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INTRODUCCION

Amargo paladar, la sacra hoja verde supura toda su esencia en mi boca.
Mi espalda se apoya en un muro de bareque y el viento agita las palmas
del techo que me abriga.

Yu’ Tuk, pueblo ancestral, los caballos bajan cargados de galones de
chicha, algunos cargan hasta con cuatro pomas, se juntan cientos de
ellas en un enorme recinto. Los hombres, alegres, pican la carne de tres
reses que han sacrificado para la minga del sdbado. La chicha es el
detonador de la hilaridad de nifios, mujeres y hombres. La risa, cualidad
del ser Nasa; con mucho entusiasmo realizan sus labores. Algunas
mujeres enrollan lana virgen en husos de madera, otras cocinan en las
tulpas sobre la cuales reposan fondos colosales, que exhalan vapores
aromaticos de coles, frijol cacha, mote, maiz capio e infinidad de
alimentos que adquieren el caracteristico olor a lefia, aquel que también
se impregna en la ropa, la piel, el alma.

No entiendo lo que dicen, el nasa yuwe es indescifrable para mis
castellanizados oidos, sin embargo sus expresiones son diafanas
aunque no exentas de lo que ellos mismos denominan “malicia
indigena” herramienta para protegerse del “blanco”; maestros para
hablar con doble sentido; seres mitoldgicos provenientes de una laguna
gue una noche magica fue inseminada con polvo de estrellas.

Calderas, Tierradentro. 3 de septiembre de 2004. Diario de campo.

Tierradentro es una region rica en diversidad biolégica y cultural, tanto por su
variedad de climas, flora y fauna, como por los distintos grupos culturales
residentes: mestizos, comunidades negras, campesinos e indigenas nasa. Son
muchos los problemas sociales y culturales, fisicos y biéticos que alli afloran, esta
convergencia cultural hace que esta region sea de gran interés para
investigadores de distintas disciplinas. Escogi particularmente esta zona y al
pueblo indigena Nasa puesto que desde nifia he tenido una estrecha cercania con

este lugar y su gente.
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El nasa yuwe fue la primera lengua que escuché aparte del castellano y eso
suscitdé en mi en aquel momento extrafieza y hasta risa, pero sembré una gran
inquietud que quiza afios mas tarde me llevé a seguir el camino de la antropologia.
Tuve afios mas tarde, cuando ya estudiaba esta carrera la oportunidad de hacer
un viaje de vacaciones en donde participé en una fiesta que algunos nasa estaban
organizando con el fin de obtener fondos para una caseta de artesanias ubicada
en San Andrés de Pisimbala en el municipio de Inz& Tierradentro. Alli en medio del
baile, el chirrincho y por supuesto el humor desbordante del nasa, me di cuenta
gue queria aprender mas de su cultura, queria contagiarme de esa alegria que
siempre les acompafia aun en momentos de adversidad. Asi que cuando llego el
momento de hacer esta monografia no lo dudé, debia ser un trabajo con ellos y

para ellos.

Tierra...dentro.

Tierradentro esta conformado por los municipios de Inza y Paez los cuales estan

Ubicados en la parte nororiental del Departamento del Cauca con una
extension de 1300 Km2. Forma un triangulo geografico donde se
localizan las cuencas hidrogréaficas de los rios Paez y Yaguara al
oriente; la Plata y Paez al sur. “las montafias de Tierra adentro” es el
nombre dado a esta region por los soldados esparioles en el siglo XVI.

