CAPITULO VI

LA VIDAY ORGANIZACION SOCIAL INDIGENA

En este capitulo se quiere mostrar en rasgos muy generales las particularidades de la vida de los
pueblos y comunidades indigenas de Colombia. En la actualidad las sociedades indigenas vienen
sufriendo cambios en su manera de vivir. Hay pueblos y comunidades con una alta cohesion e
identidad social indigena, otros han modificado sus patrones de vida siendo similares a los de las
comunidades campesinas y algunos han adoptado modelos de vida urbana -por ejemplo los
muisca de Cota, Chia, Suba, Bosa- o estdn en proceso de adaptacion a la ciudad como
consecuencia de procesos migratorios involuntarios. Se observa también un interesante proceso
de recuperacion de la identidad indigena, este es el caso de pueblos como el Kankuamo, Mokana,
algunas comunidades Chibcha -Sesquilé, Tocancipa-, Guane -Butaregua- e incluso de pueblos
tenidos como extintos. Esta recuperacion de la identidad ha incluido en muchos casos,
permanencias y olvidos de una tradicion que se ha reinventado y resignificado de acuerdo a la
nueva coyuntura histérica y politica que vive al pais. -Rappaport 2000-. La descripcion que sigue,
muestra si se quiere, las lineas generales de la vida social indigena haciendo abstraccion de las
condiciones reales que obrarian para cada caso -procesos de cambio cultural impuestos, inducidos
o endogenos-, tema que se trata en el capitulo sobre los proceso regionales.

LA ORGANIZACION SOCIAL INDiGENA

Los grupos étnicos que habitan nuestro pais tienen diversas formas de agruparse y relacionarse
entre si. En particular, los sistemas de parentesco median sus relaciones individuales y grupales,
la manera en que distribuyen los bienes, la estratificacion de su vida social, sus formas de
socializacion y sus sentimientos de identidad frente al grupo al que se sienten pertenecientes. Asi
mismo, estos sistemas incluyen formas distintas de asociar y denominar a quienes pertenecen a su
grupo y a quienes no, conformando sistemas de descendencia y de terminologia particulares.

En Colombia, coexisten grupos étnicos organizados en clanes, linajes, fratrias y mitades, grupos
cuyos principios de descendencia pueden ser matrilineales, patrilineales, dobles o paralelos y que
ademas poseen complejos sistemas terminologicos para designar a sus parientes. Aunque el
parentesco no es la unica expresion de la organizacion social, para las sociedades indigenas atn
constituye un elemento fundamental en el mantenimiento de su sistema cultural y de su
especificidad como grupos étnicos.



LOS PUEBLOS INDIGENAS DE COLOMBIA EN EL UMBRAL DEL NUEVO MILENIO

198

Amazonas

Los pueblos indigenas amazonicos viven en organizaciones jerarquicas, repartidas en clanes y
linajes patrilineales de cardcter exogamico. Este es el caso de los bora y miraiia, habitantes de los
rios Caqueta e Igaraparand, quienes se organizan en linajes patrilineales compuestos por un jefe,
sus parientes y sus respectivas familias nucleares’*. En contraposicion, grupos habitantes de las
zonas desérticas de la Guajira tales como los wayuu, se dividen en veintidos sibs o clanes
matrilineales, asociados a un territorio ancestral, organizados, a su vez, en grupos de parientes
uterinos genealdgicamente definidos bajo la tutela de un “cacique””. Al respecto de los sistemas
terminologicos también se encuentran diferencias significativas; en este sentido, es posible
apreciar, entre los grupos del Vaupés, el difundido sistema dravidico en el que se clasifican los
miembros del grupo en parientes consanguineos directos y aliados. En este sistema se diferencian
los hijos de los hermanos del padre y de las hermanas de la madre -primos paralelos-, a quienes
se asimila como hermanos; en cuanto a los hijos de las hermanas del padre y de los hermanos de
la madre -primos cruzados- son aquellos con quien preferencialmente debe casarse un ego. Entre
los tule o cuna de la region del Darién, Uraba, se utiliza un sistema clasificatorio, en donde no se
hace diferencia entre los hermanos del padre y los de la madre, ni entre hermanos bioldgicos,
primos paralelos y cruzados’.

Selvas

Algunos de los grupos maés documentados en la tradicion etnografica han sido los
correspondientes a la regién amazonica Los pueblos indigenas de esta region, viven en complejas
organizaciones jerarquicas, repartidas en linajes patrilineales de caracter exogamico.
Antiguamente, y algunos todavia viven asi, cada grupo con sus linajes o clanes, vivia en una o
mas malokas, viviendas colectivas y espacios rituales donde ejerce dominio el Duerio de Maloka,
hombre jaguar o Chaman del grupo, llamado también Payé o Curaca, depositario de la tradicién
y los rituales. Algunos de estos pueblos tienen carreras ceremoniales que hacen de una persona
cantor, ejecutante de un baile particular, tocar los tambores maguaré o llevar un tipo especial de
mascara, para citar algunos. El matrimonio se hace preferentemente con personas de otro grupo
étnico diferente. Esta estrategia de alianzas e intercambio matrimonial ha sido un factor decisivo
en la recuperacion demogréfica y la supervivencia de los pueblos indigenas. La educacion de los
nifos se hace dentro de los grupos domésticos.

En los rituales se utilizan plantas sagradas. Algunas se consumen como el tabaco, que tiene una
compleja preparacion y se consume en forma liquida o en resina -ambil-; de la coca se consumen
las hojas luego de ser tostadas, maceradas y pulverizadas. Para rituales especiales consumen el
yagé -Banisteriopsis sp.-. Los siona y kofan consumen la savia del bejuco yoco -Paullinis yoco-,

2 Correa, Frangois. “Amozonia Amerindia, Territorio de diversidad Cultural”, en: Geografia Humana de Colombia,
Tomo VII, V.1, Icanh, Bogota, 2000, Pag., 73.

7 Guerra, Weildler. “Los Conflictos interfamiliares Wayuu”, Tesis de Grado, Universidad de los Andes, Santa Fe de
Bogota, 1998, Pag., 24.

Vasquez, Socorro y Hernan Dario, Correa. “Los Wayuu”. En: Geografia Humana de Colombia, Nordeste Indigena,
Tomo II, Instituto de Cultura Hispénica, Santa Fe de Bogota, 1993, pag., 232

™ Herrera, Leonor, citado en Morales, Jorge. “Cuna”, en: Introduccion a la Colombia Amerindia, Icanh, Bogota,
1983, Pag., 274.
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un estimulante. También son utilizados alucinégenos y estimulantes provenientes de las familias
Brugmansia -borrachero- y Brunfelsia. Para mucho de estos pueblos el ritual del Yurupari
recuerda y revive los elementos fundamentales de su cosmovision. Los instrumentos musicales
mas utilizados son las flautas, carrizos, cascabeles, pitos de caracol, sonajas de concha de tortuga
y maracas. Usan coronas rituales hechas de plumas, brazaletes, collares y mascaras. Al sur de la
region, los uitoto y muinane utilizan los tambores maguaré, hembra y macho, hechos a partir de
troncos ahuecados, para comunicarse a largas distancias.

Con excepcion del suroeste de la region, donde las gentes Tucano Occidental, -Siona, Coreguaje,
Kofan e Inga- utilizaban tinicas como vestido -cusma-, en la gran regién amazonica los hombres
vestian pampanilla o guayuco y las mujeres un pequenio delantal. Hoy en dia, para toda la region
se ha impuesto el vestido occidental.

Andes

Los pueblos del sur y centro de los Andes viven en familias nucleares que constituyen a su vez la
principal unidad econdmica. El trabajo comunitario en mingas, es un elemento importante en la
vida del grupo. Hay mingas que se hacen con fines econdmicos para la preparacion de los suelos,
la siembra o recoleccion, y las hay programadas por los cabildos para el arreglo de caminos,
limpieza de cementerios, entre otras. El cabildo gobierna la vida de la comunidad en especial, en
lo relacionado con el manejo de las tierras, el cuidado de los bienes publicos y las disputas
internas. El cabildo est4 regido por un Gobernador al que le ayudan un secretario, un tesorero y
algunos alguaciles. Los miembros del cabildo en la mayoria de las comunidades del sur llevan
como distintivo el uso de un baston, simbolo de su poder. Celebran fiestas patronales, dedicadas a
santos catolicos, actividad de la que se responsabilizan los fiesteros. Los indigenas del Valle de
Sibundoy celebran un carnaval especial y los yanacona, fiestas dedicadas a La Virgen. Los nasa o
péez tienen médicos tradicionales llamados Tejuele.

SISTEMAS NORMATIVOS -DERECHO INTERNO-

Cada pueblo tiene sus propias maneras de ejercer autoridad y control. En el sistema cultural las
normas de caracter religioso -el comportamiento frente a lo sagrado-, las normas de convivencia
social y las normas que regulan el comportamiento frente a la naturaleza, se amalgaman como un
todo. Sin embargo, en el caso de los indigenas, la autoridad tradicional coexiste con la autoridad
politica resultante de las normas que regulan la relacion entre los pueblos y comunidades
indigenas y el Estado. Por esta razon se encuentran y coexisten dos sistemas de autoridad: uno
tradicional y otro politico.

En muchas sociedades indigenas, las autoridades politicas -los cabildos- son designados por las
autoridades tradicionales quienes ejercen sobre ellos un control. Esto sucede en sociedades muy
cohesionadas y con una autoridad supradoméstica clara, que generalmente es ejercida por
ancianos y dirigentes espirituales. En otras comunidades, del cabildo hacen parte autoridades
tradicionales. También es frecuente que se presenten contradicciones entre los dos sistemas.
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Hay sistemas normativos muy desarrollados en sociedades como la Wayuu donde los cédigos de
sancion -compensacion por lesiones, dafios y perjuicios ocasionados-, son de responsabilidad
social, lo que ha dado lugar a la existencia de especialistas en el derecho que median en los
conflictos sociales.

Entre los sistemas tradicionales de autoridad hay muchas diferencias: algunos pueblos no tienen
una autoridad supra-doméstica, sino que ésta se ejerce a través de mecanismos mas o menos
formalizados de caracter familiar -autoridad segmentada-. Entre los nomades de la selva, el grupo
local que obra como unidad residencial que reine no mas de 50 personas, estd compuesto de
grupos domésticos -que son también unidades de produccién- conformados cada uno por la
pareja, sus hijos y parientes solteros o viudos vinculados al grupo, donde la autoridad la ejerce el
esposo. En pueblos como los de la Sierra Nevada y entre los u’wa se mantienen dos 6rdenes: la
autoridad religiosa a la que se subordina la autoridad civil de los comisarios con sus alguaciles y
los cabildantes

En los pueblos amazoénicos el Duefio de Maloka -Payé, Taita- y los viejos -sabedores- a través del
conocimiento y manejo de la tradicion y los rituales, ejercen el control y manejo de la vida social.
El Capitan -la autoridad civil- se encarga de las relaciones con las instituciones. Pueblos como el
Tule realizan frecuentes asambleas donde delibera toda la comunidad bajo la autoridad de un
Saila.

A partir de los afios setenta comienzan a conformarse organizaciones indigenas de reivindicacion
étnica y territorial. Algunas son de caracter regional y otras convocan al grupo étnico. Estas
organizaciones ejercen algin nivel de control en especial, en la relacion con las instituciones del
Estado.

SISTEMAS DE AUTORIDAD

Los pueblos indigenas tienen sus propios sistemas de control social y de resolucion de los
conflictos sociales. El Decreto 2164 de diciembre 7 de 1995 ha definido la Autoridad Tradicional
asi: “Las autoridades tradicionales son los miembros de una comunidad indigena que ejercen,
dentro de la estructura propia de la respectiva cultura, un poder de organizacion, gobierno,
gestion o control social. Para los efectos de este Decreto, las autoridades tradicionales de las
comunidades indigenas tienen, frente al Incora, la misma representacion y atribuciones que
corresponde a los cabildos indigenas™.

