285 La justicia - Grupo de Fortalecimiento de la Justicia Etnica
@ﬂﬁ esdetodos | ¢ Ministerio de Justicia y del Derecho

Vigencia 2020

Caracterizacion de Justicia Propia — Resguardo Indigena
Piguambi Palangala.

INTRODUCCION

Con base en las funciones misionales asignadas mediante Resolucién 0628 de 2017 al Grupo de
Fortalecimiento de la Justicia Etnica (GFJE), adscrito a la Direccién de Justicia Formal del
Ministerio de Justicia y del Derecho, en el afio 2020 se recolect6 y sistematiz6é informacion
relevante para caracterizar la justicia propia del pueblo indigena awa que habita en el
Resguardo Piguambi Palangala. El punto de partida fue el proyecto realizado por dicho
resguardo en 2018 y titulado “Elaboracién de Reglamento Interno para el Fortalecimiento de
la Justicia Propia de los Resguardos Indigenas Awa Piguambi Palangala y Alto Ulbi Nunalbi”.

Ese proyecto fue apoyado por el Ministerio de Justicia a través del “Banco de iniciativas y
proyectos para el fortalecimiento de la justicia propia de los pueblos indigenas de Colombia”,
una politica que ha servido para conocer las iniciativas y registrar los proyectos en materia de
justicia construidos autbnomamente por los pueblos indigenas a partir del conocimiento propio
de sus fortalezas y oportunidades de mejora. Mas alla de esto, el Banco resulté ser el escenario
oportuno para realizar labores de caracterizacion de las justicias propias indigenas porque
permite, por un lado, reforzar las relaciones entre el Ministerio de Justicia y los pueblos
indigenas y, por otro, dar continuidad a los esfuerzos de fortalecimiento de las justicias propias
adelantados previamente.

De tal manera, se dispuso la construccién de este documento de caracterizacién como un
insumo riguroso que pretende aportar, primero, al fortalecimiento de la justicia propia awa, y
segundo, a la consolidacion del enfoque diferencial étnico en el Ministerio de Justicia y del
Derecho. De acuerdo con un lider que participé en esta iniciativa, “los temas relativos a la
Jurisdiccion Especial Indigena (JEI) son muy importantes porque nos llevan a mejorar las
condiciones de vida, pero también a armonizar el territorio”. Por esa razon, este producto
presenta un panorama amplio que define la justicia propia desde un vinculo intimo con el orden
y el bienestar colectivos. Ademas, aborda los mecanismos utilizados por los miembros del
Resguardo Piguambi Palangala para resolver sus conflictos y los procedimientos que se
adoptan en su territorio. Asi mismo, en el texto se identifican las personas y/o instancias que
estan involucradas en la administraciéon de justicia indigena y en su relacionamiento con la
justicia ordinaria, como también las medidas que se han adoptado para la coordinacién y
cooperacion entre ambas justicias.

Precisamente, las fuentes principales de este trabajo fueron las voces de las personas que viven
en Piguambi Palangala. Esta situaciéon encuentra explicacién en una afirmacién de una
integrante de la comunidad: “como participamos y vivimos en el territorio sabemos todo lo que
pasa aqui”. En ese sentido, se reafirma el proposito de impulsar los esfuerzos que las
autoridades y representantes indigenas han realizado con miras a mejorar el acceso a la justicia
de sus comunidades.
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EL RESGUARDO PIGUAMBI PALANGALA

El Resguardo Indigena Awa Piguambi Palangala estd ubicado en el municipio de Tumaco, al
suroccidente de Colombia, en el departamento de Narifio. Junto a Piguambi Palangala se ubica
el centro urbano del corregimiento de Llorente. Ahora bien, el territorio rural denominado
ancestral por el pueblo awa limita actualmente con la Republica del Ecuador y cuenta con una
extension aproximada de 500 hectareas de bosque hiimedo tropical. Alli conviven alrededor de
350! familias Inkal Aw4, con un patrén de poblacién altamente disperso en la zona de
piedemonte costero de la Region Pacifica (entre los 200 a 700 m.s.n.m). Algunos lideres de la
comunidad afirman que “el 90% de la poblacién es indigena, pero hay personas que llegaron y
que colindan con los limites del resguardo”.

El reconocimiento del Resguardo Piguambi Palangala se remonta aproximadamente veinte
afios atras. Especificamente, fue constituido mediante resolucién No. 038 del 31 de mayo de
1999 de INCORA (Instituto Colombiano de Reforma Agraria). Ademas, estd compuesto por
cinco comunidades: Piguambi, Pianulpi, Planada, Retofio y Alto Pianulpi.

Desde ese momento se establecieron cuatro principios organizativos que orientan el trabajo de
autoridades y cabildantes: Unidad, Cultura, Territorio y Autonomia. A partir de estos pilares,
los awa de Piguambi han resistido agresiones e invasiones, han mantenido y revitalizado
practicas ancestrales, han defendido sus derechos y han procurado mejorar sus condiciones de
vida fisica, cultural, ambiental y espiritual. De esa manera, en este Resguardo se ha consolidado
una forma particular de ejecutar la Jurisdiccion Especial Indigena, fundamentada, primero, en
un vinculo inquebrantable con la naturaleza, y segundo, en la protecciéon de la vida en sus
diversas manifestaciones. En palabras de un lider entrevistado en este trabajo, la justicia propia
awa es “lo que hace que como indigenas miremos, sintamos, escuchemos y respetemos en una
relacion de los seres humanos y la naturaleza para conservar el equilibrio natural”. Asi, en la
simbiosis de la comunidad con su territorio ancestral, se configura la idea de buen vivir que
define y determina la justicia awa.

TERRITORIO Y JUSTICIA PROPIA

Para el awa todo es sagrado en la naturaleza. Asi mismo, el territorio es un espacio vital que
permite mantener el equilibrio con los espiritus y la naturaleza. Ademas, en él existen lugares
diferenciados, algunos con restricciones para su uso, segin el punto de vista de los awa. Hay
espacios destinados exclusivamente al cultivo, a la pesca, a la caza y a la recreacidon del
pensamiento.

Dentro de la visiéon que los inkal awa tienen del territorio existe una tipologia sagrada que
incluye zonas de reservas. En estas areas no se pueden realizar actividades de caza, pesca,
recoleccion, siembra, desmonte y tala de arboles. Esto se debe a que son lugares habitados por
los creadores y donde se sitian los sitios de origen: lagos, lagunas, rios, quebradas, montafias,
bosques. Segtin una lideresa, hay sitios sagrados como “el rio Nulpe, el rio Gliisa, el rio Pianulpi,
la quebrada Piguambi Palangala. En la comunidad de la planada tenemos un salto que es
sagrado y ahi viven los espiritus”. Los permisos para entrar en estos espacios son solicitados a
los seres espirituales mediante rituales de limpieza, purificacion y armonizacion. Ademas, hay

1 Este dato fue recopilado en las entrevistas de caracterizacién de justicia propia awa realizadas por el Grupo
de Fortalecimiento de la Justicia Etnica del Ministerio de Justicia y del Derecho.
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espacios comunales que son destinados al desarrollo de actividades productivas y de
conservacion, a rituales de renovacién y sanacion o a festividades. Vale decir que la regulaciéon
espacial estd incluida en la idea de justicia propia de los awa de Piguambi.

Con respecto a la produccién, en las entrevistas realizadas en este ejercicio de caracterizacién
los miembros de la comunidad expresaron que

“en el resguardo se trabajaba el cultivo de la yuca, el maiz, el chiro?, criaban
cerdos y la madera era la base del sustento para nuestras comunidades. Se dice que a
partir del 2001-2003 lleg6 el cultivo ilicito3 de la coca que llegd con la violencia. Con la
llegada de eso la mayoria del resguardo dej6é de sembrar los cultivos propios. Aunque
es algo ilicito es el unico sustento que tiene la comunidad ahora”.