El rio Paez es la principal corriente fluvial, cuyo caudal proviene de
deshielos del nevado del Huila que se levanta en los limites del
departamento del Cauca y el Huila. Sus caudalosas y frias aguas
corren precipitadamente de norte a sur por un profundo y encafionado
cauce. Son sus afluentes San Vicente, Moras y Ullucos por su margen
derecha; el Simbola y el Negro de Narvaez, por la izquierda. Entre los
accidentes mas notables se distinguen los paramos de Guanacas
(nombre quechua), las Delicias y Moras; las cuchillas de Pedregal y
Trompa de Buey y los cerros de Pan de Azucar y Puzna (nombre
guechua). Sobre todos éstos se yerguen majestuosos el volcan de
Puracé y el monumental nevado del Huila, vértice de este triAngulo
geografico.
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La region de Tierradentro se encuentra mas interrelacionada con el
departamento del Huila que con el del Cauca (al cual pertenece
politicamente). Las evidencias arqueoldgicas de San Agustin, Agua
Bonita y San Andrés, al igual que los documentos historicos de la
colonia y principios de la republica hasta nuestros dias, atestiguan
este acercamiento desde tiempos inmemoriales.

Tierradentro goza de una gran variedad de climas, desde el templado,
pasando pasando por el frio hasta llegar al paramo. Se calcula que en
el piso térmico medio se encuentra el 17% de sus tierras, en frio el
46% y en paramo el 37%. Las temperaturas varian segun la altura y la
época del afo. El invierno crudo y prolongado, se encuentra
influenciado por los vientos alisios del suroeste (...)

El nucleo de los monumentos arqueoldgicos abarca los actuales
municipios de inza y Belalcazar, en especial, los alrededores de san
Andrés de Pisimbala, donde se encuentran los Hipogeos y donde se
delimit6 el actual parque Arqueologico, inscrito en la lista del
patrimonio mundial de la humanidad de la UNESCO en 1995.
(Corporacion NASA KIWE. Proceso de reconstruccion 1994-2005; Pag
1,2).
Me instalé en Belalcazar, en enero del 2004 para realizar mi trabajo de campo,
estuve alli por un periodo de siete meses. Este pueblo pertenece al municipio de
Paez- Tierradentro. Alli naci6 mi madre, asi que no era ningun lugar extrafio para
mi, de nifia cada vez que saliamos a vacaciones nos dirigiamos con mi familia
para alla. Soliamos realizar largas caminatas por los alrededores de Belalcazar:
San Miguel una pequefa vereda a la cual se llega atravesando el rio Paez y cuyo
trayecto es todo un observatorio de diversidad biolégica y silvestre. Avirama y su
iglesia colonial hecha de bareque y techo de paja; pero sobre todo las montafas,
aquellas moles majestuosas que se levantan impetuosas albergando millares de

mitos y secretos sobre los antepasados que poblaron aquellas magicas tierras.

Sabados...

Los murmullos de la multitud y el olor a pan de achira, quesillos y pan de maiz

provenientes de los pueblos del departamento del Huila el cual colinda con estas
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tierras, se mezcla con el de diversas frutas, verduras y toda una gama de
alimentos tanto crudos como preparados anunciando que el mercado esta
despierto. Campesinos e indigenas nasa de los diferentes resguardos deambulan
de un lado para el otro vendiendo y comprando los diferentes productos que
poseen en sus parcelas y llevandose los que les hace falta para el abastecimiento

de la semana.

El colorido enriquece aun mas el hermoso paisaje que brindan las montafias. Las
mujeres mayores nasa usan por lo general vestidos de mangas cortas y
bombachas, cuello, entallado hasta la cintura y ancho de la cintura hasta el final
del traje, un poco mas abajo de las rodillas, predominan los colores vivos y
fluorescentes como el fucsia y el verde limén, los hombres mayores llevan por lo
general ruanas de lana virgen y sombreros de fieltro, aunque suelen verse los
tradicionales elaborados a base de palma trenzada. Los jovenes, tanto hombres
como mujeres usan jeans o pantalones de dril y ropa que va de acuerdo con las
tendencias actuales de la moda occidental. La vestimenta tradicional® ain existe

pero la llevan ancianos de resguardos alejados a la cabecera municipal.

Es agradable ver el colorido que tifie no solo la plaza central, sino también la calle

principal del pueblo.

