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Resumen
En la presente investigación se comprenden principales aspectos de la eco contabilidad basado en el método de estudio cualitativo, desde la perspectiva de la teoría tridimensional de contabilidad enfocados a comprender sus relaciones de la eco contabilidad y de la cosmogonía del pueblo indígena Ampiuilʘ. Un vínculo espiritual, cultural y político con el territorio en la dimensión ambiental, social y económico y la representación del tejido de vida de interacción colectiva familiar y comunitaria del pueblo indígena Ampiuilʘ del departamento del cauca en el municipio de Silvia.
Palabras claves: Eco contabilidad, Biocontabilidad, Dimensión Social, Dimensión Ambiental, Dimensión Económica, Cosmovisión, Pueblo Ampiuilʘ.
Abstract
In this research the main aspects of eco-accounting are understood, based on the qualitative study method, from the perspective of the three-dimensional theory of accounting focused on understanding their relationships from the eco and from the cosmogony of the Ampiuile indigenous people, a socio-cultural link, which generates a spiritual relationship from the environmental dimension and the representation of the fabric of life of collective family and community interaction, of the community of the department of Cauca in the municipality of Silvia.
Key words: Ecocontabilidad, Biocontabilidad, social dimension, environmental dimension, economic dimension, Ampiuile cosmovision.




1. [bookmark: _1fob9te][bookmark: _Toc136365236][bookmark: _Toc136427883]Fundamento de la Investigación
[bookmark: _3znysh7]Esta investigación surge con el propósito de comprender la Eco-contabilidad desde una perspectiva histórica de la identidad y la cultura indígena Ampiuile. Teniendo en cuenta el saber sociocultural, político, ambiental y económico, relacionado en la Eco-contabilidad como materia determinada para la investigación. 
[bookmark: _Toc136365237][bookmark: _Toc136427884]Planteamiento del problema 
Desde los tiempos de la conquista y la colonia, las imposiciones religiosas, la lengua castellana, la mercantilización, la individualización de la propiedad y demás formas del mundo occidental implantadas, han obligado que los pueblos originarios deban adoptar pensamientos y conceptos diferentes a sus propios principios y cosmovisiones como vivir en armonía y equilibrio espiritual, los principios de solidaridad y el compartir, el trabajo y cuidado de la tierra y la naturaleza, en fin, afectando las condiciones de Chishik Pishinde Alik Tap Waramik (vivir bien), generando en el transcurso del tiempo una profunda desarmonía del tejido de vida cultural y territorial de la vida colectiva. 
El despojo de tierras que hasta hoy día se presentan en distintos contextos y grupos sociales obedecen a las coyunturas sociales, políticos, económicos y ambientales que implementan las políticas internacionales y del país, han hecho de estas dinámicas, un poder por mercantilizar y monetizar las riquezas naturales. Estas visiones y practicas han hecho que la comunidad se sumerja en un pensamiento individualista despertando interés en concepciones de poder, propiedad, manipulación y aprovechamiento desmedido, olvidando el bien colectivo y comunitario.
 El ser humano es devastador; busca acumular y ganar cada vez más, acosta de actos innaturales, convirtiéndose pobre en valores y principios, empobrece la tierra en su afán de riqueza, desaparecen los ecosistemas que son espacio de vida y asume conductas adversas para la vida. Diversas conductas generadas por el mismo ser humano han usurpado la naturaleza, estos actos han traído consigo una distorsión del pensamiento, adopción de modos de vida contraproducentes que generan desarraigo físico y espiritual que representa para los Ampiu, un riesgo de exterminio cultural en el tiempo y en el espacio; si bien, tales imposiciones de hábitos y comportamientos se han modificado, no han borrado en sus intenciones. 
La contabilidad creada por el hombre depende de las relaciones sociales para llevar a cabo su trabajo, relaciones que contienen conocimiento contable, actos y decisiones causados por las necesidades percibidas de las personas. Estas necesidades que se convierten en objetivos que son vistos bajo el concepto de dinero, capital, valor moneda, acumulación; cubriendo la necesidad ilimitada de la riqueza y trasladándose a envolverse en el consumismo irresponsable. A la vez es considerado a tener una mejor calidad de vida llena de comodidades inalcanzables, un bienestar propio que percibe el poder y repudio a la situación contraria de donde se desprende una brecha de desigualdad que respalda el capitalismo en donde vivimos o sobrevivimos. (Algunos impactos que genera la contabilidad en la sociedad, 2014).
Desde esta mirada es hacer énfasis en que la contabilidad debe profundizar su capacidad de adaptación y de estudio en la relación social-ambiental, consolidando una impregna de datos de esas relaciones, transformando la información de manera adecuada, que permita una actuación colaborativa de protección y cuidado de esos espacios social y ambiental. Que en el tiempo cada proceso contribuya en busca de mantener una sustentabilidad, manteniendo una relación armónica entre la sociedad y la naturaleza con el fin de lograr un bienestar justo de vida y permanencia, sin olvidar que todos son parte del presente, en permanente construcción del devenir de los próximos tiempos.
La contabilidad a lo largo del tiempo y desde sus inicios se ha visto con más interés dedicada a estudiar el tema económico de las organizaciones, teniendo la obligación de velar por todos los recursos económicos de la comunidad. Siguiendo el orden del capitalismo esto ha generado a nivel global una protección del capital y aumento del mismo, maximizando beneficios que resultan de los movimientos que hacen las empresas en su entorno. A su vez las empresas han impulsado al cambio social, pero también han producido una serie de problemas como la contaminación, daño ecológico, consecuencias del mal uso de los recursos naturales, hallando el mínimo interés por la conservación del medio ambiente. Así, la contabilidad se ha encargado de representar ese comportamiento y ese desarrollo de la acumulación de riqueza que maximiza la utilidad, lo cual ha producido una concentración de interés individual, de poder y dominio de la economía. Hecho que se ha generado a partir del solo pensamiento distorsionado, que refleja al hombre capaz de iniciar una acción que logre sus hazañas de acuerdo a su objetivo, así el hombre ha logrado manipular la información y ha conducido a la humanidad a pensar de manera, egoísta y ambiciosa, por si sola que por los demás. Por lo tanto, es necesaria la exigencia de identificar y reconocer la diversidad de visiones que cohabitan desde la concepción de espacios y caminos de vida ligados a unos principios de comportamiento o conductas que tejen el vivir y el andar de su propio camino, o desde los términos contables administrativos se refleja una manera de administración, organización y control de las dependencias económicas, pero sobre una cuestión que  poco ha tenido interés, es en el análisis desde un trasfondo en las relaciones ambientales y sociales que hoy día es indispensable	 la validación de estudios relacionados para la determinación de la vida en el espacio tierra desde una perspectiva global que proporcione cambios pacíficos, solidarios, recíprocos y equitativos en la humanidad. En vista de que la contabilidad también contribuya en una representación social natural de dimensiones significativas en la cual incorpore al hombre en la información cualitativa.
De este modo es compartir vínculos que conectan la historia en el cuidado de la vida, en el tiempo, a partir del sentido de relacionamiento con los espacios de crianza que hacen parte de la formación, de las vivencias y el trascender en armonía, que hoy hace de cada proceso volver a repensar, reorientar y reconstruir los espacios de vida familiar y comunitario en el marco del concepto y la vivencia práctica de la minga.
La minga, un valor cultural super importante que se describe en el desarrollo de este trabajo, tiene como propósito garantizar la abundancia y bienestar que resguarda el coexistir del pensamiento colectivo, cuyas esencias son la reciprocidad, la retribución, el hermanamiento y el compartir entre todos los seres, en un espacio en donde permite ser unidad y pueblo.
En este orden de ideas, es reconstruir la ciencia contable en un compromiso humano y social, en la cual implica una participación comprometida con los problemas sociales y ambientales, que invita a tomar conciencia y actuar por la sustentabilidad integral que reúnen los principios de la eco contabilidad: responsabilidad, vida, balance o equilibrio y compensación frente a las dimensiones ambiental, social y económico.
En otra instancia, el Pueblo Ampiuile, en conjunto con la Autoridad tradicional ha venido trabajando en la consolidación de la política de organización, cultural, social y económica del territorio, basado en la historia y la ancestralidad que sustenta la identidad (Proyecto de Vida del Pueblo Ampiuile, 2018). A partir de este camino, se pretende hacer la conexión con la Eco-contabilidad en la búsqueda de conocimientos, a través de las ciencias y la investigación que aporten a la construcción de estrategias para fortalecer y salvaguardar los distintos espacios de formación en la familia y en la comunidad, partiendo de la orientación de los principios en cada dimensión como reconstrucción social con la biodiversidad y el multiculturalismo. Esto se encuentra sujeto en la preservación de la vida, basados en los principios de responsabilidad, balance o equilibrio y compensación, que pueden ser definidos como sustentabilidad, guiando la siguiente pregunta de investigación para la formulación del problema.
[bookmark: _2et92p0][bookmark: _Toc136365238][bookmark: _Toc136427885]Formulación del Problema
¿Cuál es la Visión de Eco-contabilidad desde la Cosmogonía del pueblo Indígena Ampiuilʘ?
[bookmark: _Toc136427886]Planteamiento de Objetivos
[bookmark: _tyjcwt][bookmark: _Toc136427887]General
Construir una visión de la Eco-contabilidad desde la Cosmovisión indígena Ampiuilʘ en las dimensiones social-cultural, ambiental y económico.
[bookmark: _3dy6vkm][bookmark: _Toc136427888]Específicos
· Describir la cosmogonía del pueblo Ampiuilʘ en la dimensión socio-cultural de la Eco contabilidad.
· Identificar los aportes de la cosmovisión Ampiu en la dimensión Ambiental de la Eco-contabilidad. 
· Representar el pensamiento Ampiuilʘ en la dimensión económica de la Eco contabilidad.   