Los Cabildos Indigenas

Los sistemas de autoridad pueden corresponder a una estructura organizativa definida, con
funciones, jerarquias, formas de eleccion y procedimientos, como sucede con los llamados
cabildos indigenas, adoptados por el derecho indiano y que se constituyeron en el centro de la
vida comunitaria en la Regién Andina desde ese entonces, hasta el presente. Los Cabildos fueron
reglamentados por la Ley 89 de 1890, ley que los reconocié como entidades especiales de
caracter publico.
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El Decreto 2164 de 1995 los defini6 en el Articulo 2 como: una entidad publica especial, cuyos
integrantes son miembros de una comunidad indigena, elegidos y reconocidos por ésta, con una
organizacion sociopolitica tradicional, cuya funcidn es representar legalmente a la comunidad,
ejercer la autoridad y realizar las actividades que le atribuyen las leyes, los usos, costumbres y el
reglamento interno de cada comunidad.

Los cabildos suelen tener diferencias en los cargos auxiliares, en los nombres y procedimientos,
entre otros, pero su estructura suele ser muy parecida. La autoridad mayor recae en un
Gobernador que tiene como colaboradores a un Secretario, un Tesorero y unos alguaciles que
cumplen funciones policivas. Algunos nombran un Comunero o encargado de llevar los registros
y el estado de las asignaciones de tierras, otros un Clavero, encargado de los bienes religiosos -la
capilla- y un Fiestero, encargado de la fiesta del Santo Patrén o de la Virgen de la comunidad.

Los cabildantes suelen llevar una vara o baston de mando que los distingue. Entre los nasa o
paez, estas varas son lavadas por los tewele, o dirigentes espirituales.

Las misiones religiosas que tuvieron gran preponderancia en los territorios indigenas hasta
mediados del presente siglo, impulsaron la conformacién de cabildos en regiones como el alto
Putumayo y el Alto Caquetd, la region de Uraba, la Sierra Nevada, y otras mas. En el Putumayo
el Gobernador es a la vez Fiestero, 1o que ha llevado a la institucion a crisis frecuentes por lo
oneroso del cargo. En el Valle de Sibundoy se nombraba entre los cabildantes a un Gobernador
de los Nifios, una persona encargada de velar porque los nifios fueran a la escuela.

Cuadro 70
Composicion de los Cabildos -Ejemplos-
Resguardo
Caiflamomo San Lorenzo Guanacas Huellas Donachui
Caldas Caldas Cauca Cauca Sierra Nevada
Gobernador Gobernador G(')be.rnador Gobernador Mamé
Principal
Alcalde Primero Alcalde Gobernador Secretario Com'ls.jmo
Suplente Tradicional
Alcalde Segundo | Secretario Capitan Mayor Alguacil Mayor Cabildo
Regidor Primero Tesorero Capitan Menor Alcalde Mayor Comisario Interno
2 Regidor Segundo | Regidores Alcalde Primero Alcalde Mayor
o0 1.
E Secretario Aux.l liares de Alcalde Menor Alcalde Menor
Q Regidores
Oidor Fiscal Alguaciles -2- Comisario Mayor
Comisarios -2- Fiscal
Tesorero Alcaldes Menores
Secretario Comisario Menor
Fiscal

Fuente: Tabla elaborada por los autores
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Los cabildos adoptaron sistemas de sancion para las infracciones o delitos a veces muy severos.
El calabozo, el cepo, los castigos corporales -azotes- se utilizan junto a los trabajos obligatorios,
como la limpieza de malezas y arreglo de los caminos y cementerios. Para comunidades como la
del Cauca, la expulsion de una persona de su comunidad, constituye el maximo castigo.

Con el auge del movimiento indigena de los afios setenta y la creacion de las reservas y
resguardos, algunos pueblos, en los que no era tradicional esta forma de organizacién, la
adoptaron, lo que ocasiond serios conflictos con los llamados sistemas tradicionales.

Los Capitanes

Otra forma de autoridad muy frecuente en la Orinoquia es la de los llamados Capitanes. Estos
eran antiguamente nombrados por las misiones religiosas por las autoridades civiles. Eran
comunmente personas experimentadas en el trato con la sociedad nacional o que manejaban el
castellano. En algunas comunidades, con el tiempo, el Capitdn coincidid con la autoridad
tradicional -entre los sikuani por ejemplo-. La caucheria también nombr6 capitanes en la
Amazonia para la organizacion del trabajo y la recoleccion del latex. En el Vaupés persiste esta
forma de autoridad al lado de los duefios de maloka. El Capitan representa la comunidad ante las
autoridades y se encarga de la promocidn de eventos y actividades comunales.

Otras autoridades

De manera similar a los Capitanes se nombraron Caciques en algunos lugares -entre los embera
katio por ejemplo- y en algunos pueblos, como entre los kurripako y piapoco los Pastores
evangélicos ejercen autoridad en la comunidad.

Estas formas de autoridad son reconocidas plenamente por la Ley que las equipara a los cabildos.
Entre los sistemas tradicionales de autoridad hay muchas diferencias:

1. Algunos pueblos no tienen una autoridad supra-doméstica, sino que se ejerce a través de
mecanismos mas o menos formalizados de cardcter familiar. Los awa son un ejemplo de este
caso. Otro es el de los embera, aunque en los ultimos tiempos vienen adoptando el régimen de
cabildos.

2. En pueblos como los de la Sierra Nevada y entre los u’wa, se mantienen dos ordenes
subordinadas; es asi como a la autoridad religiosa de los Mamo o del Werjay4, se somete la
autoridad civil de los cabildantes. En la Sierra Nevada en cada pueblo, bajo el poder los
Mamo, estd un Comisario con sus alguaciles.

3. En los pueblos amazonicos el Duefio de Maloka -Chaman- y los viejos -sabedores- a través
del conocimiento y manejo de la tradicion y los rituales, ejercen el control y manejo de la
vida social. Las nuevas formas organizativas indigenas suelen ocasionar entre estos pueblos
conflictos de poder.

4. En pueblos como el piaroa, existe un consejo de ancianos.
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5. Pueblos como el Tule, realizan frecuentes asambleas donde delibera toda la comunidad bajo
la autoridad de un Saila. Entre pueblos como los de la Sierra y los u’wa, estas asambleas son
exclusivamente masculinas.

SISTEMAS TRADICIONALES DE SALUD

Colombia, en razon de su diversidad cultural, tiene diferentes tradiciones médicas”. En términos
generales los sistemas tradicionales indigenas parten de una concepcion integral de la salud y la
enfermedad.

Las causas de las dolencias estan asociadas a estados de desequilibrio y desarmonia del mundo
material y espiritual. Entre los uitoto del Amazonas, la salud es una especie de estado de
equilibrio entre el cuerpo y la mente, lo que exige una actividad permanente de la persona,
especialmente actividad de conocimiento. Los tanimuka conciben el cuerpo y la energia vital
como dos entidades diferentes y de su armonia depende el estado de salud. La enfermedad es para
muchos una fuerza que debe ser encauzada. Hay curaciones que s6lo las puede hacer un Chaman.
Otras las curan sabedores y conocedores de los medicamentos naturales. Para el indigena
tradicional, como lo explica C. Arbeléez, la planta es el extremo visible de la cura, la enfermedad,
un extremo visible del conjunto de la vida de un enfermo -Camilo Arbelaez 1991: 2-. Para los
indigenas de Atanquez, la enfermedad existe como un elemento de la naturaleza, al igual que el
aire y se hace presente o por la malevolencia del prdjimo y una ocasion propicia para contraerla -
G. Reichel Dolmatoff: 1955: 38-. Muchas curaciones son de dominio comun y cotidiano.
Algunas curaciones son propias de las mujeres, como las relativas al parto, puerperio y la
atencion a los ninos. Las enfermedades por brujeria son frecuentes como el amibeje o
embrujamiento del seno entre los sikuani, que hace que los lactantes enfermen.

Muchas dolencias son enviadas por los duefios de los animales, o por chamanes enemigos. Si se
respetan las restricciones alimenticias, sexuales prescritas por el Chaman, si se respetan y siguen
los rituales, la persona puede proteger su salud y la de su familia. El sistema de restricciones
constituye en la practica un sistema de manejo del medio ambiente y de los recursos biologicos,
en el que el Chaman administra la demanda ambiental y regula el tamafio del grupo y su
permanencia en un lugar. Los ritos restituyen el equilibrio del mundo. Algunos pueblos
consideran la tristeza una enfermedad muy grave. La desnutricion afecta a los pueblos que han
modificado su entorno natural y han perdido sus fuentes tradicionales de alimentacién. Los
pueblos relativamente aislados tienen niveles de nutriciéon adecuados Respecto del conocimiento
y uso de plantas medicinales es inagotable el conocimiento tradicional. Schultes sefiala en uno de
sus escritos que las llamadas “drogas maravilla” provienen en su mayoria de la investigacion
etnobotanica y menciona, por via de ejemplo, la existencia en el amazonas colombiano, por lo
menos de sesenta y cinco especies de plantas que se utilizan para curar enfermedades de la piel
ocasionadas aparentemente por hongos.

7 “Las investigaciones disponibles nos muestran claramente que Colombia no tiene una medicina tradicional sino
muchas y variadas tradiciones médicas, acordes con la gran variedad de culturas regionales, minorias étnicas y
procesos de sincretismo y cambio sociocultural que caracterizan al pais” -Herrera y Lobo Guerrero 1988:17-.
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Los agentes médico-tradicionales son diferentes de acuerdo a los pueblos y culturas, pero en
general hay personas que ejercen la cura chamanica, personas que utilizan plantas medicinales y
personas con saberes especializados. Hay especialistas en plantas medicinales -yerbateros- en
rezos, en la seleccion y refrescamiento -preparacion- de las tierras para el cultivo, especialistas en
diagnosticar y curar tomando el pulso, en la asijawa, una acupuntura Wayuu, en preparar el
curare y el yagé, entre otros. Hay también saberes médicos que son exclusivos de las mujeres.
Sobre estas ultimas, entre los siona sefala la investigadora Clara Giraldo: “...el uso que hacen las
mujeres de las plantas corresponde a la necesidad de enfrentarse a situaciones que so6lo afectan a
las mujeres y a sus hijos. Practican el control de la natalidad, tienen efectivos métodos para
acelerar los partos, conocen las plantas que les ayudan a la lactancia y en las irregularidades de la
menstruacion, curan enfermedades en el sistema reproductor y que se presentan en los nifios -
Giraldo Tafur, Clara 1996: 227-. El siguiente cuadro muestra la denominacion que reciben
algunos de estos médicos o curanderos tradicionales.

Cuadro 71
Denominacion que reciben algunos agentes de salud tradicionales

Pueblo Médicos y curanderos indigenas
Embera Jaibana
Guambiano Pishimarobik
Indigenas del Vaupés Payé -Chaman-
Kamsé Curaca
Kogtii Mamb
Nasa —Paez- Te-en; tewele -médico-
Puinabe Ipuigot -soplador-
Puinabe Ijicot -Chaman maestro-
Tikuna Dy ukeya, curaca
Tule Nele -Chaman de posicion elevada-
Tule Absogedi -Chaman que previene y cura epidemias-
Tule Inatuledi -Chaman-
tuyuca Cumu -Chaman-
Uitoto Numaira / Numairama -Chaman, duefio de la maloka-
Uitoto Aima. Chaman visto desde su rol negativo
Uitoto Icoragma. Chaman visto desde su rol positivo
Wayuu Piache -médico-
U'wa Kurala / Bita Wedhaiya -Maestro Chaman-
Yanacona Macuco -médico-
Yuko Tuana -Chaman médico-

Fuente: Tabla elaborada por los autores.

El siguiente cuadro muestra de manera esquematica la complejidad del acervo de conocimientos

y practicas mas frecuentes asociadas a la salud.
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Cuadro 72
Practicas consuetudinarias de salud de las comunidades indigenas

Conocimientos, practicas e innovaciones

Relacionados con las especies bioldgicas Otros

Los indigenas manejan numerosas especies medicinales
cuyos principios activos han sido descubiertos a través
de practicas milenarias.

