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El programa de permacultura del Instituto Chaikuni trabaja para recuperar e investigar for-
mas saludables y regenerativas de interactuar con nuestro entorno. Combinamos técnicas 
tradicionales indígenas con métodos modernos de permacultura para desarrollar alternativas 
sostenibles e integradas para el uso de la tierra.

En el 2018, el aspecto de extensión de nuestro trabajo de permacultura cobró vital importan-
cia. Desde entonces, nuestro principal objetivo ha sido promover diversos sistemas agrofo-
restales -que llamamos “chacras integrales”- primero con nuestros comunidades cercanas y 
después con comunidades indígenas.

Programa de Permacultura

• 2012: A inicios del 2012, se desarrolló un plan maestro con la ayuda del reconocido diseñador 
de permacultura Doug Bullock, con la visión de convertir las más de 200 hectáreas del Templo 
del Camino de la Luz en un sitio demostrativo y productivo de permacultura en la Amazonía 
peruana.

• 2012 - 2014: Desarrollo de nuestros primeros experimentos de permacultura: granjas de peces, 
sistemas solares, recolección de agua de lluvia, cría de animales y cultivo de especies nativas e 
importadas.

• 2016: Comenzamos a contribuir en mingas locales, trabajando junto a agricultores de la zona 
para co-crear nuevas oportunidades de ingresos sostenibles y comenzar la investigación de me-
jores prácticas para el cultivo de ayahuasca en la región de Loreto.



• 2017: Continuamos nuestro programa de talleres y charlas liderados por nuestro equipo y 
expertos en agroforestería, presentando métodos y prácticas sostenibles de cultivo a miembros 
de la comunidad local y visitantes.

• 2018: Inauguración de nuestro vivero de plantas y casa de permacultura, e instalación de la 
primera parcela demostrativa de chacra integral de 1 hectárea.

• 2019 – early 2020: Organizamos 2 cursos certificados de Diseño de Permacultura para agri-
cultores locales, líderes indígenas y estudiantes, con un enfoque en chacras integrales y otras 
prácticas de uso regenerativo de la tierra. También comenzamos a ofrecer asistencia técnica y 
acompañamiento a varias chacras familiares de las comunidades aledañas  (Tres Unidos, San Pe-
dro, Lupuna, y Loboyacu), donde se comenzó a aplicar técnicas regenerativas de agroforestería.

• 2020: Iniciamos un gran proyecto de 2 años con el objetivo de contribuir a la recuperación y 
uso sostenible del bosque en comunidades de la cuenca baja del río Nanay, a través de la im-
plementación de sistemas agroforestales regenerativos y altamente productivos.

• 2021: Brindamos asistencia a 35 familias para instalar parcelas agroforestales diversas, comple-
tando 27 hectáreas y parcialmente instalando otras 7 hectáreas. También comenzamos a expan-
dir nuestro diálogo sobre prácticas tradicionales agroforestales con representantes indígenas.

• 2022: Continuamos apoyando a las familias locales. Con la ayuda de un nuevo proyecto, lle-
vamos nuestro trabajo de agroforestería a comunidades indígenas. Intensificando los diálogos 
sobre conocimientos con expertos indígenas, organizaciones y comunidades, pudimos instalar 
dos primeras parcelas agroforestales piloto en una comunidad Shawi y una Kukama.

• 2023/2024: Nuestro trabajo de agroforestería tomó un giro especial que coloca a mujeres 
indígenas en el centro. Ofrecimos capacitación a 4 mujeres indígenas Kukama para que ellas 
sean las promotoras que lideren nuestro proyecto en sus comunidades. Como promotoras, son 
el vínculo directo entre las familias y Chaikuni. Actualmente, trabajamos con más de 20 fami-
lias kukama en sus chacras integrales diversas. Al mismo tiempo, continuamos manteniendo 
nuestras relaciones y construyendo confianza con las comunidades locales aledañas a nuestro 
Centro de Permacultura. Para fortalecer sus capacidades, organizamos una serie de capacitacio-
nes técnicas, visitas a campo personalizadas a las chacras de las familias, y dos visitas guiadas a 
chacras productivas en Iquitos.

Trabajando ahora en nuestras chacras, más ade-
lante nuestros hijos podrán trabajar y, además, 
tener más en el futuro. Con el tiempo, podrán 
tener comida para ellos y también para vender.

“
Adilia Canaquiri, Mujer Kukama
Promotora de agroforestería
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• Más de 150 personas (líderes indígenas, mujeres, estudiantes y agricultores locales) 
capacitadas en agroforestería regenerativa en nuestro Centro de Permacultura.

• 23 personas indígenas (mujeres, estudiantes y líderes comunitarios) capacitados como 
promotores de agroforestería y crianza de abejas nativas en sus comunidades. 

• 6 estudiantes indígenas han realizado prácticas reconocidas oficialmente en nuestro 
Centro de Permacultura

• Apoyamos a 68 familias para mejorar y enriquecer sus parcelas familiares tradiciona-
les, instalando aproximadamente 43 hectáreas de diversos sistemas agroforestales. 