[bookmark: _1t3h5sf][bookmark: _Toc136427889]Justificación
Este proyecto está encaminado en la línea de investigación de contabilidad pública y privada del programa de Contaduría de la Universidad Antonio Nariño. Se dirige hacia una reconstrucción social con la biodiversidad y el multiculturalismo, desde que nace la vida y se trasciende en el caminar para profundizar la existencia, adentrándose a la relación de vivencias y prácticas socioculturales, ambientales y económicas guiados por los principios de vida de la cosmogonía Ampiuilʘ. Se pretende encadenar estas tres relaciones con respecto a la contribución que hace la eco contabilidad, determinando su estructura sociocultural, territorial y organizativa dentro de la cosmovisión del pueblo, pudiendo reunir conocimientos integrales  que lleven a sustentar el cuidado de preservar la vida, además desde los principios de responsabilidad, equilibrio y compensación que abarca la Eco-contabilidad, con perspectiva de reorientación y revitalización y fortalecimiento de los espacios de vida y conductuales frente a ella.
El propósito es definir e identificar aspectos significativos que son interpretados en la cosmovisión indígena Ampiuilʘ según su estructura u orden natural, dando espacio a la representación que proporciona la relación eco-contable con cada dimensión, manifestando los saberes que se han presentado en el tiempo en correlación con las mismas, en torno a la protección del interés colectivo y asimismo buscando saber que percepciones de sustentabilidad comparten estos dos conocimientos y  por supuesto, deben ser preservados en el tiempo y en el espacio.
Por lo tanto, la investigación se adecua en poder conversar y entrevistar a comuneros del territorio, recopilar la información esencial que se apropia en el desarrollo y construcción del trabajo de grado. 
La visión de la Eco-contabilidad con relación a la cosmogonía del pueblo Ampiuile se orienta a cualquier grupo de interés, pero, sobre todo, a los Contadores dedicados a seguir construyendo una sociedad diversamente comprometida con el interés común y el pluriverso, analizando diferentes contextos y principios que relacionen su aporte a la construcción del ser y el deber ser contable en sus tres dimensiones.
[bookmark: _Toc136427890]Metodología de Investigación
Para el desarrollo de construcción de esta investigación se apoya en el método cualitativo. Se basa en la teoría tridimensional de la contabilidad T3C, como fundamento teórico y propósito que contribuye a la sostenibilidad integral frente a la eco contabilidad, con la preocupación de comprender el mundo social y la naturaleza social de las prácticas contables.
[bookmark: _4d34og8][bookmark: _Toc136427891]Tipo de estudio
Para el estudio de la visión de la eco contabilidad y desde el aporte de la cosmogonía del pueblo Ampiuile, se acoge el método cualitativo.
[bookmark: _2s8eyo1][bookmark: _Toc136427892]Fuentes de información
Son primarias, basadas en el desarrollo de este trabajo se emplea la técnica documental, con contenidos útiles que suministren información y conocimiento particular, con el fin de contribuir un aporte a futuras investigaciones.
[bookmark: _17dp8vu][bookmark: _Toc136427893]Primaria
Se basan en fuentes que comprenden un contenido original, conversas y entrevistas no estructuradas, dirigidas a comuneros del pueblo Ampiuile.
[bookmark: _3rdcrjn][bookmark: _Toc136427894]Secundaria
[bookmark: _26in1rg]Esta investigación se dirige a fuentes secundarias como artículos, revistas, libros, que documenten escritos de especializados en el tema.
[bookmark: _Toc136427895]Estado del Arte
En esta concentración, se realizará una revisión de distintitos trabajos que se han desarrollado alrededor de la perspectiva de la eco contabilidad. Es tomar como base, enfoques de gran aporte a la construcción de profundizar la eco contabilidad desde diferentes aspectos, compartires y espacios que interpreten la visión del tema que puedan llegar a generar acciones frente a ella y ser concerniente para la humanidad a pensar de manera común.
(Franco Campos, Galindo Cárdenas, & Suarez Pineda, 2020) inicialmente hacen énfasis en que la eco contabilidad, compuesta por la ecología y la contabilidad, propenden por la preminencia de la vida, la cual no es posible en ausencia del cuidado y control de los recursos bióticos y abióticos, siendo necesarios para la producción, distribución y consumo, de las que satisfacen las necesidades humanas. 
[bookmark: _lnxbz9]Desde la fundamentación entendida por (Franco Campos, Galindo Cárdenas, & Suárez Pineda, 2020) tiene en cuenta la relación entre hombre y Oikos-casa, en un sistema denominado Autopoiesis. Implica una red de conexiones en su tiempo y espacio constituyendo una unidad de componentes, dimensiones y mecanismos que generan la identidad de lo viviente, aplicando procesos de conservación y cuidado de la vida o la tierra. Esto explica como conservar los procesos y principios de vida, responsabilidad, equilibrio y compensación. Una relación basada en la dimensión social, ambiental y económica. (Álvarez, Bedoya Parra, Franco Campos, & Sánchez Mayorga, 2021) denomina estas dimensiones, como subsistema de la contabilidad económica, el subsistema biocontable y el subsistema socio contable. Están dirigidas a reconstruir el saber contable desde sus bases ontológicos, en compromiso con la comunidad contable y en general, a reconstruir la biodiversidad y el multiculturalismo desde la perspectiva de seguir fortaleciendo el cuidado de la casa (Oikos) con los actores sociales que hacen parte.
[bookmark: _Toc136427896]Un enfoque desde la Biocontabilidad
En relación al sistema de la Biocontabilidad, surge la relación del hombre y el medio  contribuyendo a una sustentabilidad que está en función de ordenar y respetar la existencia de todas las formas de vida, asociada como permanencia en el tiempo de toda actividad que comprende la interacción entre la biodiversidad de los sistemas naturales y el multiculturalismo de los sistemas socioeconómicos, respetando cada dinámica que retroalimenta y preserva la vida en el marco integral de la vida misma.
La contabilidad Ambiental o Biocontabilidad, según Sanchez Mayorga, Montes Salazar, Vélez Ramírez, Misse Ariza, & Mejía Soto (2022) pág. 8 “para la sustentabilidad es caracterizada por una visión biocéntrica, asociada al respeto a la vida en todas sus formas, a la sustentabilidad y la protección de los elementos naturales y las condiciones ecosistémicas óptimas para la existencia en condiciones dinámicas de coevolución y simbiosis permanente entre todo cuanto existe en la naturaleza”.
Mejía Soto & Serna Mendoza (2019) reconocen que la biocontabilidad debe ser como una nueva naturaleza contable en el que se tejen conocimientos y saberes comprometidos en la búsqueda de la armonía de la eco contabilidad, que le apuesta a la cultura de la vida para contextos sociales que de algún modo equilibran el ecosistema sin exceder los límites.
  Esta disciplina biocontable surge con la necesidad de concientizar, analizar, preparar y presentar información ambiental no financiero, sino informes sociales y económicos que expandan y amplíen las reacciones tanto positivas como negativas que las organizaciones y entidades ocasionan en la naturaleza y la sociedad. pág. 18 “en tal sentido su preocupación se centra en la protección, cuidado y preservación de la riqueza ambiental, antes que en el fortalecimiento lucrativo y financiero de las organizaciones”.  
[bookmark: _35nkun2]De acuerdo con Sánchez Mayorga, Montes Salazar, Vélez Ramírez, Misse Ariza, & Mejía Soto (2022) su fin es salvaguardar, proteger y preservar las dinaminas de los espacios naturales de acuerdo a los mecanismos de defensa, las relaciones de conservación y abundancia a través de diversas comunicaciones que manifiestan y nutren la vida hacia futuras generaciones en la cual se desarrolla y se forma la vida del hombre. pág. 8 “comprometido con la defensa de la vida digna de las diversas especies y ecosistemas en el presente y en el futuro”.
[bookmark: _Toc136427897]Desde una perspectiva Sustentable
La biocontabilidad hace hincapié a la función de una contabilidad para la sustentabilidad, basada en un espectro ético que se orienta a la defensa de la vida en todas sus dimensiones y condiciones.
El enfoque de sustentabilidad dice Sánchez Mayorga, Montes Salazar, Vélez Ramírez, Misse Ariza, & Mejía Soto (2022) es “generar un cambio en el alcance, dimensionalidad, función y finalidad de los reportes organizacionales financieros y no financieros”. 
Es determinar un espacio integral que tienen los sistemas sociales y ecológicos para prolongar desde el cuidado una dinámica de equilibrio con todo lo que habita en el medio en términos de calidad, tiempo y espacio. Una comprensión mejor entendida como se ilustra en la tabla 1.
[bookmark: _Toc136418597]Tabla 1. Determinación de Sustentabilidad
[image: ]
Fuente: Sánchez Mayorga, Montes Salazar, Vélez Ramírez, Misse Ariza, & Mejía Soto (2022)
[bookmark: _1ksv4uv]Según Sánchez Mayorga, Montes Salazar, Vélez Ramírez, Misse Ariza, & Mejía Soto (2022) es basarse en modelos diferentes que amplíen una visión integral como función y finalidad contable hacia los aspectos ambiental, social-cultural y económico.
[bookmark: _Toc136427898]Desde lo social 
Sustenta el caminar hacia el biocentrismo. Es una relación en continua formación del sentido de la vida y un convivir entre los seres vivos. Esto atribuye una organización viva, que sustenta sus propios componentes definidos como elementos vitales, energías que generan vida y producen un vínculo de reciprocidad. Su comunicación e interacción es diverso de acuerdo a su lenguaje y conciencia, que amerita el sentir desde su corazón y pertenencia en el espacio. A raíz de ese pensamiento y conexión profunda se permite garantizar la permanencia de la vida y su identidad, siendo coherentes con el sistema en el que habitan.
De esta manera se identifica un proceso continuo, desde la comprensión espiritual que origina el camino permanente como vivencia de la conciencia para vivir en la ley de origen que guía la sabiduría existente en la visión del conocimiento, una forma de vivir en armonía colectiva y en unidad.
A través del pensamiento y del conocimiento en el cuidado de todo el universo, viviendo desde la ley de origen, es cuidar la tierra, la sabiduría, las prácticas y técnicas, la familia, la cultura, el origen que conserva y cultiva a diario su legado y herencia. Como aporte social de la eco contabilidad, es que la ontología, tiene un enfoque unitario, permite explicar fenómenos relacionados con la vida, por lo que Franco Campos, Galindo Cárdenas, & Suarez Pineda, (2020) afirma que “vivir es conocer”. De este modo el ser humano logra un sentido de relacionamiento con lo que existe en el mundo que habita.
El Pueblo Ampiuile asume una relación desde la implementación de los principios, la plataforma de lucha, los mandatos y los componentes de su proyecto de vida que expresa convicciones políticas e ideologías desde su cosmovisión, orientando la dinámica de su territorio cultural. Parte de la reflexión de su lengua originaria y cosmovisión, desde la autonomía, la autoridad y el trabajo desarrollados desde su pensamiento y vivencia de sus principios que identifican su existencia. Proyecto de vida, Pueblo Ampiuilʘ (2018).
Por otro lado, para el Pueblo Ampiuile, Autoridad Ancestral (2022) fundamenta su cultura en el territorio, desde su cosmovisión en la vida espiritual, material, cultural, social y económico. El territorio es visto como la casa que abriga, protege, cuida, educa, es decir, cría a la 
familia sembrando y cultivando la identidad y el pensamiento en cada generación desde Mananaskure (ancestralidad) hasta Mananakatik (Siempre). Una concepción cultural que se identifica como su matriz de crianza, es el fogón-Na chau, es el punto vital que emerge el fuego como la luz que guía su caminar en la vida. Proyecto de vida, Pueblo Ampiuilʘ (2018).
[bookmark: _44sinio]Su significación frente al espacio familiar es de gran importancia, puesto que orienta los procesos de formación familiar desde la semilla de vida, desde la fecundación hasta la trascendencia en los tiempos de vida.
[bookmark: _Toc136427899]Desde lo Ambiental
Propende de representaciones diferentes, teniendo como referente el cuido y conservación como un compromiso con la vida presentes en todas las formas de existencia. Una reflexión en vista de salvaguardar, proteger y cuidar los territorios y elementos naturales desde un enfoque ambiental. Es conservar la relación con los demás en un mundo sencillo, elemental, accionando desde el amor para generar un cambio, en construcción del camino, recorriendo y fortaleciendo la cultura, es trabajar desde el sentido de la vida recordando y despertando las formas de existencia posibles y sin límites que determinan el tiempo, el devenir y despertar la memoria para vivir plenamente, vivir el presente desde el origen. Mejía Soto & Serna Mendoza (2019).
Para el pueblo Ampiuilʘ parte desde la ancestralidad como pueblo, lo cual, le da un derecho legítimo a la vida, desde su concepción es estar en armonía y equilibrio con la naturaleza, refriéndose a una relación integral con los seres que conviven en ese espacio de vida, ligados como una familia que dimensiona que todos son seres igualmente valiosos.
Se reconoce el trabajo familiar y colectivo, las mingas y la producción de comida para la tierra, la familia y los espíritus son parte integral de la identidad. De esta manera se debe asumir como proyección un sistema económico propio en donde el trabajo, la tierra y la comida es el cuidado de la familia, defesa del territorio y la vida del pueblo. Autoridad Ancestral (2022).
De acuerdo a lo anterior es vivir una relación, una experiencia con el otro, es lograr que todo emerja a partir de los caminos, de las historias de los abuelos, es generar una cultura que organiza la existencia humana permanente de acuerdo a los espacios de vida en la tierra, permitiendo hacer conciencia en el camino de la espiral como símbolo del desarrollo de la formación de la vida del ser Ampiu.
[bookmark: _2jxsxqh]En este orden de ideas Franco, Galindo, & Suárez (2020) hace referencia a una conducta cultural, como conductas lingüísticas humanas relacionadas al camino marcado y ya estructurado por la vida.
[bookmark: _Toc136427900]Desde lo económico
Dentro de lo que abarca la eco contabilidad, hace referencia a las propiedades o procesos de un sistema biológico y social como autoorganización y supervivencia bajo la comprensión del medio, considerando la relación de hombre-medio, dentro de los conceptos de administración y cuidado de unidad en torno a las propiedades de conciencia, vivencias y caminares que pueden concebirse en el tejido social. Franco, Galindo, & Suarez (2020).
La ecología que incluye a la biología y las ciencias de la tierra son susceptibles de ser representados a través de la contabilidad, puesto que influyen procesos en la distribución e interacción de los organismos en donde se producen transformaciones de redes y energías. Un proceso de producción de componentes que permite una construcción universal de los sistemas vivientes, permitiendo conocer dinámicas compartidas y accionadas en el sistema vivo de la tierra, en conjunto con espacios cósmicos que el hombre ha identificado. A lo que Franco, Galindo, & Suarez (2020) mencionan, que la ecología es un subsistema compuesto por el conjunto de ecosistemas, en donde también alberga en su seno al hombre que interactúa con el medio ambiente y al no existir la ecología, no existiría el hombre, por lo que se estaría frente al fin de toda dimensión posible.
Para los Ampiuilʘ, la base que sustenta su economía se encuentra inmersa en la práctica cotidiana de la vida, permitiendo que las familias mantengan una cohesión en el cimiento sociocultural, principios que se aprenden desde las primeras lunas de vida, partiendo desde el respeto, la reciprocidad y el conocimiento ancestral. Permite el uso racional de los espacios de vida de manera integral, desarrollando técnicas para la producción, recolección, abundancia e intercambio. El concepto de estar bien prima en la cooperación comunitaria bajo principios de solidaridad reciprocidad y retribución comunitaria; contribuyendo a fortalecer la unidad y la identidad. Lo que visionan los mayores “en la tierra hay suficiente para satisfacer las necesidades de todos, pero no tanto para satisfacer la avaricia de algunos” Proyecto de vida, Pueblo Ampiuilʘ (2018).
[bookmark: _z337ya][bookmark: _Toc136427901]
Marco de referencia
[bookmark: _3j2qqm3]El marco de referencia de esta investigación se basa en el marco teórico, se abordan concepciones de la cosmovisión indígena Ampiuil ʘ, ideas y opiniones que relacionan la Eco-contabilidad desde sus bases ontológicas como construcción el saber contable. Serán previstos en el desarrollo del marco conceptual, el marco espacial y marco legal desde sus tres dimensiones, en vista de comprender el vínculo de estas representaciones.
[bookmark: _Toc136427902]Marco teórico
[bookmark: _1y810tw]En primera parte se destacan esencias significativas que fundamentan la construcción de la investigación, definiendo la cosmovisión, la cosmovisión del pueblo Ampiuilʘ, la ontología, el dualismo ontológico, Antropocentrismo al biocentrismo, la Eco-contabilidad desde lo social, desde lo ambiental y desde lo económico. Asimismo, se definen principios de la eco contabilidad como fundamentos que comprenden el entendimiento de preservar los espacios de vida. 
[bookmark: _Toc136427903]Cosmovisión 
La cosmovisión designa la visión del mundo, según el contexto de una cultura o independientemente de sus ideales se componen por una serie de convicciones asociadas a actividades vitales desde la existencia, orientadas a interpretar las formas de vida de esa cultura o de esa persona.
[bookmark: _39kk8xu]Cosmovisión: Es una herencia, un legado cultural y espiritual. Es entendido desde el sentir y pensar frente a la lógica de la vida y cómo comportarnos en el camino que ya se encuentra establecido la vida, los orígenes y las normas desde que hay existencia. Víctor Manuel Yalanda, (2020)
[bookmark: _4i7ojhp][bookmark: _Toc136427904]Cosmovisión Ampiuilʘ
Los abuelos cuentan que los espíritus generadores de vida desde su sabiduría, eligieron como padre al arco macho y como madre a la laguna hembra; así, desde su matriz en el fondo de la tierra broto una gota de agua que inicio su camino hacia el espacio del territorio. Un camino acompañado de vientos fuertes, de aguaceros y truenos, de plantas y duendes que cantaban otorgándole símbolos de vida, energías sabias que desde sus sentires llegaban para curar el cuerpo y el espíritu, por la familia y la tierra. En medio de la creciente se formó un niño en una cama de hojas y musgo, envuelto en el tejido del chumbe donde se refleja el símbolo de vida. De ahí sale el nuevo ser Ampiu nacido de la laguna, hijo del agua.
“La sierpe es el espíritu de la culebra, la culebra es un ser del agua, su casa, su territorio es la laguna, la ciénaga, el rio. Como es su casa, allí vive su espíritu, su fuerza, su energía, a ese espíritu es que se llama la sierpe” Víctor Manuel Yalanda (2020).
[bookmark: _2xcytpi][bookmark: _Toc136427905]Ontología
La ontología busca definir la existencia del ser de las cosas. Comprende las particularidades halladas desde distintos sentidos, teniendo en cuenta las relaciones entre sí, sean internas o externas. Según sus propiedades y estructuras estas forman la autenticidad de las ideas que existen.
Desde la filosofía se procesa las formas de existencia de las cosas, identificando y aclarando las condiciones necesarias para establecer la identidad como realidad social. Para (Posada, 2014), “los hechos que son estudiados por las ciencias sociales dependen del lenguaje, solo pueden existir en tanto haya un sistema de símbolos que haga públicos los pensamientos de 