=  Sistemas de diagndstico mediante la interpretacion

= Conocimientos sobre las especies medicinales de “sefales” y pulsos del cuerpo

=  Sistemas clasificatorios de las especies = Diagnosticos a partir de la interpretacion de suefios

= Ecologia de las especies medicinales = Masajes, sobas, soplos

=  Sistemas de diagndstico mediante el uso de especies | ®  Utilizacion del calor aplicado a puntos del cuerpo
psicoactivas = Dietas y regulaciones alimenticias

= Posologia para la utilizacién terapéutica de las| = Rezos
plantas =  Secretos

=  Aplicaciones: Emplastos, tisanas, vaporizaciones = Amuletos

=  Preparaciones: Tinturas, extractos, “piedras de la
salud” fabricadas a partir de extractos
Purgas

Fuente: tabla elaborada por los autores.

EL CICLO VITAL DE LA PERSONA EN LAS SOCIEDADES INDIGENAS

Para cada cultura la vida, la muerte y los distintos acontecimientos y trayectorias que las
componen tienen un significado y una forma particular de representacion en el mundo social. De
acuerdo a esto, la cosmovision, los roles en que se estructura cada sociedad, el contexto
medioambiental y econdmico, entre otros factores, determinan la manera en que se entiende el
devenir de la existencia humana. En particular, el desarrollo biologico de los seres humanos y los
cambios fisicos que éste trae consigo, han sido la pauta para que, desde la especificidad de cada
sistema de creencias, se estructuren etapas y roles correspondientes a los individuos, generando
diferentes nociones sobre el nacimiento, la infancia, la adultez, y los momentos que merecen ser
resaltados en su transcurso.

Las ceremonias y ritos de paso han sido los marcadores por excelencia de los hitos en el ciclo
vital dentro de distintas culturas. En la literatura etnografica muchos de estas ceremonias han sido
interpretadas como mecanismos de refuerzo de la solidaridad, como formas de socializacion en
las que se asumen las responsabilidades de los diferentes momentos de la vida o como vinculos
con los elementos de la tradicion y la memoria colectiva -Echeverry 1988-. Asi, enmarcadas en
contextos rituales complejos, los ritos de iniciacion, las ceremonias de intercambio, los entierros,
entre otras practicas, han representado momentos importantes dentro de las sociedades, pues es a
partir de ellos que los individuos entran a formar parte activa de la comunidad, aprenden los
derechos y deberes asociados a su status y a su condicion o muchas veces, como es el caso de la
muerte, entran a otras etapas de la vida que requieren distintas disposiciones por parte de sus
familiares.

Para los grupos indigenas que habitan el pais existen multiples formas de conceptualizar la
trayectoria que cumple el individuo desde el nacimiento hasta la muerte. Sin embargo, en la
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mayoria de las comunidades estan presentes una serie de etapas que organizan la vida individual
y colectiva de una persona, asi como diferentes practicas y ceremonias que marcan la ruptura con
cada una de ellas. La manera en que se entiende el nacimiento, la infancia, el paso a la vida adulta
y la muerte, son un buen ejemplo de la diversidad de significados y practicas rituales que los
acompanan.

En términos generales los indigenas piensan el nacimiento de una persona como un momento
liminal, peligroso y en esta medida acompaiado de prohibiciones y estrictas reglas para las
madres, su hijo y en algunos casos para toda la comunidad. Entre los makuna la madre préxima a
dar a luz no puede pasearse cerca de los rios para evitar que los duefos de los sitios sagrados la
vean y quieran robar el bebé. Una vez éste ha nacido, su padrino adivina mediante los espiritus lo
que sera su vida en las diferentes edades; a continuacidon se sacan todos los elementos de la
maloka, se le cubre de pintura negra, se le introduce a la casa por una abertura en la pared y su
madre, su padre y su padrino, guardan una estricta dieta por cinco dias para protegerlo de
cualquier enfermedad -Cayon 1998: 143-. Por lo general los nifios pasan sus primeros afios junto
a las personas de su mismo género, integrados en proceso de socializacion con el medio
ambiente, con el sistema cultural y con los roles que en el transcurso de su infancia deberan
aprender para desempefiarse en la vida adulta. Es asi como las nifias wayuu crecen al lado de las
mujeres participando en la recoleccion de frutos, el transporte del agua, entre otras labores
domésticas, mientras que en sus juegos reproducen la rancheria en barro, madera y otros
materiales -Vasquez, Correa 1993: 254-.

El paso a la etapa adulta se constituye también en un momento definitivo en la vida de las
personas. Dado que el trabajo en la mayor parte de los grupos estd divido sexualmente, la llegada
a este punto del ciclo vital representa para la comunidad la adhesion de un miembro que se
considera en capacidad no solo de reproducirse y garantizar la supervivencia cultural de la
sociedad, sino también de cumplir con las labores econdémicas y sociales requeridas para su
mantenimiento. El matrimonio, la capacidad para proveerse los medios para subsistir y la vida en
comunidad, son algunos valores importantes asociados a la edad adulta dentro de los grupos
indigenas; el periodo en el que ingresa a este grupo etario por lo general esta determinado por el
desarrollo biologico de hombres y mujeres y en esta medida, por el momento en que se
consideran aptos para tener una familia propia. Ejemplo de la ruptura con la infancia son los ritos
que se celebran en la adolescencia de los indigenas, por lo general asociados a los modelos de
comportamiento de cada género. En algunos asentamientos tikuna se celebra la iniciacion de las
jovenes, un tiempo después de su primera menstruacion, mediante la Fiesta de Pelazon. Antes de
la ceremonia que dura varios dias, la muchacha es aislada de la casa por unos meses en los cuales
ha aprendido a tejer y a realizar otras labores domésticas; luego sus parientes fabrican un corral
de madera a donde la joven es conducida por las abuelas, evitando la mirada de los hombres. Una
vez alli se le adorna y pinta con distintas cortezas, para después ser depilada por sus tios. La
fiesta concluye con el bafio ceremonial de la muchacha y la entrega por parte de la comunidad de
su vestido de mujer adulta -Camacho 1995-. Su celebracién no solo cumple el papel de resaltar el
fin de la nifiez sino también, de acuerdo con en el mito de creacion Tikuna, agradecer a los
creadores por la supervivencia de la comunidad y mantener el orden cosmico. En otras
comunidades los ritos de paso a la adultez tienen como funcidn ensefiar al joven los elementos de
la tradicion, los derechos y deberes que lo hacen miembro de su grupo. Este es el caso de los
adolescentes kogui quienes deben entrar a la casa ceremonial masculina para escuchar de boca
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del Mamo Ia historia de la creacion, sus lecciones sobre la vida en comunidad y en pareja, sus
instrucciones para aprender a tejer, la manera en que el muchacho -ahora adulto- debera
comportarse y especialmente, para recibir el poporo, como simbolo de su entrada en la edad en
que puede casarse, velar por una familia y ser un miembro activo de su grupo de acuerdo al status
asignado en ¢él.

Por su parte, la muerte es uno de los acontecimientos de mayor simbolismo y relevancia en todas
las sociedades, dando paso a una gran variedad de formas de entender este fendmeno, sus causas
y procedimientos subyacentes. Para algunos grupos la muerte y en particular, los rituales que le
siguen, constituyen los eventos mas importantes en la vida de su comunidad, mientras que para
otros es simplemente un paso mas dentro de la misma trayectoria vital. Asi, dentro de las
creencias de grupos como los wayuu, los muertos no se deben llorar inmediatamente para no
apresurar su despedida. El entierro que puede prolongarse incluso durante un mes, es el momento
en el que ademds de despedir al muerto, surge la oportunidad para renovar alianzas y volver a
encontrar a los parientes de la familia extensa. Los difuntos aparecen en forma de espiritus y
tienen accion en la tierra hasta su segundo entierro en el cual se transportan los restos en una
vasija de barro hasta el cementerio familiar -Vasquez, Correa 1993: 236-. En relacién con el
ejemplo anterior, la muerte de una persona entre los inga y kaméntsa, implica que algunos meses
mas tarde, en la fiesta de los muertos, deben tratar de cerrarse todos aquellos lazos que se
construyeron en vida del pariente difunto. Asi, después de asistir a la iglesia, de limpiar la tumba
y rociar en ella agua bendita se hace una fiesta en donde la chicha y la comida se dedican al
muerto para desearle bienestar en el mas alla y para cerrar un ciclo de la vida familiar -Pinzon,
Garay 1998: 222-. En contraposicion, los sikuani no tienen mayores preparativos respecto a la
muerte, dado que tradicionalmente los ancianos abandonan la comunidad y mueren lejos de ella.

Como componentes de la cultura, las distintas practicas y concepciones al respecto del ciclo vital
estan condicionadas por el significado que cada sociedad de a la vida y a su curso en un momento
historico particular. Estas formas de entender el proceso de los seres humanos lejos de ser
elementos inmutables y esenciales a los grupos, responden a transformaciones graduales de la
cultura y en muchos casos, a apropiaciones y resignicaciones de otras formas de pensamiento
diferentes a sus sistemas tradicionales. Asi, hoy resulta necesario reconocer los aportes de la
medicina, de las religiones occidentales y de sus sistemas de creencias en la manera particular en
que los grupos indigenas conceptualizan la trayectoria vital, asi como la influencia de los
modelos de comportamiento de los demas actores sociales que comparten su territorio. Los ritos
entonces se han transformado: han incluido costumbres de la religion catolica como los curas
oficiantes de las ceremonias y los cementerios para los entierros, han desechado elementos de la
tradicion como el encierro de las nifias puberes por varios afios, han resignificado elementos
como los iconos y simbolos de la tradicion judeo-cristiana y en este sentido, lejos de desaparecer,
se han adaptado a las dinamicas cambiantes de un contexto social que atn requiere de marcadores
y rituales para organizar la vida y su trayectoria.
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VIDA ESPIRITUAL

En las cosmovisiones’® indigenas intervienen tanto las cosmologias de cada pueblo como su
experiencia historica y particular en su relacion con el medio ambiente, con otras sociedades y
con su propia sociedad. Las cosmovisiones de los grupos étnicos y comunidades locales
tradicionales muestran una naturaleza altamente simbolizada y un alto sentido de pertenencia a un
territorio y a una comunidad humana.

Entre los pueblos indigenas estas concepciones se expresan principalmente en conjuntos
historicos y mitoldgicos, sistemas religiosos y chamanicos y un conjunto de regulaciones internas
relativas, entre otras, al origen del mundo y de cada pueblo, al manejo del medio ambiente y los
sistemas de produccion e intercambio. Hay en las cosmovisiones un doble proceso: de
socializacion de la naturaleza y naturalizacion de la vida social, y una integracion dialéctica de
dos planos: El que va del individuo a la comunidad - pertenencia social y cultural- y otro que
integra la vida social y la naturaleza -el territorio-. Esto no niega -seria imposible- las tensiones y
contradicciones entre la vida personal y comunitaria y entre la cultura y la naturaleza. Se quiere
resaltar, que estas dos dimensiones son vistas como un todo y como un plano complejo de
relaciones. Esto explica por ejemplo, la oposicion de los grupos étnicos a que se considere en las
normas agrarias a la tierra como un factor de produccion, aislado de los demads recursos y de la
vida social. Refiriéndose a las culturas indigenas amazonicas F. Urbina’’ sefiala que los valores
estructurantes de las sociedades amazonicas aborigenes afianzan una idea del hombre que lo hace
ver como desprovisto de sentido fuera de la relacion comunitaria extensa. Esta relacién se
establece no solo entre las personas y entre los grupos sino también con la naturaleza misma’-

Todo estda en proceso permanente de creacion y el mundo natural es entendido como un flujo
permanente de energia y de transformacion, y un orden. La tradicion expresa la memoria de este
proceso y los fundamentos de este orden. Cada pueblo o comunidad esta unido estrechamente un
territorio que les fue dado desde el origen por unos duefios tutelares -los ancestros- y las personas
y la comunidad hacen parte de una imbricada red de relaciones que integran como un todo tres
planos: la naturaleza, la cultura y el mundo sobrenatural. En este ferritorio hay un equilibrio
natural y cultural que debe ser respetado y restaurado cuando este equilibrio es roto por la
intervencion humana, individual o colectiva.