Por otra parte, de acuerdo con una lideresa,

“dentro de las proyecciones del resguardo se privilegia bastante la parte
productiva; sobre todo en el rescate de las practicas tradicionales. Pero también
debemos aceptar que la realidad es muy cambiante y que han entrado formas de
produccién que no son propias. Los cultivos de uso ilicito se dan por la necesidad. En la
region no hay fuentes de trabajo. A pesar de ser una economia ilegal, es la que mueve la
economia en la regién y no sé6lo en Llorente sino en toda la costa pacifica”.

De esta manera, se reconoce que en Piguambf Palangala se han intensificado los cultivos ilicitos
por influencia de grupos armados ilegales que se disputan los territorios y por el aislamiento
de las comunidades. Ademas, se han perpetrado diferentes crimenes como derrames de crudo
en los cuerpos de agua*, reclutamiento de jévenes indigenas’ y desplazamiento forzado de
autoridades indigenas. Estas situaciones han redundado en vulneraciones territoriales que se
configuran como retos organizativos y de acceso a la justicia que las autoridades awa han
enfrentado de forma decidida en los ultimos afios.

Como respuesta, se han generado procesos de resistencia y revitalizacién de practicas
ancestrales. Por ejemplo, los lideres de Piguambi han impulsado en afios recientes la
formulacién y ejecucion de proyectos productivos. Segin una profesora de la escuela, “ya hay
una granja donde se crian peces, gallinas ponedoras, pollos de engorde y también se esta
sembrando otra vez la yuca, el maiz, el platano y el chiro”. Ademas, en las escuelas se ha

2 Una mujer que participd en las entrevistas aclaré que “el chiro es un producto ancestral. Es el guineo. El
chiro es algo nativo. La gente no come si no es con chiro”.

3 Los miembros de la comunidad de Piguambi Palangala sostuvieron que también hay un uso tradicional de
la hoja de coca: “La planta de coca para el pueblo awa no solamente genera dinero, también es una planta
tradicional que sirve para la medicina. Entonces en las familias se debe tener la mata de coca porque es
tradicional. Pero el awd no tiene cultivos grandes. Los que poseen los cultivos son la gente de otro lado. Los
gue vienen de afuera”.

4 Una lideresa expresé que “los rios, la montafia, las cascadas son sitios sagrados. Pero han sido afectados
por el derrame de crudo. La contaminacion nos ha dafiado los rios. Son parte importante para la vida de
nuestro pueblo”.

5> Segun el gobernador, “yo he sido uno que me he parado. Grupos delincuenciales, ustedes no tienen nada
que ver en mi cabildo. Se me retiran. Me estan haciendo dafio y no los quiero ver. Porque estan llevandose a
los jovenes forzados”.
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propuesto que los estudiantes de tultimo grado presenten un proyecto relacionado con el cultivo
de un producto ancestral.

Paralelamente, el ejercicio de la justicia propia ha adquirido un rol fundamental en los procesos
de resistencia de los awa de Piguambi dentro de su territorio ancestral. Se defiende el territorio
para proteger el equilibrio y el buen vivir que constituyen las directas aspiraciones de la justicia
propia awa. Por esa razon, en el afio 2018, el Resguardo Piguambi Palangala construy6 un
Reglamento de Aplicacion de Justicia Propia con el apoyo y acompafiamiento del Ministerio de
Justicia y del Derecho.

Estas acciones en materia de justicia estan encaminadas a refirmar la autonomia en el
Resguardo. Segtn el gobernador actual,

“la autonomia nosotros no la vamos a dejar. No vamos a dejar que gente externa
entre a tomar decisiones en nuestro cabildo. Ha habido situaciones muy graves. En este
momento me encuentro hasta desplazado, pero no me voy. En el resguardo estoy.
Porque ese es mi ejercicio de trabajo y ese es mi derecho. Ese resguardo es ancestral y
los Unicos que podemos mandar somos nosotros”.

Aqui se hace evidente el arraigo y la conviccion del pueblo awa por sobrevivir dentro de su
entorno natural ancestral. Esto ha desembocado también en procesos que, como este
documento de caracterizaciéon y como el Reglamento, estan encaminados a fortalecer y hacer
visible las formas de vida de los awa y su justicia propia. En este sentido, el gobernador
mencion6 que “hoy el resguardo sigue en pie con lucha dura pero ahi estamos trabajando, no
nos hemos rendido ni nos rendiremos porque el awa nunca se rinde. Nosotros estaremos en la
lucha y todo el tiempo vamos a seguir trabajando”.

JUSTICIA PROPIA DESDE LA ANCESTRALIDAD EN PIGUAMBI PALANGALA

Desde el punto de vista de los lideres de Piguambi, “hay unos conocimientos ancestrales y,
ademas, unas formas tradicionales de construir el conocimiento y de compartirlo”. En esos
conocimientos se fundamenta la definicion y el ejercicio de la justicia propia. Esta perspectiva
se complementa con la siguiente:

“Cuando hablamos de nuestra ley de origen o de nuestra ley natural, que es la
madre del ejercicio de reivindicaciéon y de dignidad de nuestro pueblo, entonces
nosotros decimos que la ley natural se refiere a un conjunto de normas que rigen a la
naturaleza... Independiente de la voluntad de los seres humanos. Por ejemplo, la ley del
dia, la ley de la lluvia, la ley del viento, el ciclo de vida de nosotros como pueblo awa.
Nacer, crecer, reproducir y volver al seno de la tierra. Esa es la esencia de nuestra ley
natural”.

De manera especifica, la medicina tradicional juega un papel protagoénico en la restauracion del
orden de Piguambi Palangala. En palabras de un lider, las situaciones que atentan contra el buen
vivir o que “desarmonizan” el territorio

“las revisamos con nuestros médicos tradicionales y con los mayores. La ley de
origen para nosotros es la ciencia tradicional de la sabiduria y el conocimiento ancestral
awa. Sirve para todo el manejo material y espiritual. Y esto nos da un cumplimiento para
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garantizar el orden de la naturaleza y la permanencia de la vida dentro de nuestro
propio universo”.

Un poco mas a fondo sobre la medicina tradicional el tesorero del cabildo mencion6 que

“hay una planta que a mi me llama mucho la atencién y respeto mucho porque
mi abuela usaba mucho y nos curaba de mal aire, mal viento, el mal de ojo que es el
chiviar.

La planta es el chivo, es una planta tan poderosa que uno con sélo olerla es como
que le trajera vitalidad al espiritu. Le devuelve esa tranquilidad, lo despierta con sélo
olerla. Se golpea a las personas con esa planta suavecito y si la persona tiene una
enfermedad o males la misma planta avisa porque se negrea, se marchita. La planta
muestra inmediatamente si la persona tiene un mal y el médico tradicional ya sabe y
con sélo ver la hoja ya sabe qué tiene. Y de la misma planta se hace la curacion... Incluso
se hacen tomas de esta planta que es el chivo. Por eso se dice chiviar. Es una de las
plantas principales para la medicina”.

Ademas, durante la investigacion hubo constantes referencias al pasado y a la importancia de
las ensefianzas de los mayores. Segtin una autoridad tradicional, “anteriormente no teniamos
reglamento, pero si se resolvian los conflictos. Era con trabajo que se pagaban los castigos. Se
hacia una armonizacién donde se tenia en cuenta a los médicos tradicionales y a las mayores y
mayoras. Se hacia un compromiso y se pagaba con trabajo”.

Con respecto a la palabra se mencion6 que “antes la palabra era sagrada y creo que hoy en dia
algunos mayores todavia la mantienen. Pero desafortunadamente ahora toca tener todo por
escrito”.

