre
otras cosas para conservar la fauna y flora declarando reservas forestales y sentar las bases la
declaracion de otras figuras de conservacion. Entre ellas, la declaracion de areas protegidas,
bajo la figura de Parques Nacionales Naturales, dotando al Ministerio de Agricultura de esta
funcién constitutiva; previo concepto positivo de la Academia de Ciencias Exactas, Fisicas y
Naturales de Colombia, definiendo de esta manera el caracter publico de las areas que luego se
declararian. Para 1974 se promulga el Decreto Ley 2811, denominado El Cédigo Nacional de
Recursos Naturales Renovables y de Proteccion al Medio Ambiente, donde se define el Sistema
de Parques Nacionales como un conjunto de areas con valores excepcionales para el patrimonio
nacional, ademas, se establece la tipologia de areas bajo figuras de conservacién, sus funciones

y las orientaciones para su administracion.

Para la implementacion de la legislacion entre los afios de 1968 y 1993, funcioné el
Instituto Nacional de los Recursos Naturales Renovables y del Ambiente, conocido como
INDERENA, con la misién de reglamentar, administrar y proteger los recursos naturales,
mediante la implementacion de la politica ambiental concebida en ese momento, acciones que
lideré durante mas de 30 afios y posibilitaron la creacion de agencias adscritas al Estado como
corresponde al Sistema de Parques Nacionales Naturales -SPNN-, que tenia como objetivo la
administracién de las areas protegidas del pais, amparados en el articulo 1° del Decreto 622 de
1977. Este Decreto, “contiene los reglamentos generales aplicables al conjunto de areas con
valores excepcionales para el patrimonio nacional, que debido a sus caracteristicas naturales y
en beneficio de los habitantes de la nacién, se reserva y declara dentro de alguno de los tipos de

areas definidas y en el articulo 329 del Decreto- Ley numero 2811 de 1974”.
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Este cuerpo normativo comprende (figura 11), la Ley 2 de 1959 que da paso a la
declaratoria de los primeros Parques Nacionales Naturales, salvaguardando, entre otros
recursos, nevados y paramos, parte de los mas ricos reservorios acuiferos del pais; el Decreto
Ley 2811 Codigo Nacional de los Recursos Naturales Renovables y Proteccion del Ambiente, el
Decreto 622 Reglamentacion en lo referente al SPNN; la Constitucion Politica de 1991, que
consagré derechos, deberes y obligaciones relativas al ambiente y los recursos naturales;
revistiéndoles de las prerrogativas que gozan los bienes de uso publico: inalienables,
inembargables e imprescriptibles; la Ley 99 de 1993 que creé el Ministerio del Medio Ambiente,
en cuya estructura administrativa contemplé a la Unidad Administrativa Especial del Sistema de
Parques Nacionales Naturales (UAESPNN); el Decreto 2915 de 1994, que le asignan a la
UAESPNN las funciones previstas en el Decreto 622 de 1977 y en la Ley 99 en materia de
administracién y manejo de las areas del SPNN; la Ley 165 de 1994, donde se refrenda los
compromisos internacionales asumidos con la ratificacion del Convenio de Diversidad Bioldgica,
el Decreto 1124 de 1999, que concibe a Parques Nacionales Naturales como una dependencia
de caréacter operativo, técnico y ejecutor del Ministerio, dotandola de autonomia administrativa y
financiera; el Decreto Ley 216 de 2003, que da al MADS la enorme misién de formulacién de
politicas, programas, proyectos, normas y procedimientos para la consolidacion de un SINA,; el
Decreto 3572 de 2011, por la cual se crea una unidad Administrativa Especial de Parques
Nacionales, se determinan sus objetivos, estructura y funciones; y, por ultimo, el Decreto 1076
de 2015 que se convierte en el Decreto Unico Reglamentario del Sector Ambiente y Desarrollo

Sostenible el cual compilé normas reglamentarias preexistentes que rigen el sector.



Figura 12. Marco normativo ambiental del SPNNC
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Con la Constitucién Politica de 1991 se dio paso a la modernizacién institucional del pais
y, especificamente, en el sector ambiental, surge el Ministerio de Ambiente, como una nueva
figura gubernamental para el manejo de las politicas ambientales (Congreso de Colombia, 1993),
destacando la de proteccion y conservacién del medio ambiente. Un afio después de su
conformacion, el Ministerio firma el convenio de Diversidad Bioldgica, en el cual el Estado
colombiano a través de la Ley 165 de 1994 formula la Politica Nacional de Biodiversidad,
comprometiéndose a crear y consolidar un Sistema Nacional de Areas Protegidas (SINAP)
(Parques Nacionales, 2009). EI SINAP se entiende como un conjunto de areas protegidas,
agentes sociales, estrategias e instrumentos de gestion, que se articulan para contribuir con el
cumplimiento de los objetivos de conservacion del pais (Parques Nacionales, 2009). Aqui se
incluyen todas las categorias de areas protegidas de caracter publico, privado o comunitario del
ambito de gestion local, regional y nacional. Estas categorias de manejo y administracion se

puede entender como una estrategia de control territorial del Estado Nacional.

Desde su creacion, el SINAP ha logrado consolidar un inventario oficial de 1.710 areas
protegidas con un total de 49.982.722,02 hectéareas, lo que representa el 24,14% del territorio
nacional (RUNAP, 2024). Este sistema tiene como finalidad establecer procesos de dialogo para
la toma de decisiones, en los que se articulen agentes claves como autoridades ambientales,
gobiernos y comunidades locales, trabajando de manera conexa para la construccion de medidas
gue permitan implementar la politica ambiental; asi mismo, en la visién del Estado, el sistema
tiene grandes retos, pues considera que la dinAmica de los territorios varia con el tiempo, se
evidencia la necesidad de actualizar las politicas del SINAP (Ministerio de Ambiente, 2021), para
gue consideren aspectos relevantes como los impactos del cambio climético, la tenencia de la
tierra, cambios de uso del suelo y, en muchas ocasiones, la presencia de conflictos armados y

socioambientales.
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Dentro del inventario del SINAP se encuentran 61 areas protegidas las cuales constituyen
el Sistema de Parques Nacionales Naturales que cubren 23.212.786 hectareas del territorio
nacional. Una de estas areas es el Parque Nacional Natural La Paya, declarado bajo Acuerdo
No. 15 del 25 de abril de 1984 del INDERENA vy ratificado mediante resolucion ejecutiva No 160
del 24 de agosto de 1984 del Ministerio de Agricultura (Parques Nacionales L. P., 2021) , el cual
se encuentra localizado en el municipio de Leguizamo, departamento del Putumayo; su extension
es de 422.000 hectareas (Figura 12), y se configura como un espacio fundamental en los
procesos bioldgicos y culturales de la Amazonia dada su ubicacion estratégica entre las cuencas
hidrogréaficas de los rios Putumayo y Caquetd; el Parque limita al norte el departamento del
Caqueta, al sur con las Republicas del Ecuador y Peru, y al occidente con municipio de Puerto

Guzman.

Figura 13. Localizacion del PNN La Paya en el Municipio de Puerto Leguizamo
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Esta area protegida constituye una figura juridica que hace parte de las practicas
espaciales del Estado nacional, el cual, ademas de otras formas, se territorializa a partir de la
legislacion vigente, especialmente el Decreto Unico del sector ambiente 1076 del 2015, que
compilé los Decretos: D- 2372 del 2010, D-622 del 1977, D-1996 de 1999, los cuales establecen
lineas de manejo para realizar acciones de prevencion, vigilancia y control de las diferentes
actividades generadoras de presiones sobre los ecosistemas (mineria ilegal, pesca ilegal,
deforestacion, cultivos de uso ilicito, trafico de fauna y flora). De igual manera, el cuerpo colectivo
de leyes existentes promueve dentro de las areas protegidas acciones de investigacién y
monitoreo, relacionamiento con comunidades indigenas a través de estrategias especiales de
manejo y educacion ambiental y, por otro, aclara y define procesos de uso ocupacion y tenencia
de la tierra de comunidades campesinas. Estos Ultimos procesos son de gran interés pues
generan multiples interacciones de los agentes (estatales, comunidades y aquellos al margen de

la ley) productores del espacio social.