Este dia es importante no sélo porque los habitantes del pueblo asi como los de
los resguardos aledafios a é€l, se abastecen, sino porque ademas los
gobernadores y comuneros aprovechan para ir a la asociacion de cabildos NASA
CXHACXHA, que es la que vela por las necesidades de cada resguardo del

municipio de Paez.

Belalcazar es importante ya que acuden constantemente habitantes de los

distintos resguardos, ya sea para abastecerse de viveres, hacer negocios,

! La descripcion de la vestimenta nasa esta en el tercer capitulo.
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exponer sus necesidades ante la Asociacion de Cabildos, entrevistarse entre ellos
y con otras gentes, informarse sobre sus distintas actividades. Los gobernadores
aprovechan de paso para revisar, firmar y adelantar convenios y proyectos y de
paso cuando han cumplido con sus obligaciones, se dan un lapso para ponerse al
dia con sus amigos y cercanos tomando cerveza en las tiendas y bares del

pueblo.

Los comuneros que no tienen amigos o parientes en el pueblo, se alojan en las
casas de cabildo, pertenecientes a su resguardo natal, ya que varios de los
cabildos poseen un sitio donde alojar a sus comuneros en su respectiva cabecera
municipal. En este sentido Belalcazar como cabecera municipal de Paez, e Inza
como cabecera del municipio que recibe este mismo nombre, cobran fuerza como

centros de socializacion.

Estar en Belalcazar me permitié conocer los distintos procesos que adelantan
nasas de Tierradentro, por el constante contacto con los lideres y comuneros de
cada resguardo (de dichos procesos se hablara mas adelante). Esta situacion

favorecio la investigacion.

Toda la informacion que alli se obtiene, facilitdé las visitas a los resguardos y la
participacion en los diversos eventos, rituales y reuniones, lo que me permitio
obtener datos desde la misma fuente en el momento apropiado. Es pertinente
aclarar que Tierradentro comprende dos municipios: Inza y Paez. El pueblo de
Belalcazar es el punto mas importante del municipio de Paez, mientras que Inza lo
es del municipio de Inza, pero esto no quiere decir que no se hayan recorrido los
dos municipios, simplemente mi lugar frecuente de vivienda fue en Belalcazar,
pero estuve constantemente trasladandome a los diferentes resguardos de los dos

municipios.
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Esta monografia no se centra en Belalcazar, porque los rituales mayores se hacen
en Tierradentro a nivel regional, escogiendo un resguardo diferente cada afio, al
cual se trasladan comuneros de todos los resguardos, por lo tanto el lugar
especifico es Tierradentro-Cauca, porque los nasa del Norte del Cauca también
realizan este ritual, pero en otra fecha (mitad de afio) y con algunas variaciones.

En cada zona visitada, convivi con las comunidades con el anhelo de aprender y
conocer sobre su vida cotidiana. Permaneci en la zona de Tierradentro durante un
periodo de aproximadamente siete meses durante el cual estuve compartiendo

con los nasa en sus distintas actividades y eventos.

Durante el periodo de trabajo de campo, también hice un acompafamiento al
Consejo de jovenes de Tierradentro: Semillas de identidad y autonomia,
constituido por jovenes de los diferentes resguardos indigenas nasa de
Tierradentro, quienes vienen laborando en forma organizada desde hace seis
afios en diversos campos de accion con el objetivo de trabajar por su pueblo y

contribuir con su fortalecimiento.

El principal objetivo del trabajo del Consejo de Jovenes es el rescate de la
tradicion oral, de los valores, las costumbres y el pensamiento de sus mayores,
para nutrirse de ellos, aplicando estos conocimientos en el presente para crecer y
desenvolverse en el acontecer actual, con autonomia e identidad como su nombre
lo indica, a través de proyectos que sirvan para el futuro y beneficio de la
comunidad en general. Por esta razén, bajo el criterio de sus mayores y
autoridades tradicionales, los jovenes realizaron una investigacion sobre mitos,
leyendas, historia del resguardo y de caciques, sitios sagrados y paisajes miticos,
en la cual participé en calidad de acomparfante, esto fue muy productivo para mi
trabajo de campo porque me permitio desplazarme a varios resguardos en donde
aprendi muchisimo de ellos, algunas de sus costumbres; ademas logré varios

lazos de amistad. Con muchos nos seguimos frecuentando, pues aun participo en
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rituales y en eventos a los que me invitan, también han estado muy pendientes de

esta monografia.