LA LENGUA PROPIA EN EL RESGUARDO

Después de ahondar en el valor de la palabra dentro de la justicia propia awa, result6 pertinente
indagar sobre el estado actual de la lengua indigena en el territorio ancestral. Segin las
autoridades, “pocas personas son las que hablan awabid en nuestro resguardo. La mayoria no
habla porque el resguardo queda cerca de la zona urbana, entonces la mayoria de los padres de
familia decidieron ensenar el castellano para poderse comunicar con las demas personas; para
comprar, vender y hacer intercambios”. Aqui se resalta que los awa de Piguambi se han visto
en la necesidad de asimilar la lengua extranjera y algunas practicas tradicionales de la sociedad
mayoritaria para sobrevivir ante las circunstancias cambiantes de la region en la que viven.

A pesar de esto, hay esfuerzos significativos por revitalizar la lengua. Segtin una profesora de la
comunidad, “la institucién de basica secundaria es bilingilie porque queremos rescatar la lengua
para que no se pierda. Para impartir desde preescolar la lengua y que no se olvide la lengua.
Para que vayan aprendiendo y no se olviden de la lengua que es la base importante en nuestro
territorio”. Es asi como se liga la conservacidon cultural con la proteccién de la lengua y, ademas,
con el buen vivir.

Siguiendo esta linea, otra mujer de la comunidad afirmé que “también se les ha inculcado a los
mayores que hablan el awabid que los nifios que nacen en esta época, que les empiecen a hablar
en awabid para que estos nifios en el futuro hablen y ensefien a las futuras generaciones el
idioma awabid”.
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A la pregunta sobre el uso de la lengua ancestral en los procesos de la justicia propia aw3, los
representantes de Piguambi expresaron que “en la comunidad contamos con mayores y
mayoras que hablan el awabid. Se habla los dos idiomas. Se aconseja en awabid para los que
son hablantes y a los otros en castellano y en awabid”. Por otra parte, “los médicos tradicionales
son hablantes. Ellos hacen su trabajo en los dos idiomas. Hay como unos 5 médicos
tradicionales. Y hay 15 parteros y parteras. El mas joven tiene 35 afios y es hablante.

Finalmente, hubo intervenciones relacionadas con el hecho de que “la educacién debe empezar
desde el vientre de la madre. Por eso los parteros deben ser hablantes para familiarizar al nifio
desde su mismo nacimiento.

Armonizacidn se dice tut kundana. Las personas pertenecientes al Resguardo quisieron resaltar
esta palabra en lengua propia con el fin de caracterizar la justicia propia.

FUNCIONAMIENTO DE LA JUSTICIA PROPIA EN PIGUAMBI PALANGALA

Durante el desarrollo de esta investigaciéon se formul6 una propuesta metodolégica que
dividiera el funcionamiento de la justicia propia awa en dos dmbitos: interno y externo. El
primero hace referencia al desarrollo auténomo, mientras el segundo implica una relaciéon
complementaria de reconocimiento y trabajo mancomunado con las entidades del Sistema
Judicial Nacional.

Por otra parte, es valido mencionar que el Resguardo estd adscrito a la Unidad Indigena del
Pueblo Awa (UNIPA). Esto da cuenta de una base organizativa s6lida. Sin embargo, segun los
delegados, “somos filiales a UNIPA pero llevamos nuestro propio proceso. Tenemos nuestro
propio equipo de trabajo. Nuestro proceso es como cabildo”. Aqui resalta la intencién de
afianzar un camino especifico e independiente de fortalecimiento del cabildo y del ejercicio de
la Jurisdiccion Especial Indigena.

La justicia hacia adentro

En términos de los representantes de Piguambi Palangala, cuando se habla de justicia es comtn
remitirse al concepto antiguo, grecolatino o europeo que llegd con los conquistadores a
América. Ahora bien, cuando se menciona en los textos de los pueblos originarios es para que
haya entendimiento por parte de la sociedad mayoritaria. Pero la justicia para este pueblo
indigena realmente es vivir bien, vivir bonito, vivir en armonia, vivir tranquilos, vivir sin
problema. Entonces la palabra mas ajustada paralo que conocemos como delito seria problema,
cuando hay una discusién o una confrontacion.

Y ;como se vuelve al momento anterior al problema? ;como se restablece el orden? Con el
equilibrio, armonizando. Muchas veces es con un consejo que se escucha o con el ahumado o, si
es necesario, se llega a alternativas mas fuertes como el cepo.

Esas practicas sirven para llamar la atencion y volver al orden. Volver a la situacién en la que
todos vivan como hermanos, como han vivido a lo largo de la historia, caminando la palabra de
los mayores, es decir, de los que ya murieron. Ademas, siguiendo ese principio fundamental de
respeto que en el awd es el norte para todo.

Entonces cuando se habla de respeto se incluye todo: respeto hacia los animales, hacia las
plantas, hacia los seres espirituales, hacia todos los awa. Por eso justicia, como tal, no entra
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dentro de la consideracidon del diccionario de awabit, Pero si es restablecer el orden. Por
ejemplo, cuando alguien hace dafio a otra persona y lesioné a alguien. El que lesion6 debe
trabajar para él y para la casa. Es decir, lograr equilibrios para no perjudicar al otro, para que
eso no genere enfermedad. Lo siguiente es la enfermedad, es decir, cuando hay esos desérdenes,
esas peleas, esas venganzas, eso es lo que se habla de enfermedad o desarmonizacién en el
territorio.

¢Por qué se usan los términos Wat Usan y Sumak Kawsay en el reglamento?

El sumak kawsay porque es en el movimiento internacional, en la raiz en Bolivia, donde se
empez0 a hablar de ese vivir bien, de ese vivir bonito. Y resulta que los awa en el idioma de ellos
también tenian esa expresion y también la usaban, es decir, no es que sea una moda o un invento
de los aymara en Bolivia, sino que en los pueblos de la América, de la Abya Yala, de esa sefiora
madura, ya habia esa expresidon de vivir tranquilos, de estar bien. Por eso se cita en el
documento el sumak kawsay como decir que es un espejo, un referente a nivel internacional
que aqui también se vive y no es s6lo de los awa.

De acuerdo con una representante de la escuela del Resguardo,

“Aca vivir bien es estar todos unidos, es compartir, es trabajar en minga de
pensamiento, de trabajo, cuando se hacen reuniones, cuando se va a trabajar en la minga
de camino. Por ejemplo, si alguien llega a desarmonizar. Desarmonizar es, por ejemplo,
si en algun territorio un vecino se esta pasando de lindero ahi esta desarmonizando el
territorio. Entonces se hace la armonizaciéon con la minga de pensamiento con los
mayores, con el gobernador, el cabildo y las dos partes.

Se hace sahumerio, se conversa y si cometi6 el error y no quiere devolver la
tierra o pone problema ahi se le pone una sancién: trabajo comunitario, arreglo de
camino, si hay un trabajo para hacer en la escuela. En caso de que el marrano del vecino
fue a dafiar entonces ya se llega a un conversatorio. Pero cuando son cosas que pasan
de que alguien le hizo dafio con un arma ya viene otra desarmonizaciéon mas fuerte.

Hay una parte de territorio que se tiene de reserva y hay gente que llega a cortar
los arboles donde el resguardo tiene guardado, entonces eso también es una
desarmonia. Por eso ahi en el reglamento esta para que se vuelva a armonizar a estar
en paz con la naturaleza, con los vecinos, con la familia, con el hermano, con el
gobernador.

Si quiere pasar por encima del gobernador, no hacerle caso, entonces ahi viene
la desarmonizacion. Y la armonizacidn se le llama y se le castiga de diferentes maneras”.