La constitucion de este Parque Nacional Natural se dié con el objetivo de conservar la
flora, fauna, la bellezas escénicas naturales, complejos geomorfolégicos, manifestaciones
historicas y culturales, con fines cientificos, recreativos o estéticos. Asi mismo, su declaracion
prohibia de facto las actividades contempladas en los articulos 30 y 31 del Decreto No. 622 de
1977, la adjudicacion de baldios; y las actividades diferentes a las de conservacion, investigacion,
educacion, recreacion, cultura, recuperacion y control; asi mismo, declaro el area como de
utilidad puablica. Esto sin duda se podria interpretar como un avance en materia de proteccion,
sin embargo, es importante comprender que, desde antes de la declaracién del area como
Parque Nacional Natural, existen acciones territoriales ejercidas por grupos étnicos, campesinos,
colonos, narcotraficantes, paramilitares y guerrillas, las cuales se dan simultaneamente a las
acciones de agentes de los diversos sectores del Estado y de capitales extractivistas,

constituyendo asi la trama de relaciones que en las Ultimas siete décadas vienen tejiendo las
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territorialidades en el Municipio de Leguizamo. Es claro que, con la promulgacion de esta area
como una figura de proteccion y conservacion, se adicioné otro agente de caracter estatal a la

compleja red de relaciones establecida.

La multiplicidad de territorialidades inicia con la produccion territorial por parte de cuatro
pueblos indigenas: Zio Bain (Siona) y Koreguaje comunidades ancestrales, los Murui Muina, y
Kichwa comunidades tradicionales (figura 13). Actualmente, estas comunidades se encuentran
agrupadas en 12 resguardos®® y 5 cabildos!®. Estos grupos étnicos llevan procesos de
territorializacion desde hace siglos como lo manifiesta Fray Placido de Calella (2010), misionero
capuchino, quien elabor6 en la primera mitad del siglo XX uno de los textos mas importantes
acerca de los pueblos indigenas, en el cual afirma que “desde mucho tiempo atras, han
considerado la region del rio Putumayo, desde la desembocadura del rio Guineo hasta Caucaya
(hoy Puerto Leguizamo) como su territorio” (pag. 2). Estas comunidades desarrollan sus
practicas socioespaciales basados en su cosmovision, realizando importantes avances en la
recuperacion de saberes tradicionales, Ley de Origen®® y la autoridad tradicional, asi como,
protegiendo y fortaleciendo las formas ancestrales de agricultura (la chagra), de recolecciéon

(pesca y caza) y de transformacion y preparacion de los alimentos (Zusman, 2013).

135egtin la ley son “propiedad colectiva de las comunidades indigenas en favor de las cuales se constituyen y
conforme a los articulos 63 y 329 de la Constitucion Politica, tienen el caracter de inalienables, imprescriptibles e
inembargables” (Min. Agricultura, s.f.)

14 Figuras juridicas que no poseen titulo sobre la tierra, sin embargo “ejerce la autoridad y realiza las actividades que
le atribuyen las leyes, sus usos, costumbres y el reglamento interno de cada comunidad” (Min. Interior, 2013).

15 | a Ley de Origen es la ciencia tradicional de la sabiduria y del conocimiento ancestral indigena para el manejo de
todo lo material y lo espiritual. Su cumplimiento garantiza el equilibrio y la armonia de la naturaleza, el orden y la
permanencia de la vida, del universo y de nosotros mismos como Pueblos Indigenas guardianes de la naturaleza.
Asimismo, regula las relaciones entre los seres vivientes, desde las piedras hasta el ser humano, en la perspectiva de
la unidad y la convivencia en el territorio ancestral legado desde la materializacién del mundo. (CRIHU, 2013)
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Figura 14. resguardos indigenas relacionados con PNN La Paya en el Municipio de Puerto Leguizamo
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Es necesario precisar que, el pueblo Murui Muina es el que mas presencia tiene en el
area que fue declarada Parque Nacional en 1984, actualmente alli se encuentran 7 comunidades:
Agua Negra por el Rio Putumayo, Tukunare y Lagarto Cocha por el Rio Caucaya, y, Jiri Jiri, El
Progreso, Witora y la Primavera por el sector del rio Caqueta. A pesar de ello, en la declaracién
y alinderacion de esta area protegida en 1984 en ningln momento se reconoce 0 menciona que
esta nueva figura territorial se superpondria sobre las reservas y comunidades indigenas
presentes en el Municipio de Leguizamo. Esta decision nacional se di6 sin ningun tipo de aviso
y concertacion en los territorios constituidos y en proceso de constitucion del pueblo Murui Muina,

los cuales estaban al interior de la zona delimitada y en area de influencia.

2.2.1. Plan de manejo y armonizacion de instrumentos de ordenamiento
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En primer momento esta situacién no produjo ningan conflicto territorial, debido a que,
mas alla de la declaracion y delimitacion del area, el Estado no ejercia control territorial, ni
presencia fisica en el Parque Nacional, sin embargo, el 27 de enero de 2007, mas de 20 afios
después de la declaracion, Parques Nacionales mediante Resolucion 031 adopta el Plan de
Manejo del Parque Nacional Natural La Paya, completando el agenciamiento del Estado
mediante la regulacion del uso y manejo de los recursos del area delimitada en lo contenido en
el instrumento de planeacion y manejo, en sus tres componentes: diagndéstico, ordenamiento y

plan de accién.

Adicionalmente, con la presencia fisica de sus funcionarios en territorio y una oficina
administrativa en Puerto Leguizamo Putumayo se empiezan a gestar nuevos relacionamientos
con las comunidades en el territorio, dando apertura a la necesidad de generar arreglos que
permitieran dimitir conflictos entre las territorialidades expresadas por los dos agentes, por un
lado, el Estado a través del control sobre el uso y manejo de los recursos ecosistémicos
presentes en las 422.000 hectareas y, por otro lado, el de las comunidades que ahora deben
armonizar sus visiones sobre manejo y gestion del territorio desde su autonomia sobre las
practicas y procesos materiales e inmateriales que ejercian en sus procesos de produccion

territorial.

Este Plan de manejo ya reconocia la existencia de ocho 8 resguardos indigenas: El Hacha
(Siona), Comsara (Coreguaje), Jlri Jlri (Murui), Lagarto Cocha (Murui), Tukunare (Murui), Aguas
Negras (Murui), Cecilia Cocha (Inga-Kichwa) y La Apaya (Inga-Kichwa). Ademas de establecer
los principios de relacionamiento a partir de la Politica de Participacion Social en la Conservacion
expedida en 1999, un documento de Parques Nacionales que daba un giro epistemoldgico a
comprender las areas protegidas como areas pristinas destinadas solo a la conservacion

bioldgica, a reconocerlas como areas con preexistencias que requerian de acciones coordinadas
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entre todos los agentes presentes, para su efectivo manejo y gestion, fundamental para lograr el

equilibrio entre en la conservacion de la naturaleza y la equidad social.

De esta manera, este instrumento de planeacién y manejo trazaba unas consideraciones

en el marco del Estado Social de Derecho consagrado en la constitucion Politica del Pais:

Reconoce y protege la diversidad étnica y cultural de la Nacion colombiana, el derecho
a la proteccion y preservacion de su patrimonio cultural y el mantenimiento de su
lengua propia.

Reconoce como imprescriptibles, inembargables e inalienables las tierras de
resguardo y las tierras comunales de grupos étnicos.

Define los territorios indigenas como Entidades Territoriales del pais y reconoce sus
sistemas de gobierno indigena, con sus respectivas funciones y atribuciones.
Reconoce el derecho fundamental a la participacion de las comunidades indigenas
en todas las decisiones administrativas que puedan afectarles, la autonomia para la
gestiéon de sus intereses y el derecho de ejercer jurisdiccion propia en su territorio,
dentro de los limites de la Constitucion Politica y la ley.

Que conforme a lo previsto en la Ley 99 de 1993 los territorios indigenas tendran las
mismas funciones y deberes definidos para los municipios en materia ambiental. En
especial, la definicién del uso y el ordenamiento del territorio desde sus pautas

culturales y practicas tradicionales (Parques Nacionales Naturales, 2007, pag. 2)

El Plan de Manejo establecia la necesidad de definir principios claros de relacionamiento

y, mediante consenso, los objetivos de gestion del Parque. Un enfoque clave como ruta para la

suscripcion de un Régimen Especial de Manejo (REM), bajo los lineamientos del articulo 7 del

Decreto 622 de 1977, que establece la posibilidad de coexistencia entre un parque nacional y un

resguardo indigena, requiriendo un régimen que permita la permanencia de las comunidades, el
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aprovechamiento econémico de recursos naturales y el uso de tecnologias compatibles con los

objetivos de conservacion.

Los objetivos de conservacion definidos en el Plan de Manejo del 2007 del Parque

Nacional Natural La Paya son los siguientes:

Conservacion de ecosistemas de alta diversidad bittica: Proteger una muestra
representativa de los ecosistemas con alta biodiversidad presentes en el refugio
pleistocénico del Napo-Putumayo y promover la conectividad con areas protegidas de
la frontera. Esta conectividad es esencial para mantener la integridad de estos
ecosistemas y sus procesos ecoldgicos.