El mundo es visto en muchas culturas como el resultado de la tension u oposicion de dos fuerzas.
Es comun, en los pueblos indigenas, que se conciba por ejemplo, como el resultado de dos conos
opuestos unidos por su base. En la unién estd el mundo que habitamos, arriba estad el mundo
luminoso, abajo el mundo oscuro. Los tres mundos son necesarios. Los indigenas de la Sierra
hablan del mundo sol, este mundo y el mundo noche. Cada mundo de arriba o abajo tiene cuatro
niveles y la unién, el noveno, donde se conjugan los dos mundos, es el nuestro’™.

76 Cosmovisiéon. Manera particular que tiene cada sociedad y cada persona de entender el universo, en especial, la
relacion que hay entre la sociedad, el individuo, la naturaleza y el sentido de su existencia.

77 Urbina, Fernando. Amazonia, naturaleza y cultura. En: Amazonia. Escenarios y conflicto, Cedime / Abya-Yala.
Quito Ecuador, 1993.

7 Para los u’wa que comparten esta vision de cuatro niveles, el mundo de abajo se asocia al utero -ruya-. Los embera
se refieren a los tres niveles en el cual, este mundo es el resultado de la tension dialéctica de dos deidades tutelares y
opuestas, Karagabi, luminoso y Antumia, duefio del mundo de abajo, lugar oscuro donde los alimentos no se
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Arriba esté el sol. La luz y el calor del sol es energia seminal. Abajo estd la tierra. La tierra es
fértil y necesita de la energia del sol. Los humanos estamos en la mitad y somos mediadores y
mediados por estas dos fuerzas. Hay puntos en el territorio donde concurren varios planos de los
mundos. Huecos por donde suben los de abajo, lugares subacuaticos donde viven los duefios de
los peces, sitios -patios- donde se conmemora el ascenso de un héroe al mundo de arriba, lugares
donde los seres sobrenaturales, vestidos de animal se retinen a deliberar como lo hacen los
humanos y muchos otros sitios, que son considerados lugares sagrados. En sociedades como la
Wayuu, los cementerios son residencia de los antepasados y marcan los territorios de pertenencia
de los clanes. Las comunidades afrocolombianas tienen igual valoracion de los cementerios. En
algunos grupos, en especial los pueblos agricultores, la relacion con la tierra, por ejemplo, es muy
fuerte. La consideran madre y fundamento de la vida. Esta relacion con la tierra modela un estilo
de vivir y de ver el mundo. Este es el caso de los indigenas de la Sierra Nevada de Santa Marta,
de los guambiano y de los nasa o paez, pueblo este ultimo en el que la agricultura y el contacto
directo con la tierra tiene un inmenso valor’’. En estos pueblos la tierra debe ser resfrescada -
sometida a un ritual- antes de ser utilizada. Los nukak y los uitoto, por ejemplo consideran, que
provienen de un mundo subterrdneo. Los huecos por donde accedieron a este mundo determinan
puntos sagrados de su territorio.

El medio natural se perturba por su uso -y abuso- y por la acumulacién de bienes. La
acumulacion de bienes interrumpe los flujos de energia y produce efectos inconvenientes. Si una
comunidad cultiva o tiene cosechas en exceso puede ser sancionada por los duerios espirituales
de las plantas cultivadas y sufrir privaciones en el futuro. Por esa razon los excedentes, en el caso
del Vaupés, son obsequiados a otra comunidad que no los tiene en una fiesta conocida como el
Dabucuri. La acumulacion econdémica es entendida como mezquindad y es sancionada
moralmente. En las comunidades tradicionales con frecuencia se sanciona moralmente la
acumulacion individual de riqueza y se evita todo proceso de diferenciacion social que ésta pueda
generar. En casi todos los pueblos indigenas hay historias de su tradicién oral que sancionan la
acumulacion.

Los seres humanos siempre perturban el orden de la naturaleza mediante el uso arbitrario de los
recursos naturales y la trasgresion de las normas sociales. Deben, por lo tanto, restablecer el
orden perdido que amenaza la naturaleza y la vida social. Los mitos contienen numerosos
ejemplos de involucion humana a causa del rompimiento de este orden. El ritual -este es el caso
del Yurupari amazonico- se hace para restablecer el orden, que siempre es precario.

Para muchos pueblos y comunidades, los bienes de la naturaleza les fueron dados a los seres
humanos como un don, los cuales deben ser retribuidos. Para los pueblos agricultores animales,
plantas, minerales y el agua, son un don dado por la Madre Tierra. En la selva se habla de los

consumen, porque la gente no tiene ano. Los nukak, némades de la selva amazonica, conciben también tres niveles:
el de arriba -jea- donde viven los takueyi y a donde va una de las tres almas que toda persona tiene; este mundo -yee-
donde viven los nukak y los nemep -espiritus peligrosos- y el mundo de abajo de donde son originarios los nukak y
en donde viven los bak munu, que en ocasiones suben a buscar alimento en este mundo convirtiéndose en animales y
en consecuencia, posible alimento para los humanos. -D. Mahecha et al, 1998: 6-.

7 “Pertenecer a los paez en buena ley equivale a ser agricultor (...) Para los péez el Gnico trabajo valido es la
agricultura” -Rappaport 1989: 51-
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duefios de una u otra especie animal o vegetal. Si las plantas y animales son dones, se debe pagar
su uso. Se paga mediante el ritual, las ofrendas dadas a la Tierra -pagamentos- y se obliga al
cuidado del recurso. “A la tierra hay que devolverle lo que nos da” es frecuente que diga un
indigena o campesino tradicional. Para los u’wa por ejemplo, las deidades ancestrales les
exigieron a cambio de las plantas y arboles silvestres, que servirian de medicina y alimento,
pagos rituales simbolizados en agua, el tambor, la caracola, una corona y la sombra que, de
acuerdo con A. Osborn, corresponden en la vida y la fisonomia de las plantas: el agua a la lluvia,
la corona a los estigmas de la flor y la sombra al sombrio del sotobosque. El tambor y la caracola
son, en la parafernalia U’wa, alma y aliento de los seres vivos -A. Osborn 1995: 121-. Entre los
uitoto las plantas rituales o importantes tienen un duerio espiritual que las domestica y cultiva.
Como lo sefiala M. Cecilia Lopez en su trabajo sobre el pueblo Uitoto, “Cuando el indigena habla
sobre el duefio de la planta, se refiere en su mitologia a los seres miticos que por primera vez
utilizaron la fuerza de las plantas” -M.C. Lopez, 1996: 276-. Cada duerio tiene un nombre que se
menciona en rituales, rezos y conjuros. Los nombres de estos duefios estan asociados a las
plantas. “Por lo general los nombres tienen la misma raiz lingliistica del nombre de la planta; la
mayoria son nombres compuestos por dos palabras. La segunda se refiere al ser divino. Por
ejemplo: fiekida buinaima es el duefio mitico del cumare -Astrocaryum chambira- y en donde
buinaima significa divino” -M.C. Lopez: 1996: 278)-. Los kurripako denominan a los duefios de
los animales como fapirricurri. Algunos rituales expresan una transaccion con los duefios
espirituales de los recursos biologicos. El rezo del pescado un ritual de los indigenas sikuani y
kuiba, que hace parte, a su vez, de los ritos de iniciacion femenina, es de alguna manera una
transaccion con el mundo subacuatico para que, a la vez que proporciona alimentos, no se lleve a
los seres humanos como alimento suyo.

Refiriéndose a este rezo, Francisco Ortiz sefiala que “en un sentido general, el ritual inaugura una
nueva etapa del individuo tanto desde el punto de vista de su desarrollo biologico, como desde el
punto de vista de su relacion con la naturaleza misma. Se trata en efecto de momentos criticos del
equilibrio Hombre-Medio Ambiente, al aparecer un nuevo consumidor de carne animal o al
surgir en un individuo la capacidad de multiplicar la especie humana” -1991:28-. Esta mediacion
y relacion con los seres espirituales que tienen un dominio sobre los bienes de la naturaleza y con
la matriz cultural que aleja o aproxima a los seres humanos a la flora y a la fauna, obliga a
repensar el concepto de ecosistema, que en este caso estaria definido, no sélo por la relacion entre
los seres vivos, y entre los llamados componentes abidticos, sino que también por la relacion
cultural con los humanos. En esta relacion cultural, los seres espirituales y los chamanes aparecen
como los administradores de los flujos de energia y cadenas troficas que se dan entre los seres
Vivos.

Hay plantas sagradas o de alto valor religioso por razones estrictamente culturales. A manera de
ejemplo, entre los embera se habla del Arbol genené, origen de los rios que A. Gomez identifica
con el Caryocar amygdaliferum -Caryocaceae-. Para los siriano el arbol llamado mochilero, en su
lengua U muy deh, tiene un alto valor religioso y para los sikuani el kaliawiri, asociado al origen
de los alimentos cultivados.
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Cuadro 73
Plantas asociadas a contextos rituales
Nom.bre’ comun Nombre cientifico Pueblo
o indigena
80 Pueblos amazonicos, pueblos del Cauca y la Sierra
Coca Erythroxylum sp Nevada de Santa Marta
. Pueblos amazonicos, U’wa y pueblos de la Sierra
Tabaco Nicotina tabacum Nevada de Santa Marta
’ Banisteriopsis caapi, B. Inebrians, B. Rusbyana Pucblos amazénicos y del
Yagé Tetrapterys methystica ,
. Pacifico
Diplopterys cabreraza
Yoco Paullinia yoco Llanos Orientales
Yopo Piptadenia peregrina Llanos Orientales
Borrachero Daturart suaVeoleqs, D. Candia, D.arborea,D Bajo Putumayo, Caqueta y Amazonas
sanguinea, D. delichocarpa
. Virola calophylla .
Virola Virola calophylloidea Amazonia
Otros Methysticodendron amesianum Amazonia

Fuente: Cuadro elaborado por los autores con base en: N. Uscategui, 1959.

El legado del pensamiento81

G. Reichel-Dolmatoff sefala que entre los desana, el origen de las ideas abstractas es el Cosmos,
la unidad primigenia, que precede a las imagenes y por tanto a las acciones. Abusando quizas de
la metafora, podria decirse que el pensamiento es un texto escrito desde siempre en el Cosmos
mismo. La tradicion es la lectura de ese texto y se tiene como un legado de los antepasados.

El pensamiento como legado quiere decir entonces que es recibido, como tradicion, por una
comunidad o una persona -el jefe espiritual- a la manera de un don que le entregan los ancestros.
La obligacion de quien lo recibe es preservar y hacer un buen uso de este legado, que es de todos
y transmitirlo a las generaciones futuras. Todos son beneficiarios de este pensamiento, pero hay
personas que tienen un mayor conocimiento o capacidad de acceso al mismo como los chamanes,
por ejemplo. Entre el pensamiento y el mundo material hay una correspondencia pero son dos
cosas diferentes. La comida cultivada tiene en correspondencia un Pensamiento de la comida
cultivada. Este Pensamiento pasa de generacion en generacion. -C. van der Hammen, 153-. Pero
corre el peligro, tal como lo ensefian los mitos, que se pierda. En el pasado mitico de algunos
pueblos, por transgresion de tabues, los ancestros les han quitado este pensamiento. De acuerdo
con el mito, los seres humanos tenian los alimentos, los cultivos, pero no sabian para qué servian,
no sabian cultivarlos, entonces se disuelve la vida social y los seres humanos regresan a la

% Las especies mas cultivadas tradicionalmente son la Erythoxylum coca -amazonia- y la novogranantense
Erythroxylum -Cauca, Sierra Nevada de Santa Marta-.

81 El texto se toma del estudio realizado por el Instituto Humboldt: Proteccion del conocimiento tradicional. Bogota,
2000. E. Sanchez, M.P. Pardo y otros.
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condicion animal. Se trata indudablemente del transito de la naturaleza a la cultura y del
conocimiento tradicional como un legado. Ir contra este pensamiento es ir contra la cultura. Es
poner en peligro la condicion social de los seres humanos.