Procedimiento de la justicia propia

Cuando ocurre cualquier inconveniente dentro del territorio, o fuera de él pero que involucra a
un cabildante, lo primero es llamar a la maxima autoridad, en este caso al gobernador. El cita al
cabildo mayor y después llama a asamblea general. Ahi con el consejo de mayores se empiezan
atocar los temas, se lleva a los implicados y se empiezan a escuchar en armonia las acusaciones
y defensas de las personas implicadas. Después de escuchar, dependiendo de la gravedad de la
conducta, se tomaran las decisiones dentro de la asamblea general. Siempre se respeta a cada
cabildante.
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Juega un papel importante la Guardia. En ellos y en el gobernador recae la parte de
investigacion. Luego se llama a asamblea a las partes afectadas para que expongan sus puntos
de vista y poder tomar una decision en asamblea. Dependiendo de la gravedad del asunto se
resolverd en una o mas asambleas si se necesita mas investigacion.

En algunos casos se hace en asamblea ptblica en la que se deja un punto en la agenda de arreglo
de problemas. En otras situaciones se recurre a una conversacion privada con los implicados,
el cabildo, la guardia y con el acompafiamiento de los mayores. Ellos son las personas que mas
se respetan en el Resguardo Piguambi Palangala porque conservan la sabiduria y el
conocimiento ancestral.

Reglamento
En palabras de los cabildantes que participaron en este proceso de caracterizacion,

“Los pueblos indigenas por naturaleza somos orales. Es decir que nuestra propia
aplicacion de justicia es oral, no escrita. Pero hoy estamos escribiendo el pensamiento
de los mayores; escribiendo la forma de mitigar, pero también de solucionar los posibles
conflictos que tenemos dentro de los territorios.

En ese reglamento, dicen, se consignaron aspectos de la ley de origen, de la ley natural y de la
esencia de ser awa y de ser indigenas.

De acuerdo con una lideresa,

“Vali6 la pena todo el esfuerzo por hacer el reglamento. Nos enorgullece haber
hecho el reglamento para seguirnos fortaleciendo en justicia propia y en otros ambitos.
Tenemos cabildo escolar con gobernador escolar. Hemos llevado la justicia propia a
nuestra institucion. Formamos a los nifios de acuerdo con la estructura del resguardo”.

La experiencia de construccién del Reglamento ha sido positiva para la sensacion de acceso a
la justicia por parte de la comunidad. Por eso, otros cabildos han solicitado apoyo técnico a
Piguambi para hacer otros reglamentos de aplicacidn de justicia propia.

Sobre la aplicaciéon del Reglamento un lider menciona que

“Ya hicimos la asamblea de investigacion y acusacién y sancién sobre el
asesinato del profe Juan Pablo Prado. ;Cudl fue nuestra principal herramienta? El
reglamento de aplicacion justicia propia. Pero cuando empezamos a revisar todos esos
temas empezamos a identificar vacios dentro del reglamento”.

Este lider se refiere a que el reglamento no contempla, por ejemplo, la complicidad en el
asesinato. Por lo tanto, alin se presentan vacios a la hora de tomar decisiones en desarmonias
de este tipo. Al respecto se enuncia que “sobre la practica se espera fortalecer el reglamento a
través de la concertacién con las comunidades”.

Por otra parte, llama la atenciéon que los miembros del cabildo enunciaron que, con base en el
reglamento, han hecho resoluciones de control territorial.

“Empezamos a hacer a inicio de afio una resolucion para sacar laboratorios de
cultivos de hoja de coca de las quebradas, que no son de las comunidades indigenas pero
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que son personas fordneas que han llegado al territorio. Eso nos ha permitido
reglamentar el tema de los cultivos de hoja de coca en el territorio”.

Finalmente, se resalté de manera recurrente la utilidad del Reglamento, pero también se indico
la necesidad de actualizarlo y publicarlo para procurar su efectiva aplicacién. El Reglamento se
configura como una herramienta base en el proceso de fortalecimiento y reconocimiento de la
justicia propia en el Resguardo.

Casa de armonizacion

Primero es relevante aclarar que se trata de una casa y no un centro de armonizacidon. Dijo el
gobernador: “Centro de armonizacién no. Porque los indigenas no tenemos centro. Tenemos
que hablar de casa de armonizacién. Cuando hablamos de la casa hablamos de la chonta, de
nuestra madera, de nuestro propio disefio ancestral”.

Segundo, la casa de armonizacidn fue una idea que se traté de alinear con la ancestralidad del
pueblo awa. Ademas, a nivel general de los resguardos se pusieron de acuerdo para hacer la
casa. La cuestion es que los espacios que estaban dentro del territorio siempre hacian los
rituales de armonizaciéon a su manera. Entonces buscaron unificar. Decidieron hacer la
armonizacién en un mismo lugar. Aqui se resalta el trabajo colaborativo entre comunidades
dispersas del pueblo awa en el Pacifico de Narifo. Por otra parte, el centro de armonizacion
naci6 porque un comunero estaba en la carcel de Popayan. Se aclardé que los awa son personas
ligadas al territorio, que no pueden estar encerrados sino trabajando su tierra.

En tercer lugar, sobre el funcionamiento, se plante6 que deberia ser un territorio amplio para
que las personas trabajen en los productos propios. Que no estén encerrados. Que crien
animales nativos y siembren para que eso sirva para el sustento de ellos y que se venda lo que
produzcan. Que eso ayude a mantener a las familias que dejan en casa.

Actualmente hay un centro de armonizacién préximo a la carretera Panamericana, pero varios
representantes afirmaron que quieren un espacio mas lejano en el que se sienta mas la
espiritualidad y la montafia. Segun ellos, “entre mas armonia se sienta mejor va a ser la
armonizacién”.

Finalmente, afirmaron que cuando una persona desobedece los mandatos de la naturaleza
como andar tarde en los caminos o evadirse de los caminos a veces es castigado y eso a veces le
produce alteraciones en su genio. Entonces para eso también sirve el centro de armonizacidn.

La justicia hacia afuera

Un lider de la comunidad expresé que “cuando un compafiero es agarrado en flagrancia, se vela
por castigarlo a nuestra manera y se busca llegar a un consenso con la justicia ordinaria”. Esto
quiere decir que las desarmonias leves son siempre resueltas a través de la justicia propia.
Cuando se trata de situaciones graves se aclar6 que siempre existe disposicion de coordinar con
la justicia ordinaria para entregar al implicado.

Sin embargo, es importante incluir la siguiente afirmacién de una lideresa entrevistada:

“Creo que la aplicacién de justicia en territorio, tanto en el territorio interno
como con la articulacién con la justicia ordinaria, es todo un reto para las autoridades
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indigenas porque si bien es cierto esta establecido un reglamento interno y existen unas
normatividades internas, pero la situaciéon es muy cambiante.

Hoy es toda una complejidad ser autoridad en el territorio y mucho mas
complejo todavia, la aplicacién de justicia. Entonces creo que esto, pese a que se esta
llevando a cabo, también pienso que tiende a debilitarse. Porque hoy en dia las
autoridades que sobre ellas recae todo el peso de la comunidad, tomar una decisién es
muy complejo. Tiene toda una serie de consecuencias. Es un proceso que debe
mantenerse y al cual debe darsele mayor relevancia porque hay que trabajar muchisimo
con la comunidad para sostener lo que hasta el momento se mantiene. Tanto la parte
ancestral cultural como lo que se ha logrado a través de normas. Pero entonces hay que
hacer un trabajo tanto de comunidad como también un trabajo muchisimo mas fuerte
con las instancias del estado porque también ahi es donde hay mucha dificultad”.

Sobre la pregunta de como se estd dando la relacién con la justicia ordinaria los delegados
respondieron que

“Cuando nosotros hacemos estos pasos hay unos temas de sentarse a unos
acuerdos de conversacion. Vamos, nos sentamos, hablamos con la fiscalia o el ejército.
Cuando nos capturan un comunero vamos y preguntamos qué paso. Ahi es donde
llegamos a unos acuerdos. Entonces primero tenemos que llegar a conversar con justicia
ordinaria, llegamos a unos acuerdos, lo sancionamos, se le levanta la orden de captura
y luego la guardia indigena lo captura para hacer el procedimiento como es debido.