Es necesario aclarar que este trabajo de tesis es completamente independiente de
la investigacion que el consejo de jévenes de Tierradentro realizd, pues esta
ultima es una investigacién de ellos, producto de sus méritos y el resultado fue una
recopilacion de mitos y leyendas que no se citaron en esta tesis. Sin embargo, las
experiencias vividas al lado de los jovenes fueron una rica fuente de
conocimientos, con ellos pude aprender, a través de la convivencia cotidiana,

parte del pensamiento nasa.

Aunque inicialmente, el tema de esta tesis era sobre mitos, los jovenes no
estuvieron de acuerdo con ello, pensaban que iba a tomar su investigacion como
mia, por lo cual decidi abandonar ese tema y elegir otro. Fue entonces cuando,
bajo su autorizacion (la de los jovenes y algunos lideres), me introduje en el
estudio de un ritual mayor: el Saakhelu, ritual que se realiza cada afno, en la luna
llena del mes de diciembre. La eleccion del tema se hizo después de terminar el
trabajo de campo, sin embargo, durante este periodo, tuve la oportunidad de
asistir con los jovenes y un afo atras, también, cuando no se me habia cruzado

por la mente, que ese seria mi tema a investigar.

La primera vez que tuve la dicha de asistir a un Saakhelu del pueblo nasa de
Tierradentro fue el 13 de diciembre de 2002, en Taxnu- Taravira, resguardo de
Talaga municipio de Paez. Llegué sola, tenia muchas ganas de conocer el ritual
asi gque eso no representd inconveniente alguno, aunque debo confesar que fue
algo incomodo al principio, a las seis de la mafiana yo era la Unica “musxka” en el
lugar jno conocia a nadie! Pero en el transcurso de la mafiana fui conociendo a
muchas personas, cosa que al caer la noche ya tenia varios compinches, los
cuales dos afios mas tarde lo siguieron siendo pues eran los mismos personajes

gue trabajan en los diferentes procesos de recuperacion y fortalecimiento cultural.
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De esta manera la familiaridad con el ritual y con la gente facilitaron que esta
investigacion se llevara a cabo estando fuera de Tierradentro. Ademas, hasta el

momento, cada afo, he ido al ritual.

El Thé’ Wala que dirige el Saakhelu en Tierradentro es Larry Jeromito, médico
tradicional del resguardo de Santa Rosa, Municipio de Inz4, él es uno de los
lideres que ha investigado con otros médicos y mayores tanto de Tierradentro
como de la zona Norte. De hecho grandes de los aportes para la ejecucién de los
rituales son producto del conocimiento por él aportado. Y es precisamente Larry
quién generosamente y sin restricciones se ha encargado de ensefiarme sobre el
ritual, los simbolos y la cosmovisidon nasa. Es por eso que de antemano agradezco
su colaboracién y su amistad. Desde el 2004 hasta ahora nos hemos visto en
diferentes ocasiones en las cuales hemos grabado una serie de entrevistas
relacionadas con el Saakhelu y los temas que éste lleva implicitos. Asi que gran
parte del contenido de esta monografia es producto del conocimiento brindado por
Larry y por supuesto habra momentos en los que su voz se tome el papel.

iGracias Larry!

El resto de la informacion pertenece a los talleres a los que asisti, muchos de ellos
de la escuela juridica de Tierradentro o reuniones de la guardia indigena en fin, en
los diferentes encuentros y reuniones y por supuesto a las conversaciones que se

tejieron en medio del camino.