Conservacion de humedales estratégicos: proteger los humedales como ecosistemas
claves dentro del Parque, incluyendo los sistemas lagunares de la cuenca del rio
Caucaya, la laguna La Paya o Apaya (3.000 hectéareas), entre otros. Estos humedales
permiten la continuidad de las dindmicas naturales de drenaje y flujo hidrico, asi como
la conservacion de los recursos hidrobioldgicos y la provision de bienes y servicios
ambientales.

Conservacion de valores culturales: respetar y promover las practicas culturales de
manejo de recursos naturales, conforme a los "usos y costumbres" de las
comunidades indigenas Murui-Muinane, Inga-Kichwa, Siona y Coreguaje, que habitan
tanto el interior como las zonas aledafias del Parque. Este objetivo reconoce la
importancia de integrar el conocimiento y practicas ancestrales de estas comunidades
en la gestion y conservacion del territorio (Parques Nacionales Naturales, 2007, pag.

4)

Estas orientaciones del documento rector de gestion del Parque Nacional Natural La

Paya, marcaba el camino para la concertacion y coordinacion con los pueblos indigenas para

desarrollar estos Regimenes Especiales de Manejo, los cuales deberian garantizar la
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permanencia y supervivencia de las comunidades indigenas. Este proceso participativo debia
volverse crucial para alcanzar un acuerdo entre las autoridades tradicionales indigenas y la
entidad estatal, consolidando un instrumento flexible de planificacion y gestion del area

compartida.

El REM, ademas de coordinarse a través de un comité conjunto entre autoridades
indigenas y la Parques Nacionales Naturales de Colombia, debia proporciona una estructura
para resolver conflictos derivados del uso de recursos naturales. Este enfoque colaborativo
aseguraria la compatibilidad entre el resguardo indigena y el Parque Nacional, promoviendo la
permanencia de las comunidades indigenas en el territorio, el aprovechamiento sostenible de los
recursos y el uso de practicas acordes con los objetivos de conservacién. Sin embargo, mas alla
del papel, el Régimen Especial de Manejo sigue siendo un logro sin alcanzar, debido a que, en
el marco del relacionamiento adn no se ha logrado llegar a él, como mecanismo de gobernanza
conjunta del area, esto sin demeritar el relacionamiento y trabajo conjunto que se ha desarrollado
a lo largo de los afios y ha fructificado en un Acuerdo Politico de Voluntades, el cual sera

desarrollado mas adelante.

Por otro lado, otro de los aspectos relevantes en el marco del ordenamiento, el
agenciamiento del Estado y la coordinacion con autoridades indigenas es la zonificacion del
manejo aprobada en el afio 2007 (tabla 1). Esta define el ordenamiento y lo espacializa en el
area de las 422.000 ha, sobre los territorios indigenas traslapados, si bien, en el marco del
ordenamiento este plan de manejo ya los reconoce como presentes en el area, su zonificacion
se hace de manera unilateral, por aspectos biologicos y culturales, contenidos en el Decreto 622

del 1977.

Tabla 1. Zonificacion de manejo PNN La Paya, Plan de Manejo 2007.

Ordenamiento Espacializacion



Zona Intangible: Zona en la cual el ambiente
ha de mantenerse ajeno a las mas minimas
alteraciones humanas, a fin de que las
naturales se conserven a

condiciones

perpetuidad.

Zona Primitiva: Zona que no ha sido alterada
0 que ha sufrido minima intervencion humana

en sus estructuras naturales.

Zona Histoérico- Cultural: Zona en la cual se
encuentran vestigios arqueoldgicos, huellas o
sefales de culturas pasadas, supervivencia

de culturas indigenas, rasgos historicos o
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Esta zona corresponde al sector central del
Parque que la cuenca media y alta del rio
Caucaya, el sector de la cuenca del rio

Sencella que se encuentra dentro del Parque.

También incluye las microcuencas de las
guebradas Jiri Jiri y La Danta, afluentes del rio
Caqueta, ubicados al oriente del Parque,
dado que en ellas se encuentra la mayor
diversidad ecosistémica (unidades de paisaje)
gue tiene una aparente correspondencia con
mayor diversidad biolégica.

Esta zona corresponde a la cuenca del rio
Sencella, afluentes menores del rio Caqueta
ubicados al oriente del Parque, entre la
desembocadura del Sencella y el Resguardo
Jiri Jiri, limitando con la cuenca media y baja
del rio Caucaya; por ultimo, la zona ubicada
entre el rio Caucaya y la zona de recuperacion
natural aledafia al rio Putumayo.
Corresponderia al territorio ancestral de los
Siona (entre los rios Putumayo y Mecaya) y
los Coreguaje (margen izquierda del rio
Mecaya, al norte del Parque, y entre el

Sencella y el Mecaya a partir de Puerto Rojo



escenarios en los cuales tuvieron ocurrencia

hechos trascendentales de la vida nacional.

Zona de Recuperacion Natural: Zona que
ha sufrido alteraciones en su ambiente natural
y que estd destinada al logro de la
recuperacion de la naturaleza que alli existio
O a obtener, mediante mecanismos de
restauracion, un estado deseado del ciclo de
evolucién ecoldgica; lograda la recuperacion
0o el estado deseado, esta zona sera
denominada de acuerdo con la categoria que

le corresponda.
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hacia el oriente), aunque, dado que, en la
actualidad, en su gran mayoria no presentan
ocupacién estos fueron

por pueblos,

categorizadas como zonas intangible y
primitiva en el proceso de concertacion del
Plan de manejo podrian ser recategorizadas.
Esta zona corresponde a la cuenca baja y
media baja del rio Caucaya; una franja de

aproximadamente 3 kilbmetros de los limites
del

Parque hacia dentro sobre los rios

Putumayo, Caqueta y Mecaya.

Por otra parte, se propone adoptar para el
area traslapada con los resguardos, la zona

historica- cultural, asi:

Areas de traslape del Parque con resguardos
indigenas en los cuales se define un Régimen
Especial de Manejo, dentro de la cual se
incluyen los

siguientes Resguardos

Indigenas:

Cuenca del rio Caucaya:
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a) Resguardo de Lagarto Cocha (etnia
Murui), Traslape parcial
b) Resguardo de Tukunare (etnia Murui).

Traslape parcial
c) Resguardo de Cecilia Cocha (etnia Inga-

Kichwa), traslape total.

Cuenca del rio Putumayo:

a) Resguardo de El Hacha (etnia Siona),
Traslape parcial.

b) Resguardo de Aguas Negras (etnia
Murui). Traslape parcial.

c) Resguardo de La Apaya (etnia Kichwa).

Traslape total.

Cuenca del rio Caqueta:

Microcuenca de la quebrada La Tagua

a) Resguardo de Jini Jini (etnia murui).

Traslape parcial.

Subcuencas de los rios Mecaya y Sencella:
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b) Resguardo de Comsara (etnia coreguaje).

Traslape parcial

Fuente: Resolucién No 031, Unidad Administrativa Especial Del Sistema De Parques
Nacionales Naturales, 2007.

Mas alla de lo establecido en el plan de manejo, que tenia una temporalidad de 5 afos,
el area protegida no lograba realizar un seguimiento y control efectivo, por lo tanto, su ruta de
gobernanza giro alrededor de generar un modelo de gestion que reconociera las autoridades
indigenas como parte fundamental para lograr un ordenamiento del territorio, quienes desde el
gobierno propio podrian dinamizar los procesos de conservacién a través de las estructuras de
cabildos y resguardos existentes. Este plan de manejo que se vencid en el afio 2012, adn se

encuentra vigente, dado que no ha sido actualizado por resolucion desde entonces.

A partir del afio 2013, ante la necesidad de actualizar el documento rector del area
protegida, el equipo del Parque Nacional Natural La Paya ha venido trabajando en la
actualizacién de su Plan de Manejo, siguiendo las normativas y lineamientos establecidos por
Parques Nacionales Naturales de Colombia. Este proceso ha implicado una revision exhaustiva
de cada componente del documento, integrando las visiones y dinamicas socioculturales
ancestrales que dan forma al area protegida, ademas de los desarrollos conceptuales y
cientificos relevantes sobre la Amazonia y, en particular, sobre la region del bajo Putumayo, que

forma parte del refugio pleistocénico Napo-Putumayo®®.

Un aspecto clave identificado en la revision de esta actualizacion es la colaboraciéon

estrecha entre el equipo del &rea protegida y los representantes de las comunidades que habitan

16 E| Refugio del Pleistoceno Napo-Putumayo es una zona de alta biodiversidad que abarca parte de la cuenca del rio
Putumayo, en la Amazonia. Este refugio se encuentra en Colombia, Ecuador y Peru.
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en zonas de traslape con el PNN La Paya. Esta integracion ha facilitado la generacién de
conocimientos sobre las dindmicas de gestibn y convivencia territorial, permitiendo asi la
planificacion e implementacién de estrategias que favorecen la conservacién integral del Parque
y los territorios indigenas. A lo largo de este proceso, se han llevado a cabo talleres participativos,
capacitaciones y recorridos de monitoreo, entre otras acciones, siempre con la participacion
activa de un equipo interdisciplinario e intercultural, lo que ha enriquecido los insumos

documentales para la actualizacién de cada componente del Plan de Manejo.