En este sentido tenemos una experiencia que se coordiné con un detenido que
estd en la carcel. Esa fue la primera coordinacion. Nos ha ido bien.

Pero todavia falta el reconocimiento y el apoyo de las instancias del Estado a
estas propuestas de la comunidad y que van en procura de mejorar calidad de vida y
fortalecimiento de procesos internos”.

También se hizo referencia a las personas del Resguardo que por alguna razén son detenidas
por la fuerza publica

“Cuando la fuerza publica nos lleva un comunero, depende el delito, que nos lo
entreguen, le hacemos el sahumerio, lo castigamos y lo ponemos a trabajar. Y esa
persona no vuelve a cometer delito, esa persona vuelve otra vez a ser comunero. En el
tema del centro de armonizacién se hacen dos convenios con la justicia ordinaria y el
cabildo indigena. Cuando un comunero comete un error que no sea muy castigable
entonces se lo castiga dentro del cabildo con la asamblea, el cepo y el centro de
armonizacidn.

Va a estar detenido pagando toda su pena porque el cabildo va a judicializarlo.
Cuando cumple sus penas, el cabildo lo libera.

En los casos graves tenemos que hacer un acuerdo con la justicia ordinaria.
Como no lo podemos tener aqui porque son delitos graves. Hacemos el denuncio para
que le llegue una orden de captura y hablar con la justicia ordinaria para que lo hagan
pagar sus penas en una carcel del gobierno”.



La justicia - Grupo de Fortalecimiento de la Justicia Etnica
es de todos HeER Ministerio de Justicia y del Derecho
Vigencia 2020

En relacién con este punto, llama la atencién que las autoridades awa de Piguambi esperan
decidir la cantidad de afios de carcel que debe pagar una persona (que sea culpable de delitos
graves) dentro de la justicia ordinaria. Es decir que las autoridades awéa esperan participar en
decisiones de justicia ain después de haber cedido el caso a la justicia ordinaria.
Evidentemente, esta situacion puede configurar intromisiones o malentendidos. Por esa razén,
se hace necesario abrir y afianzar espacios de conversacién en los cuales se establezcan
acuerdos y aclaraciones sobre estas solicitudes.

Se present6 una intervencion en la cual se establecié que “el asesinato se paga en la justicia
ordinaria. Hay un convenio para que la justicia ordinaria lo castigue”. Sobre este punto vale la
pena realizar indagaciones mas detalladas.

Finalmente, en la investigacion se expuso un caso que merece ser incluido en este documento
de caracterizacién y que alerta sobre la urgencia de acciones eficientes de coordinacién
interjurisdiccional:

“En el afio 2012, el 26 de junio, mientras sesionabamos en una audiencia publica
con un juez para que él tome luego decisiones y mirar si saca la mineria o no de los
territorios. Después de venir denunciando 3 afios y sin recibir respuesta... pues
nosotros en el marco de nuestra autonomia organizamos guardia indigena y fuimos y
desalojamos eso. De una. Desalojamos. Quemamos lo que teniamos que quemar y
destruimos lo que teniamos que destruir, y los sacamos del territorio. Ya no
esperabamos que un juez nos diera una respuesta cuando ya llevibamos tres afios
denunciando. Nuestro territorio se estaba deteriorando, acabando, familias
desplazadas, mujeres asesinadas por el tema de la presencia de mineria en el territorio.
Estas cuestiones son las que nosotros decimos... Ese es el tema, la falencia de la
coordinacién y el reconocimiento a nuestro propio ejercicio”.

Otro ejemplo en el que se resaltan dificultades para la coordinacién interjurisdiccional es el
siguiente,

“Hemos tenido el caso de una persona que intenta violar a una mujer y la captura
la guardia indigena. Pero cuando se va a hacer un proceso de coordinacion con justicia
ordinaria, dicen no. Es que no lo captur¢ la policia y por eso no podemos hacer nada.
Entonces vayase para su casa y pague una indemnizacién. ;Qué ejemplo de justicia
puede ser eso? Por eso decimos que no hay reconocimiento a nuestra justicia”.

El acceso a la justicia de las mujeres awa

Segun las autoridades, “el resguardo hace participes a todos los miembros del cabildo. En las
reuniones participa toda la comunidad”. En ese sentido, se ha ido afianzando la idea de
emprender acciones para mejorar el acceso a la justicia de las mujeres awa. Ademas, las mismas
mujeres, de manera auténoma, se han organizado.

Tradicionalmente, las mujeres awa acceden a la justicia de la siguiente manera:

“Aca siempre lo primero que se acude al sefior gobernador y él invita al consejo
de mayores para conversar con la compafiera que ha sido afectada. La apoyan de
manera espiritual y psicolégica. Si se va al municipio alla no les paran bolas”.
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Ahora bien, con miras a mejorar estos procedimientos se fundé CORPOETNIAS, una
organizacién auténoma que dicta cursos comunitarios, que respalda a las mujeres en procesos
de justicia y que defiende sus derechos frente a actores armados, frente al Estado y frente a la
misma comunidad. Seglin una profesora,

“En estos momentos gracias a la corporacién me siento respaldada porque antes
no sabiamos a quién recurrir. Ya sabemos donde tocar puertas y que no se nos vulneren
los derechos. Con esta corporacién hemos recibido mucho apoyo en nuestro territorio.
Ahora nos tienen en cuenta a las mujeres”.

Ademas, las mujeres han organizado un grupo de tejedoras de vida espiritual que defiende del
territorio, recupera las practicas tradicionales y busca resaltar el papel de la mujer en los
procesos de construccion de comunidad.

Una lideresa afirma que

“Ahorita hay mujeres jovenes que estdn comprometidas en el proceso que
quieren ayudar a defender a la mujer awa. Porque la mujer awa es muy callada, siempre
ha sido para la casa. Con corpoetnias mas de una quiere salir a los talleres, participar,
hablar. Ya llevamos varios talleres de formacidn politica y organizativa”.

Ademas, la corporacién tiene un enfoque étnico que incluye también a la mujer afro. Es un
espacio en el que no se resaltan las diferencias, sino las confluencias entre mujeres. El impulso
de esta iniciativa, vale decirlo, son los acuerdos de paz. A partir de ese momento se generaron
espacios de unién entre campesinos, afrodescendientes y resguardos indigenas para llegar a
acuerdos y que se cumpla todo lo que se acord6 en la mesa.

Las representantes expresan que “nos hemos unificado porque todos somos un mismo pueblo
para luchar por nuestro territorio. Todos hemos sido vulnerados y tenemos los mismos
derechos”.

AUTORIDADES

Asamblea General (Paitta Inkal Awa Wamtit). Es la maxima autoridad dentro del Resguardo,
es el espacio colectivo donde se toman las decisiones del cabildo, integrada por los indigenas
Awda mayores de 14 afios de las cinco comunidades que tienen voz y voto, con el fin de garantizar
la representacion, de cada una de las necesidades de las comunidades que componen el
resguardo.

A su vez, es la autoridad competente para crear y modificar el reglamento, aprobar el
presupuesto de inversiones y armonizar a la poblacién en coordinacién con el Cabildo, la
guardia indigena y el Consejo de Mayores.

El Cabildo. Es la maxima expresion del Gobierno indigena del resguardo Piguambi Palangala, a
través del cual se materializa el ejercicio de la autonomia indigena, y se conforma asi:

a) Gobernador (a).
b) Suplente gobernador (a)

c) Alguacil mayor.
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d) Secretario (a).

e) Fiscal.

f) Tesorero (a).

g) Coordinador (a) guardia.

El Consejo de Mayores. Es un 6rgano transitorio para la aplicacién del reglamento del
Resguardo, que se conforma cuando se retine la Asamblea de Armonizacién, y tiene como
funcién coordinar direccionar y aconsejar a la comunidad en el sentido que debera tomar
decisiones para armonizar a los compafieros que hayan cometido delito.