Gracias también a Inocencio Ramos, Manuel Sisku, Néstor Liz, Rosalba Ramos,
“‘Mote con Huevo”, Luis Yonda, Marcos Akite y Leonor, Yina Triana, Julian
Finscué, Franceline, Marciana, al consejo de jovenes, a los médicos tradicionales,
en fin, a todos los que se me escapan...a todo el pueblo Nasa. Finalmente es un

trozo de su pensamiento y voz la que aqui se plasma.
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2.1 CONTEXTO DE INVESTIGACION

El primer capitulo es el esqueleto que estructuré desde un principio la tesis, y que
posteriormente le dio cuerpo; aborda el planteamiento del problema, los objetivos,

el marco tedrico y conceptual y la metodologia.

1.1 PLANTEAMIENTO DEL PROBLEMA

Somos ladrillos de una casa por hacer: La identidad, memoria colectiva
y tarea compartida, viene de la historia y a la historia vuelve sin cesar,
transfigurada por los desafios y las necesidades de la realidad. Nuestra
identidad esta en la historia, no en la biologia, y la hacen las culturas, no
las razas; pero esta en la historia viva.

Eduardo Galeano.?

Los seres humanos estamos ininterrumpidamente buscando darle un sentido a
nuestra existencia; en esta busqueda juega un papel muy importante la identidad,
pues esta nos proporciona la seguridad de que ocupamos un lugar en el mundo,
gue pertenecemos a una sociedad y cultura determinada, de que hay algo que
“verdaderamente” es nuestro. La forma como nos desempefiamos, como
asumimos el mundo, hace parte de la identidad, por lo tanto, en cada cosa que

hacemos esta fuertemente resaltada.

Cada cultura tiene sus propios rasgos y estos otorgan un sentido de identidad,
caracteristicas que marcan un distintivo, una diferencia grande o tenue de
percepciones y creencias, 0 de expresiones externas respecto a las demas
culturas; sin embargo estos rasgos pueden resaltarse, opacarse, incluso
extinguirse debido a la continua exposicion que puede llevar a un cambio. Esto no

guiere decir que todas las circunstancias lleven a ello.

2 GALEANO, Eduardo. “El tigre azul y nuestra tierra prometida” en: LOZANO, Pilar, KARNOFSKY, Eva y
LUDOLF, Karl . (Compiladores). “América Latina, lo propio y lo ajeno”. Santa Fe de Bogotd, Cinep, 1991.
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Los descubrimientos e invenciones que se hayan podido originar
dentro y fuera de una sociedad son, a la larga, las fuentes de todo
cambio cultural. Sin embargo no tienen por qué llevar a un cambio. Si
se ignora una invencion o un descubrimiento, éste no resultara en
cambio cultural alguno. Sélo cuando la sociedad acepta esa invencion
o descubrimiento y la utiliza con regularidad, es cuando podemos
hablar de cambio cultural (Ember y Ember, 1997: 402).

Los rasgos culturales como vestido, vivienda, tecnologia, idioma, rituales, mitos y
formas de conocimiento etc.® mediante el proceso de cambio cultural se acent(ian
0 se desvanecen. Es importante tener en cuenta que estos rasgos no son los
elementos del pasado intactos en el presente, estos rasgos también estan sujetos
al cambio, pero no por eso quiere decir que dejen de ser “propios”. La antropdloga
Claudia Lépez (2000) aclara esto al abordar la obra de Fredrik Barth (1969) con

respecto a las identidades colectivas.

Generalmente se atribuye a Fredrik Barth (1969), el hecho de haber
desarrollado las bases conceptuales para el estudio de los grupos
étnicos. Este antropologo noruego sostiene que los grupos étnicos
deben ser considerados como “formas de organizacion social”’, mas que
como portadores de rasgos culturales especificos. Segun Barth, el punto
clave para el estudio de los grupos étnicos son las “fronteras étnicas”,
es decir, los limites socialmente establecidos que determinan el grado
de pertenencia o exclusion de los miembros que constituyen el grupo y
no “el contenido cultural” que éste tiene (Barth 1978:17). En este
sentido, lo que estaria determinando el caracter étnico de un grupo son
los aspectos organizacionales y no solo el conjunto de rasgos culturales
exhibidos.