las personas, en contraste con los hechos y eventos que estudian las ciencias naturales, los cuales no necesitan del lenguaje para existir”.
[bookmark: _1ci93xb]Para (Diana Patricia Franco Campos, 2020) la ontología es la base de la construcción de la realidad social, se fundamenta en cuatro principios que contextualiza la eco contabilidad como construcción de una unidad en la relación hombre-Oikos. Estos principios son: El principio de vida, principio de equilibrio, principio de compensación y principio de responsabilidad, basados en el acoplamiento estructural y el acoplamiento social.
[bookmark: _Toc136427906]Dualismo ontológico
Dice (Scheaffer, 2009) citado por Franco, Galindo, & Suarez (2020) que el dualismo ontológico se refiere al ser, y están representados como el mundo sensible o mundo espiritual, y el mundo inteligible o mundo material. 
Estos mundos hacen alusión a la teoría de la caverna de Platón, identifica el interior y el exterior de la caverna. Existe cierta jerarquía en la representación de estos mundos, con la realidad se identificaría el exterior y el interior representado con el mundo sensible, así se observa la auténtica realidad dentro de estos dos mundos. En esta autentica realidad la jerarquía de representaciones hace referencia a los seres que están en estos dos mundos, visualizan el mundo exterior a partir de sombras o ecos como copias que se asemejan al mundo real, desde estos ecos o sombras que se presentan, se generan figuras, sueños, que pueden irse relacionando con los seres naturales percibidos a través de los sentidos o señales de la misma naturaleza permitiendo ver la realidad de todos estos materiales. Lo que Harol Álvarez (2020) define un nivel de realidad como esencia de la naturaleza, reflejos, ideas e ideales comunes que finalmente
llegan a ser vistas como ideales supremos, en donde se puede conocer todo acercándose a un ideal del bien.
[bookmark: _3whwml4][bookmark: _Toc136427907]Del Antropocentrismo al Biocentrismo
 Aznar & Aledo (2020) dicen que se han determinado grupos sociales que han compartido un mundo simbólico-cultural de manifestaciones espirituales, materiales y humanas, por la cual se profundiza el sentido de transitar del Antropocentrismo al biocentrismo. En el análisis del biocentrismo es la formación humana para el desarrollo de la eco contabilidad, como aporte a los sistemas sociales desde lo sociocultural, ambiental y económico, contribuyendo con una participación de todos, planteado también por Bedoya Parra, Franco Campos, Álvarez Álvarez, & Sánchez Mayorga (2021) en donde el biocentrismo reivindica el valor patrimonial de la vida y fundamenta la realidad eco contable como sentido de representación.
[bookmark: _2bn6wsx][bookmark: _Toc136427908]Antropocentrismo
Tiene como centro de reflexión al hombre en busca de beneficios valiosos, tanto para su supervivencia como para satisfacer y disfrutar las comodidades ilimitadas innecesarias. La visión del antropocentrismo es que el hombre es solo un organismo que está por encima de la naturaleza, siendo egoísta, individualista y pareciéndose superior sobre las demás especies. Lo que genera un interés centrado en el bienestar actual, mientras las necesidades arrasan a la mayoría. Barros Ortegón (2010).