• Trabajamos en 09 comunidades amazónicas, incluidas 4 comunidades indígenas kuka-
ma y 1 comunidad indígena shawi.

• Actualmente brindamos asistencia técnica regular a 32 familias, 20 en el Marañón y 16 
en la cuenca del río Nanay. 

• También asesoramos actualmente a 5 organizaciones indígenas en agroforestería 
regenerativa. 

Resultados 2019-2023



Creemos en la educación intercultural como un medio para crear una sociedad inclusiva, 
diversa y equitativa que honre y celebre las culturas e identidades que la constituyen. 
Nuestro principal objetivo es contribuir a mejorar el acceso a la educación superior y con-
diciones básicas de vida para los estudiantes indígenas en la ciudad de Iquitos.

• 2014: Nuestro instituto comenzó a colaborar con el Programa de Educación Intercultural Sui Sui 
(de la Asociación Belga Putumayo) y los estudiantes indígenas en Iquitos.

• 2015: Chaikuni asesoró a la Organización de Estudiantes Indígenas de la Amazonía Peruana 
(OEPIAP) para negociar un acuerdo importante con el gobierno regional para proporcionar co-
mida y alojamiento gratuitos a los estudiantes.

• 2017: Chaikuni continuó acompañando a la organización representativa de estudiantes indíge-
nas OEPIAP.  Su perseverancia se tradujo en una importante victoria: el gobierno regional cedió 
a la OEPIAP un terreno en arrendamiento por 10 años para la construcción de una residencia de 
estudiantes.

• 2018: Colaboramos con el medio de comunicación indígena Radio Ucamara para crear el nuevo 
video musical “Babel” , una producción en la que jóvenes indígenas cantan y rapean en 7 len-
guas indígenas diferentes.

Programa de Educación Intercultural

https://www.youtube.com/watch?v=pZWVfYM-tYg
https://www.youtube.com/watch?v=pZWVfYM-tYg


• 2019: Estreno de Ser Indígena, nuestro documental de 55 minutos que narra las complejas his-
torias y luchas de los estudiantes indígenas en Iquitos. 

• 2020: En colaboración con Radio Ucamara y el Ministerio de Cultura, iniciamos una serie de 
talleres que llevaron a la creación de cuatro nuevos vídeos musicales con jóvenes indígenas.

• 2021: Los estudiantes indígenas de la OEPIAP mejoraron notablemente su rendimiento acadé-
mico, lo que se tradujo en más clases aprobadas y menos deserciones.

• 2022: Siete estudiantes completaron sus estudios en la UNAP (Universidad de la Amazonía Pe-
ruana) o en una escuela técnica superior. Orfelinda, del pueblo Awajún, se convirtió en la segun-
da mujer de OEPIAP en terminar la universidad, después de que Floida, una mujer Kichwa del 
río Putumayo, completara sus estudios en 2019.

• 2022/2023: Nuestro Instituto firmó un convenio con la Facultad de Ciencias Forestales de la 
UNAP, que permite a los estudiantes indígenas obtener el reconocimiento oficial de sus prácti-
cas con nosotros como parte de sus estudios. A finales del 2023, 5 estudiantes terminaron sus 
prácticas en nuestro Centro de Permacultura como parte de este acuerdo.

• 2023/2024: Iniciamos un programa de formación intercultural que llamamos “Promotores del 
Buen Vivir”. A través de intercambios, debates, actividades culturales y prácticas, los estudian-
tes desarrollan su potencial para liderar cambios positivos en sus comunidades. El objetivo de 
este proyecto es que combinen e integren su experiencia del mundo urbano-académico con los 
conocimientos tradicionales de sus culturas.

Cuando empecé mi universidad tenía muchos 
problemas con el idioma español. No compren-
día lo que hablaban mis profesores, pero con el
tiempo fui aprendiendo poco a poco. Yo fui 
uno de los estudiantes que participó en el
curso de redacción y gracias a ese curso pude 
mejorar en la escritura. Eso me hace pensar 
que en la vida no hay que permitir que el obs-
táculo nos domine, sino, hay que ganarle.

Roldán Tumi, antropólogo matsés
Autor del libro “Dayac Menequin”

“

https://vimeo.com/370782921


Como parte de nuestro Programa de Derechos Humanos y de la Naturaleza, trabajamos 
en estrecha colaboración con el movimiento indígena de Loreto para promover derechos 
fundamentales. Combinamos la investigación con el activismo, la documentación y la co-
municación audiovisual. Brindamos apoyo técnico-jurídico a nuestros aliados y sugerimos 
soluciones prácticas que incorporamos a nuestros Programas de Permacultura y Educación 
Intercultural.

• 2013: Publicación de un informe que desvela las engañosas relaciones públicas y las repercu-
siones negativas de PlusPetrol Norte S.A., la empresa petrolera que explota el mayor bloque 
petrolífero del norte de Perú desde la década de 1990.

• 2014: Producción del documental Pastaza’, que muestra el devastador impacto medioambiental 
de más de 4 décadas de actividades petroleras en la selva tropical del norte de Perú. 