Asi el contenido de las culturas cambie, los aspectos organizacionales inherentes
a los diferentes grupos culturales, hacen que éstos se mantengan. La apropiacion

de rasgos “externos” por parte de una cultura puede ser beneficiosa para su

® No hago la distincién entre rasgos culturales externos (vestido, vivienda etc.) y rasgos internos (mitos
rituales creencias etc.) porque existen grupos culturales que no conservan algunos de sus “rasgos internos”
como por ejemplo el idioma, pero conservan “rasgos externos” como su vestido, esto indica que ninguno de
los dos tipos de rasgos esta exento al cambio, ambos son igual de vulnerables. Ademas los “rasgos externos”
como por ejemplo la indumentaria, est& cargada de figuras (simbolos) que expresan las creencias de quiénes
la elaboran, es decir estos “rasgos externos” estan cargados de “rasgos internos”, lo que quiere decir que no
son rasgos externos, son los mismos rasgos, no hay ni externos ni internos, simplemente rasgos culturales.
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subsistencia, porque las estrategias para poder adaptarse al mundo actual son
necesarias y mas aun cuando estamos en continuo contacto con miembros de
culturas diferentes, en un mundo globalizado donde se hace necesario mantener

ese contacto.

Al apropiar elementos externos en funcién de los intereses y necesidades de un
grupo, lo externo deja de serlo, para insertarse en la tradicion de la cultura que lo

toma, la tradicion entendiéndose como:

Aquellos medios por los cuales el entendimiento histérico y las
necesidades humanas se funden para crear una nueva interpretacion
de la realidad; esta es la “tradicion”, no la adopcion indiscriminada de
costumbres antiguas, sino la interpretacion moderna de la naturaleza
de las practicas del pasado. La tradicion se ubica en la actualidad y no
en el pasado. Utiliza un lenguaje historico para servir las necesidades
modernas (Rappaport. 1982: 146).

De este modo, tenemos que la adopcién de préacticas externas puede tanto
generar pérdidas culturales como conducir al fortalecimiento del grupo. Igual hay
gue tener en cuenta que cambio no significa pérdida de identidad en términos del
grupo étnico. “El contenido de las culturas varia en el tiempo, permanecen los
pueblos, los grupos étnicos como sistemas de adscripcidon en la organizacion
social, como marcos de identificacion y permanencia basica. El cambio cultural es
un fendmeno universal, es la forma de ser de las culturas, no su negacion” (Bonfil.
1981:21).

Sin embargo, para algunas culturas el acoplamiento a otras costumbres distintas
de las ancestrales y el distanciamiento de las Ultimas, es un motivo de
preocupacion, esto sucede a menudo en las comunidades indigenas pues para
ellas el pilar de su identidad es el conocimiento ancestral y aunque reconocen que
las adopciones culturales que han realizado, son herramientas para fortalecerse,

desean recuperar muchos de los rasgos culturales que se han atenuado. En este
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sentido, ¢qué ocurre cuando un grupo cultural busca recuperar aquellos patrones
comportamentales y creencias que se estdn desvaneciendo o se han perdido por

completo?

Este proceso de busqueda y recuperacion de identidad, también implica cambios
culturales y como tal puede conllevar al “éxito” o al “fracaso” de dicha
recuperacion. Cuando un grupo cultural observa y reconoce que el proceso de
asimilacion cultural —ya sea voluntario o involuntario, pues gran parte de estos
procesos se originan por la fuerza de la colonizacién- esta desdibujando su
identidad y opacando los rasgos “tradicionales” a la vez que adquieren con mas
fuerza rasgos “foraneos”; comienza a preocuparse por tratar de recuperar lo
perdido y fortalecer lo que aun vive. No en todos los casos, muchas culturas
sucumben al torbellino de la modernizacion. O en un sentido positivo, de las crisis
de identidad como el “fracaso”, crean elementos de identidad y se adoptan rasgos

foraneos para fortalecerse en el presente y el futuro.