Composiciéon del consejo de Mayores. El Consejo de mayores es un 6rgano plural (siempre par),
transitorio que asume como guia espiritual y cultural en la Asamblea de Armonizacion,
conformado por mayores indigenas de las comunidades que participen, a efecto de garantizar
que las decisiones sean tomadas considerando el presente reglamento, respetando usos y
costumbres del pueblo Aw3, asi como la Constitucion Nacional de Colombia. De no comparecer
a quienes consideramos mayores, la funcién la asumiran las personas de mas edad que estén
presentes en la Asamblea de Armonizacion, que no estén inhabilitados por parentesco con el
compaiiero infractor del Reglamento.

Guardia indigena. Es el 6rgano encargado de hacer investigacion del delito cometido,
identificar y ubicar al autor para presentarlo a la Asamblea de Armonizacion, y hacer que se
cumpla la Armonizacién mandatada en Asamblea. Los Guardias no deben estar inhabilitados
con la persona armonizada, esto es, tener parentesco cercano hasta el cuarto grado de
consanguinidad, segundo civil y primero de afinidad.

La Guardia Indigena es la tnica autorizada por la asamblea para garantizar los derechos,
libertades y garantizar el orden social y territorial de las comunidades.

Segun los representantes del Resguardo,

“La guardia indigena tiene funciones territoriales. La guardia es la encargada de
velar por el bienestar del territorio y de todo el resguardo. Son los que nos cuidan. Ellos
son los que salen a defender a las personas. Son los encargados de buscar esa persona y
llevarla al consejo de mayores. Ellos no reciben ningin sueldo. Estdn siempre
dispuestos a cualquier llamado que el gobernador les haga.

Sobre el rol de la Guardia en la justicia propia se mencion6 que

“Cuando se nombra el cabildo entra un coordinador de guardia general. Dentro
de cada comunidad se nombra un subcoordinador. Entonces el coordinador le pide al
subcoordinador que retna cuatro guardias. Entonces el subcoordinador las retine. Asi
funciona en su jerarquia”.

Ademas, la guardia hace llamados de atencion. En casos eventuales y con el visto bueno del
Cabildo, también puede solicitar a las personas que desocupen el territorio.
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EL RITUAL DE ARMONIZACION

Segun el Reglamento de Aplicacion de Justicia Propia, la penalizacién en la Ley de Origen va
desde la armonizacién espiritual y el consejo efectuado por los mayores, hasta un castigo
netamente fisico. Sin embargo, el medio de sancién que ha perdurado es el consejo, tanto en
privado como en Asamblea. En todo caso, segin les delegados, “la forma de castigar de un
resguardo a otro cambia. Por la caracterizacién territorial. Unos estamos en la costa, otros en el
piedemonte y otros cerca de los rios”.

Son parte del ritual de armonizacién:

Fuete: El fuete curado armonizado para la Autoridad Tradicional, es el medio por el que se
purifican las faltas cometidas, este medio de castigo tiene reconocimiento social y respeto
tradicional. El fuete que es rezado por el sabio indigena y cortado en ayunas, tradicionalmente,
es un acto publico de castigo y, después del fuetazo, la autoridad tradicional dara consejos y
correctivos

Cepo: Consiste en introducirle un pie al indigena sancionado entre dos listones acerrados de
gran tamafio, debidamente labrados entre si, donde queda presionada la pierna, asegurada con
una cadena y un candado, vigilado el infractor por la guardia indigena. En palabras de la
comunidad

“Aca el cepo tiene dos partes: la primera parte se ponen dos tablones grandes
donde se ponen los pies de las personas castigadas. Se les quita la ropa y solo quedan
en interiores y se sientan alli. Entonces se determina el tiempo y si es a pleno sol.

Se puede poner en la cancha, en el patio, al frente del saléon comunal y él esta a
la vista de todos. Si hay 15 guardias entonces tienen que pasar, si el consejo de mayores
autoriza, a darle un latigazo. Cada tres o cuatro horas lo mojan y lo van castigando segtin
la gravedad y la decision del consejo de mayores”.

Mascar tabaco: La armonizacion por medio de masticar tabaco y el sahumerio tiene una
connotacién mas espiritual, a través de mortificar el cuerpo, en forma controlada, a efectos de
lograr un compromiso de no reincidir en la conducta sancionada. De acuerdo con una lideresa

“Lo que pasa es que a veces hay personas que desarmonizan varias veces
entonces se van aumentando los castigos. Cuando alguien reincide. Cuando no acata ahi
viene el tabaco. Dependiendo de la gravedad tiene que aguantar y lo tiene que mascar
1, 2 o 3 tabacos”.

Sahumerio: Sobre esta practica hubo una descripcion detallada del gobernador del Resguardo
que es oportuno incluir en este documento:

“Cuando una persona comete un delito nosotros cogemos todas esas plantas:
hoja de guavo, hoja de achiote, hoja de amapan, eucalipto, ruda, le metemos el chondoy,
todo. Eso va un componente bien grande. Le metemos hoja de aburrimiento,
amansadores. Eso lleva un poco de condimento. Y eso se para en una olla horas... La
persona que tiene resabio o capricho... Todo eso va. Ahi va una hoja que amansa y esa
hoja que se amansa esa es la que le da el espiritu de la naturaleza que es de los mismos
arboles. Entonces le echamos candela a esa olla y ponemos a la persona que esta
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cometiendo el delito lo ponemos a darle vueltas y todo el humo que le llegue. A base de
eso lo tapamos con una cobija que nadie haya usado.

Esa persona cuando sale de ese sahumerio sale sudadito, sale moqueando, sale
llorando, entonces ese es el espiritu de la naturaleza que le esta sacando todo el mal
espiritu que ha tenido esa persona. Por eso cuando se esta haciendo ese sahumerio tiene
que estar la persona que esta con el sahumerio y la persona que esta haciéndole el
sahumerio. No tiene que haber mas gente. Si, la gente tiene que estar, pero mas retirada
porque ahi hay una influencia que le puede estar pasando al otro compafiero. Y cuando
se hace ese sahumerio, nosotros tenemos unas yerbas y le hacemos unos bafios.

Pues yo si manejo todo eso. No sé si los demas manejen. Por eso yo en mi casa
manejo todas las cosas bien porque el espiritu no me entra, porque yo todos los dias
mantengo con mi sahumerio.

Yo siempre mantengo con mi armonizacién en mi casa, yo me hago los
sahumerios todas las mafianas y todas las tardes. Yo le pido mucho a la madre
naturaleza, a la madre tierra, y ella es la que nos da toda la fortaleza para calmar toda la
persona que esta con un resabio.

El sahumerio es el que le quita todo el mal a una persona cuando se encuentra
mal. Y hay que también soplarlo, aventarlo y hay que chiviarlo y todo para que se la vaya
el mal espiritu, decian los abuelos.

Entonces cuando esa persona se hace eso vuelve otra vez a ser indigena. Y
cuando esa persona reconoce qué es lo que ha estado haciendo él le pide perdén a la
madre tierra. Y esa persona nunca mas lo vuelve a hacer. Pero ese es un trabajo
articulado también con los otros mayores... Se le da consejo y esa persona vuelve a ser
indigena y no vuelve a cometer mas delitos.

Para hacer todos esos trabajos no lo puede hacer cualquiera. Tiene que ser un
taita que ya esté practicando la medicina tradicional porque si lo hace cualquiera no lo
va a saber hacer y lo va a castigar... le va a ir mal. Yo sé la medicina tradicional porque
mis padres me ensefiaron.

Y cuando yo voy a hacer un trabajo de esos yo tengo que encomendarme a la
madre tierra, a la madre naturaleza, a los arboles, al viento... A todo. Eso lleva una
cosmovision muy grande. Entonces eso es un espiritu que lo va a ayudar.