Otro pilar en la construccién de este instrumento ha sido el histérico proceso de
articulacion entre la autoridad ambiental del PNN La Paya y las autoridades indigenas de las
comunidades que se superponen con el parque. Durante mas de quince afios, se han llevado a
cabo iniciativas conjuntas para la conservacién del area, incluyendo la creacion de escenarios
pedagdgicos que fomentan la apropiacién del conocimiento cientifico y el fortalecimiento de la
cultura local. Estos esfuerzos han resultado en recorridos y caracterizaciones etnobotanicas,
ejercicios de georreferenciacion, y convenios con diversas instituciones ambientales, asi como

la formacion de mesas de dialogo interculturales.

Este proceso de didlogo culmind en la firma de los Acuerdos Politicos de Voluntades
(APV) en el afio 2015, que uni6 a las autoridades indigenas y a la autoridad ambiental del Sistema
de Parques Nacionales de Colombia. Estos acuerdos establecieron principios de articulacion y
planes de trabajo en pro de la conservacién de la diversidad biolgica y cultural en las areas en
traslape, y acordaron iniciar el camino hacia la construccién de un Régimen Especial de Manejo

(REM).

2.2.2. Propuesta de traslape para el Parque Nacional Natural La Paya

En el aflo 2017, un encuentro en el resguardo indigena Tukunare reunié a las autoridades

de los pueblos indigenas Zio Bain, Murui-Muina, Korebaji y Kichwa. Este evento buscé avanzar
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en la construccion de acuerdos para el ordenamiento cultural y ambiental del municipio de Puerto
Leguizamo, consolidando un proceso histérico de relacionamiento que resulté en diez acuerdos

orientados a la unidad en la espiritualidad y el conocimiento de las plantas sagradas.

Los acuerdos ratificaron la permanencia ancestral y tradicional de estos pueblos en el
territorio del Parque Nacional Natural La Paya, asi como su ejercicio de autoridad en la
gobernanza y el manejo de su entorno. Estos principios fueron formalizados en el Mandato de
Entendimiento de las Autoridades Ancestrales y Politicas de los pueblos indigenas, el cual
también fue reconocido en los Acuerdos Politicos de Voluntades, enfatizando la necesidad de

avanzar en la gestién conjunta del parque.

A partir de este reconocimiento, esta area protegida ha propuesto un instrumento de
manejo que considere la singularidad del traslape territorial, incorporando en sus componentes
los elementos que esta coincidencia implica. Sin embargo, se ha identificado la necesidad de
profundizar en los principios juridicos que sustentan estos traslapes territoriales, para entender

sus implicaciones en la mision de conservacion del Parque Nacional.

El reconocimiento del territorio ancestral y tradicional indigena se encuentra
fundamentado juridica y constitucionalmente en distintas normas, decretos y sentencias a nivel
nacional, y en PNNC se expresa en distintos documentos y conceptos juridicos como es el caso
del Memorando 20181300001103 sobre Gobernanza Ambiental, en donde se define al territorio
indigena como “un concepto que recoge la propiedad formalmente titulada, pero también
aquellas tierras de orden ancestral’ (2018; 9). Segun este documento, los territorios indigenas
no son solo aquellos reconocidos formalmente por la ley como colectivos a través de la figura de
resguardos, sino también aquellos territorios ancestrales y tradicionales en donde se desarrolla
la cultura de la comunidad étnica, comprendida como propiedad comunitaria, y en donde las

comunidades hacen “uso (material e inmaterial), aprovechamiento, vigilancia y control de los
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recursos naturales en el contexto de sus actividades culturales, sociales y econémicas” (PNNC,

2018: 12).

Asi, en el documento propuesto para la actualizacion del Plan de Manejo del Parque
Nacional Natural La Paya, se reconoce que esta area protegida presenta un traslape total con
territorios indigenas habitados y utilizados de manera ancestral y tradicional, lo que requiere el
desarrollo de estrategias diferenciadas para su conservacion y manejo. En este contexto, se
establece un principio fundamental para la actualizacion del Plan de Manejo: el area protegida
se encuentra en traslape total con el territorio ancestral y tradicional de los pueblos indigenas Zio
Bain, Kichwa, Korebaji y Murui-Muina. Este principio promueve la coexistencia de las
territorialidades de la autoridad PNNC y las de los pueblos indigenas, exigiendo la

implementacién de esquemas especificos de comanejo y coadministracion.

El tipo de gobernanza a ejercer en un area protegida con traslape total con territorio
ancestral indigena, es la gobernanza compartida que, “le apuesta al reconocimiento y valoracién
de sistemas de conocimiento, uso y manejo de la biodiversidad” (PNNC, 2020: 7) presentes en
el territorio. Este esquema de gobernanza tiene su fundamento juridico en Colombia, a partir del
reconocimiento de los pueblos indigenas como autoridades ambientales, lo cual esta
determinado en una serie de determinantes constitucionales y juridicos, que se encuentran
sefialados en el Memorando 20181300001103 sobre Gobernanza ambiental de PNNC (2020), y

gue se mencionan a continuacion:

Tienen reconocimiento como 1) autoridad publica de caracter especial segun el Decreto
1088 de 1993; 2) tienen reconocimiento como entidades territoriales (Art. 286 de la Constitucion
Politica); 3) tienen reconocimiento de su jurisdiccion especial indigena y de un sistema de
regulacion propio al interior de sus territorios (Art. 246 de la Constitucién Politica); 4) Son

autoridades con funciones ambientales segun los articulos 65 y 67 de la Ley 99 de 1993; asi
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como son autoridades ambientales segun la Corte Constitucional en las Sentencias T 236 de

2012, T-530 de 2016, C-389 de 2016.

Los elementos juridicos y constitucionales mencionados constituyen el fundamento y la
plataforma juridica para determinar la necesidad de concertar mecanismos de coordinacién entre
PNNC y las comunidades indigenas traslapadas con el area protegida, en funcién del ejercicio
de autoridad en los asuntos ambientales. Estos mecanismos que vienen siendo reconocidos por
el Parque desde sus modelos de gestidon, son los que permitieron llegar al Acuerdo Politico De
Voluntades como un mecanismo para la gestion y comanejo efectivo del area protegida, asi
mismo, el camino hacia la suscripcién de un Régimen Especial De Manejo y la actualizacion del

Plan de Manejo del Parque Nacional Natural La Paya.

2.3 Tensiones, Conflictos y Arreglos, Relaciones Entre el Reguardo Jiri Jiri y el Parque
Nacional Natural La Paya

La tension generada por los traslapes en los procesos de produccion territorial especificamente
entre Parques Nacionales Naturales de Colombia y las comunidades indigenas constituidas
legalmente, ha implicado el inicio de una ruta de relacionamiento entre dos autoridades, la
autoridad de caracter especial expresada por las comunidades indigenas y sus gobiernos propios
y la del Estado a través de su agenciamiento del Parque Nacional La Paya como autoridad

ambiental en el territorio.

Como se ha reiterado, esta coexistencia de jurisdicciones se amparan en el articulo 7 del
Decreto 622 de 1977 compilado en el Decreto Unico Reglamentario del sector Ambiente y
Desarrollo Sostenible No. 1076 de 2015 articulo 2.2.2.1.9.2, donde concluye que estos traslapes

deben manejarse mediate la armonizacion de los instrumentos de planificacién propios de los
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pueblos indigenas, con los de planificacion ambiental territorial y el Plan de Manejo que rija en la
zona delimitada con la cual se presenta el traslape, en este caso tendria que ser entre el Plan de
Manejo del area protegida y los planes de vida y salvaguarda de las comunidades indigenas. Sin
embargo, para ese momento no existia ninguno de los instrumentos de planificacion y gestion

del territorio.

Esta serie de situaciones territoriales y legales generé en las comunidades, la necesidad
de organizacion a través de una instancia de representacion que permitiera liderar procesos a
una escala mayor, asi mismo, hacer frente a distintos conflictos territoriales con el Estado y
demas agentes presentes en el municipio, entre ellos actores armados, institucionales y privados.
Esto materializé en el afio de 1995 con la fundacién de la Asociacion de Cabildos Indigenas del
Municipio de Leguizamo (ASCINMULEGPP), la cual contaba con reconocimiento regional mas
no con reconocimiento legal a nivel nacional. A partir del afio 2007 ACILAPP pasé a llamarse
Asociacion de Autoridades Tradicionales y Cabildos indigenas de Leguizamo y Alto Resguardo
Predio Putumayo. De acuerdo con el Decreto 1088 de 1993, ACILAPP adquiere la figura de
entidad publica de caracter especial que, de acuerdo con los estatutos aprobados por el congreso
conformado por las autoridades, gobernadores y lideres de todas las comunidades, la Asociacién
es la representante legal de las comunidades ante el Estado y otras instituciones de caracter

privado.