Los modelos energéticos de explicacion del mundo han sido divulgados, para el Amazonas, en
los trabajos de G. Reichel-Dolmatoff*?. “Para todas las criaturas de la tierra el padre sol
proporcion6 una cierta cantidad de energia vital que debia pasar por las plantas, los animales y el
hombre, pero siempre manando del sol y regresando a él. Para regular este flujo el padre sol
instituy6 en esta tierra el amo de los animales que debia ser el mediador entre el hombre y su
medio; entre los hombres, el padre sol instituyd el chaman para que actuara como mediador entre
su gente y el amo de los animales...” -1978:244-.

En la concepcion del mundo descrita como de flujos de energia, los distintos niveles energéticos
son representados con frecuencia con colores. Para los u’wa la secuencia es hacia arriba o abajo:
azul, rojo, amarillo, blanco y conlleva un movimiento®. Los flujos energéticos son también
concebidos como una cadena alimentaria. En culturas que consideran sus origenes en un mundo
subterraneo es comun que se den intercambios alimenticios entre los dos mundos. Los del mundo
de abajo que suben a buscar alimento se convierten en animales, por lo tanto en alimento y son
cazados, los de este mundo al morir pueden ir a ese mundo como animales y ser también cazados.
Hay muchos otros ejemplos de intercambio entre seres humanos y animales que muestran una
compleja cadena alimenticia simbolica en la que intervienen distintas categorias: animales,
animales/humanos, humanos/animales -que no deben ser cazados, animales parientes -que no
deben ser cazados- y animales no parientes. Esta cadena exige al cazador someterse a rituales y
normas precisas que como lo muestran los estudios etnograficos sobre la materia, tienen una
incidencia favorable en la preservacion de la fauna. En algunas culturas la planta, el animal es
fuerza, una energia, que domina el duerio espiritual de la planta o animal. Por esa razén se
asocian plantas, animales y personas.

El pensamiento en la mayoria de culturas indigenas no es un patrimonio exclusivo del ser
humano. Las especies piensan y ensefian. Es comun oir que el Chaman viaja al mundo de los
animales para aprender de ellos, o que un animal le ensefio la virtud curativa de una planta o que
a una persona en sus suefos, un animal le ensefio un conocimiento. También que un Chamén
puede recibir en estados de excitacion y éxtasis producidos, el mensaje de una especie bioldgica
determinada. Si uno se abre al conocimiento de la planta, generalmente mediante el uso de
alucindgenos, la planta le ensefa. Asi lo describe Schultes: “Los medicine man de las tribus
kamsa e Inga del Valle del Sibundoy tienen un conocimiento desacostumbradamente amplio de
plantas medicinales y toxicas (...) Uno de los mas reputados entre ellos se llama Salvador
Chindoy, quien insiste en el hecho de que su saber respecto al valor medicinal de las plantas le ha
sido ensefnado por las mismas plantas a través de alucinaciones experimentadas en el curso de su

larga vida de medicine man™™.

%2 Explicaciones de esta naturaleza se encuentran también en Clara van der Hammen y Martin von Hildebrand,
quienes trabajaron en el Amazonas.

%3 Como lo sefiala A. Osborn “Para los Uwa el espacio no tiene sentido o significado sin movimiento”. -1995:82-.

% Shultes y Raffauf, 1992:58, citado por Narby, 1995: 45.
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El antropdlogo Frangois Correa analizando los mitos de los pueblos del Vaupés muestra la
importancia que tiene /a conservacion en la cosmovision indigena, como dominio y
mantenimiento de un orden universal®. Si se desconoce el orden del cosmos, no se puede
dominar la naturaleza y en consecuencia se puede tener un comportamiento inadecuado que
desencadene males -en especial enfermedades- para el grupo social®. La conservacion es una
practica de control, o como lo sugiere F. Correa, de manejo del orden codsmico -1989: 144-.

El jefe espiritual suele ser lo que la antropologia designa como Chaman. El Chaman descrito por
la antropologia muestra una persona especialista en el mundo sobrenatural, que se vale de
psicoativos, alucindgenos u otros medios para alcanzar un trance, curar los enfermos y en
ocasiones, ocasionar la enfermedad. Los estudios etnograficos han venido haciendo énfasis en el
discurso ordenador del Chamén mostrando el papel e importancia de los mitos y un universo de
actividades chamanicas cada vez mas complejo, donde se mezclan el conocimiento de especies y
relaciones bioldgicas, actividades sociales y practicas psicoterapéuticas. El Chamén amazdnico
suele ser denominado “hombre jaguar”. Se utiliza también una denominacion genérica que suele
ser precisa: “duerio de maloka”. Es comin que se le llame taita o pay¢ -Vaupés-. El Chaman,
principal especialista del conocimiento tradicional, para acceder al pensamiento como tradicion -
a la que debe conectarse- usa plantas maestras como la Banasteriorsis caapi el principal bejuco
del yagé, ambil, una resina preparado a partir del tabaco y hojas de coca o el ayuno prolongado.
El yagé es utilizado por 72 pueblos amazonicos -Luna, 1986- en su mayoria, del occidente de la
cuenca.

Este personaje juega un importante papel social ya que sostiene la unidad social y espiritual de la
comunidad a la que pertenece®’, obra como el depositario y conocedor de la tradicion y los
rituales y mediante el dominio de las técnicas del éxtasis, puede acceder a lugares donde viven
seres espirituales -el lugar de los muertos, los ancestros, los duefios de las especies- y transar con
ellos. Su acceso al pensamiento -como legado- esta ligado muchas veces a restricciones
alimentarias y sexuales. Un Chaman es generalmente un especialista que conoce la historia
original a la que consulta siempre para dilucidar y resolver problemas individuales y
comunitarios. Todo relato chamanico es de alguna manera una reconstruccion narrativa de la
historia de su grupo. Utiliza el suefio como base de interpretacion de muchos fenémenos y
sucesos. El Chaman obra como el depositario y conocedor del legado cultural y cognoscitivo de

su grupo.

Hay pueblos donde el chamanismo esté reservado a los hombres. En otros pueblos hay chamanes
hombres y mujeres, pero es menos frecuente que se presenten chamanes mujeres. El Chaman
cura®™. Suele suceder que existan contradicciones, enemistades y guerras entre chamanes de
comunidades diferentes. De alli que sean valorados de manera distinta seglin se mire desde el
grupo al cual el Chaméan pertenece o desde otros grupos que lo consideran aliado o enemigo. En

¥ Véase: F. Correa. Relatos Miticos Kabiyari. Servicio Colombiano de Comunicacion. Bogota, 1989.

% Cercano a este concepto seria el principio de precaucion, de la legislacion ambiental.

%7 Refiriéndose a esta institucion entre los nasa, dice Nachtigall que “...existen algunas parcialidades en donde, como
en tiempos antiguos, todavia se encuentran hombres con conocimientos y practicas sobrenaturales, que sostienen la
unidad social y espiritual de esta comunidad. Estos son los téyu o fiiy.”

% Se identifican dos fuentes de energia que intervienen en la cura chamanica, una positiva, “de arriba” y una
negativa, “de abajo”. En algunos pueblos, como el Nasa, existen especialistas en cada una de estas energias.
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pueblos como el Embera y el Nasa a esta enemistad se le atribuyen muchas de las enfermedades:
son males enviados por chamanes. Esto explica en parte que algunas comunidades distingan entre
un chamanismo positivo, protector y otro dafiino, negativo.

El Chaman utiliza el éxtasis y estados alternos de conciencia®. Puede acceder -viajar- a otros
espacios donde viven seres espirituales -el lugar de los muertos, los ancestros, los duefos de las
especies- y negociar con ellos. Su acceso al pensamiento -como legado- estd ligado muchas veces
a restricciones alimentarias y sexuales. Los chamanes utilizan para acceder al éxtasis, plantas
estimulantes y alucindgenas. Algunos pueblos, como los de la Sierra utilizan el ayuno. Los cantos
y danzas contribuyen a crear un ambiente favorable al éxtasis. Un Chaméan amazonico suele, en
los rituales, cuando recibe una ofrenda de un grupo, recitar la genealogia completa del mismo.
Este reconocimiento es una confirmaciéon del saber y de la autoridad del duefio de maloka. Las
discusiones sobre el origen y significado de las palabras son comunes cuando se retinen
chamanes y sabedores.

El Chamédn u hombre jaguar, debe ser un conocedor del territorio y de los recursos en ¢l
existentes. En la medida que una de sus funciones es la de regular el aprovechamiento de los
recursos que se extraen del bosque y de negociar con sus duefios espirituales, este conocimiento
es vital. El debe indicarles, al cazador y al pescador, donde obtener sus presas, cuando deben
cazar; debe también decirle al cultivador donde hacer las chagras. Estas actividades, extractivas y
agricolas deben ajustarse a condiciones particulares en correspondencia con ciclos naturales. El
Chaman posee conocimientos astronémicos, por eso sigue las estrellas y los ciclos solares. Por
ejemplo, los chamanes nasa utilizan las montafas de su escarpado territorio, en relaciéon con la
salida y puesta del sol, para establecer calendarios agricolas -Rappaport.1989: 56-. Para todo se
utilizan las fases de la luna. Muchos eventos biologicos son indicadores para los cultivos. El
vuelo de las hormigas en las sabanas del oriente, al comienzo de las lluvias después de la
temporada seca, le anuncia a los indigenas el tiempo de la siembra. Cada tiempo, cada evento
social trae su ritual. Estos rituales son liturgias complejas donde se re-edita la historia del grupo,
se afirman los nexos comunitarios y donde a la vez que se hace una afirmacion colectiva, se
garantiza el pasaje de un papel o de una situacion social a otra. Los jovenes se hacen guerreros,
pueden consumir las hojas sagradas de coca, se hacen alianzas matrimoniales, se curan los
enfermos y se despide a los muertos. Los recitativos, los cantos, las danzas, las practicas
curativas, la adivinaciéon mediante el viaje chaménico -el éxtasis- precisa de conocimientos
profundos sobre la tradicion. En algunas comunidades el Chaman se apoya en el especialista en
plantas y en algunos pueblos -tule, uitoto-, donde existen carreras ceremoniales, en especialistas

en campos especificos -cantores, musicos y otros-.
A A
% A
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No todos los pueblos que acuden a técnicas del éxtasis tienen instituciones chamanicas.
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Los Seres Espirituales

Nombre Pueblo FIM|O Descripciéon
Abara U’wa X Custodia las aguas malignas
Agdjibadara Bari Se Transformo en hormiga
Anamei Piaroa Vive el templo sagrado fiuema
Aikia Tikuna X Naci6 junto a Ipi. Se cas6 con la ardilla
Arina U’'wa X Deidad de la luz
Baclibe Tule X Nele fundador
Baukara U’wa X Deidad de la luz asociada a las mujeres
Bothwata U’wa Asociado al maiz de tierra alta
Buinaima Uitoto X Héroe de abajo
Bukowa U’'wa X Asociada a la sal de roca
Buriatha U’'wa X Asociado a la yuca
. R Deidad asociada a la enfermedad de las esferas
Buwaria U’'wa . .
amarilla/roja
Cubilel Tule X Nele fundador
Cueche Awa Espiritu dafiino del bosque
Chejeru Piaroa Vive el templo sagrado fiuema
Chivarina -los- Bari Espiritus dafiinos
Chutin Awa Deidad maléfica del bosque
Dadibdu/Daviddu | Bari X Asociado a la enfermedad, la noche
Daybagdodjira Bari Vive en el lecho de los rios
Ducjin Puinave X Héroe principal. Es hijo de Kwai. Distribuye los
clanes
Etuana Yuko Liber6 el mundo de las aguas del diluvio
. Domina el mundo de abajo/oscuridad/duefio de los
Garrabas Yanacona X .
animales
Guarirom Puinave X Creador del Universo
Huagun/Yagun Tule X Nele fundador. Castiga a los malos
Huaquiblel Tule X Nele fundador
Ibaki Tule Deidad que recompensa a los vivos
, Héroe cultural. Introdujo las normas y las
Ibelel/Ibeorgun Tule X instituciones Tule
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Idn Kamni Makél Creador. Hizo el mundo con su saliba. (Correa F.
1987)