El viento es una proteccién de nosotros. Pero nosotros no sabemos... Algunos no
conocen del viento la proteccion. Porque por la mafana el viento es muy bonito, pero al
mediodia hay un viento que corre peligro. En ese viento le puede caer un mal aire
porque esa hora es de los espiritus malos. Entonces nosotros todo eso lo sabemos. Por
eso es que nosotros trabajamos con el espiritu de la madre naturaleza.

Primero pedimos permiso. Hay que pedir permiso a la madre naturaleza, a los
arboles, a los ancestros, a los mayores que ya murieron, a los taitas muertos, a nuestros
padres que nos ensefiaron. Y ahi si uno trabajo.
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El cepo, el sahumerio y los consejos son los rituales mas comunes. Todos los
castigos parten de ahi. Falta todavia hacer mayor investigacién porque se habla de que
anteriormente habia algunas practicas que eran mas fuertes y que no son muy
conocidas”.

Ortiga: De acuerdo con un representante,

“Cuando ocurre la desarmonizacién estdan contemplados los castigos
dependiendo del dafio. No todas son sanciones. Cuando hablamos de armonizacién
contemplamos también un didlogo, después del didlogo el sahumerio. Si el dafio es mas
grave puede venir el castigo con ortiga que no es muy usado. Algunos mayores si lo
recomiendan, pero dentro de la mayoria de los estatutos no esta el castigo con ortiga.

Un joven estaba insoportable y se fue contra el papa y la mama. Por eso se
decidi6, ademas de darle fuete, también lo sancionaron con ortiga. Esto hace parte de
las costumbres ancestrales. Entonces cogen la ortiga y lo pringan en varias partes de la
espalda y, mientras tanto, le van echando el sahumerio”.

OPERADORES DE JUSTICIA ORDINARIA

e (Comisaria de Familia.

e Inspeccién de Policia.

e Conciliacién en Derecho.
e Asuntos Etnicos Tumaco.
e Consejo Seccional de la Judicatura.
e Fiscalia Seccional.

e Procuraduria.

e Defensoria del Pueblo.

e Policia Nacional.

e Ejército Nacional.

e Personeria municipal.

INSTRUMENTOS DE RELACIONAMIENTO PARA LA COORDINACION

e Mesa Departamental de Coordinacién Interjurisdiccional de Narifio (Consejo Seccional
de la Judicatura).

e Sistemas Locales de Justicia.

e (Casas de Justicia.

e Centros de Convivencia Ciudadana.

BARRERAS DE ACCESO A LA JUSTICIA EN PIGUAMBI PALANGALA

Por ultimo, en este documento de caracterizacion se incluyen las barreras de acceso a la justicia
que los representantes del Resguardo Piguambi Palangala identificaron. Especificamente, se
incluyen siete (7) temas que sobresalieron: conflicto armado, acceso a la justicia ordinaria y
coordinacién interjurisdiccional, aislamiento, falta de reconocimiento, necesidad de apoyo
institucional, aplicacion parcial del Reglamento y vulneraciones territoriales. Es relevante
mencionar que, a continuacion, en cada apartado se incluyen las intervenciones de las personas
de Piguambi con respecto a esos temas. De esa manera se espera realzar las voces de las
personas de la comunidad y transmitir sus perspectivas.
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Estos testimonios fueron recopilados durante octubre, noviembre y diciembre del 2020, a
través de reuniones virtuales grabadas con autorizacién de las personas del Resguardo
Piguambi Palangala. La informacién aqui consignada esta dirigida a operadores de justicia,
instituciones del Sector Justicia, entidades de cooperacion y organizaciones indigenas. Por
ultimo, se omiten los nombres de los participantes con el animo de proteger sus identidades.

Conflicto armado

Demasiado peligroso el orden ptiblico en nuestro territorio.

En cuanto a la erradicacién de cultivos ilicitos es necesario que se realice de manera
concertada, con consulta previa y sin violar nuestros derechos.

Hemos sido afectados gravemente por el conflicto, especialmente las mujeres.

Ha habido infinidad de acciones de exigencia al gobierno para que intervenga en relacion
con las afectaciones y en defensa de los derechos de los pueblos indigenas; pero no hemos
tenido respuesta.

Hemos movido cielo y tierra, hemos perdido vidas humanas. La sangre se derrama
constantemente. Eso sélo son estadisticas del Estado.

Pienso que uno de los factores que incide mucho es la presencia de grupos armados en el
territorio. Hoy tienen mucha mds fuerza que antes y disputan el territorio y tienen también
muchas estrategias de vincular gente del territorio a estas filas. Entonces esta es una
problemadtica a la cual se ve enfrentado el gobernador y la guardia y la comunidad en
general. Esa es una de las limitantes para un debilitamiento de proceso y de tejido social.
Reclutamiento forzado: Cuando llegan esos grupos a territorio llegan con unas estrategias
de vinculacién de los jovenes.

En el territorio no hay posibilidades laborales o de ingresos econémicos aparte de la coca.
Llegan estos grupos ofreciendo unos buenos ingresos a los jovenes, los engafian, los
vinculan. Asi sea una persona de la comunidad ya pertenece a un grupo. Entonces, el
gobernador o la autoridad ya se ve limitado porque ya no estd tratando con un cabildante.
Ya es un tratamiento totalmente diferente. Ya no puede ejercer la justicia propia como tal.
Estd tratando con la misma persona, pero en un contexto diferente.

Esta gente se aprovecha de las situaciones del territorio donde las condiciones son
bastante dificiles. Cuando los jévenes no se vinculan, se los llevan por la fuerza. Otros se
van engafiados. Esa situacién también debilita mucho el proceso interno.

Acceso a la justicia ordinaria y coordinacién interjurisdicional

La justicia ordinaria hace sanciones que no son efectivas. No cambian el comportamiento
de las personas.

Avanzamos como pueblo, pero hay un retroceso en la institucionalidad. Podemos hacer un
diagndstico muy bonito, pero si ese diagndstico no se aplica.

Generar un canal de comunicacion para que estas situaciones sean vistas.

No es fdcil abrirse un espacio dentro de las instituciones para poder ejecutar los proyectos.
Hay que hacer alianzas para llevar a la realidad las soluciones a las necesidades.
También es necesario que se haga una coordinacidn del Estado nacional con los cabildos
indigenas porque no es justo que tenemos indigenas dentro de la cdrcel y judicializados y
gente que no tiene nada que ver, trabajadores de la tierra.
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Los capturan y no hay una coordinacién con el gobernador. Y cuando nosotros vamos a
reclamar nuestros derechos, nos dicen que ellos no reconocen los pueblos indigenas de
tradicién.

Nosotros en nuestra montafia andamos con nuestro machete, con la cauchera, andamos
de caceria porque ha sido la tradicién de muchos afios de los pueblos indigenas. Pero hoy,
como cabildo indigena, como Piguambi Palangala, tenemos una precaucion y una
limitacion porque los indigenas no pueden salir de caceria. Ya hemos tenido esa dificultad,
nos capturan a la gente. Tiene que haber coordinacion.

Si agarran a una persona trabajando pues lleva su machete. Va caminando de la casa a la
finca. En ese trayecto lo agarran y se lo llevan. No le preguntan a la autoridad, sino que se
lo van llevando. No toman en cuenta el ejercicio del gobernador y que es un resguardo
indigena y que antes de que ellos tomen posesién de una persona que estd dentro del
cabildo, deben consultar con la autoridad. Ya que la autoridad es un resguardo indigena
y tiene su autonomia para preguntar si es de alli, para dénde lo van a llevar, qué le
encontraron. No hay esa comunicacion con las autoridades.

El 26 de octubre tuvimos una reunién en Tumaco y el tema de la coordinacion
interjurisdiccional se hablé, pero tampoco se ha cumplido. Hasta hoy no se ha cumplido.
La mesa de coordinacién de Narifio: no ha habido ningtin avance significativo.