ACILAPP se presenta como una apuesta colectiva de las comunidades para preservar la
cultura, el territorio y el medio ambiente (ACILAPP, 2012). Esta estructura politica y organizativa
se ha encargado de liderar distintos procesos a escala local, como también en la formulacién del
plan de vida y salvaguarda del pueblo Murui Muina de Leguizamo, asi mismo, de ejercer el
relacionamiento con el Parque Nacional Natural La Paya, lo que permitié establecer la ruta para
la firma de un instrumento de coordinacion entre autoridades denominado Acuerdo Politico de

Voluntades APV.
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2.3.1. El Acuerdo Politico de Voluntades como arreglo de gobernanza territorial

A partir de la firma del Acuerdo Politico de Voluntades (de ahora en adelante APV), se
presentaron una serie de procesos de relacionamiento en el marco de la funcién publica de la
conservacion, donde las autoridades ambientales y étnicas sostuvieron diversos arreglos y
disensos en la produccion del territorio durante 31 afios, con el fin de concretar entre 1984 y 2015
una ruta de relacionamiento clara, que se materializd en el afio 2015, a través de la suscripcion
del APV entre ACILAPP y Parques Nacionales Naturales de Colombia. Este acuerdo, constituyo
un marco de colaboracién y coordinacién que buscaba armonizar la gestion del area protegida
con los derechos territoriales y la gobernanza de los pueblos indigenas, y gestionar de manera
conjunta territorios colectivos traslapados con areas protegidas, como el Parque Nacional Natural

La Paya.

El Acuerdo Politico de Voluntades se formulé sobre una serie de principios fundamentales
gue pretenden orientar su implementacién y asegurar su relevancia en el contexto de la
gobernanza territorial amazonica y el reconocimiento de las autoridades étnicas. Estos principios
se plantearon como pilares para sostener la colaboracion entre las partes, estableciendo un

marco de respeto mutuo, participacion activa, corresponsabilidad y coordinacion.

Este Ultimo se trazd a partir del reconocimiento y respeto mutuo de cada autoridad,
entendiendo que ambos tienen roles y responsabilidades fundamentales en la gestion del
territorio. Este enfoque coordinaciéon procura que las decisiones y acciones tomadas sean
consensuadas Yy reflejen las necesidades y perspectivas de todas las partes involucradas, asi
mismo, el respeto a los derechos territoriales, reconociendo la especial relacion que las culturas

y valores espirituales de los pueblos indigenas tienen con sus territorios.

Asi mismo, plantea el reconociendo al derecho de propiedad y posesion sobre las tierras

tradicionalmente ocupadas y va mas alla, posibilitando un uso ancestral de territorios no titulados,
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gue hacen parte del poligono del &rea, pero que las comunidades ancestralmente han usado;
esto implica un reto, al proponer una plena garantia de participacion los pueblos indigenas en
materia uso, administracion y conservacion del territorio, asegurando que sus practicas y

conocimientos tradicionales sean integrados en la gestion del mismo.

Este Acuerdo Politico de Voluntades entonces se configura como un instrumento politico
y juridico que formaliza el compromiso de colaboracion y cooperacion entre las partes
interesadas para la gestién y conservacion de esta area protegida y las comunidades indigenas
y sus territorios colectivos. Tiene como proposito principal, asegurar la sostenibilidad y la
conservacion del Parque Nacional Natural La Paya, promoviendo la participacion activa y el
reconocimiento de los derechos territoriales y conocimientos tradicionales/ancestrales de las
comunidades indigenas territorializados alli. A través de este se busca establecer mecanismos
de gobernanza compartida en diferentes instancias de seguimiento y gestion, promoviendo
acciones de conservacion que fomenten el desarrollo sostenible y asegurando un modelo de

gestion conjunta, que haga viable el manejo del territorio, como una “casa comun”.

Para su cumplimiento, se establecié un marco normativo, un objeto del acuerdo, los
principios de relacionamiento, lineas tematicas concertadas, mecanismos de implementacién y
unas instancias de coordinacion (grafico 1), estas Ultimas de gran importancia por su caracter
consultor, técnico, operativo y directivo, que cumplen un papel preponderante en el seguimiento

para el cumplimiento efectivo de lo acordado.
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Grdfico 2. Instancias de Coordinacion APV ACILAPP — PNN La Paya
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Cabildo La
Primavera

Resguardo
Agua Negra

Comité de termitorio del sector
Caqueta

Resguardo
Tukunare

Resguardo
Lagarto Cocha

Objetivo: Facilitar y coordinar

entre lideres parficipantas de
resquardos, ACILAPP y el drea = |
protegida

Comité de temitorio del sector
Caucaya y Putumayo

Objetivo: facilitar el ejerdcio de

coordinacion y el equipo de apoyo

tecnico y profesional del area de
territoric y medio ambiente de
ACILAPP.

Instancias formales del
Acuerdo Politico de
Voluntades

Comité de territorio del area
de temritorio ACILAPP

Comité Consultor
Comité Operativo
Comité técnico

Comité Directivo

Instancia autdnoma de ACILAPP
para evaluacion y saguimiento.

Instancia de planificacion y proponente
de plan de accidn anual en articulacion
con el AP

Instancia de Seguimiento, evaluacion y
concertacion de acfividades y presupuesto,
con el AP y DTAM

Instancia que orienta, gestiona y
hace evaluacion y seguimiento del
plan de accion general, con AP,
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Fuente: Documento preliminar de analisis acuerdo politico de voluntades -APV- 2020.

El Comité Directivo esta precedido por la maxima autoridad politica de ACILAPP,

consejero mayor y el director general de Parques Nacionales, esta instancia se concibié como la

responsable de orientar y definir las acciones para la implementacion eficaz del acuerdo,

gestionar los recursos necesarios, aprobar un plan de accion general y evaluar su ejecucion. A

través de estas acciones, el comité deberia garantizar una gobernanza colaborativa que integrara

los conocimientos tradicionales y estrategias de conservacion institucionales para la proteccion

de la “casa comun”.
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El Comité Técnico es responsable de elaborar y aprobar un plan de trabajo anual en los
dos primeros meses de cada afio, el cual debe incluir actividades, tiempos, responsables,
productos, indicadores, costos, seguimiento y observaciones acordadas entre las partes dentro
del marco del Plan de Accién General. El comité aprueba los recursos para implementar el plan
de accion anual, brinda asesoria técnica para implementar el acuerdo, y actia como enlace entre
ACILAPP, el PNN La Paya y las autoridades y comunidades indigenas de los territorios

traslapados.

El comité operativo tiene la responsabilidad de coordinar e implementar las actividades
del plan de trabajo anual, facilitar la participacién activa de las comunidades locales en la gestién
del territorio traslapado y areas de influencia, y sistematizar y organizar los libros, actas y
documentos relacionados con las actividades del acuerdo. Por ultimo, el comité consultor, esta
integrado por gobernadores y autoridades tradicionales de las comunidades del territorio
traslapado y areas de influencia, asi como por miembros del comité directivo y comité técnico de
ACILAPP, tiene como funciones principales orientar el proceso desde los principios culturales,
asegurando que las acciones y decisiones tomadas estén alineadas con la cultura y tradiciones

locales (Parques Nacionales, 2015, pags. 15,16).

Estas instancias se proponen como la base que configurara el fortalecimiento de la
Gobernanza territorial, dada su propuesta para la participacion real y efectiva de las
comunidades, los gobiernos y las autoridades politicas y ancestrales en la planeacion y manejo

del territorio plural en coordinacién con Parques Nacionales.

Como punto de partida para buscar eso que denominan fortalecimiento de la gobernanza
local, el APV define unas estrategias concertadas, orientadas a la revitalizacion de las practicas
tradicionales, regulaciones interculturales de manejo, cuidado y uso del territorio, cumbres de
autoridades tradicionales y mayores, fortalecimiento de bailes tradicionales, Jofo Ananeko

(malocas tradicionales) y recuperacion de la chagra tradicional indigena Murui Muina. Por otro



121

lado, se concertd la conservacion, uso y manejo del territorio, caracterizando a las 6 comunidades
firmantes del acuerdo, y acompafiando la construccién de los reglamentos internos de las
comunidades vy, por ultimo, el acompafiamiento y trabajo conjunto para manejar situaciones
territoriales con campesinos, presentes en el Parque Nacional, generadores de otro tanto de
situaciones territoriales, debido a los traslapes en areas de uso. En la tabla 2, se pueden observar
las principales lineas tematicas y actividades generales del APV, aprobado por las dos partes en

el ano 2016.