Ipi Tikuna X Héroe opuesto a Yoi

Tum -los- Puinave Espiritus malignos de la selva y las aguas

Iyara Uwa Columna del universo/ terremoto

Juan Tama Nasa -Paez- X Historico. Hijo del Trueno. Asociado a una estrella

Juashcona Kameéntsa La luna. Asociada a la sexualidad femenina

Jutsifiamui Uitoto X Héroe de arriba

Juya Wayuu X Héroe asociado a las lluvias

Kaba U’wa Domina el mundo de abajo/oscuridad

Kakina U’'wa Dueiia de las plantas

Kalu Tule Fortificacion habitada por los espiritus tutelares.
Morada

Kalu Cuquili Tule ForFa.lez.a de las deidades bienechoras contra los
espiritus del mal

Kalu Tigun Tule Alli se produce la vida humana

Kalu Yagun Tule Alli van los muertos que han cometido graves
faltas

Kalyim Guambiano Duende travieso

Kanwara U’wa Deidad chamanica asociada a la fertilidad y al sexo

Kapish/ K ‘pish Nasa -Pacz- As.oqado al trueno. Expresion de la deidad
principal

Karina -los- Bari Gente con forma de animal

Kario-Kwigra U’wa Arbol mitico/ Kara

Karotha U’'wa Deidad mensajera

Kawaya U’wa X Asociado a la coca

Ketimora U’'wa Deidad mensajera

Kokatuma U’wa Hermana de la duefia de las plantas

Kotina U’wa Los primeros abuelos

Kubojowa U’wa X Deidad asociada al maiz

Kwai Puinave X Hermano de Guarirom

. Sikuani ,

Kwai /Piapoco/Kurripako/Kubeo X Cre6 el mundo actual

Locomboo Pijao Creador

Lliban Nasa -Paez- X Historico. Emisario del Trueno

Maleiwa Wayuu X El Creador
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Mama Concia Yanacona Imégen de la Virgen de Caquiona

Masartummi Tule Nele fundador

Mereiwa Wayuu Deidad principal

Mowacha Tikuna Naci6 junto a Yoi

Muchu Bari Modifico el paisaje de montafias en vegas

Nacuco Pijao Creador de este mundo

Nadili Tule Nele fundador

Nia Tule Espiritus que pueden ocasionar dafio

Nibda Puinave Hermana de Guarirom

. , "Motiléon blanco" asociado a la practica del

Nicuara Bari 1
canibalismo

Nuchu (los) Tule Ayudantes del Nele reprresentados en figurillas de
madera

Nuguwaymasig Guambiano Espiritu maligno

Nutapa Tikuna Madre de Yoi e Ipi que nacieron de sus rodillas

Ologana- Conquilel |Tule Nele fundador

Olonicdiligua Tule Nele fundador

Paptumat Tule El creador

Pirkibiari Puinave Hermano menor de Guarirom

Poni Tule Espiritus que pueden ocasionar dafio

Pulowi Wayuu Esposa de Juya. Se asocia a la sequia y los vientos

Purba Tule Principio animado. Espiritu de los seres vivos

Quiccadir Tule Esposa de Ibelel. Enseii6 las labores femeninas

Sabaseba Bari Principio creador

Saymaydqdj ira/ Bari Creador

Saimadoyi

Sefior de Cuaiquer |Awa Imagen de Cristo venerada por los awa

Sefior de Sibundoy |Kaméntsa Imagen de Cristo

Shinye Kaméntsa El sol. Principio creador

Sibabio Bari Asociada al incesto. De sus cenizas surgieron otros
pueblos

Sibu Tule Nele fundador

Tae Tikuna Suministra el espiritu a los nifios que van a nacer

Tapucos Yanacona Seres del mundo de abajo
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Tiegin/Tigun Tule X Nele fundador
Tudon Puinave X Héroe asociado a los cultivos
Uigudun Tule X Nele fundador
Ure Guambiano Espiritu maligno que vive debajo de al tierra
Utapinomaku Tuyuka X Héroe fundador. Anaconda / piedra
V1rgen . de la Yanacona X Imagen de la Virgen de Pancitara
Purificacion
Vlrgen. delos Yanacona X Imagen de la Virgen de Bolivar
Remedios
Waniilii Wayuu Tio materno de Pulowi. Asociado a la enfermedad
Withra U’wa Se transformaron en plantas
Yash Guambiano Espiritu asociado al borrachero
Yoi Tikuna X Héroe prmmpal. Hizo la gente, establecio las
normas tikuna
Yoluja Wayuu Ser sobrenatural
Yoruja -los- Wayuu Espiritus malos
Yurupari Indigenas del Vaupés - X Palabra de origen Geral. Flautas ancestrales.
P Amazonas Legitiman el poder masculino. Ritual.
Wajari Piaroa X Principal héroe cultural

Fuente: Cuadro elaborado por los autores.

Los rituales indigenas y las plantas sagradas

En los rituales se utilizan plantas sagradas. Algunas se consumen como el tabaco, que tiene una
compleja preparacion y se consume en forma liquida o en resina -ambil-; de la coca se consumen
las hojas luego de ser tostadas, maceradas y pulverizadas. Para rituales especiales consumen el
yagé -Banisteriopsis sp.-. El siguiente cuadro registra esta clase de plantas.
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Cuadro 75
Plantas estimulantes, embriagantes y alucinogenas utilizadas
s | E
Tabaco & 2 S Chicha
S| % &> 8|2 =] E
Pueblo 8| &| = Sl T s
O | M S <z
- == Bl = = [ = T < | &=
E: S| = = | @ S|IC|>|E|&|J|o
Awa
, X X
Nasa -Péez- X X X X | X
U'wa X X X X
w X X X 90
. X
Bari X
, X
Kofan X X X
. X X X X | X X
Uitoto X X | X X X X X X | x X
X X
Nukak X X
Sikuani X §
Embera X X §
, X X
Afro- Pacifico X X X X X
. X X
Kogui X X
Wayuu

Fuente: Cuadro elaborado por los autores.
AM: Ambil; CI: Cigarro; RA: Rapé; OT: Otros; E: Elaborado; SE: Sin Elaborar; MA: Maiz; CH: Chontaduro, Pumpuifia; YU:
Yuca; PL: Platano; PI: Pifia; CA: Cafia de Azucar; OT: Otros

Los siona y kofan consumen la savia del bejuco yoco -Paullinis yoco-, un estimulante.
Alucinogenos y estimulantes de las familias Brugmansia -borrachero- y Brunfelsia también son
utilizados. Los amazoénicos cultivan o recolectan para consumo ritual de los varones adultos
tabaco, arbustos de coca, yagé y otras plantas estimulantes o narcdticas -como las virolas. En el
llano utilizan el yopo y en el Pacifico el pildé que se obtiene también de variedades de la
Banasteripsis.

% Los u’wa utilizan también chicha de batata y de kara -un frutal-. De maiz se hacen dos preparaciones: kanoba y
kathira -A. Osborn. 1995: 109-
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SISTEMAS TRADICIONALES DE EDUCACION

El sistema de referencia de una persona indigena

Hay tres referentes sociales basicos: la comunidad de origen, la tradicion cultural y el territorio.
De un lado estan todos los procesos de identidad que hacen que una persona haga parte de un
grupo social y que tenga un legado historico que lo explica y sitiia en el mundo y de otro, sus
referentes espaciales -que también hacen parte de esa identidad-. El territorio es una unidad y
todos los seres vivos que estan en ¢€l, incluyendo las personas y los seres espirituales -como los
duenos de los animales y plantas-, estan relacionados entre si. El territorio hace parte también de
una trama simbolica cruzada por hechos histéricos narrados de generacion en generacion por los
dirigentes espirituales y sabedores, como parte fundamental de la vida indigena. Asi, el territorio
y sus recursos constituyen un legado que une -como un todo- la generacion presente a las
generaciones del pasado y a las generaciones del futuro.

Junto a estas tres condiciones estd la manera de conocer. El conocimiento hace parte del orden
natural y cumple, respecto a la naturaleza y la vida social una importante funcién en su
conservacion y mantenimiento. Algunos pueblos consideran que tienen una mision que cumplir
en la conservacion del equilibrio del mundo y la naturaleza. El ejercicio del pensamiento en el
ritual contribuye a mantener el mundo en el que vivimos. De esta manera, el pensamiento
adquiere un alto valor religioso.

La palabra es una fuerza, tiene poder y debe ser utilizada de manera responsable. Las hojas de
coca -el mambe- y el ambil de tabaco ayudan a suavizar, a dominar la palabra’".

Cuadro 76
Sistema de Referencia

Condicion Efecto Procesos adversos
Pueblo/comunidad/linaje Pertenencia, identidad Fragmentacion social,
nti la vida rtenencia e
Cultura .Se .do de vida, - pertenencia, Erosion e imposicion cultural
identidad

Desplazamiento forzado

Territorio Seguridad, pertenencia, identidad Pérdidas territoriales

Pérdida de gobernabilidad

Erosion de los sistemas de
Conocimiento Capacidad, proyeccion, identidad conocimiento

Ruptura generacional

Fuente: Cuadro elaborado por los autores.

°! Entre los uitoto, como lo muestra la antropologa Maria Cecilia Lopez, asi como la yuca es alimento, la palabra es
el verdadero alimento para el ser humano. “La palabra se debe preparar, debe pasar por todo un proceso para que nos
sirva, asi como la yuca brava que requiere de todo un complejo proceso para tornarla til. La palabra es fuerte, asi
como la yuca, que tiene veneno, pero si se domina es util; por eso no se puede decir que hay cosas malas, lo que se
debe hacer es transformarlas para el bien de las personas”. -M.C. Lopez 1996:277-.
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La transmision de conocimientos

Hay una funcion social general, de transmision de conocimiento, que recae de manera especial en
la familia donde los adultos -del ntcleo familiar, generalmente extenso- instruyen a los nifios y
jovenes de su mismo sexo. Hay también una responsabilidad en esta transmision de
conocimientos en la relacion entre grupos generacionales en la cual los ancianos o mayores
tienen un lugar de preeminencia’’. A esta funcién suele designarsele como proceso de
socializacion, en el cual la familia y la comunidad en su conjunto transmiten los conocimientos,
valores y pautas de comportamiento a los individuos, moldeando su caracter desde el nacimiento
hasta su muerte. -V. Gutiérrez 1978-.

La socializacion primaria es la que se vive principalmente en la nifiez en el seno de la familia y la
comunidad, la secundaria hace referencia de manera principal a la vida joven y adulta donde este
ciclo se cumple en instituciones formales como la escuela o un grupo generacional de iniciacion o
de trabajo. En los grupos indigenas el joven para pasar a la vida adulta e integrarse a la vida
social propia de su género, debe someterse a rituales de iniciacion en los que se exige o se somete
a un proceso de instruccion previo. El iniciado debe conocer y dominar las técnicas productivas
propias de su género y debe ser instruido en la tradicion y normas de comportamiento social de
los adultos.

En algunas concepciones al pensamiento solo se accede después de haber pasado por el rito de
iniciacion. Clara van der Hamen transcribe el mito Yukuna Kariirimi en el que se muestra como
el pensamiento solo le fue entregado al héroe cultural después del bautizo, es decir, después de
que el huérfano” Kariimiri paso el rito de iniciacion, a partir del cual en la narracién ya no se
hace referencia al huérfano -Irimi-, sino que sera llamado kari. “Una vez con el pensamiento de la
comida cultivada, se puede convertir -el héroe- en capitan y mantener una maloca.”-1997:153-.