Hasta este momento no ha habido una coordinacién real. Seria muy importante que se
articule con la justicia ordinaria.

Eso es lo que buscamos nosotros. El equilibrio natural, conservar el equilibrio natural, pero
eso no lo hacemos solos. Eso lo hacemos con el apoyo institucional, con la coordinacién
institucional, con el reconocimiento a nuestra guardia y a nuestra autoridad.

Aislamiento

La brecha de comunicacién es bastante alta.

No tenemos energia eléctrica y no tenemos conectividad.

La virtualidad deja por fuera a muchos compafieros que conservan el conocimiento
ancestral.

La situacion de conexion en el resguardo es bastante limitada.

Falta de reconocimiento de la justicia propia por parte del Sistema Judicial Nacional

Las justicias estdn reconocidas por la Constitucién, pero existe un gran desconocimiento
sobre ellas.

Ante las entidades del estado no nos reconocen, no hacen vdlido todo lo que el pueblo awd
hace.

Que este documento se haga conocer. Que las entidades nos conozcan y que se respete
nuestro territorio sagrado.

Es dificil llevar el reglamento a las entidades. Nos desconocen y no nos respetan y no nos
validan.

Eldesconocer la forma de vida, desconocer la cultura, hace que no se respete y no se valide
el trabajo de los sectores étnicos.

Hacer un espacio de reconocimiento de instancias del estado (sector justicia). Lo hemos
manifestado previamente.

No hemos encontrado apoyo econdmico desde la alcaldia ni desde la gobernacion.
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Necesidad de apoyo institucional

Queremos dejar planteadas nuestras propuestas. Aparte de participar en el proceso de
caracterizacion, nos gustaria que desde el MJD se pudiera apoyar de manera directa el
fortalecimiento de la justicia propia. Necesitamos construccién, acompafiamiento y
fortalecimiento mutuo. Desde las comunidades y desde la institucionalidad.

El fortalecimiento no lo hacemos solos. Necesitamos el apoyo directo de las instituciones.
Mds atin cuando nos referimos a una situacién coyuntural como es la paz, el capitulo
étnico del acuerdo, la no repeticion, etc.

En la parte de la institucion pues los vacios tan grandes que hay porque el
desconocimiento desde las instancias del estado, el de la autoridad ancestral, el de la
cultura, el mismo desconocimiento de las reglas leyes propias de las comunidades.
Desconocimiento de que existen unos reglamentos, de que existen unas formas de vida que
en muchos casos ni siquiera estdn escritas porque las comunidades indigenas son mds de
oralidad. Pero pienso que no es porque lo hayan querido sino porque también las
condiciones de vida no daban para dejar algo escrito.

Aplicacion parcial del Reglamento

Nos toca ir actualizando y revisando nuestro reglamento y mirar como se solucionan esos
problemas que tenemos dentro de nuestras comunidades.

Lo que se va a realizar mds bien sea una exigencia al estado. Porque hemos realizado
diagndsticos que hay que actualizarlos. Es necesario que vinculemos otras instancias para
que conozcan el trabajo que se estd realizando.

Vulneraciones territoriales

Tenemos la dificultad de la ocupacién de los territorios. Aqui la fuerza publica llega y se

siembra en cualquier sitio. Aqui no le piden permiso a usted.

La fuerza publica se mete en la intimidad de las personas.

Derrame de crudo. Afectacién ambiental.

Se han metido en nuestro territorio... El ejército ahorita estd por alld. Y ellos dicen que no

saben que es territorio de los indigenas. Y nosotros hemos exigido, pero no hemos logrado

el impacto para tener esa conversacion para que se reconozca en verdad y se una y se

articule la ley ordinaria con la del cabildo.

Mds que debilidades encontramos vulneraciones:

- Grupos armados.

- Estado (fuerza publica) que entra de manera no autorizada al territorio.

- No hay disposicion de la justicia ordinaria ni de las instituciones para coordinarse con
las autoridades awd.

Hay muchas formas en las que se presentan las vulneraciones. Estamos en clase y llegan a
las escuelas a los colegios, llega la fuerza ptiblica. Ahf estdn invadiendo el territorio, que
eso es de Guardia Indigena. No piden permiso, sino que van llegando y se van instalando.

Se estd dando clase y llegan a ubicarse al lado de los centros educativos y los nifios corren
peligro. Usted sabe que en cualquier momento se puede presentar un enfrentamiento.
Llegan al territorio sin hablar con el gobernador. Asi también vulneran el derecho a la
educacién y al trabajo. Ya no se va a trabajar bien alli.
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e Aalgunos les toca caminar 15 o 20 minutos de la escuela a la casa y ya no pueden caminar
asi porque puede haber dificultades en ese trayecto de la escuela a la casa.

e En cuanto al territorio estoy preocupadisimo. Hace poco estuve en una caminata y
recorrido por las 5 comunidades. Ha sido complicado aplicar nuestra justicia propia por
la intervencion de los grupos, por las peleas entre ellos. La fuerza ptiblica entra, pero no se
comunica. Deberian tener el contacto del gobernador o del cabildo mayor para
comunicarse antes de entrar.

e Vimos afectaciones en las viviendas y los cabildantes dijeron que habia sido el ejército el
que habia cometido algunas faltas alli. Nosotros solicitamos que no se repitieran esas
cosas, pero nunca nos confrontamos con ellos porque el gobernador nos recomendé que
todo se hiciera con respeto.

DEFINICIONES

Ley de Origen. Es el orden del universo (Awa Su), del conocimiento, acumulado por los
médicos tradicionales y nuestros mayores, transmitido en los rituales, historias de origen,
normas y consejos con el fin de mantener el equilibrio social y cultural como pueblo, en armonia
con los demas seres de la naturaleza.

Derecho Propio. Es el derecho nuestro, nuestro ordenamiento juridico interno, nuestras leyes
para el control social y territorial, desde la oralidad, caminando la palabra tras la huella de
nuestros mayores, en minga de pensamiento.

Nuestro Derecho Propio, ocupa un espacio fisico, territorial y social, asi como cultural y
espiritual. Enmarcado en su civilizaciéon milenaria recrea su autonomia ancestral, a través de
una sociedad organizada en un solo cuerpo cultural propio y colectivo, con su territorio.

Unidad (Maza Sakti). Seguin las historias de los mayores, la unidad es estar todos juntos,
pensando, trabajando, construyendo en hermandad, la solidaridad, la colectividad y la
tolerancia, en la busqueda de la igualdad y el reconocimiento de nuestros derechos
fundamentales individuales y colectivos como Cabildo Awa.

Territorio (Passakti). Para nosotros los Awa el territorio (Awa Su) es la casa grande, donde
recreamos nuestra vida y estd conformado por 4 mundos: primer mundo (masa su): iskum Aw3,
segundo mundo (Pas su) - Awa su, tercer mundo (kutfia su): irit su, cuarto mundo (ampara su):
susakat mika su.}

Autonomia (Amparasakti). Es la capacidad para tomar nuestras propias decisiones respecto
al territorio, el gobierno propio, la justicia y la cultura, acorde con nuestras practicas
ancestrales de organizacién interna fundamentadas en nuestra espiritualidad, cosmogonia,
cosmovision y ley de origen.

Cultura (Kutiasakti). Esencia que nos identifica como Inkal Awa. En ella estan los saberes
(pianmika) y practicas ancestrales orientadas desde la ley de origen, donde aprendemos de los
valores, las historias de origen y el respeto por el pensamiento propio.

Derechos Humanos. El pueblo indigena Awa del resguardo Piguambi Palangala, en la
construccioén y aplicacién de su justicia propia observara el reconocimiento, divulgacién y
respeto por los derechos humanos.
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Respeto. Principio fundamental de la ley de la montaiia, lo podemos ver reflejado en las
distintas formas ideales de relacion con los seres que habitan el katsa su (seres materiales y
espirituales).
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