Tabla 2. Primer plan de accion aprobado ACILAPP — PNN La Paya 2016.

LINEAS TEMATICAS ACTIVIDADES GENERALES
Elaboracién, socializacion e implementaciéon de

los planes de accion y de trabajo en
articulacion con los procesos de coordinaciéon

de los sectores.

Generar escenarios de diadlogo entre
asociaciones indigenas y asociaciones
campesinas en el marco del ordenamiento

territorial

Identificacion y gestion con actores estratégicos
para la conformacion de la mesa de

cooperantes para posibles propuestas de

Fortalecimiento de la gobernanza

manejo, uso y cuidado del territorio del pueblo
Murui-Muina posibilitando dichos espacios de

dialogo.

Propiciar y realizar escenarios y encuentros

entre autoridades tradicionales y de diferentes
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pueblos indigenas en el marco del

ordenamiento territorial.

Elaboracion de estrategias, programas y
proyectos para manejo, uso y cuidado del
territorio en el marco coordinacién de la funcién

Conservacion uso, cuidado y manejo del publica de la conservacién y autoridades

territorio y medio ambiente del pueblo indigenas

Murui muina traslapados con el PNN la Realizacién de la caracterizacion diagndstica
Paya de los resguardos y territorios tradicionales en

traslape con el &rea protegida.

Reglamentos internos en los

Elaboracion, construccion y seguimiento
componentes del cuido, uso y manejo

conjunto de acuerdos de uso y

del territorio y medio ambiente de las

aprovechamiento del territorio a partir de la
comunidades traslapadas con el PNN la

definicion de medidas de regulacion propias.
Paya

capacitacion en instrumentos de legislacion
especial indigenas, normatividad ambiental y

Formacion técnica e intercultural para el ordenamiento territorial

cuidado, uso y manejo del territorio Implementacién de instrumentos y mecanismos
traslapado con el PNN la Paya de divulgacion y sensibilizacion sobre el

territorio

Implementacion de la coordinacién para

Verificacion, delimitacion y definicion de limites
la prevencion control y vigilancia en el

de los resguardos traslapados del area
marco del ejercicio de autoridad

protegida como aporte a la coordinacion con
ambienta
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comunidades indigenas en la prevencion,

control y vigilancia del territorio.

Fuente: Plan de Accién Murui Muina APV — PNN La Paya — ACILAPP 2016.

Como apuesta, el acuerdo marca un hito en el marco de los procesos de construccion
territorial en la Amazonia, abriendo una puerta para el entendimiento de los traslapes territoriales,
como una posibilidad de arreglos entre diferentes autoridades, respetando al otro como un igual,
y garantizando el reconocimiento de los derechos constitucionales en la construccion del territorio
a las comunidades indigenas. Sin embargo, el acuerdo mas alla del papel necesita controvertirse,
analizarse y verificar su pertinencia. Hoy a 9 afios de su firma, se realiza un andlisis de su

implementacion.

2.3.2. Seguimiento e implementacion APV

El APV tenia una vigencia inicial de 5 afios, por lo tanto, en el 2020 se adelant6 la
respectiva revision y evaluacién del cumplimiento de lo acordado bajo el instrumento y su
respectivo plan de accién. Este analisis se desarroll6 mediante un documento de sistematizacion
y la realizacion de las correspondientes instancias de coordinacion, evaluando en cada una los
avances en las lineas teméaticas definidas y las actividades generales, identificando avances

significativos y dificultades en el relacionamiento, seguimiento e implementacion.

Como se puede identificar en la figura 14, al afio 2020 se habian desarrollado 18 comités,
9 operativos (2016 — 2017 — 2018 — 2019), 4 técnicos (2016 — 2017 — 2018 — 2019), 3 asesores
(2016 — 2018 — 2019) y 2 comités directivos (2015 — 2019), si bien, se podria inferir que la

continuidad en los escenarios de seguimiento del APV se desarrollaron de manera oportuna,
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permitiendo hacer un seguimiento y mejora a la implementacion de este, en los documentos se

pudo constatar que varias de estas instancias no estaban cumpliendo su propdésito.

Figura 15. Ruta de construccion y seguimiento APV — ACILAPP - PNN La Paya
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Fuente: Documento preliminar de analisis Acuerdo Politico De Voluntades, Cristhian Pimiento 2020.
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En lo negativo destaca la baja sistematizacion del proceso y la pérdida de documentos
de los comités que complejiza hacer un analisis profundo sobre los avances y areas de mejora.
Se identific6 como uno de los mayores problemas, el cambio constante de jefatura del Parque
Nacional Natural La Paya, generando esto, variacion en el modelo de gestion que orienta el
relacionamiento entre ambas autoridades. Se logré identificar que entre 2015 fecha de firma del
acuerdo y 2020, el &rea protegida tuvo 4 personas distintas a cargo de la jefatura del area, lo que

implico un reproceso en el marco del relacionamiento entre autoridades.

Ademas, llama la atencion un hecho detallado en el documento de analisis del APV, para
el aio 2018 Rafael Sanchez técnico administrativo del PNN La Paya, describe en el informe,
“manifestd en este espacio que: “no se ve reflejado la regulacién de las presiones por parte de
las comunidades indigenas” a lo que pregunta si “las Asociaciones indigenas son 0 no son
autoridades”. En este sentido, en el mismo documento se expone una proposicion, “de la reunion
preparatoria del Comité sale la propuesta de socializar de nuevo del APV a las comunidades
para que se den las claridades y alcances de este. De igual manera, se resaltd la necesidad de
sistematizar de mejor manera las instancias y los espacios de relacionamiento”. Esta situacion
permite inferir el constante escenario tensionante en el que se camina, desarrollando el APV en
el marco de las relaciones de poder existente, frente al papel de cumplimiento que juegan las
dos autoridades. De igual manera, la necesidad de establecer mecanismos efectivos para que el
escenario ideal de “gobernanza” involucre todas las comunidades y no solo las autoridades
politicas, como sus representantes, dado para aplicacion real de lo acordado, se necesitan

territorializar los APV en el territorio, no en el papel.

Aun con las dificultades antes mencionadas, el APV tuvo significativos avances en sus
primeros cinco afios de implementacion, adelantando un importante proceso de revitalizacion

cultural asociado a la dinamizacion de la conformacién de los Nag+ma (Guardianes del
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Territorio), estos indigenas conformados en una estructura de gobierno propio lideraron
recorridos de prevencion, vigilancia y control, proyectando un proceso de gobernabilidad en el
territorio. En el informe se detalla que esta accién permitié disminuir las presiones por extraccion
de madera por la cuenca de la Tagua, y la regulacién de las actividades de caceria y pesca por
agentes externos a las comunidades indigenas traslapadas. Este proceso logr6 que las
comunidades pudieran controlar sus territorios de manera autébnoma, teniendo apoyo y

acompafiamiento del area territorial de ACILAPP y el Parque Nacional Natural La Paya.

Otro aspecto de gran valor es la realizacién de la Cumbre de Autoridades Tradicionales y
Mayores Sabedores del pueblo Murui Muina, un escenario que permitié la configuracion de una
serie de mandatos, que por ley de origen se convierten en ley para el pueblo Murui Muina, estos
relacionados con la concepcidn del territorio, el ordenamiento y manejo de este. Algo de resaltar
en este escenario, es el reconocimiento del territorio territorializado por los Murui, como territorio
ancestral de los Koreguaje y Siona, pero reafirman su territorialidad, a partir de “acuerdos de

manejo espiritual”, con estos pueblos (tabla 3).

Tabla 3. propositos referentes al ordenamiento cultural, Cumbre de Autoridades Tradicionales y Mayores
Sabedores del pueblo Murui Muina 2016.

“Es de vital importancia la unificacion de un pensamiento para poder pervivir con libre
autodeterminacion como pueblo originario de la Amazonia colombiana en una nacion
multiétnica y pluricultural, de acuerdo con la ratificado por el Estado colombiano mediante

la Ley 21 de 1991”.

“Ocupamos tradicionalmente territorios del pueblo Koreguaje y Siona, dado mediante
acuerdos de manejo espiritual que en la actualidad se vienen ratificando con las

autoridades tradicionales de dichos pueblos”.
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“Este mandato tiene como objeto el fortalecimiento de la unificaciéon de pensamiento y la
espiritualidad de Diona, Jibina y Fareka para la defensa integral del territorio, la
autonomia y el goce pleno de la existencia como pueblo de acuerdo con lo dispuesto en

nuestro Plan de Vida y Salvaguarda Etnico”.

“El mandato es la palabra de gobierno y existencia de la generaciéon Murui Muina que
exige la reivindicacion del respeto y empoderamiento del pensamiento, la territorial, la

espiritual y la gobernabilidad en nuestros territorios”.