La reflexion de estas circunstancias por parte de un grupo cultural acrecienta el
interés de retomar y arraigar los rasgos culturales tradicionales, pero en el
transcurso del tiempo se estd constantemente adoptando rasgos de diversas
culturas y de este modo la percepcion de la realidad va también modificandose,
asi que el problema entonces es si el proceso de recuperacion cultural fortalece o

por el contrario debilita la identidad del grupo.

El terremoto en Tierradentro.

El terremoto y sus efectos colaterales en la cuenca del rio Paez en Tierradentro
Cauca, acontecié en junio de 1994, provocando un impacto social y cultural que
trastoco profundamente la vida de los distintos grupos culturales que alli residen.

Millares de personas en Tierradentro, resultaron damnificadas por esta tragedia. El

pueblo indigena nasa de esta zona, no fue la excepcién, ademas de las multiples
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muertes humanas, numerosas familias perdieron sus viviendas, tierras, cultivos y
animales. Muchas poblaciones fueron reubicadas fuera de Tierradentro, en

condiciones climaticas y contextos culturales diferentes.

Estas reubicaciones, el incremento de las necesidades béasicas como
alimentacién, salud y vivienda, ademas de las circunstancias adversas y las
reflexiones acerca de la pérdida cada vez mas inminente de su lengua, de sus
costumbres ancestrales, de su organizacién econdmica y politica, fueron causas
suficientes para motivar a los nasa a impulsar con mayor fuerza procesos que
venian desarrollando tenuemente, para recuperar varias de sus practicas antiguas

de las que se habian distanciado considerablemente y revitalizar las existentes.

Para ello acentuaron su trabajo en comunidad, realizando con mayor frecuencia
los encuentros entre los habitantes de los distintos resguardos en pro del rescate
de su lengua, sus rituales, su autonomia alimenticia y otros elementos basicos de

su cultura para reafirmar su identidad y lograr un fortalecimiento cultural.

¢Por qué el Saakhelu?

Debido a la inmensidad tematica que abarca el estudio de los elementos culturales
dentro del proceso de recuperacion y fortalecimiento cultural del pueblo nasa, he
decidido trabajar con una minima parte de él, se trata de uno de los rituales

mayores de este pueblo: el Saakhelu.

“Ritual mayor”, es el término con el que los Nasa designan a cuatro de sus
rituales, ya que a ellos asisten cientos o hasta miles de personas, porque
concierne al bienestar de la comunidad entera. Los Nasa tienen 4 rituales
mayores: el refrescamiento de varas, Ipx fxicxha: la apagada del fogon o Cerco, El
Cxhapuc: la ofrenda a los muertos y el Saakhelu: el despertar de las semillas. El

refrescamiento de varas se practica desde hace muchos afios sin perder
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continuidad, mientras que los otros rituales aunque se practicaron hace
muchisimos afios o como en el caso del Saakhelu que no se realizaba desde hace
mas de un siglo, se rescataron mediante una investigacion con los Thé’ Wala y los
mayores de Tierradentro, ello como parte de la preocupacidén por recuperar parte
de lo perdido y revitalizar lo existente. Ahondar en los cuatro rituales mayores es
una labor muy dispendiosa, razon por lo cual profundizaré sélo en uno: el

Saakhelu.

Considero que el Saakhelu es un elemento importante dentro del proceso de
recuperacion y fortalecimiento cultural en tanto que se rescaté en su seno y refleja
aspectos de suma trascendencia de la cosmovision de este pueblo, significativos
para entender su cultura, ademas, con base en algunos lineamientos de lo que es
sagrado para el nasa, hay ciertos aspectos en este ritual que no se pueden alterar,
mientras que hay otros que con las necesidades actuales necesitan cambiar y a
medida que el nasa se va definiendo y redefiniendo, va resaltando en el Saakhelu
lo que a su parecer tiene peso, mientras que lo que no lo tiene puede pasar a un

segundo plano o sencillamente desaparecer.