[bookmark: _qsh70q][bookmark: _Toc136427909]Biocentrismo
 Reflexiona y valora la vida misma. Desde el sentido de que la vida engendre, sostiene y protege al ser humano y a todas las formas de vida existentes. Mantiene y fluye la energía vital en todo su exterior, generando vida propia a través de condiciones necesarias para la existencia. Lo que relaciona al hombre como un ser integro con la naturaleza, siendo solidarios, recíprocos y diferentes, pero cooperativos con todos sus espacios. Lo que permite cuidar y proteger como administrador de la casa, aquello que le fue encargado. Barros Ortegon (2010).
[bookmark: _3as4poj][bookmark: _Toc136427910]Social-histórico
 Desde el sistema social-histórico se comprende la naturaleza contable como una ciencia prudencial en materia de la eficacia social, que busca tener coherencia entre la ciencia y el humanismo, en el sentido de comprender el mundo y al hombre. Suárez Pineda (2017) dice que “la prudencia es una virtud intelectual basada en principios que permiten el porvenir de los actos humanos”. El lenguaje de la prudencia es una práctica colectiva, es repensar el sentido de la vida, es una conexión, interpretación y transmisión de saberes en el vivir diario, con principios que regulan la importancia de orientar el bien común en la sociedad.
[bookmark: _1opuj5n]Eco contabilidad
Podemos entender este concepto como la relación e interacción del hombre y la naturaleza desde su existencia, según su espacio o contexto, basado en principios que fundamentan el cuidado, la protección y salvaguarda de los espacios naturales en la tierra. Esto ideado en la conservación del habitad natural, porque es de donde se genera vida y se provee la existencia de generaciones venideras.   
[bookmark: _49x2ik5]En sus primeros desarrollos, la Eco-contabilidad tuvo un enfoque dirigido a cuestionar las causas y efectos producidos por modelos jurídicos y económicos que se han venido desarrollando en la sociedad, como procesos destructivos que se empeñan en degradar la riqueza patrimonial que hace parte de la vida misma. Álvarez, Eco-contabilidad Propuesta para la fundamentación teórica de la T3C (2020).
[bookmark: _Toc136427912]Eco contabilidad desde lo social
[bookmark: _48pi1tg]Harol Alvares (2020) define la contabilidad como una ciencia social a lo largo de su evolución, que analiza diferentes aspectos relacionados con la sociedad, dando respuesta a las problemáticas del campo del saber, como la “conservación del entorno centrado en el cuidado de la casa u Oikos” desde la Eco-contabilidad. 
La contabilidad social en el pensamiento amerindio en Colombia reafirma la unión que existe con el hombre y la naturaleza. Suárez (2017) destaca cuatro aspectos importantes: el equilibrio del ecosistema, la compensación o retribución, el respeto del principio de una vida buena y la responsabilidad. Estos elementos se relacionan con la biocontabilidad en materia sociocultural desde la ecología, de este modo son un aporte como bases para la eco contabilidad.
Suárez (2017) tiene en cuenta bases de “responsabilidad social e individual de dirigir la ciencia y la técnica para preservar la vida, respetar el medio ambiente, eliminar la desigualdad extrema de las sociedades, impartir educación de calidad, erradicar el hambre y además deberes que todos los seres humanos tienen obligación de respetar”. Desde este enfoque, la prudencia responde hacia actos éticos como expresiones prácticas de vida integrados en la razón, la experiencia, la memoria y la historia como acción del saber actuar. 
El pensamiento contable también distingue cuatro virtudes que relacionan al hombre y a la sociedad desde la interpretación del comportamiento. Estas virtudes según Suarez (2017) es
“el conocimiento; sabiduría, la segunda es la defensa de la sociedad humana; la justicia, la tercera es la grandeza de espíritu; fortaleza, el cuarto es el orden y medida en cuanto se hace y se dice; moderación”. Por lo tanto, podemos decir que hay una pretensión de fortalecer y reorientar la relación del hombre con el espacio y la sociedad, aportando de manera permanente a la reconstrucción del pensamiento común, en reciprocidad con el hombre y la sociedad.
Asimismo, Bedoya Parra, Franco Campos, Álvarez Álvarez, & Sánchez Mayorga (2021) también dice que la Eco-contabilidad estudia la relación entre el hombre y el cuidado de la casa Oikos, que en palabras griegas significa casa. Su desarrollo se da a partir de la unidad con los seres vivos o la vida que existe en la tierra como parte importante de la eco contabilidad para garantizar el control, el cuidado y mantener un equilibrio entre todos los seres en el ámbito económico y sociocultural, permitiendo ser coherente y sustentable en salvaguardar la riqueza ecológica y social frente a los principios de responsabilidad, vida, compensación y equilibrio mencionados por Suarez (2017), teniendo en cuenta la historia en la práctica. Desde los principios de responsabilidad, vida, compensación y equilibrio la Eco-contabilidad se fundamenta en la existencia de la vida y el sentido de vivir íntimamente relacionados con la tierra.
[bookmark: _2p2csry][bookmark: _Toc136427913]Eco contabilidad Ambiental
Álvarez, una aproximación al reconocimiento, medición y valoración de la riqueza patrimonial a luz de la Eco-contabilidad Teoría tridimensional de la contabilidad, – T3C (2020) menciona, “frente al desastre que actualmente muestra el mundo-tierra desde los diferentes frentes económico, ecológico y cultural, con desplazamientos forzados; guerras fabricadas desde 
las oficinas de mando de los países o de las entidades que rigen el orden (¿o desorden?) del mundo; sanciones, vetos y bloqueos a países poseedores de recursos naturales y riquezas, que no se someten a los planes de los poderosos; explotación desaforada de la naturaleza, deforestación, quema de bosques y monocultivo, entre otras disfuncionalidades del sistema-mundo actual”.
De acuerdo con Suárez (2017), y Álvarez Harold (2020) Eco-contabilidad Propuesta para la fundamentación teórica de la T3C también considera que la Eco contabilidad se fundamenta en dos elementos importantes: el medio y el hombre. Donde se estructura el hecho de vivir interrelacionada con la vida ecológica en construcción con la realidad física en el tiempo y el en espacio, bajo unos principios y leyes propios de la naturaleza que se originan en el ser y el saber actuar como organización, en donde se perciba la esencia, la identidad y naturalidad de los elementos, según sus características y los sucesos que tienen lugar en ese medio. 
Asimismo, Suárez (2017) afirma un concepto importante que hace parte de las relaciones múltiples que existen entre el hombre y la tierra. La sincronicidad, es interpretada como coincidencias de sentido que es dada como un principio de conexiones a causales de un estado psíquico, con acontecimientos externos que están cargados de significado. Es decir, no hace parte un nexo entre causa y efecto como se denomina al principio de causalidad de la racionalidad científica de Occidente.
En otro sentido Bunge, nombrado por Álvarez, Harold (2020) menciona la realidad física como una agregación de todas las cosas, “afirma que el mundo no es la totalidad de los hechos, sino la totalidad de las cosas” el mundo, la tierra, el medio, el ecosistema se encuentra compuesta por diferentes entidades cambiantes e impactantes que tienden a ser una complejidad en la transformación y en la permanencia, que puede ser considerada como un equilibrio en la forma de relacionarse con las cosas y entidades, según el contexto en que se viva.
Por lo tanto, la eco contabilidad genera un estudio interrelacionado con la vida ecológica, la relación con los seres vivos entre sí, la vida material e inmaterial, el medio o el habitad, el universo o la tierra. Desde estos espacios la contabilidad determina una riqueza natural en una valoración cualitativa y cuali-cuantitativa desde su existencia, que se apropia a la dimensión social y ecológica para finalmente salvaguardar los propósitos de vida y coexistir en un compartir de tiempo y espacio.
[bookmark: _147n2zr][bookmark: _Toc136427914]Eco-contabilidad Económico
Desde el ámbito económico se plantea el concepto asociado al conjunto de bienes y obligaciones de una persona natural o jurídica, según Bedoya Parra, Franco Campos, Álvarez Álvarez, & Sánchez Mayorga (2021) son atribuidos a bienes y valores que se basan en la posesión de un bien material: “moneda producto de intercambio o practica comercial, posesión de oro, o posesión de tierra”. De esta manera también se refiere al concepto de riqueza como una adquisición, un logro periódico de ciertos bienes materiales tangibles e intangibles o explotación de un recurso.
Desde el punto de vista ecológico, la economía se fundamenta en la riqueza de los recursos integrados en el ecosistema, que son arraigados culturalmente a una sociedad que identifica la preservación de la vida. Sin embargo, como lo expresa Diana Franco (2020) este sistema natural puede ser intercambiado en el mercado y ser representado a manera de retribución monetaria, algo que las naciones entre si garantizan en cierto tiempo el llamado desarrollo económico de la sociedad, asociada a la riqueza material. De tal forma es, cómo se 
genera el agotamiento de los recursos, el distanciamiento de lo que cultural y ecológicamente significan la existencia y protección del hombre.
La contabilidad social ha respondido a cuestiones planteadas por la sociedad desde tiempos pasados, desde el momento en que surge la necesidad de conservar la información en el tiempo, construyendo técnicas y prácticas de representación contable para una información organizada, esto surgió desde los aportes de la doctrina contista, desde el núcleo de la epistemología determinando el funcionamiento de la contabilidad. Desde entonces nacen las escuelas de pensamiento económico para dar inicio a unos cambios ontológicos centrados en la teoría de valoración. La apertura de esta nueva estructura de estudio epistemológica y ontológica tiene un enfoque ecológico y social de la humanidad que desarrolla un valor agregado al pensamiento contable como la Teoría tridimensional en la contabilidad y la Eco contabilidad T3C Álvarez (2020), respondiendo a los desafíos que se presentan actualmente en la sociedad. Para comprender mejor el concepto eco contabilidad se analizaron fuentes distintas de información aportados como Álvarez, Harold (2020) Eco-contabilidad Propuesta para la fundamentación teórica de la T3C desde la perspectiva critica que hace frente a la contabilidad financiera-económica. 
Según Álvarez, Harold (2020) Eco-contabilidad Propuesta para la fundamentación teórica de la T3C tiene como objeto de estudio el conocimiento del patrimonio social que son representados en la riqueza biológica, social y económica, aplicando procesos de identificación, medición, valoración cualitativa y cuali-cuantitativa, control y salvaguardia sobre la existencia y circulación de la riqueza cultural, ecológica y social adscrita a un patrimonio, reuniendo sus argumentos a raíz de distintos saberes y costumbres tradicionales reconociendo el patrimonio social-cultural. Relación en la figura 1.
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[bookmark: _Toc136418638]Figura 1. Medición y Valoración
Fuente: Álvarez, Harold (2020)
La eco contabilidad crea una reflexión en la interacción del hombre con el medio, manteniendo una estructura de equilibrio biocentrista por la relación ontológica que posee la contabilidad en función del sentipensar con la tierra, desde esta perspectiva en la relación del hombre con la tierra se determina el desplazamiento del paradigma antropocentrista al biocentrista, para pensar desde lo ecológico hacia lo económico y lo socio-cultural en un cambio estructural y social en coherencia con los términos de medición, valoración, control y salvaguardia de la riqueza ecológica y social bajo unos principios de responsabilidad, vida, compensación y equilibrio, según Álvarez, Harold (2020) Eco-contabilidad Propuesta para la fundamentación teórica de la T3C.
En el desarrollo socio contable Álvarez, Harold (2020) tomado de (Mejía 2017) dice que la ciencia social aplicada estudia la apreciación cualitativa y cualicuantitativa de la existencia de la riqueza cultural que pertenece a una organización micro o macro (Publica, mixta o privada), utilizando métodos que permiten evaluar la gestión sobre la riqueza que se está trabajando con el objetivo de mantener una sustentabilidad integral en la riqueza adscrita a un patrimonio. 
Partiendo del desarrollo contable, históricamente la contabilidad se ha venido desarrollando de acuerdo a las exigencias de la sociedad, puesto que de esta manera han venido 
formándose escuelas contables que ayudan a identificar nuevas ideas, conceptos y definiciones. Estos procesos contables brindan validez a todas las decisiones económicas que son tomadas en los campos sociales y económicos, asimismo, la misma sociedad hace que esas representaciones tengan una forma de presentación en sus sistemas.
La contabilidad es una ciencia de naturaleza económica, cuyo objetivo es producir información para hacer posible el conocimiento pasado, presente y futuro de la realidad económica en términos cuantitativos a todos sus niveles organizativos, mediante métodos específicos. Fronti (2003).
Olivo de Latouche & Maldonado G (2019) comenta que “la contabilidad es una técnica en constante evolución, basada en conocimientos razonados y lógicos que tienen como objetivo fundamental registrar y sintetizar las operaciones financieras de una entidad interpretando los resultados”.
Socialmente la contabilidad estudia la valoración cualitativa y cuantitativa de la existencia y circulación de la riqueza social controlada por la organización, utilizando métodos que le permiten cumplir funciones de evaluación, contribuyendo a una sostenibilidad integral de la riqueza, según Álvarez, Harold (2020).
Siguiendo a Bedoya Parra, Franco Campos, Álvarez Álvarez, & Sánchez Mayorga (2021) la contabilidad económica dirigida también al control del valor de la riqueza en la organización, permitiendo tener conocimiento de los avances de la existencia como riqueza ambiental, social y económica, identificando prioridades, aprovechamientos o beneficios que se consideran de mayor importancia en la riqueza, es una ciencia de naturaleza social y actúa como complemento en la sociedad. Desde el sentido de Bedoya Parra, Serna Mendoza, & Mejía Soto (2016), pág. 102“los problemas son de la sociedad y la solución de los mismos requiere la participación activos de todos los saberes, científicos y no científicos”. Asimismo, mencionan pág. 102 que “la contabilidad es una ciencia social aplicada, desarrolla componentes tecnológicos y técnicos; tiene un campo positivo empírico e inductivo y otro campo normativo deductivo y subjetivo con criterios estratégicos y éticos”. “El objeto de la contabilidad incluye la riqueza ambiental, social y económico”.
Por otro lado, la contabilidad ecológica en un principio va dirigido a proporcionar datos que resaltan la contribución de los recursos naturales al bienestar económico, destaca la importancia de evaluar algún fenómeno económico al igual que la utilidad con la que se toma las decisiones en una empresa. De acuerdo a esto, la contabilidad ambiental determina que tan grande puede ser el impacto que representa la regulación y control de este medio. Partiendo de que la contabilidad registra, clasifica, resume, reporta e informa significativamente en términos cuantitativos, todas las operaciones los hechos ocurridos en determinado tiempo o periodo, se encuentra en función de la sociedad, ya que responde a todo tipo de necesidades pertinentes a los sistemas de información. Dentro de estos sistemas es importante reflejar el contexto de esa información que se analiza de alguna perspectiva.
En las empresas la relación contable y ambiental o ecológica, se ve afectada por la gran problemática medioambiental que producen estas mismas, por la cual la sociedad distingue esta fuerte causa en la naturaleza por parte de las empresas.
Domingo Hernandez (2022) pág. 8 afirma que la contabilidad ecológica “tiene como objetivos principales el reconocimiento y revelación de los efectos medioambientales negativos en la práctica contable convencional, el desarrollo de nuevas formas de medir, informar y valorar, para cumplir con propósitos internos y externos”.
Siguiendo a Bedoya Parra, Serna Mendoza, & Mejía Soto (2016) la contabilidad ambiental pág. 13 “debe evaluar el cumplimiento del propósito trazado cuando señala, un mundo 
[bookmark: _3o7alnk]donde sean sostenibles las modalidades de consumo, producción y utilización de todos los recursos naturales, desde el aire hasta las tierras, desde los ríos, los lagos y los acuíferos hasta los océanos y los mares; un mundo orientado a la protección del medio ambiente, en que el desarrollo y las aplicaciones de las tecnologías respeten el clima y la biodiversidad y sean resilientes; un mundo donde la humanidad viva en armonía con la naturaleza y se protejan la flora y la fauna silvestre y otras especies de seres vivos “ la complejidad de las relaciones no corresponden a ninguna tendencia teleológica de los organismos, resultan de las interacciones en el sistema ecológico, así como dicho sistema y el entorno abiótico.
[bookmark: _Toc136427915]Principio de vida
[bookmark: _23ckvvd]Hace referencia a través de la eco contabilidad como una red de procesos de conexión, encaminados a la constitución de una unidad de la autopoiesis, reconociendo sistemas que se interrelacionan de manera universal y actúan junto con el sistema social. Una relación de hombre-Oikos, que argumenta la permanencia de la vida en el acoplamiento estructural y social. Franco, Galindo, & Suarez (2020).
[bookmark: _Toc136427916]Principio de Equilibrio
[bookmark: _ihv636]Se fundamenta en las relaciones patrimonio-necesidad y el patrimonio-medio, en vínculo con las determinadas relaciones complejas: causa/efecto, finalidad: medios/fines y Quantums: cualidad/cantidad. Lo que se establece el equilibrio entre medio como función y la necesidad. Franco, Galindo, & Suarez (2020).
[bookmark: _Toc136427917]Principio de Compensación
[bookmark: _32hioqz]En la eco contabilidad se materializa cuando existe la capacidad de reposición de los componentes que el hombre ha tomado del Oikos, desde la `perspectiva de que ningún gasto de energía realizado es gratuito. Consiste en el desplazamiento de la riqueza económica a la riqueza ecológica, en la concepción de aceptación de igualdad con los demás seres de la naturaleza. Franco, Galindo, & Suarez (2020).
[bookmark: _Toc136427918]Principio de Responsabilidad
[bookmark: _1hmsyys] El altruismo, necesario para el acoplamiento ontogénico entre organismos y valoraciones de su universalidad como algo prodigio de lo social. Esto tiende a un balance entre mantenimiento y subsistencia individual y por medio del acoplamiento estructural mediante acciones descritas a beneficio colectivo por conductas más allá de la ética. Franco, Galindo, & Suarez (2020).
[bookmark: _Toc136427919]Marco conceptual
Dentro del desarrollo del marco conceptual se definen aspectos relevantes que conducen la sabiduría y el conocimiento ancestral como aporte a la relación y construcción de la eco contabilidad.
[bookmark: _Toc136427920]Proyecto de vida del pueblo Ampiuilʘ
Es el sentido del caminar del pueblo Ampiuilʘ a través de la historia y el tejido permanente del sistema propio que ha estructurado las bases para vivir de una manera organizada atendiendo todas sus necesidades territoriales, sociales, culturales, políticos y económicos. Esto permite proyectar la permanencia y pervivencia física y cultural, desde el cuidado y protección de los espacios que coexisten desde la legitimidad y la ley de origen.
[bookmark: _Toc136427921]Político organizativo
[bookmark: _2grqrue]Este asume la implementación de los procesos de la organización indígena, la plataforma de lucha, los mandatos y componentes del proyecto de vida a través de la autoridad tradicional, las instancias y estructuras propias de los Ampiu. Dentro de este componente, se expresan las convicciones políticas e ideológicas desde la cosmovisión Ampiuilʘ que orienta la dinámica del territorio cultural dentro y fuera de él o dónde se encuentren. Esto parte de la reflexión de su lengua y cosmovisión de la autonomía, la autoridad y el trabajo desarrollado desde el pensamiento. De esta manera se establecen unos principios políticos que identifica su existencia.
[bookmark: _Toc136427922]La Autoridad
[bookmark: _vx1227]Se funda en la sabiduría de las leyes de origen del pueblo Ampiuilʘ, creadores de los territorios, representado en diferentes símbolos como mecanismo de control territorial, social, cultural y espiritual, símbolos que invisten a la autoridad para regular el territorio.
[bookmark: _Toc136427923]Autoridades culturales
[bookmark: _3fwokq0]Son las autoridades culturales y espirituales, quienes, desde su sabiduría y los espacios cósmicos espirituales, orientan a la familia, a la comunidad, a las estructuras organizativas locales y al cuerpo de la autoridad; todas esas estructuras organizativas de autoridad son construcción y decisión colectiva, creada para ejercer el derecho propio con autonomía en la economía y cuidado comunitario del territorio.
[bookmark: _Toc136427924]La autonomía
[bookmark: _1v1yuxt]Tiene que ver con la permanecía de la cosmovisión de su pueblo, con el fortalecimiento, defensa y control territorial, con la dinamización y afianzamiento permanente de los escenarios de participación de sus estructuras organizativas de carácter colectivo. Se orienta la creación de controles internos, para la selección y delegación de liderazgo, en la planeación, seguimientos y evaluación de los procesos sociales, culturales y espirituales desde las formas de la economía y cuidado comunitario, parte de una actitud sabia, de forma libre, critica y consistente sobre su futuro, entonces, la autonomía es control territorial, es solidaridad, es unidad, es reciprocidad, coordinación y concientización comunitaria a partir de los proceso de construcción participativa.
[bookmark: _Toc136427925]Identidad y pensamiento
[bookmark: _4f1mdlm]Este componente tiene la misma dimensión del símbolo de los elementos generadores de la vida al lado de la política y organización, pueblo vida y naturaleza, economía y administración como columna vertebral que protege y orienta los procesos de formación desde las semillas de vida hasta los sucesivos caminos de aprendizajes, con atención especial  en el cuidado y protección de la semilla desde la fecundación hasta el cumplimiento del ciclo vital con planes y programas de promoción, prevención y recuperación de la salud propia en el marco del cuidado de la salud y la sabiduría ancestral.
[bookmark: _Toc136427926]Pueblo vida y naturaleza
Es la relación integral entre los seres que conviven armónicamente en ese espacio de vida, mostrando como prioridad el respeto a la vida, el valor más sagrado, entendiendo que hacen 
[bookmark: _2u6wntf]parte de una familia. El pueblo asume como proyección un sistema económico propio en el que el trabajo y la tierra son la fuente de riqueza y la vida del pueblo. 
[bookmark: _Toc136427927]Economía y cuidado comunitario
[bookmark: _19c6y18]Las bases que sustentan la economía Ampiuilʘ se encuentran inmersas en la práctica cotidiana de la vida, que permite desde las familias mantener una cohesión en el cimiento sociocultural del Ampiu, estos principios se aprenden desde la primera luna de vida partiendo desde el respeto, la reciprocidad y el conocimiento ancestral. Permiten un uso racional de los espacios de vida de forma integral, desarrollando diversas técnicas para la producción, recolección e intercambio. Lo que prima el concepto de estar bien, en la cooperación comunitaria, bajo principios de igualdad y equidad social, contribuyendo a fortalecer la confianza, solidaridad, reciprocidad y pertinencia con identidad.
[bookmark: _Toc136427928]Marco legal
La comunidad Ampiuilʘ, fundamenta su origen en la conservación de cuatro principios que determinan el caminar de la vida del ser Ampiu, según sus tiempos, reflejando desde ahí su comportamiento en los principios de gobierno propio del territorio que sustentan su existencia, fundados desde la legitimidad y el derecho propio. Esto asume una implementación de los principios de la organización indígena en la plataforma de lucha sobre el cuidado y protección de la tierra. 
[bookmark: _Toc136427929]Derecho Propio.
Se basa en el reconocimiento de la ley natural o ley de origen; fundamentando el territorio como el pensamiento e ideología ancestral que orienta desde la espiritualidad sus 
[bookmark: _3tbugp1]valores culturales, su memoria, la lengua y la historia cosmogónica en ejercicio de su autonomía, su identidad y condición de vida de su pueblo. A través de su autoridad espiritual y autoridad física de gobierno propio se vivencia el control social y territorial en defensa de la vida para seguir caminando las huellas de los abuelos desde la espiritualidad y vivir en armonía e integralidad con todos los seres.
[bookmark: _Toc136427930]Ley Natural o ley de Origen
Se basa en la memoria de origen de los Ampiu, un mandato ancestral, como legado que les dejaron los abuelos para seguir reorientando las generaciones que siguen sus huellas en el cuidado y protección de la tierra, a través de un conjunto de normas de comportamientos que regulan y mantienen la armonía de la familia y la comunidad según su espacio.
Su origen se fundamenta desde la sabiduría de los mayores, el Ampiu Wam (palabra del espíritu del agua), su lengua propia, la espiritualidad, los espacios de vida como la laguna sagrada, las piedras del cerro de letras, y otros lugares que tienen significados profundos para la existencia como pueblo Ampiuile. Desde allí y desde los tiempos propios del sol y la luna, se narra el relato de origen para pervivir y seguir caminando la vida y la tierra en compañía de los seres espirituales con los cuidados que ella misma les enseña. Proyecto de vida, Pueblo Ampiuilʘ (2018).
[bookmark: _Toc136427931]Principios del ser Ampiu
Comprende una relación social de comportamiento con los espacios del territorio, familiar y comunitario. Se orientan a seguir nutriendo las vivencias de manera armónica, permitiendo formar para asumir con convicción, humildad y transparencia los tejidos de vida de la comunidad, a partir del cuidado de las semillas que son el devenir en el caminar de la unidad de los procesos de la gente del territorio. Por lo cual se acentúa en 4 principios fundamentales: 
[bookmark: _28h4qwu]Chishele-chishik, Pishinde, Alik y Tap Waramik; vivir limpios y puros, sanos y con transparencia, con vigor y sin enfermedad. Es vivir bien en compañía, para estar bien todos.
De esta forma se consolida el “proyecto de vida del territorio Ampiuilʘ” como tejido de vida que permite entender el camino espiritual, político, social, cultural y organizativo del territorio, orientando la permanencia de la vida familiar y comunitaria. Es comprender la estructura por componentes que rige un orden a través de sus políticas, orientaciones, lineamientos, criterios y proyectos de vida de acuerdo a unos tiempos establecidos dentro de un plan de acción comunitario.
[bookmark: _nmf14n]Memorias y huellas de un pueblo que se resiste a desaparecer, sustento cultural del pueblo Ampiuilʘ, Proyecto de vida, Pueblo Ampiuilʘ (2018).
[bookmark: _Toc136427932]Marco espacial
El territorio ancestral del pueblo Ampiuilʘ o Ambaló definido en castellano, se encuentra ubicado en la zona oriente del departamento del Cauca, municipio de Silvia con una latitud norte entre los 2º 27’ y 76º 21’ de latitud oeste, su rango altitudinal es de 2500 a 4000 m.s.n.m con una temperatura promedio de 8 a 14 grados centígrados; y ocasionalmente se presentan temperaturas bajo cero en las zonas de páramo.
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[bookmark: _Toc136418639]Figura 2. Ubicación geográfica del territorio
Fuente: Plan de vida, Pueblo Ampiuile (2018)
En convivencia con los demás pueblos que hace parte, la gran familia del territorio Ampiuile se encuentra delimitado por el norte con la cabecera Municipal de Silvia y con los resguardos de Kizgó y Guambia, por el sur con el Municipio de Totoró y el Resguardo de Totoró, por el Oriente con el Resguardo de Guambia y la Zona campesina de Santa Lucia y por el Occidente con los Resguardos de Paniquitá y Jebalá, municipio de Totoró y la Zona campesina de Usenda. Proyecto de vida, Pueblo Ampiuilʘ (2018).
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[bookmark: _Toc136418640]Figura 3. Limítrofes del territorio
[bookmark: _37m2jsg]Fuente: Proyecto de vida, Pueblo Ampiuilʘ (2018)
[bookmark: _Toc136427933]Descripción Pueblo Ampiuilʘ
[bookmark: _1mrcu09]Los Ampiu protegen su cuerpo con su propio tejido: el lusik-anaco, el pall-reboso, el kuari-sombrero, el turi-ruana, el wasr-jigra. siembran y cosechan de la madre naturaleza el pura-maíz, ye-papa, mishi-oca, pañi-majúa, wau-arracacha, lau-ulluco, men-col, kel-mejicano; preparan su propio alimento como el muti-mote, el peshik-chicha y siempre andan y caminan alik-acompañados, por eso aliyu-en la minga, que viene de alik, alegran su trabajo, el camino, el pensamiento con el pale-tambor y el lus-flauta. Proyecto de vida, Pueblo Ampiuile (2018).
[bookmark: _Toc136427934]Político administrativo
[bookmark: _46r0co2]Organizativa y administrativamente el territorio Ampiuile está conformado por siete veredas: San pedro, Tulcán -el cofre, Miraflores, Chero, Guarangal, Agoyán, Media Loma; tiene especial connotación las 24 recuperaciones con sus respectivas juntas de trabajo, las cuales se establecieron desde los tiempos de la recuperación de la tierra como parte integral de la estructura organizativa, desde estos espacios se delegan las Autoridades y los delegados a la guardia indígena año tras año. 
[bookmark: _Toc136427935]Aspecto Demográfico
Actualmente el territorio alberga 3147 habitantes de 3614 registrados en el censo, debido a que parte de su población se encuentra en otros municipios como Piendamo y el Casco urbano de Silvia, familias que han sido víctimas del conflicto armado y algunas otras que han sido expulsadas del territorio, según el Equipo Plan Salvaguarda. Autoridad Ancestral (2022). En el siguiente mapa se puede notar que la población se asienta en su mayoría en las recuperaciones que se encuentran en la vía Silvia-Totoró, con alta presencia en la recuperación Miraflores, seguida de Chero y Agoyán, fuera del territorio la comunidad tiene gran presencia en el municipio de Piendamó.
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[bookmark: _Toc136418641]Figura 4. Distribución de la población del territorio
Fuente: Autoridad Ancestral (2022)
[bookmark: _2lwamvv][bookmark: _111kx3o]La recuperación con mayor número de familias es Miraflores, seguidas de Agoyán y Chero. La población del Pueblo Ampiuilʘ asentada en su mayoría en el territorio ancestral, tiene presencia también en el municipio de Piendamó, el casco urbano del municipio de Silvia y otras ciudades del país”.