“El propdsito de la cumbre es la busqueda permanente de vivir en armonia, con el agua,
la tierra, el subsuelo, el aire, la madre naturaleza y la espiritualidad: como pueblo y en
sociedad fortaleciendo la gobernabilidad territorial propia, la educacion propia, la
medicina tradicional y la identidad cultural, en pro de mantener el ordenamiento integral
del territorio, para que los nifios nazcan, estén bien y puedan crecer con buen corazén,

defendiendo lo que tenemos con la palabra dulce y asi orientar lo que debemos hacer”.

“Estamos viviendo en un territorio ordenado por nuestros ancestros”

Fuente: Documento preliminar de analisis Acuerdo Politico De Voluntades, PNN La Paya, 2020.

A continuacion, se relaciona otra serie de aciertos en la implementacion de APV, que se
configuran como importantes avances en la consolidacion de un camino hacia un escenario de
gobernabilidad y gobernanza, necesarios para lograr esa visién conjunta de relacionamiento, que
trasciende de un escenario consultivo, a un proceso de toma de decisiones conjuntas que permita
superar esa concepcién del territorio como un escenario control y dominacion ejercido por el
Estado nacién, a un territorio/territorios plurales, en el cual se encuentra acuerdos entre los
diversos agentes, en este caso autoridades ambientales e indigenas, para el mantenimiento y la
gestion de una “casa comun”, las territorialidades traslapadas, entre los Murui Muina y el Parque

Nacional Natural La Paya.
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e Se realizaron 31 recorridos de verificacion del territorio, realizando control y vigilancia
para mitigar presiones por agentes externos, asi mismo, se llevé a cabo la delimitacion
del territorio entre comunidades indigenas Murui Muina, Siona y Kichwa, para evitar
posibles conflictos territoriales por limites, expectativas territoriales de ampliacion o

traslapes entre los pueblos.

e Para fortalecer las practicas culturales se realizaron bailes tradicionales resaltando cantos
y danzas, y se gestaron espacios de transmision de conocimiento, donde se ensefié
dialecto a nifios, nifias y joévenes, como parte del ejercicio de revitalizacion y

fortalecimiento de la ancestralidad.

e Se logré fortalecer las chagras con el intercambio de semillas nativas entre comunidades
Murui Muina y Korebaju, propiciando procesos de soberania alimentaria de las

comunidades indigenas.

e Se adelant6 el Mandato de la cumbre de autoridades tradicionales de los 4 pueblos
indigenas, mediante el cual se logré articular la unidad de pensamiento y el ordenamiento

cultural para el territorio.

e Entemas de caracterizacion territorial, se avanzo y retomaron los insumos de diagnéstico
territorial realizado por WWF y ACILAPP, apoyados en la caracterizacidon comunitaria a 6

comunidades del pueblo Murui Muina.

e Se cred el grupo de Nag+mas, guardianes del territorio de acuerdo con el sistema
organizativo de gobierno propio y sistema ancestral, buscando la forma de preservar y
conservar el territorio para la pervivencia de las nuevas generaciones (Paya, 2020, pags.

58, 81).

Es necesario a la luz de una revision critica de la implementacion, mencionar la baja

asignacion presupuestal con la que ha contado el APV para su dinamizacion, esto ha generado
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algunas rupturas en el marco del relacionamiento, dado que, el recurso asignado por el Estado
colombiano al Parque Nacional Natural La Paya es minimo. Esto ha generado la blusqueda de
apoyos alternos mediante la cooperacion internacional, como el programa de Desarrollo Local
Sostenible de La Unién Europea, o el programa vision Amazonia, a través de GEF!’ 5, 6 y ahora

7, que asignan recursos para dinamizar los planes de accién establecidos en el APV.

Aungue estos recursos, junto a los destinados por la Nacién, ayudan a la dinamizacion
del acuerdo, son insuficientes para lograr una implementacion real y efectiva, teniendo en cuenta
las necesidades y los acuerdos establecidos en los planes de accidén que se revisan y actualizan

cada afio, en los que se evidencia la desfinanciacion de estos.

Parte de los recursos asignados por Visibn Amazonia a través de GEF se orientan a la
implementacion de los planes de accién, pero con proyeccion a la suscripcion de un Régimen
Especial de Manejo, entre el Parque Nacional Natural La Paya y las 6 comunidades que
representa ACILAPP en el APV, escenario que también ha generado tensiones entre las dos
autoridades, considerando que no se dejan presionar para la suscripcibn de un nuevo
instrumento de planeacion y manejo, ratificando su intencion de hacer la transicién, pero

respondiendo a sus procesos.

Hoy aportas de cumplirse nueve afios de su firma, el APV sigue trazando una ruta lenta,
pero con la firma conviccién de llegar a establecer un marco de respeto, coordinacién y manejo;
gue les permita hacer la transicion hacia el REM, como un escenario en el cual los territorios

traslapados, puedan llegar a un proceso de coadministracion del territorio comun.

17 El Fondo para el Medio Ambiente Mundial (FMAM o GEF, por su sigla en inglés) es una asociacién para la
cooperacién internacional en la que 183 paises trabajan conjuntamente con instituciones internacionales,
organizaciones de la sociedad civil y el sector privado, para hacer frente a los problemas ambientales mundiales. Hay
32 paises donantes y 151 receptores de fondos para proyectos. Algunos paises son donantes y receptores a la vez.
El GEF es actualmente la principal fuente de recursos para proyectos ambientales en el mundo.
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2.3.3. La perspectiva del REM, un escenario ideal de gobernanza.

El Régimen Especial de Manejo (REM) se enmarca en las politicas de conservacion y
manejo de las areas protegidas de Colombia, para armonizar los instrumentos de planeacion y
gestion orientados a proteger la biodiversidad y los ecosistemas, considerando los derechos y
modos de vida de las comunidades indigenas proyectados mediante sus planes de vida,
salvaguardas y etnodesarrollo, que ademas han demostrado existencia ancestral, en el marco
de su ley de origen o tradicional desde la expresion de sus practicas sociales en los territorios
declarados bajo figuras de conservacion pertenecientes al SINAP. La sentencia T-3842 de 2014
proferida por la Corte Constitucional ratificé el “REM como un conjunto de reglas y
procedimientos que permiten la planeacion, implementacion y seguimiento coordinados entre la
autoridad ambiental y la autoridad publica indigena, que busca definir acuerdos sobre el uso,

control y coadministracion de los recursos naturales presentes en el area de traslape”.

Los APV suscritos entre PNN La Paya y ACILAPP como punto base de la construccién
de una ruta de relacionamiento, gestiébn y manejo, esta atravesado por la busqueda de un
escenario ideal de coadministracién, que solo se puede dar a través de la suscripcion de un
Régimen Especial de Manejo, configurado como el instrumento politico y juridico para blindar la
figura y que implica un modelo de trabajo administrativo, técnico y operativo conjunto, mediante

la regulacion, zonificacion y manejo del territorio compartido en todas las escalas de gestion.

Dichos acuerdos, gue seran el Régimen Especial de Manejo —REM—, deben responder
a un proceso social de conservacion de la biodiversidad, basada en las tradiciones y
visiones de los pueblos indigenas asociados, que garanticen su conservacion étnica y
cultural. Con ese criterio, el Régimen Especial de Manejo es producto de un ejercicio de
gobernabilidad en funcién de la diversidad cultural y politica de las comunidades
indigenas del territorio, que concierta estrategias de gestion para garantizar el manejo, la

implementacion y el seguimiento de acciones coordinadas, acordes con la cosmovision
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nativa del territorio. Por lo tanto, lo importante para la tarea de definicion de un Régimen
Especial de Manejo, es poder integrar todos los elementos basicos sobre el territorio, su
uso, y su proteccién, necesarios para una zonificacion del &rea protegida recogiendo la

riqueza cultural. (Constitucional, 2014, pag. 132).

El punto que convierte al REM como escenario ideal en la propuesta de gobernanza del
territorio, se relaciona con el poder que asumen las autoridades indigenas para inferir y participar
en las decisiones sobre zonificacion y regulacion del territorio, entendiendo este, no solo como
su area delimitada y constituida por resolucién, sino toda el &rea de uso ancestral que esta dentro
del area protegida declarada, esto amparado desde el ejercicio de coordinacién en el marco de
la funcién publica de la conservacion. Esta vision sobrepasa los acuerdos de uso y manejo o
acuerdos politicos de voluntades, pues va mas alla y define la reglamentacion del area protegida
desde las dos visiones, la institucional agenciada por Parques Nacionales y la publica étnica

representada por las autoridades indigenas de resguardos, cabildos y asociaciones.