• 2015: Iniciamos oficialmente nuestro programa de Derechos Humanos y de la Naturaleza. Este 
programa es la continuación del programa de justicia medioambiental que anteriormente dirigía 
la Alianza Arkana.

• 2015: Reporte de las actividades de Pluspetrol Norte S.A., junto al empoderamiento y apoyo a 
la Federación de Comunidades Indígenas Kichwa del Río Tigre (FECONAT).

• 2016: Firmamos la “Declaración de los Derechos de la Naturaleza”, lanzada por la Alianza 
Mundial de los Derechos de la Naturaleza, una red mundial de organizaciones e individuos com-
prometidos con la adopción e implementación universal de sistemas legales que reconozcan, 
respeten y hagan cumplir los “Derechos de la Naturaleza”.

Programa de Derechos Humanos & de la 
Naturaleza

https://vimeo.com/192980040
https://chaikuni.org/news/oil-dependency-and-the-peruvian-amazon


• 2017: Lanzamiento del cortometraje “Saramurillo: ¿Justicia para los pueblos amazónicos en 
Perú?” 

• 2018: Publicación de la investigación “La Serpiente Negra de la Amazonía Peruana: El Oleoduc-
to Norperuano, que desvela la verdad de los derrames a lo largo del oleoducto norperuano.

• 2020: Contribuimos con un documento político sobre soberanía alimentaria y sistemas de pro-
ducción regenerativos y culturalmente adecuados en el norte de la amazonía peruana para la 
iniciativa de las Cuencas Sagradas.

• 2020/21: Con la ayuda de generosas donaciones de colaboradores internacionales, recaudamos 
158,000 dólares para aliviar el impacto de la pandemia en las comunidades indígenas. Así pudi-
mos proporcionar medicamentos básicos, apoyo alimentario, equipos de protección y financia-
ción de emergencia a personas necesitadas.

• 2021: Mujeres kukama de la organización Huaynakana Kamatahuara Kana, lideradas por su 
presidente Mariluz Canaquiri, y con el soporte del Instituto de Defensa Legal (IDL), demandaron 
que el Estado peruano reconozca al río Marañón como sujeto de derecho. Participamos activa-
mente en el apoyo a las comunicaciones para dar a conocer esta importante iniciativa.

• 2022: Fuimos anfitriones de un gran e importante evento para las organizaciones indígenas que 
protegen a los pueblos indígenas que viven en aislamiento voluntario (PIACI). En este evento se 
diseñó y definió una iniciativa para proteger una zona donde viven estos pueblos.

• 2022: Continuamos colaborando estrechamente con las mujeres kukama de Huaynakana en un 
proyecto para fortalecer sus capacidades individuales y organizativas para perseguir la visión y 
los objetivos de la organización. Coorganizamos un intercambio de mujeres defensoras en Caja-
marca, que facilitó la reflexión y el diálogo en torno a la importancia del río Marañón.

• 2021/2023: Apoyamos un proyecto de ASOMASHK (asociación de onayabos (curanderos) shipi-
bos) que visitó comunidades shipibas ofreciendo tratamientos gratuitos con plantas medicinales, 
según la tradición shipiba, combinada con medicina occidental. Con nuestro apoyo pudieron 
organizar 10 visitas, llegando al 98% de las comunidades previstas, y atendiendo a más de 5,000 
pacientes con resultados positivos. Además de las visitas, también impulsaron un programa de 
radio semanal para dar a conocer su proyecto y la cultura y tradiciones curativas shipibas.

• 2024: El río Marañon es declarado titular de derechos. Tras la apelación, el proceso legal conti-
núa. Sin embargo, continuamos trabajando con organizaciones indígenas, locales e internacio-
nales para sensibilizar sobre la importancia de los derechos de la naturaleza, contribuyendo a 
campañas que buscan movilizar a la población para cambiar esta situación.

Queremos que ese ser vivo que está
ahí, que lo respeten, quiere vivir plena-
mente tranquilo como nosotros quere-
mos vivir tranquilos. [...] Lo que estamos
pidiendo no es solamente para el pue-
blo kukama, no solamente para los ama-
zónicos, sino para el país y el mundo.

Mariluz Canaquiri, mujer kukama
Presidenta de la organización Huaynakana

“
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En la actualidad, el Instituto Chaikuni dirige tres programas 
igualmente importantes, convencido de que los tres combi-
nados -en estrecha alianza y asociación con las comunidades 
amazónicas y nuestros donantes- ofrecen alternativas holísti-
cas para la Amazonia y sus pueblos. 
 
Chaikuni se basa en el concepto de “Sumak Kawsay” (en 
quechua), conocido regionalmente como “Buen Vivir”. Esta 
idea del “buen vivir” es compartida históricamente por
muchas sociedades indígenas latinoamericanas. En su raíz se 
encuentra la comprensión del ecosistema como un continuo 
armonioso de interdependencia entre los seres vivos y el 
medio que los sustenta. Desde este punto de vista, causar 
daño al ecosistema equivale a causarnos daño a nosotros 
mismos.

La vida florece!