[bookmark: _Toc136427936]Capítulo 1. Dimensión sociocultural desde la cosmogonía Ampiuilʘ
Hoy indagamos desde el sentir y pensar familiar y comunitario, las vivencias de la memoria del territorio, los procesos de autonomía y el pensamiento propio volviendo a sus raíces. La espiritualidad, el territorio, la comunidad, las palabras y sentires de los mayores guiaran este camino; bajo la ley de origen que está establecido en el tiempo y espacio como relación de unidad, de colectividad y formación del ser Ampiu que la hace especial como pueblo, comunidad y además como la gran familia Ampiuilʘ.
Para los Ampiu, la existencia del universo y el cosmos, la existencia de los espíritus mayores y menores, la existencia del sol y la luna, de los hermanos mayores y menores, de las plantas y los animales, los ríos y el viento, y la de los Ampiu es posible a la relación estrecha de cuatro elementos fundamentales:  Aire, Agua, Tierra y sol.
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[bookmark: _Toc136418642]Figura 5. Símbolo de los elementos de vida
Fuente: Proyecto de vida, Pueblo Ampiuilʘ (2018)
[bookmark: _3l18frh]Esto es fruto de compartir todo: la casa, el territorio, los alimentos, el agua, el aire, la lluvia, las energías del sol; siendo esta la manera que permite tal dimensión de vida, siendo posible sin mayores ni en menores proporciones a la que provee el agua, como matriz de su mundo; la tierra es la madre que fecunda; el sol que da calor y energía; y el viento o aire genera vitalidad y fuerza. Dichos elementos son vitales, que hace posible vivir, es decir; Esik Amenami: vivir integralmente con todos los seres que hacen parte de la tierra. Desde esta comprensión, es fruto de hermandad, de reciprocidad, de tolerancia y fraternidad, la relación de estos elementos fundamentales permite el alumbramiento de cada ser, como la semilla de vida en la familia. Esta relación se parece al cuerpo puesto que los caminos que ligan el agua y la tierra se asemejan a una persona.
[bookmark: _Toc136427937]Mundos del pueblo Ampiuilʘ.
La casa grande, el territorio o Nu Yau como se denomina para los Ampiu, tiene tres mundos, relacionados en la siguiente figura.
1. Palasre: Espacio de Arriba
2. Pirau: Espacio Terrenal o suelo
3. Pire Umbu: Espacio bajo la tierra, infra mundo o subsuelo
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[bookmark: _Toc136418643]Figura 6. Simbología de la cosmovisión Ampiu
Fuente: Proyecto de vida, Pueblo Ampiuilʘ (2018)
[bookmark: _Toc136427938]Palarse (Espacio de arriba, el cosmos)
[bookmark: _206ipza]Es la casa del Palaik, donde vive el trueno dueño y autoridad de este espacio del Nu Yau. Este espacio está relacionado con la cabeza de la persona, en el sentido de que después de la muerte del cuerpo físico, su otra casa sería el Kansre que significa mundo espiritual, la otra casa, a donde trasciende el ser Ampiu y permanentemente vienen a la tierra a compartir a través de la ofrenda. Un ritual espiritual de agradecimiento, compartir y ofrecimiento hacia ellos en la luna de Ishik maram kualem (tiempo de ofrendas).
Abuelo Palaik (Trueno)
Es el reflejo sabio de la primera autoridad espiritual, se encuentra acompañado de seres espirituales cosmogónicos, del abuelo Sre- trueno, del aguacero y el abuelo Kesre-trueno de paramo. Esta es la autoridad que rige el orden ejerciendo el control establecido desde el origen del universo, la vida y los seres mediante el conocimiento, uso de códigos y normas naturales y culturales en el mundo Ampiu. 
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[bookmark: _Toc136418644]Figura 7. Simbología de la Autoridad Espiritual
Fuente: Proyecto de vida, Pueblo Ampiuilʘ (2018)