De este modo, el REM deberia ser el resultado de un ejercicio de gobernanza que respeta
la diversidad cultural y politica de las comunidades indigenas presentes en el territorio. Este
ejercicio permitiria la coordinacién de estrategias de gestion para asegurar el manejo,
implementacién y monitoreo de acciones alineadas con la cosmovision indigena del territorio. Por
lo tanto, para definir un REM, es crucial integrar todos los elementos fundamentales sobre el
territorio, su uso y proteccidn, necesarios para una zonificacion del area protegida, recogiendo la
riqueza cultural de todo el territorio, pero reglamentando su uso, para la conservacion de

diversidad biolégica y cultural de manera preponderante en el tiempo.

El APV enfrenta el desafio de garantizar, de manera sistematica, que las decisiones
tomadas en el marco de este acuerdo reconozcan la autonomia de las comunidades locales y

sus autoridades ancestrales, garantizando que las estructuras de poder existentes en cada
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momento respeten el sentido del acuerdo, permitiendo la participacion efectiva de las
comunidades indigenas. Es pertinente que el APV aborde la cuestion de la financiacion y la
sostenibilidad a largo plazo de las iniciativas acordadas, ya que las limitaciones presupuestarias
y la dependencia de fondos externos pueden comprometer la implementacion efectiva del
acuerdo y su capacidad para generar beneficios tangibles para las comunidades locales. Un
desafio es asegurar que el conocimiento y las practicas tradicionales de las comunidades
indigenas sean valorados y respetados en el proceso de toma de decisiones. La integracion
efectiva de estos conocimientos en la gestion ambiental puede mejorar la eficacia de las medidas

de conservacion y promover la resiliencia de los ecosistemas.

Se considera que desde la gestion respetuosa de las competencias de cada agente
territorial se puede construir y ejecutar acuerdos que avancen hacia el interés de todos de valorar
y cuidar las riquezas socio-ecosistémicas de la Amazonia, no s6lo para Colombia o0 Suramérica,
ahora para el mundo, en la medida que los territorios mdultiples y plurales coexistan en
gobernanza. A esta gestion armoénica en territorio plural le hemos denominado “terrinanza”, la
cual, mas alla de la gobernanza que exige una accion de gobierno tipo “top-down” entre agentes
jerarquizados, es definida como el ensamble del verbo “territorializar” con el sufijo “anza”, como
"cualidad de los agentes de territorializar, reconociendo validez del didlogo y compromiso
compartido entre diferentes saberes". Arreglo complejo pero un camino deseable y posible para

la sustentabilidad de la Amazonia.
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3. Conclusiones

Este proceso de investigacion sobre la Territorialidad Indigena Murui Muina en relacion
con la Territorialidad del Estado, a partir de la declaracion y manejo del Parque Nacional Natural

La Paya en Puerto Leguizamo, Putumayo, permite concluir que:

A pesar de los numerosos episodios de violencia vividos por los pueblos indigenas
amazonicos, quienes se vieron forzados a migrar debido a la desterritorializacién de sus tierras
de origen por bonanzas extractivas y procesos de colonizacién, estas comunidades han resistido
y trabajado para preservar sus sistemas de valores asociados a la Ley de Origen. Esta resistencia
ha promovido una revitalizaciéon cultural que ha sostenido sus practicas culturales, sociales,

espaciales y politicas.

Es evidente que estas luchas estan marcadas por tensiones y conflictos, originados en la
configuracion territorial compartida con diversos agentes y actores en el territorio. Esto ha
implicado un trabajo constante de la mano de sus gobiernos propios para preservar sus sistemas
de conocimiento, vinculados a elementos como el Jofo Ananeko (maloca), la coca, el tabaco, la

yuca, Y la chagra, los cuales siguen siendo relevantes en la construccién de sus territorialidades.

Dentro del marco del Estado Social de Derecho, las comunidades han adquirido un
conjunto de derechos constitucionales y legislativos que respaldan sus territorialidades,
otorgandoles facultades como autoridades étnicas territoriales y ambientales. También han
avanzado en procesos para la constitucion y ampliacién de sus resguardos dentro de areas
protegidas, gracias a la compatibilidad con los objetivos de conservacion. Estos avances han
fortalecido sus estructuras territoriales, facilitando una mayor incidencia en el mantenimiento de

su cultura en el contexto de las relaciones de poder en el territorio.
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Por otro lado, se identific6 como el Estado empezd a ejercer su agenciamiento en
territorios apartados mediante la declaracion de areas protegidas como figuras de conservacion,
aungue sin capacidad de gestidn efectiva para cumplir sus objetivos. Estas intervenciones desde
el centro del pais hacia la Amazonia se realizaron sin reconocer las preexistencias de los pueblos

indigenas ni la configuracién territorial existente.

Con el tiempo, y gracias a avances en la normativa ambiental, la Constitucion de 1991 y
la politica de participacion social en la conservacién de Parques Nacionales Naturales de
Colombia, se comenzd a gestar un cambio en el modelo de gestién de la entidad. Este cambio
abrié paso al establecimiento de puentes de relacionamiento entre el Estado y las comunidades
étnicas, orientandose hacia los Regimenes Especiales de Manejo (REM), un modelo de gestion
conjunta de areas protegidas que involucra tanto a las autoridades étnico-territoriales como a las

ambientales.

El Parque Nacional Natural La Paya ha avanzado considerablemente en establecer un
modelo de gestion donde el concepto de “territorio” trasciende los limites del area delimitada y
abarca un territorio mas amplio en el que las comunidades puedan ejercer su uso y manejo
conforme a sus sistemas de conocimiento y gobernanza. Esta propuesta, que constituye un
enfoque amazénico, trae consigo significativos desafios en la gestiébn conjunta, ya que adopta
una perspectiva territorial mas amplia que no se limita a fronteras o divisiones, sino que concibe

al Parque Nacional como parte integral de un territorio ancestral indigena

Este recorrido ha sido posible gracias a mdltiples aprendizajes y logros, como la
suscripcion del Acuerdo Politico de Voluntades. No obstante, queda un largo camino para
concretar un verdadero REM que materialice la visibn de ambos mundos, el indigena y el
occidental, a través de mecanismos y estrategias coordinadas que impulsen procesos

interculturales para la gestion efectiva del territorio compartido. La meta es construir un plan de
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manejo conjunto y operante que no se limite al papel, sino que establezca un esquema de

gobernanza que promueva el avance de procesos comunes y la efectiva gestion del territorio.

Un paso importante para reafirmar lo que ha venido desarrollando el Parque La Paya en
la Amazonia, lo ha dado el Plan Nacional de Desarrollo Ley 2294 de 2023, en su articulo 32
paragrafo 5, que define un camino para el ordenamiento territorial desde una perspectiva plural,
al reconocer los territorios y territorialidades indigenas debe ser incluidos por publicos y privados
en la definicion de instrumentos de ordenamiento y conservacion, teniendo como principio el
pluralismo juridico, desde el rescate de los principios de la Palabra de Vida, Leyes de Origen,

Derecho Mayor, Derecho Propio de cada pueblo.

PARAGRAFO TERCERO. Para los territorios y territorialidades indigenas y para los
territorios colectivos de comunidades negras, afrocolombianas, raizales y palenqueras los
determinantes del ordenamiento del territorio, indicados en este articulo, respetaran y
acataran los principios de la Palabra de Vida, Leyes de Origen, Derecho Mayor, Derecho
Propio de cada pueblo y/o comunidad Indigena, negra, afrocolombiana, raizal y
palenquera. En todo caso, los fundamentos definidos por los pueblos y comunidades
indigenas seran vinculantes para todos los actores publicos y privados en sus territorios

y territorialidades (Congreso de Colombia, 2023. Pg. 17).

Por ultimo, en este mismo camino el Gobierno Nacional como parte de su quehacer
politico sigue fortaleciendo la legislacion en torno al reconocimiento del los resguardos indigenas
en su papel de conservacién ambiental a partir de su derecho mayor o ley de origen, este
pluralismo juridico ha decantado en la expedicién del decreto 1274 de 2024, una norma que
impulsa la coordinacién entre autoridades cuando concurren funciones como la conservacion con
Parques Nacionales Naturales de Colombia o la definicion de determinantes ambientales con las
Corporaciones Autbnomas Regionales (CAR). Asi mismo, esta norma que establece finalidades

de conservacion, proteccion, uso y manejo de los territorios indigenas a las funciones de
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ordenamiento ambiental territorial y reglamentos de manejo ambiental dictados a los pueblos

indigenas segun sus sistemas hormativos propios.

Aungue esta norma aun debe avanzar en su consolidacién, discusién y financiacién,
reafirma y dota de legalidad el papel de autoridades ambientales de los pueblos indigenas,
guienes en su rol deben establecer didlogos simétricos con otras autoridades para definir de
manera conjunta el ordenamiento ambiental y territorial, un camino recorrido que se debe seguir
materializando a través de la formalizacion de las entidades territoriales indigenas, como una

materializacién de los compromisos de la constitucion de 1991.
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