En general, se aprende en la vida diaria, por imitacion o instrucciéon de familiares o personas
mayores. Se aprende en juegos como los del hilo, imitando la red de una arafia, con la cual se
forman figuras que ensefian sobre la forma que tienen las aves, mamiferos, insectos, el corazon
de los arboles y otros, cuyo significado debe ser entendido por todos. Se aprende también en los
rituales colectivos escuchando y repitiendo los recitativos que alli se hacen, siguiendo las pautas
de la danza y el canto y siguiendo las curaciones y rituales del Chaman. La danza, las méscaras y
los recitativos ensefian sobre la vida de los animales’ y plantas. Tanto en el mito como en los
imaginarios y en la cotidianidad se expresan actitudes, valores relacionados con los seres
humanos y la naturaleza. Los mitos son una forma de almacenar y utilizar el conocimiento’. De
ellos se extraen constantemente ensefianzas y normas para el presente.

%2 Refiriéndose a los kawiyari F. Correa sefiala: “El conocimiento es una actividad que se acumula a largo de los
afos. Son los viejos los que detentan un mayor bagaje en los actos de la vida social,...” -F. Correa 1989: 128-.

% Se designa como huérfano al ser humano que no tiene identidad, cultura, pertenencia a una comunidad de
personas. Una persona expulsada de su comunidad es por tal razon considerado un huérfano.

** Koch-Griinberg hace una descripcion detallada de las danzas de méscaras en el Vaupés mostrando como el bailarin
procura imitar de la manera mas exacta posible los movimientos y acciones del ser que busca representar,”. -1995:
185-.

% 1 os mitos suelen utilizar dos conectores y ejes del mundo, uno vertical, -frecuentemente un arbol-, otro horizontal,
-frecuentemente la serpiente-. A veces los dos ejes se confunden -el arco iris / serpiente entre los nasa-. En el mito se
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El dirigente espiritual -taita, curaca, payé entre otros- elige a los aprendices. En algunas
comunidades jovenes con disposiciones especiales eligen serlo y hay otras, en donde hay sefiales
que predestinan la persona que se dedicara al servicio espiritual. Maria E. Marquez refiriéndose
al Chaméan U’wa advierte que desde antes de nacer el nifio, la madre sabe si estd predestinado
para serlo, por los sueflos que tiene durante el embarazo. Otras veces lo conocen por la forma que
tiene la coronilla de la cabeza. Entre los nasa, los suefios guian a la persona. El tewele “catea” al
aprendiz y en los suefios se le revele la disposicion de éste para ser tewele. El estudiante es
guiado a través de suefios por el maestro. En muchos grupos el dirigente espiritual no consume
sal, muchas veces, tampoco dulce y sigue dietas rigurosas. Las parteras aprenden de sus madres o
abuelas el oficio. Hay oficios que se transmiten de maestro a aprendiz, debiendo este Gltimo dar
una contraprestacion -pago- al maestro o simplemente sirviendo de ayudante. El pago debe
entenderse como una compensacion de un sistema comunitario de relaciones de reciprocidad.

LAS LENGUAS INDIGENAS

Siguiendo a Jon Landaburu en el pais se hablan sesenta y cinco lenguas indigenas americanas con
cerca de 400.000 personas hablantes en 22 de los 32 departamentos de Colombia. Las sesenta y
cinco lenguas indigenas que subsisten hoy en dia se reagrupan en 12 familias lingiiisticas y 10
lenguas aisladas no clasificadas hasta el momento.

Las familias se agrupan a su vez en cuatro secciones:

1. Chibcha, de probable procedencia centroamericana.
. Arahuaca, Caribe, Quechua y Tupi, grandes familias suramericanas.
3. Chocd6, Guahibo, Saliba, Macu, Huitoto, Bora, Tucano, que son familias solamente presentes
en el ambito regional.
4. Diez lenguas aisladas: andoque, awa, cuaiquer, cofan, guambiano, kamentsa, paez, ticuna,
tinigua, yagua, yaruro.

Landaburu muestra en sus trabajos una honda preocupacion por la suerte que pueden correr las
lenguas indigenas. Luego de sefialar una lista de lenguas ya desaparecidas de las que se tiene
evidencia documental concluye que no es absurdo pensar que han podido hablarse estos tltimos
cinco siglos més del doble de las lenguas actualmente habladas, o sea que han podido desaparecer
en ese tiempo mas de setenta lenguas. En el siglo XX senala el investigador las lenguas que
desaparecieron y de las que se tiene algin testimonio, sin prejuzgar de otras que también
pudieron extinguirse, son las siguientes: en la Costa Atlantica: kankuamo -familia Chibcha- de la
Sierra Nevada de Santa Marta; en el valle del rio Magdalena: Opon-Carare -familia Caribe- y
pijao -familia Caribe-: en la Amazonia el resigaro -familia Arahuaca- quedando por averiguar la
suerte del andaki, del yuri y del betoi.

conjugan fuerzas contrarias o principios opuestos. Arriba, abajo -Embera-, izquierda derecha -Arhuaco-, masculino,
femenino y se conectan generaciones desde el origen hasta el presente, incluyendo las especies de los reinos vegetal
y animal como parientes de los seres humanos y muestran los principales linajes, genealogias y su jerarquia.
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Jon Landaburu hace el siguiente diagnostico de las 65 lenguas habladas actualmente en

Colombia.
Cuadro 77
Evaluacion sobre las lenguas indigenas
N°. de hablantes N°. de Pueblos
Categorias Pueblos
Mas de 50.000 3 wayuu, nasa o paez, embera
hablantes yut, pacz,
guahibo o sikuani, guambiano, arhuaco o ika, inga, tikuna contando los
hablantes de Perti y Brasil, tukano contando los hablantes de Brasil, tule o
Entre 10.000'y 50.000 8 cuna, contando los hablantes de Panama, piaroa contando los hablantes de
Venezuela.
cuaiquer o awa, kogui, waunana, puinave, uitoto, kurripako contando los
Entre 5.000 y 10.000 9 hablantes’ de Venezuela, piapoco contando los hablantes de Venezuela,
yaruro mas que todo presente en Venezuela, yuko contando los hablantes de
Venezuela.
tunebo o u'wa, kubeo, kaméntsa, wiwa, bari, kofan, kuiba, coreguaje, saliba,
1.000 y 5.000 11 ,
guayabero, yagua contando los hablantes de Pert.
totoro, barasana, desano, wanano, piratapuyo, achagua, andoke, bara, bora,
Menos de 1.000 34 kawiyari, carapana, karijona, chimila, cocama, hitnu, makuna, cacua, nukak,
hablantes jupda, yuhup, mirafia, muinane, nonuya, ocaina, pisamira, siona, siriano,
tanimuka, tariano, tatuyo, tinigua, tuyuka, yukuna, Yuruti

Fuente: Cuadro elaborado por los autores con base en Jon Landaburu.

Landaburu ha elaborado una escala de riesgo o peligro de las lenguas indigenas de la siguiente

mancra:

Cuadro 78

Categorias de riesgo de las lenguas indigenas

Categoria

Lenguas

En peligro potencial

Tunebo -u'wa-, camsa, wiwa, bari, cofan, cuiba, del grupo D; barasano, carapana, desano,
wanano, piratapuyo, bard, macuna, cacua, siriano, tanimuka, tatuyo, tuyuca, yucuna, Yuruti

En peligro

coreguaje, saliba, guayabero, del grupo D; achagua, andoke, bora, cabiyari, hitnu, mirafia,
muinane, ocaina

En serio peligro

Chimila, cocama, nukak, siona

Moribundas

tinigua -2 hablantes- nonuya -3 hablantes-, carijona -mas o menos 30 hablantes pasivos-,
totord -4 hablantes activos, 50 hablantes pasivos-, pisamira -mas o menos 25 hablantes-

Fuente: Cuadro elaborado por los autores con base en Jon Landaburu.
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SISTEMAS PRODUCTIVOS TRADICIONALES

Los sistemas productivos indigenas expresan la complejidad de la relaciéon poblacion-
produccion- medio ambiente y son entendidos como estrategias de sobrevivencia. Esta relacion
esta cruzada por el sistema de valores y creencias relativas a la produccion y distribucion
agropecuaria, forestal, pesquera y a la recoleccion de productos silvestres. Estos sistemas se
conocen en la literatura como adaptativos por su estrecha relacion con la oferta ambiental y por
ser el resultado de un largo proceso histérico de observacion, conocimiento y convivencia con los
espacios naturales. Sin embrago la adaptacion es apenas un aspecto de la realidad productiva de
las comunidades. La chagra, o huerto habitacional es el eje de las actividades productivas de
muchos grupos.

En general y haciendo abstraccion de innumerables variantes los sistemas productivos indigenas
estan orientados a la autosubsistencia. Su organizacion para la produccion es familiar y/o
comunitaria.

Hay una division estricta de las labores por sexo. En la Amazonia por ejemplo, los hombres talan
el bosque, fabrican las armas tradicionales, instrumentos musicales, hamacas de cumare,
chambira u otras fibras, cierto tipo de cesteria como los balayes y cebucanes o matafrios -un
exprimidor de yuca- y canoas; las mujeres siembran y mantienen los cultivos, fabrican recipientes
de barro y los budares, fogones para hacer las tortas de casabe, la mayor parte de los objetos de
cesteria y procesa los alimentos. La caceria y la pesca definen en general el papel masculino.

La unidad productiva utiliza el trabajo doméstico y formas solidarias como la mano cambiada, la
minga, la cuadrilla; presentan una marcada division sexual y generacional del trabajo; la
acumulacién mas que una funcién econdémica estd relacionada con el prestigio social; la tierra y
los recursos naturales tienen ademas de un valor productivo, un valor cultural. La valoracion esta
referida en lo econdmico a los rendimientos fisicos y en lo social, a los sistemas de intercambio y
alianza entre grupos, los rituales y las festividades colectivas; comprenden un conjunto de
conocimientos, técnicas, practicas e innovaciones tradicionales que se transmiten de manera
directa en las practicas productivas; mantienen sistemas propios de seleccion y manejo de
semillas, colinos y pie de cria, asi como su intercambio y circulacion, los sistemas de regulacion
estan dictados por la tradicion y son ejercido por autoridades tradicionales y/o jefes de las
unidades domésticas.

Hay una interaccion entre los diferentes espacios de uso productivos: domésticos y selvaticos;
lejanos y cercanos; agropecuarios y extractivos; comunitarios y familiares siendo el eje, el huerto
familiar, -llamado chagra, conuco, cultivo, huerto habitacional, colino- y la dindmica productiva
que lo relaciona con ciclos de uso de areas de monte -“montes bravos”- y rastrojos.

Los pueblos nukak dependen para su subsistencia de la caza y la recoleccion. Los otros pueblos,
por su condicion de riberefios de la horticultura y la pesca.

Para la caza usan arcos y flechas, arpones y trampas, también cerbatanas cuyas flechas envenenan
con el curare para paralizar las presas. Los indigenas de la selva utilizan para la pesca y la caza
toxicos de origen vegetal. La etnoboténica se ha interesado mucho por el curare o veneno para
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flechas. Para envenenar las flechas se utilizan en la Amazonia cerca de noventa especies de
numerosas familias. -Schultes-. La mayor parte de los curares suramericanos se preparan a partir
de las especies Strychnos o de miembros de la familia Menispermaceae, especialmente el
Chondrodendron spp. En el Pacifico el veneno mas usual se obtienen de una rana. Cazan dantas -
Tapirus terrestris-, chiguiros -Hydrochoerus hydrochaeris- armadillos -Dasypus novemcinctus-
armadillos cachicamos -Cabassous unicinctus-, perros de agua -Pteronura brsailirensis-, nutrias -
Lutra sp.- monos churuco -Lagothrix lagothricha-, monos araguato -Alouatta seniculus-,
venados, zainos -Tayassu tajacu-, ardillas -Microsciurus p.-, lapas -Agouti paca-, picures -
Dasyprocta fuliginosa-, cafuches -Tayassu peccari-, babillas, aves como loros, tucanes, pajuiles -
Crax alector-.