[bookmark: _Toc136427939]Pire (Espacio terrenal-suelo)
[bookmark: _3q5sasy][bookmark: _25b2l0r] Esta parte terrenal significa los pies de la persona, donde viven las plantas, los animales, el agua y los Ampiu. La autoridad en el mundo terrenal es la Autoridad tradicional, el interior de la comunidad; a él, lo acompañan los caciques y los capitanes. 
[bookmark: _4k668n3]La transmisión de la cultura, se desarrolla desde los lenguajes que encarnan el sentido de conservación de su propia identidad, de manera que el contenido cultural puede convertirse en un hecho cultural en la medida que una cosa sea trasmitida y compartida entre individuos de su propia historia de vida, lo cual hace que haya transmisión reconociendo que es un hecho social.
En los diferentes espacios del Nu Yau existen seres orientadores que guían, aconsejan y reprenden los comportamientos y las conductas humanas del ser Ampiu, ellos son:
Palaik-trueno, la autoridad mayor con su Peresik de Oro-bastón-vara-chonta, el Kallim-duende, el Kesre-paramo, el Ser-aguacero, el Kesrembete-arco. Proyecto de vida, Pueblo Ampiuile (2018).
[bookmark: _Toc136427940]Pire Umbu-Debajo de la tierra o inframundo. 
Este espacio es el subsuelo, lo que hay desde los pies hacia abajo, el inframundo en donde las piedras se asemejan a los huesos y el agua a la sangre de la madre tierra. Esta casa que hace parte integral del Nu Yau, es decir, el territorio es el lugar de regreso del cuerpo material del ser Ampiu a la tierra, como se hace en la siembra del cordón umbilical al momento del alumbramiento. El mundo de abajo o subsuelo orienta el camino de la curación, los remedios y el despojo de las energías negativas. A partir de estos tres mundos y en cada espacio hay una relación de sus vivencias ancestrales sociales, culturales, de pensamiento y como proyección del pueblo Ampiuilʘ con respecto a la dimensión sociocultural en relación de la eco contabilidad frente a la en el tiempo y espacio de vida. Fundamentos tomados del Proyecto de vida, Pueblo Ampiuilʘ (2018).
[bookmark: _34g0dwd]Cada espacio del territorio se vive de una manera particular, por lo cual existen unos comportamientos específicos de acuerdo a cada espacio. Desde este ámbito existe una relación amplia en su organización con el ser vivo y el medio, la autopoiesis toma el sentido de cada proceso de vida y conocimiento que identifica y considera los principios de vida, equilibrio, compensación y responsabilidad que reorientan y reconstruyen la familia, desde el fogón como base de formación colectiva y de unidad a través del tejido de los tiempos de vida funcional en el espacio y tiempo que marca el paso de cada época y momento de vida de los Ampiu.
[bookmark: _Toc136427941]El Andar del tiempo propio Ampiu
Esta en relación con el andar de la luna y el sol, rige bajo el principio de la dualidad; día/noche, frio/caliente, hembra/macho. Para el ser Ampiu, los tiempos marcan unos momentos en el paso de cada época de vida, así entonces, dejan huellas en el cuerpo y en la memoria del pensamiento. Los caminos del sol y la luna se vinculan en el proceso de crecimiento de todo ser vivo, las plantas y los animales, lo que determina el tiempo para la realización de diferentes actividades como sembrar y cosechar, asimismo el ritual para potenciar las habilidades de un niño es necesario equilibrarlas para que se fortalezca ese don como parte de la vivencia cultural Ampiuilʘ. 
[bookmark: _Toc136427942]Desde los principios del ser Ampiu 
Se comprende una relación social de comportamiento con los espacios del territorio, familiar y comunitario. Orientando a seguir caminando las vivencias que hacen parte de la formación del ser Ampiu en el sentido de la espiritualidad, del pensamiento y el hacer cotidiano para la vida en armonía. Esta formación es desde la cocina, desde el fogón de la casa de la familia, puesto que ahí se siembra la raíz de cada uno de los Ampiu como origen y pertenencia a ese espacio terrenal, conservando la convicción de permanecer o volver a sus raíces sembradas 
en el territorio para asumir y cuidar los tejidos propios de vida de la gente con humildad y transparencia en la comunidad, escuchando a los mayores, a los abuelos, a los sabedores espirituales y a la comunidad que permiten seguir caminando la unidad, trabajando la tierra, cuidando los espacios de vida y formando a las semillas para la permanencia y pervivencia en el territorio y el devenir de otras generaciones que deben seguir los procesos enmarcados en los cuatro principios del Ampiu.
 Chishele-chishik: Es tener limpieza, pureza y transparencia, tanto mental y espiritualmente para la realización personal, familiar y comunitaria en todos los espacios.
Pishinde: Es raíz, significa fresco, estar sano, fresquito y sin enfermedad desde el corazón y el pensamiento, para vivir bien con los hijos, la familia, la naturaleza y la tierra.
 Alik: Es compartir, acompañar y equilibrar el hermanamiento con la vida cotidiana familiar, comunitaria y con la naturaleza permitiendo la fuerza y la alegría que une vivir la minga.
Tap Waramik: Invita a vivir bien. En su esencia es uno solo que abraza y forma a los demás, relacionándose con el maíz capio un símbolo de vivir bien en unidad según los tiempos de vida.
[bookmark: _Toc136427943]Pʘl Maik-Camino de la luna
Como mujer posee energías, capacidades y cualidades que la hacen trascendental, su fuerza está concentrada en la armoniosidad, es fresca, tranquila, serena y es noche. La mayora luna orienta a través de seis lunas, relacionado en la tabla 2.
[bookmark: _Toc136418598]Tabla 2.Caminos de la luna
	Luna de Aguacero

	Luna de Verano

	Luna de Ofrendas

	Luna de Heladas

	Luna de Paramo

	Luna de viento


Fuente: Elaboración propia basado en los tiempos de orientación de la luna
[bookmark: _Toc136427944]Pʘsr Maik-Camino del sol
Como hombre también posee energías, capacidades y cualidades que lo hacen esencial, su fuerza se concentra en el fuego, el calor y es el día. El mayor sol orienta cuatro tiempos especiales y en compañía de su pareja fijan los tiempos para generar el flujo de energía que la tierra, la naturaleza y el universo necesita.
[bookmark: _Toc136418599]Tabla 3. Caminos del sol
	Nu sre o Nu sre wai 
	 Tiempo de aguacero grande 

	Lame Kuare o Lame Kuare wai
	 Tiempo de verano pequeño

	Lame sre o Lame sre wai
	 Tiempo de aguacero pequeño

	Nu Kuare o Nu Kuare Wai:
	 Tiempo de verano grande



Fuente: Elaboración propia basado en los caminos del sol
[bookmark: _Toc136427945]Tiempos de vida del Ser Ampiu.
[bookmark: _1jlao46]Son los momentos de vida cultural de la familia Ampiu. Estos tiempos orientan las vivencias culturales, espirituales de vida del ser Ampiu durante todo el camino. De acuerdo a la cosmovisión, el pensamiento y palabra compartida con los abuelos se ha profundizado en comprender formas propias que determinan momentos y etapas que para los Ampiu son los tiempos de vida. Las profundas investigaciones han observado que sus vidas pasan por diez tiempos de los cuales transita la vida, la crianza y formación del ser Ampiu. Estos tiempos comprenden desde el tiempo de la madurez para vivir en pareja hasta el tiempo del trascender al espacio espiritual.
[bookmark: _Toc136427946]Tiempo de madurez para vivir en pareja 
Alrededor del fogón, es el momento de escuchar y estar en familia, se asumen los concejos y saberes que los mayores orientan. Cuando llega el tiempo de madurez, la mujer sabe tejer la jigra y la ruana, y el hombre teje el sombrero y trabaja la huerta.
· [image: ]Saber quién es
· Conocer que habilidades y conocimientos tiene cada uno
· Querer encargar y cuidar una familia
· [bookmark: _2iq8gzs]Ser cuidadoso, responsable.
[bookmark: _Toc136418645]Figura 8. Tiempo de madurez para vivir en pareja

Fuente: Pueblo indigena Ampiuilʘ-SEIP (2022)


[bookmark: _Toc136427947]Tiempo de encargo de la semilla – gestación 
Es el tiempo del cuidado de la madre y la nueva semilla con la ayuda de la partera y el mayor espiritual, encomendándolos a las energías del día y la noche. Un momento para cuidar la semilla en el vientre de la madre con la fuerza de la tierra, las plantas y la espiritualidad.
[image: ]
· Rituales y prácticas culturales para ir despertando dones
· [bookmark: _xvir7l]Ritual para abrir camino, equilibrar energías.
[bookmark: _Toc136418646]Figura 9. Gestación. Encargo de la semilla

Fuente: Pueblo indigena Ampiuilʘ-SEIP (2022)


[bookmark: _Toc136427948]Tiempo de alumbramiento-nacimiento de la semilla
Es el nacimiento de la semilla. El fogón representa la casa y el territorio donde encontramos la caña con la que se corta el ombligo y las plantas calientes para la siembra del cordón umbilical. Al momento de nacer, la nueva semilla se enchumba con tejidos propios para brindarle fuerza y equilibrio. 
[image: ]
· Ritual de recibimiento de la semilla
· Ritual de siembra del cordón umbilical
· [bookmark: _3hv69ve]Se alista paja, para que la semilla nazca sobre ella y no recoja frio.[bookmark: _Toc136418647]Figura 10. Tiempo de alumbramiento

 
Fuente: Pueblo indigena Ampiuilʘ-SEIP (2022)
[bookmark: _Toc136427949]Tiempo del cuido de la semilla tierna y la madre (dieta) 
Es el momento de cuidado, limpieza y armonización de la madre y la semilla, a través de rituales que equilibran los arcos y levantan el sucio de parto, se hace el baño de plantas calientes y se faja el estómago de la mamá con el chumbe propio.




[image: ] 
· Ritual de baños con plantas calientes. Esto fortalece la matriz de la mamá y el cuerpo del niño
· [bookmark: _1x0gk37]Ritual de levantamiento de sucio


[bookmark: _Toc136418648]Figura 11. Cuido de la semilla y la madre

Fuente: Pueblo indigena Ampiuilʘ-SEIP (2022)


[bookmark: _Toc136427950]Tiempo de niña o niño pequeño
La semilla crece, toma fuerza y empieza a gatear, a sentarse, hablar y a caminar. Es el tiempo de sembrar y potenciar la lengua propia.
· [image: ]Crianza de la semilla tierna 
· Ritual del primer corte de uñas 
· Ritual del primer corte del cabello en los hombres
· [bookmark: _4h042r0]Armonización de la semilla
[bookmark: _Toc136418649]Figura 12. Tiempo de exploración del niño (a) Ampiu

Fuente: Pueblo indigena Ampiuile-SEIP (2022)







[bookmark: _Toc136427951]Tiempo de la niñez – niño (a) grande 
Los niños y niñas con su atuendo, aprenden ayudando en la casa. Es el tiempo en donde despiertan y cultivan sus dones y habilidades alrededor de la casa grande, los tejidos, la música, la danza.
[image: ]
· Se aconseja no consumir frutas acidas en horas de la tarde, para cuidarse de malentendidos y evitar ser involucrados en cosas que no son.
· Ritual para potencializar dones/habilidades.
[bookmark: _Toc136418650]Figura 13. El tiempo de la niñez

Fuente: Pueblo indigena Ampiuilʘ-SEIP (2022)




[bookmark: _Toc136427953]Tiempo de la primera luna en la niña y el niño Ampiu 
Es el tiempo de fortalecer sus dones y habilidades. La mujer joven empieza a tejer la jigra, de manera que se realiza un ritual para que sea ágil al momento de realizar sus tejidos. Por su parte el joven empieza a tejer el sombrero y practica la música. Potencian la lengua propia, las flautas y los tambores alegran y acompañan la vida con música.


[image: ]
· Fortalecen dones, habilidades como musico y tejedora.
· Ritual de cambio de voz
· [bookmark: _1baon6m]Ritual de la primera luna en la niña

Fuente: Pueblo indigena Ampiuilʘ-SEIP (2022)
[bookmark: _Toc136418651]Figura 14. Tiempo de la primera luna del niño (a) Ampiu



[bookmark: _Toc136427954]Tiempo de la madurez de la mujer y el hombre Ampiu. 
Con la sabiduría de las plantas, la conexión con la tierra y la diversidad de símbolos y colores que representa la experiencia cosechada en el caminar de la vida, se comparte los saberes y las vivencias junto con los niños, niñas, jóvenes y demás comunidad. Adulto con experiencia. 
[image: ]
· El hombre y la mujer saben afrontar dificultades de la familia y en la comunidad desde lo colectivo.
· [bookmark: _3vac5uf]Ritual de armonización para mantener el equilibrio
Fuente: Pueblo indigena Ampiuilʘ-SEIP (2022)

[bookmark: _Toc136418652]Figura 15. Tiempo de madurez de la mujer y el hombre Ampiu




[bookmark: _Toc136427955]Tiempo de sabiduría de la mayora y el mayor Ampiu
Es tiempo de aconsejar y orientar a los demás, compartiendo todos los saberes ancestrales. La mayora desde todas sus expresiones y experiencias del caminar, orienta en compañía de la luna, los astros y los demás abuelos. El mayor camina junto al sol, compartiendo la música, el tejido y el trabajo junto a la tierra. 
[image: ]
· Ritual de armonización para cuidar la sabiduría
· La comunidad tiene el deber de cuidar la sabiduría de los mayores
· Cuidar y enseñar deberes propios, como la lengua materna
· [bookmark: _2afmg28]Se acompaña y se orienta a los jóvenes[bookmark: _Toc136418653]Figura 16. Tiempo de Sabiduría

Fuente: Pueblo indigena Ampiuilʘ-SEIP (2022)




[bookmark: _Toc136427956]Tiempo de la trascendencia espiritual, muerte física
Es un espacio espiritual. Se realiza la siembra del cuerpo para volver nuevamente a la tierra y seguir acompañando desde el espacio espiritual y orientando a la comunidad. Esto se realiza a través de rituales, en las ofrendas, es recordar y compartir con ellos los alimentos, las plantas, la música y los tejidos. 
[image: ]
· Es el tiempo de transcender. Se realiza un ritual para que el espíritu se encuentre tranquilo en el otro espacio.
· Ritual de ofrendas. Es agradecer y encomendar que sigan cuidando el espacio     terrenal.
[bookmark: _Toc136418654]Figura 17. Camino del trascender espiritual

Fuente: Pueblo indigena Ampiuilʘ-SEIP (2022)


[image: ]
[bookmark: _Toc136418655]Figura 18. Representación del tejido de vida del territorio
Fuente: Pueblo indigena Ampiuilʘ-SEIP (2022)
El tejido de vida reúne toda la memoria, la sabiduría y el conocimiento del territorio a través de la vivencia y la práctica diaria de los Ampiuilʘ. “Las mayoras alistaban el tejido, preparando desde el corte de la lana en luna llena y la tizada para hilar” Yalanda Trochez (2022).

[bookmark: _Toc136427957]Capítulo 2. Concepciones que relacionan la dimensión Ambiental desde la cosmogonía del pueblo Ampiuilʘ
Para los Ampiuile, el universo, el cosmos, la naturaleza, la tierra es vivo, es movimiento permanente, es un espacio que se nutre, se regenera y se revitaliza continuamente, es circular, es un ir y venir, un enrollar y desenrollar, es un ciclo natural que no termina y está inmerso en las raíces y la sabia vida de todo el universo. Este ciclo natural es simbolizado con el caracol, una espiral que guía y orienta el camino que debe recorrer el ser Ampiu que comparte su mundo, su territorio en todos los términos, sentidos y significados. 
De esta manera el punto de origen se asemeja a la matriz de la mujer; es decir la espiral de cada ser esta en el momento de la formación de la pareja, en el complemento inequívoco de la ley de la vida; se da la concepción del alumbramiento como centro y origen de la vida que todo ser inicia siguiendo el camino de Pʘl (luna), la energía de la mujer complementado con el Pʘsrik (sol), la energía del hombre, pues es así donde la luna y el sol determinan los tiempos propios que recorre el ser Ampiu.
[image: ]
[bookmark: _Toc136418656]Figura 19. Símbolo de Vida
Fuente: Elaborado por el Autor


[bookmark: _Toc136427958]Tiempos propios del Calendario Ampiuile
Parte de los caminos del sol y la luna, quienes permiten el orden de los tiempos y momentos de energías diferentes dentro de la casa grande, desde ese entonces se prolonga la existencia de la vida en convivencia con el territorio. La existencia de un orden propio, vivencia y mantiene la armonía en tiempos difíciles, para cuidar y agradecer a la naturaleza por los tiempos que acompañan la abundancia de la gran familia Ampiu. 
A continuación, son fundamentos tomados del Pueblo indigena Ampiuilʘ -SEIP (2022).
[bookmark: _Toc136427959]Camino de la luna
Pʘl o Pʘlyi posee energías y capacidades características, su fuerza es concentrada en la armonía, es serena, fresca y tranquila, es pishik (noche). En la noche la luna irradia su energía durante 28 noches y en su ciclo recorre seis tiempos de vida: 


[bookmark: _Toc136418600]Tabla 4. Tiempo de luna y relación con el ser Ampiu
	Une pel o Lame pel
	 Tiempo de luna niña

	Srusre pel o Nurap pel
	 Tiempo de luna señorita

	Keli Ishuk pel o pel ne Nuraik
	 Tiempo de luna mujer   generadora de vida o tiempo de luna de fertilidad.

	Kellirap Ishu pel o pel lamerap
	 Tiempo de luna mayora

	Pel Nesikpa Ampub kualem
	 Tiempo de ida de luna con el sol

	Pel kakep kualem
	 Tiempo de noche oscura







Fuente: Elaboración por el autor´


[image: ]
[bookmark: _Toc136418657]Figura 20. Caminos del sol y la luna
[bookmark: _Hlk136346658]Fuente: Pueblo indigena Ampiuilʘ-SEIP (2022)
[bookmark: _Toc136427960]Camino del sol
Pʘsr o Pʘsryi, también posee energías, capacidades y cualidades, su fuerza está concentrado en el fuego, el calor es el día, es Pachikik. El camino del mayor sol está orientado a cuatro tiempos y en compañía de su pareja la mayora luna, fijan tiempos para generar energías que la naturaleza, la tierra, el universo y todos necesitan. Esta relación del pueblo Ampiuile con el mayor sol, se funda en el origen de la vida; un elemento cósmico, espiritual que orienta los 
Siguientes tiempos.
[bookmark: _Toc136418601]Tabla 5.Tiempos de sol y relación con la tierra
	Nu Sre o Nu Sre wai 
	Tiempo de aguacero grande

	Lame kuare o Lame kuare wai
	Tiempo de verano pequeño

	Lame Sre o Lame Sre wai
	Tiempo de aguacero pequeño

	Nu kuare o Nu kuare wai 
	Tiempo de verano grande






Fuente: Elaboración del autor

En el territorio Ampiuilʘ el Nu Kuare o Nu kuare wai es el tiempo de mayor hermanamiento, de agradecimiento, es el tiempo de recoger las cosechas después de todo un ciclo que el padre sol les ha ofrecido. En este tiempo se alistan para cosechar los alimentos que produce la tierra, el maíz, el trigo, las leguminosas y demás alimentos que se vivencian produciendo al rededor del calendario propio.
Desde otro momento y a partir de la concepción del pensamiento del pueblo Ampiuile, están unos fundamentos de vida que orientan el caminar colectivo familiar y comunitario, en donde se originan las vivencian culturales, las sabidurías y conocimientos de los lazos de unidad de formación a partir de los tiempos, las prácticas y tejidos que conforman el pensamiento, en vista de seguir construyendo conocimiento alrededor del Na Kuc (fogón) del calor de la tulpa, en donde a través de ella se concibe energía, sabiduría, y luz en cada espacio. Por lo que es necesario conocer un aspecto importante que determina la relación sociocultural Ampiuilʘ. 
A partir de una vivencia profunda se comprende la relación del ser Ampiu con los espacios de vida de la casa y el territorio, la naturaleza y sus seres espirituales, en el sentido de cuidar y proteger desde el corazón, lo que son y lo que el territorio les enseña, en su pensamiento y en su lenguaje se profundiza aún más la vida, marcada por los abuelos que han orientado el caminar en el territorio desde cuatro principios fundamentales: Estar limpios, sanos, sin enfermedad y acompañados para estar bien físico y espiritualmente.
Frente a la eco contabilidad, la naturaleza y la cultura se determinan desde causas ambientales o causas representacionales que corresponden a creencias, sistemas de valores y cosmologías. Esto identifica una interacción social y cultural del ser humano con él mundo en el que vive, desde sus representaciones resultan un vivenciar y un despertar de esa representación frente a condiciones que la misma naturaleza exige u orienta a que se genere principios de, reciprocidad, gratitud y equilibrio, con el fin fortalecer la unidad y el trabajo colectivo.
[bookmark: _1rvwp1q]Teniendo cuenta la relación que hace la ecocontabilidad entre hombre y Oikos-casa. Para la relación ambiental esto representa una primera conexión espiritual en su tiempo y espacio, como mecanismos de conservación y cuidado de la vida y la tierra de acuerdo a los procesos que en ella intervienen.
[bookmark: _Toc136427961]El territorio como memoria y vida.
Asimismo, para los Ampiu este espacio parte desde la ancestralidad. El territorio es memoria, permanencia y proyección de su pueblo, además de ser la tierra misma, es el cumulo de historias y significados relacionados con los lugares y sitios sagrados donde han vivido ancestralmente. El territorio como espacio de vida es más que un pedazo de tierra; en él está la vida espiritual y material, por eso es llamado el Nu yau-casa grande. Esta concepción habla de un lugar amplio, en donde todos coexisten recíprocamente necesarios para sostener la vida; cósmica y del inframundo. Es la memoria de los abuelos que adelante marcaron el camino que deben recorrer los que detrás siguen las huellas. Un compartir determinada como lógica de la vida. 
Esta lógica se determina en el pensamiento y en el corazón de los Ampiu a partir de normas de comportamiento que se interpretan según lo que suceda en el entorno, cada espacio se vive de manera particular. Proyecto de vida, Pueblo Ampiuilʘ (2018).
Concebir y vivir como Ampiuilʘ implica vivir en sintonía con los dueños de todo lo que existe, los espíritus de las plantas, de la laguna, del páramo etc. Es compartir en las mingas, en los rituales, fiestas, ceremonias. De esta manera es como se hace memoria y se construye a diario el futuro de su pueblo. 
Por lo cual, de acuerdo con Franco, Galindo, & Suarez (2020) este proceso sugiere la protección y cuidado de la casa grande, en el ámbito permanente de la responsabilidad, del equilibrio y la compensación como retribución y cooperación con el espacio que determina la ecocontabilidad, en complemento con los principios que establece la comunidad Ampiuilʘ, en un plan de conservación frente a la dimensión ambiental, ligado a unas estructuras que conforman ese espacio ya estructurado.
[bookmark: _4bvk7pj]Este tejido, representan caminos y conductas de vida, conductas de procesos y comportamientos en los espacios de vida, para el accionar del cuidado y protección del medio a partir de un proceso de formación y relación social desde la familia y la comunidad Ampiu.
[bookmark: _Toc136427962]Primer espacio, el fogón-yau
La existencia de los Ampiu se genera desde Yau, que viene de Ya que es casa. El yau abriga, protege, cuida, educa, es decir cría la familia y sus generaciones. Aquella matriz de crianza de fogón, ocupa un lugar especial en el concepto cultural de la casa, es el centro del Na Chau, es decir, la cocina. En este punto vital, emerge el fuego como símbolo de vida, es la luz que guía el camino, es energía que alimenta las debilidades y fortalezas a la familia para trabajar, 
asumir los problemas, comprender, interpretar, enseñar, regañar. Un sitio para dar firmeza permanente al pensamiento siendo el corazón de la casa, es el principio del camino como nuevos ser, al momento entregarnos a la Madre Tierra al momento de la siembra del cordón umbilical.
[image: ]
[bookmark: _Toc136418658]Figura 21. Símbolo en el tiempo del desarrollo de la vida
[bookmark: _2r0uhxc]Fuente: Proyecto de vida, Pueblo Ampiuilʘ (2018)
[bookmark: _Toc136427963]Segundo espacio, unidad familiar y comunitaria
Esta reflejado en la unidad de las familias desde la ancestralidad, evidencia real de la existencia del pueblo. En la actualidad, las familias se encuentran organizadas por recuperaciones, grupos comunitarios que se organizaron de acuerdo a los procesos de recuperación de las tierras, priorizan las necesidades y condiciones propias para garantizar el disfrute de la tierra, haciendo parte la familia, la familia grande, el que agrupa a varias familias en 24 recuperaciones hoy organizados con una junta de trabajo, orientados con un delegado a la autoridad y un delgado a la guardia indígena como instancias de autoridad que velan por los compromisos organizativos del pueblo. 