La pesca se hace mediante el uso de flechas, arpones, zagallas, nasas, trampas llamadas kakure y
anzuelos libres o en espineles y rendales. Se utiliza también para la pesca una amplia variedad de
barbascos, plantas toxicas. Se pescan especies, entre muchas, como el bocon, la palometa, el
bocachico, la sapuara, la payara, la cachama, el valenton, el cajaro y el pabon. Los rios ricos en
pesca son escasos, en la Amazonia son los llamados rios blancos, ricos en nutrientes como el
Caquetd, el Guaviare y el Putumayo, que nacen en los andes. Los rios negros que nacen en la
selva son acidos y pobres en nutrientes y su fauna acudtica es menor.

Recolectan para el consumo larvas, hormigas, miel de abejas, tubérculos y frutos silvestres como
los de la palma milpesos, la palma canangucha, los arboles de guamo. Los de excedentes
agricolas y de pesca suelen redistribuirse ritualmente en fiestas de alianza entre pueblos como el
llamado Dabucuri en la Amazonia.

Algunos grupos se han especializado en producir artefactos de gran calidad para intercambiar con
otros pueblos. Los kurripako y puinave fabrican excelentes ralladores de yuca; las comunidades
nukak son especialistas en el tejido de canastos que son muy valorados por los otros indigenas;
los desano fabrican canastos de carrizo y ollas de arcilla muy apreciadas, los tucano elaboran
bancos de madera de una sola pieza, los coreguaje tejen mochilas de. Otros grupos fabrican
morteros para macerar la coca o para pilar granos y carne.

La agricultura indigena

Andes. Los pueblos del sur y centro de los andes son fundamentalmente agricultores que ocupan
diferentes pisos térmicos. Muchos de ellos, como los pasto, los yanacona, algunas comunidades
nasa -paez- y guambiano, las comunidades del sur del Tolima, las gentes de Cota, los guane,
viven agobiados por el minifundio.

La economia dominante es la propia del campesino minifundista. Los de tierras frias tienen como
cultivo dominante la papa, siembran hortalizas, maiz, tubérculos como el ulluco, trigo, cebollas y
calabazas. Crian ovejas y algunos vacunos, animales domésticos como el curi. Los de tierras
templadas siembran platano, guineo, maiz, yuca, café, cacao, cafia de azucar, frutales. Los de las
tierras calidas de los valles interandinos, en tierras de mala calidad siembran maiz, arroz, platano,
yuca. Los nasa y yanacona utilizan diferentes pisos térmicos. Siembran maiz, caia, frijol, café en
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las tierras medias, trigo y papa en las frias. Algunos se dedican al cultivo del fique. El café¢ y la
papa son productos destinados al mercado.

Utilizan la fuerza de trabajo familiar la forma comunal llamada minga. Debido a la insuficiencia
en los ingresos familiares, es frecuente que algunas personas se empleen como jornaleros por
fuera de su parcela. Las mujeres y los hombres trabajan por igual la agricultura. Las mujeres tejen
con lana de oveja o fique. Se hacen chumbes, anacos, ruanas, jigras y bolsos, en ocasiones para la
venta. Los hombres raspan y tuercen la cabuya. Las mujeres trabajan distintas fibras vegetales
para hacer sombreros y esteras.

El cuadro siguiente relaciona algunos sistemas agricolas tradicionales.

Cuadro 79
Sistemas agricolas tradicionales

Sistema Descripcion

Es la tala de bosque primario o secundario que se encuentra previamente en el
lugar donde se va a realizar la chagra; después de su uso, el espacio es
abandonado con el fin de dejarlo descansar bajo una capa boscosa.

Corta y quema de tipo pionero
/chagra -Itinerante, rotativo-

Corta y quema de tipo barbecho - | Una vez pasado el periodo de descanso del espacio abandonado, el suelo vuelve a
descanso con capa arbustiva- utilizarse generalmente mediante la extraccion de raices, arboles y estacas.

Los espacios de cultivo se usan de manera rotativa de forma que los cultivos
entren en produccion en tiempos diferentes. Posteriormente el espacio se deja
descansar bajo una capa arbustiva.

Corta y quema de tipo rotacion
de lotes de cultivo

Corta y cubierta de tipo siembra | Se tala la vegetacion mayor en los espacios de cultivo donde posteriormente se
y cubierta o de tapado siembra y se socola. El suelo se deja descansar bajo una capa de bosque.

Siembra intensiva alternando | El espacio de cultivo es cubierto con pasto y otras hierbas luego de 6 o mas afios
pastos y cultivos de descanso bajo pasturas.

Siembra intensiva en huertos | Estos espacios de cultivo permanente se abonan y preparan con materia organica
habitacionales en descomposicion y abono vegetal.

Siembra en terrazas aluviales

Siembra intensiva sin riego de
tipo sistemas fuera y dentro del
campo

Los cultivos en campos permanentes se intercalan con cinturones de vegetacion,
arboles frutales, fuentes de lefia o madera.

Los cultivos se realizan de manera estacional en las llanuras riberefas, orillas de

Siembra estacional en playones . .
los lagos y arroyos intermitentes.

Extraccion de la humedad natural
de tipo campos secos de lechos | Los cultivos se hacen en campos cercados en los lechos secos de los rios.
de rios

Extraccion natural de la humedad

. . . Los campos se hacen excavando varios centimetros bajo el nivel del suelo.
de tipo campos en bajo relieve

Plataformas agricolas y de
drenaje de tipo canales y
plataformas elevadas

Las zonas existentes entre canales de drenaje y diques se elevan mediante la
superposicion de sedimentos provenientes de los canales de riego.

Fuente: Adaptado de Brownrigg, 1987 / M. Mejia / E. Sanchez / E. Arenas

Selvas. Las regiones selvaticas tienen una economia diferente. Para el agrénomo Mario Mejia, un
destacado conocedor de los agro-ecosistemas amazodnicos, los indigenas han desarrollado un
sistema autobnomo alrededor de siete especies vegetales: yuca, chontaduro, pifia, barbasco, coca y
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tabaco y los alucindgenos -Mejia 1987: 123- Los indigenas del pacifico viven de la horticultura
del maiz -Zea maiz s.p.- y el platano, la recoleccion, la caza y la pesca.

El principal sistema de agricultura indigena en las zonas selvaticas es la tala /roza y quema.
También se presentan otros sistemas agricolas como la tala /roza y pudricion -propio del pacifico-
y la siembra en huertos habitacionales. A su vez cada uno de estos sistemas presenta variaciones
de acuerdo a factores ambientales y productivos.

Los pueblos amazoénicos en su mayoria viven de las actividades horticolas desarrolladas en areas
que son rozadas, quemadas y cultivadas conocidas como chagras. En ellas siembran variedades
de yuca, en especial la yuca amarga para hacer la farifia -harina- y el casabe -torta-, productos
fundamentales de la alimentacion indigena, variedades de fame, chontaduro, banano, mafafa, aji,
caimo, aguacate, pifia, calabaza, papaya, anonaceas, lulo, marafion. Algunos grupos cultivan cafia
de azlcar, maiz -Zea maiz s.p.- y unos pocos cacao. Al suroeste de la region es importante en la
alimentacion el platano. Cultivan para consumo ritual, tabaco, arbustos de coca y el bejuco yagg.
Completan esta actividad econdmica las actividades de la caza, la pesca y la recoleccion de frutos
y materiales utiles, de origen silvestre. En algunas comunidades se ha introducido la cria de
especies menores especialmente gallinas y cerdos para el comercio.

La chagra amazoénica. Los grupos indigenas del 4rea amazodnica tienen como fuente principal de
subsistencia la horticultura de tala y quema o roza y quema. Los espacios de cultivo denominados
chagras o conucos responden a un proceso de transformaciéon y reestructuracion del territorio
donde cada producto se siembra de acuerdo a un patrén predefinido en un modelo de referencia -
van der Hammen, 1992-. Ademas de su funcién de subsistencia, la chagra ocupa un lugar
primordial dentro del sistema de representaciones de los grupos indigenas; las plantas son
consideradas como personas -yukuna- o como partes del cuerpo humano, condicién que establece
relaciones de afinidad entre las personas y sus cultivos.

Dentro del ordenamiento simbdlico del territorio en las comunidades amazonicas, la chagra es el
espacio de la fertilidad por lo que se considera de dominio femenino; en ella no solo se cultivan
los diferentes productos que utilizard la comunidad, sino también funciona como el espacio
complementario de la maloka en donde se desarrollan actividades tales como las relaciones de
parejas y los partos. Ademas, la chagra es un importante lugar de socializacion en donde las
madres ensefian a sus hijos los conocimientos bésicos sobre el ambiente que los rodea; de esta
forma los nifios aprenden a cazar pequefios roedores, a conocer las diversas plantas y su proceso
de cultivo y cuidado.

El establecimiento de una chagra sigue un cuidadoso proceso que comienza con la eleccion del
terreno. De acuerdo al tipo de suelo, proximidad a las viviendas y otra serie de caracteristicas
ambientales, los hombres eligen el lugar. Posteriormente el Chaméan entra a negociar con los
“duefios” del lugar, proceso denominado “curacion” del terreno. El futuro duefio de la chagra tala
la vegetacion pequefia. Después de esto se organiza una minga u otra forma de trabajo colectivo
para realizar la tumba del resto de la vegetacion del terreno. La quema la hace la pareja
matrimonial. Finalmente con la llegada de las lluvias se siembran las primeras raices de yuca que
han sido previamente curadas por el Chaman, después se siembra el resto de los cultivos. Los
hombres plantan los cultivos que les corresponden -la coca, generalmente- -van der Hammen,
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1992-. En algunas comunidades del Miriti-Parana la siembra requiere de una minga de mujeres -
von Hildebrand, 1987-. El desyerbe de las chagras es una labor femenina.

Cada chagra sigue un modelo segin el cual cada parte tiene una funcién y un simbolo
determinados. En la chagra yukuna el frente se considera masculino, la parte trasera femenina, el
centro sagrado, la periferia doméstica, el lado izquierdo para los aliados y el derecho para los
afines. -van der Hammen, 1992-. De este mismo modo, la yuca, que se considera femenina se
cultiva en manchas, la coca -masculina- se siembra en el centro y la pifia de manera lineal
mientras que los demas frutales se siembran en los bordes de la chagra.

Después de usadas dos veces, las chagras son abandonadas y se dejan como “rastrojo”. Aqui se
siguen recogiendo ocasionalmente frutas y productos como yuca salvaje.

El siguiente cuadro muestra los principales productos cultivados en una chagra amazoénica:

Cuadro 80
Productos cultivados en una Chagra Amazoénica

Uso
Alimentacion Ritual Cultura Material
X
X

Nombre

Yuca brava -manihot sculenta-
Yuca dulce -Manihot sculenta-
Name -Dioscorea alata-

Yota -Xanthosama violaceum-
Batata -Ipomacea batatas-
Platano -Musa Paradisiaca
Pifia -Ananas comosus-

Aji -Capsicum spp.-

Coca -Erythtoxylum coca-
Tabaco -Nicotiana tabacum-
Guaya -Cayaponia sp-
Barbasco -Var. Especies-
Pinturas -Var. Especies-
Chontaduro -Bactris gasipaes-
Cuya -Lagenaria vulgaris-
Totuma -Crescentia cujete-
Caimo -Pouteria caimito-
Maraiion -Anacardium occidentale-
Guacare -Poraqueiba sericea-
Maraca -Theobroma bicolor-
Andn -Rollinia mucosa-

Pepa de Maraca -leg-
Remedios -bar.especies-
Guamo -Inga spp.-

Uva -Pourouma cecropiifolia
Fuente: van der Hammen, 1992.
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El siguiente cuadro muestra la composicion de una chagra en el sur del Amazonas:
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Cuadro 81

Composicion de una Chagra en el Amazonas

Nombre Yucal -jusie /Witoto Cultivos asociados | Frutales asociados | Plantas rituales
Platano Pina
Banano Guamo
Yuca brava -juyuju /Witoto/- Batata Caimaron Coca
Chagra | Yuca dulce para almidon Mani Caimo Tabaco
Yuca para consumir sancochada | Aji Umari Mani
Barbasco Cacao
Plantas medicinales | Lulo

Fuente: Cuadro 80.