[image: ][image: ]
[bookmark: _Toc136418659]Figura 22. Espacios de vida para la gran familia Ampiu
Fuente: Proyecto de vida, Pueblo Ampiuilʘ (2018)

[bookmark: _2zbgiuw][bookmark: _3cqmetx][bookmark: _1664s55]

[bookmark: _kgcv8k]
[bookmark: _Toc136427964]Capítulo 3. Dimensión económica desde la cosmogonía del pueblo Ampiuilʘ
La ley de origen o ley natural, parte de la reflexión de la lengua, su cosmovisión, el pensamiento y sus vivencias propias que hacen parte del caminar como esencia del ser Ampiu. Reflejan los tejidos, la danza, la música, la memoria, la oralidad, y así como el trabajo colectivo expresan lo que son y lo que piensan, transmiten la historia cultural del territorio para seguir construyendo el pensamiento e identidad legitima a la vida.
Entonces, el territorio Ampiuilʘ asume un sistema económico en el que el trabajo y la tierra son fuente de riqueza y la vida del pueblo, en seguida se reconoce el trabajo familiar y comunitario, las mingas y la producción de comida para la tierra, para la familia y seres espirituales que hacen parte integral de la identidad. La economía para los Ampiu es la práctica cotidiana, el trabajo diario colectivo que mantiene a la familia en una cohesión sociocultural arraigado a los principios que se orientan desde las primeras lunas de vida partiendo desde el respeto, la reciprocidad y el conocimiento ancestral.
[bookmark: _Toc136427965]Cuidado comunitario
Es el ejercicio continuo frente al territorio y el conocimiento, la planeación, organización, control y orientación a nivel financiero, material y tecnológico.
La planeación permite avizorar los objetivos de vida del pueblo Ampiu, realizando acciones que permiten establecer la armonía de la comunidad. Asumiendo la organización desde la familia como espacio primordial de formación cultural, continua la guardia indígena y la orientación de la administración política en el territorio, encabeza a la asamblea general, pasa por las autoridades tradicionales, juntas de trabajo y comunidad. Así, el control es llevado a cabo por 
la comunidad y la autoridad tradicional, planteando alternativas acordes a la realidad cultural siguiendo el horizonte visionado por los mayores. Proyecto de vida, Pueblo Ampiuile (2018).
[bookmark: _Toc136427966]La minga como espacio familiar y comunitario
La minga un espacio que busca un propósito de bienestar y abundancia. Esta reflejado en el acompañamiento que fortalece la unidad de las familias desde la ancestralidad, vivenciando la administración propia desde el trabajo comunitario, la minga desde la recuperación de las tierras para defender y cuidar el territorio, en reciprocidad, en hermanamiento y retribución con la naturaleza y la comunidad, compartiendo con gratitud a la tierra, con ofrecimiento desde la ofrenda y equilibrando la armonía con todos los seres espirituales evidencia real de la existencia del pueblo. 
[bookmark: _Toc136427967]La Minga como vivencia de la armonía
Para vivir la minga se debe planear, organizar y preparar lo que se va a compartir de tal forma que se pueda atender y cuidar de la mejor manera a las personas y familias que acompañan en el trabajo. 
[bookmark: _Toc136427968]Parte del sentir de la comunidad, de las mingas de pensamiento, de las asambleas comunitarias que sustenta el tejido propio en relación con el cuidado, protección y defensa del territorio; una permanencia como legado de los mayores para permanecer, pervivir y cuidar a la comunidad con fines de que lo que cuidamos alcance para todos. De esta manera se relaciona con la administración propia implicando no romper el orden de la naturaleza, no desperdiciar, ni desaprovechar, así como no desacatar los mandatos comunitarios que generan desarmonías y afectaciones en la comunidad.
Camino del sol y la luna
Los caminos del sol y la luna están vinculados con el crecimiento de los seres vivos, las plantas y los animales. A su vez, determinan el tiempo para sembrar, cosechar y desarrollar diferentes actividades. Asimismo, las diferentes prácticas culturales se vivencian de acuerdo a los tiempos del sol y la luna a través del ritual y los principios de vida del ser Ampiu.
El sol y la luna marca un inicio y cierre de un nuevo ciclo en cada tiempo y espacio. Esto representa la relación de las fuerzas y las energías de la naturaleza con los Ampiu y los espacios de vida para preparar la tierra, seleccionar las semillas, preparar la semilla para su despertar, asocian los cultivos, la crianza de los cultivos, los tiempos de cosecha y los rituales que dan bienvenida a la comida. Se cuidan los alimentos, las formas de almacenamiento y conservación de la comida y asimismo de las semillas. Estas prácticas son sustentadas en la sabiduría y el vínculo del ser Ampiu con la tierra, el trabajo y la comida.
Estas orientaciones proveen que la tierra es el sustento de todo cuanto existe, permite procrear, criar, nutrirse, recibir y dar, aprender y enseñar a vivir conectándose con la tierra para producir y tener abundancia de comida, resaltando las mingas como forma de trabajo y relacionamiento con las familias. La permanencia y pervivencia solo es posible en esta profunda relación que constituye “trabajar la tierra para defender el territorio”. Yalanda Victor Manuel, UAIIN-CRIC (2021).
[image: ]
[bookmark: _Toc136418660]Figura 23. Trabajar la tierra para defender el territorio
Fuente: Pueblo indigena Ampiuilʘ-SEIP (2022)


[bookmark: _Toc136427969]Una comprensión espiritual de los principios de armonía familiar y comunitaria
  En la actualidad, las familias se encuentran organizadas por recuperaciones, grupos comunitarios que se organizaron de acuerdo a los procesos de recuperación de las tierras, priorizan las necesidades y condiciones propias para garantizar la vida en el territorio sembrando, cultivando, cuidando y cosechando la armonía, la abundancia de la vida en todos sus sentidos y procesos con base en los principios para vivir, permanecer y estar bien. Relación de los principios en la siguiente figura.
[image: ]
[bookmark: _Toc136418661]Figura 24. Principios del ser Ampiu
[bookmark: _1egqt2p]Fuente: Proyecto de vida, Pueblo Ampiuilʘ (2018)

[bookmark: _Toc136427970]Chishele-chishik- pi- Limpieza, pureza, transparencia y fortaleza
Significa la limpieza profunda en todas las dimensiones, para pensar con transparencia, con honestidad y hacer las cosas bien. Viene de Chishik, que quiere decir limpio, que tiene pureza, que es transparente y lo hace ser fuerte espiritual, físico y mentalmente para la realización personal, familiar y comunitaria. Chishik está relacionado con Pi, es decir, está relacionado con el agua, un elemento fundamental del origen de vida del ser Ampiu.
[bookmark: _3ygebqi][bookmark: _Toc136427971]Pishinde-Tener vigor, salud y sin enfermedad
Resulta de la palabra raíz, Pishi significa fresco, una planta que se usa para la limpieza espiritual, por eso, pishinde quiere decir estar sano y sin enfermedad. Estos dos conceptos abarcan más allá de estar sanos, sin dolor, no solo físicamente, sino la sanidad completa desde el corazón y el pensamiento para vivir sanos con los hijos, con la familia, la naturaleza y la tierra desde la orientación espiritual. De esta manera, es estar todos en completa sanidad con los seres espirituales que se concretan en principios y valores de vivir bien. 
[bookmark: _2dlolyb][bookmark: _Toc136427972]Alik-Hacernos compañía-Unidad y minga
Desde este espacio, es darle sentido a la unidad familiar y comunitaria, desde el acompañamiento en la búsqueda de un bienestar colectivo, como la minga, que aporta a la abundancia reciproca de la comunidad y la naturaleza a través del trabajo, el cambio de mano, la gratitud y el compartir; la comida, la sabiduría y el ofrendar que aporta de manera retributiva equilibrando el hermanamiento con la vida cotidiana. Alik está asociada a que si hay compañía hay alegría, hay fuerza, y son fortalecidos en todos los sentidos, por eso Alik se relaciona con la planta Kasrak que significa alegría, que con su energía les permite vivir la minga, en unidad y con alegría. 
[bookmark: _sqyw64][bookmark: _Toc136427973]Tap Waramik-Estar bien.
 Este principio, resulta de la suma de los significados anteriores, uniendo Chishele, pishinde y Alik. Es el que los invita a estar bien. Tap Amenamik, en su esencia es uno solo que abraza, reafirma y forma integralmente, relacionándose con el maíz capio un símbolo de vida, de 
alimento, de abundancia, de permanencia en el tiempo y espacio para vivir bien en unidad según los tiempos de vida.
De esta manera se sustenta la importancia y el sentido del agua, el fresco, la alegría y el maíz capio, como elementos que armonizan la casa, la familia, el territorio y la comunidad para estar bien. Pues estos cuatro elementos están puestos en la vida y vivencia diaria, que, si se hace permanentemente, se encontraran en armonía.
[image: ]
[bookmark: _Toc136418662]Figura 25. Representación de los cuatro elementos de armonía
Fuente: Elaborado por el autor
En este orden de ideas, el aporte de estos principios fundamentales contribuye al andar de otras dimensiones que son orientadas en la interrelación cósmica del pueblo Ampiuilʘ, como espacios de vida. Con el objetivo de seguir resguardando y protegiendo la casa grande, el Nu Yau para los Ampiuilʘ u Oikos como es denominado en la ecocontabilidad, lo cual determina un relacionamiento de principios en donde se dimensiona el vínculo social desde la cultura, en lo ambiental y económico tanto en la cosmovisión Ampiu como en la ecocontabilidad. Tabla 6 relacionada a continuación.
[bookmark: _Toc136418602]Tabla 6. Una relación de los principios de vida.
	Principios del pueblo Ampiu
	Determinación

	Chishele-chishik
	Es tener limpieza, pureza y transparencia, tanto mental y espiritualmente para la realización personal, familiar y comunitaria en todos los espacios. 

	Pishinde
	Es raíz, significa fresco, estar sano y sin enfermedad desde el corazón y el pensamiento, para vivir bien con los hijos, la familia, la naturaleza y la tierra. 

	Alik
	Es compartir, acompañar y equilibrar el hermanamiento con la vida cotidiana familiar, comunitaria y la naturaleza permitiendo la fuerza y la alegría que une vivir la minga. 

	Tap Waramik
	Invita a vivir bien. En su esencia es uno solo que abraza y forma a los demás, relacionándose con el maíz capio un símbolo de vivir bien en unidad según los tiempos de vida.

	Principios de la Ecocontabilidad
	Determinación

	Vida
	Constituyen una unidad de sistemas interrelacionados de manera universal, actuando en junto con el sistema social. Argumenta la permanencia de la vida en una relación de hombre-Oikos (casa).

	Equilibrio
	Se fundamenta en el vínculo: causa/efecto, finalidad: medios/fines y Quantums: cualidad/cantidad. Establece el equilibrio entre medio como función y la necesidad. 

	Compensación
	Se materializa en la reposición de los componentes que el hombre ha tomado del Oikos, ningún gasto de energía realizado es gratuito.

	Responsabilidad
	Un balance entre mantenimiento y subsistencia individual, acciones descritas a beneficio colectivo, conductas más allá de la ética.


[bookmark: _pkwqa1]Fuente: Elaborado por el Autor basado en la relación de vida bajo principios de armonía de la cosmogonía Ampiuilʘ y la ecocontabilidad.
[bookmark: _Toc136427974]Conclusiones
		   En la investigación realizada a partir de la teoría tridimensional con respecto a la ecocontabilidad y la cosmovisión del pueblo Ampiuile, se considera asumir de manera permanente la dimensión contable social y ambiental antes que la económica en vista de ordenar la vida en la tierra desde un sentido biocentrista, respetando el medio, la naturaleza y permitiendo que la vida sea, reconociendo que todos son de alguna forma.
Desde la cosmovisión Ampiuilʘ y con respecto a la dimensión sociocultural de la ecocontabilidad relacionado en el primer capítulo, se identifican los principios de vida cultural orientado desde la familia en el camino que vivencia el ser Ampiu de acuerdo al tiempo y espacio. Esto relaciona un profundo sentido a concientizar las formas de vida, en el andar y actuar con la naturaleza, la tierra y el universo, a partir de una conexión que involucra convivir en armonía con la tierra y la vida misma, de manera responsable y comprometida frente a toda dimensión como la orientación del ser de la humanidad, con principios vitales que reconstruyan el saber vivir de manera colectiva para la sociedad.
En el segundo capítulo que relaciona la dimensión ambiental se rescata el sentido de la vida como fundamento importante de los Ampiuilʘ, un principio que desde la ecocontabilidad es valorada para la existencia permanente de la vida en el espacio. El sistema socioeconómico actual a desconocido esa realidad que vitaliza el tiempo, es decir la prolongación de la vida en el ecosistema como un instinto en cooperación con el individuo y viceversa para realizar el trabajo de supervivencia, desde el sentido social para sobrevivir y mantener un espacio duradero vital con principios que protejan y cuiden ese relacionamiento único e indispensable para el devenir de otras semillas o de otras generaciones que sigan esa forma natural para mantener el sistema ambiental. 
En la dimensión económica como tercer y último capítulo, se resalta la importancia de volver a los valores y convicciones que encaminan el sentido de pensar y hacer unidad, desde la familia, la comunidad y el territorio. Permite atender el principio de equilibrio de la ecocontabilidad desde la hermandad, la reciprocidad, la retribución y el compartir en minga con la vida, la tierra, la gente, como espacio integro que reconstruye valores y principios para la sociedad, en busca de abundancia que fortalezca la unidad y el trabajo colectivo.
Finalmente se podría decir, que la función contable de la ecocontabilidad se basa en la sustentabilidad integral de la vida, estableciendo el orden social, ambiental y económico, contribuyendo a plantear políticas que mantengan la protección de la biodiversidad y el multiculturalismo como caminos que garanticen la estadía de todos en el espacio, un caminar desde la historia y ligados a los principios culturales que tejen la vida en el espacio y tiempo, de esta manera es fortalecer los lazos de unidad para vivir y estar bien, una armonía permanente.
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