¢ Por qué el ritual? Me parece fascinante que en tan so6lo uno, dos, tres dias, o en
unas cuantas horas, en una actividad se conjugue toda una gama de rasgos que
identifican a una cultura; es decir que en una sola actividad nos encontremos con
la ejecucion y simbolizacion de creencias religiosas, miticas, politicas, artisticas y
artesanales; actividades con las cuales se estd manifestando una identidad
colectiva. Otra de las razones importantes es porque el ser humano edifica su vida
de acuerdo con sus creencias, éstas hacen parte de las practicas religiosas y a
través de éstas se regula, crea y subsiste la cultura; asi, creo que los rituales
mayores son una de las herramientas mas poderosas que poseen los nasa para

su fortalecimiento cultural y resistencia como pueblo.
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Es fundamental conocer los rituales mayores de este pueblo porque en ellos no
sblo se expone su pensamiento, conjugacion del saber heredado a través de las
distintas generaciones por medio de la tradicion oral y de las adopciones y los

cambios que el mundo actual exige®.

Segun todo lo anterior, he considerado que el problema a investigar esta
contenido en esta pregunta: ¢ Qué contribuciones hace el ritual mayor Saakhelu al
proceso de recuperacion y fortalecimiento cultural de los Nasa de Tierradentro-
Cauca? Pretendo mediante el estudio, descripcion y explicacién de este ritual,

observar de qué manera lo hace y observar cuales son las repercusiones.
1.2 OBJETIVO GENERAL

Describir etnograficamente uno de los cuatro rituales mayores del pueblo Nasa de

Tierradentro, Cauca: el Saakhelu.

1.3 OBJETIVOS ESPECIFICOS

e Observar de qué manera aporta el Saakhelu al fortalecimiento cultural nasa

y cuales son sus repercusiones.

e Analizar cuales son los simbolos que sobresalen en el ritual y su

significado.

e Analizar cuales son los mensajes autorreferenciales y cuales los mensajes

canonicos del ritual.

* Por ejemplo antiguamente no se permitia que las mujeres participaran del ritual “enfermas”, es decir, con la
menstruacion, pero ahora, en palabras del Thé” Wala Larry Jeromito “si prohibimos que las mujeres vengan
con el periodo, nadie viene, por lo tanto eso ya no lo hacemos”. (Esto sélo se aplica a los rituales mayores, en
otro tipo de rituales, la mujer “enferma” no puede participar).
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e Contribuir a un conocimiento mas amplio del ritual mayor Saakhelu, al
hacer entrega de esta monografia a lideres del pueblo Nasa, como material

gue ayude a su socializacion.

1.4 MARCO TEORICO Y CONCEPTUAL

Para realizar este trabajo me sitio en la antropologia simbdlica, ya que esta
disciplina, segun Clifford Geertz (1989), uno de sus grandes exponentes, estudia
la concepcion de las culturas como sistemas de simbolos y significados desde
perspectivas que intentan hacer una interpretacion y comprension de las formas
de vida humana. Somos seres expresivos en una constante relacion de
intersubjetividad mediante procesos de comunicacion, cuyo sistema simbdlico, el
lenguaje, nos permite constantemente otorgar significados, por lo tanto, segun
este autor, hay simbolismo en todos los aspectos de la cultura humana. Como lo

expresa Austin (1982), citado por Roy Rappaport:

Los mundos donde viven los humanos no estan formados solo por
procesos tectonicos, meteorolégicos y organicos. No soélo estan
hechos de rocas arboles y océanos, sino que también estan
construidos con cosmologias, instituciones, reglas y valores
concebidos simbodlicamente y determinados mediante expresiones
preformativas (...)

El lenguaje permite al pensamiento y a la comunicacion escapar de la
pura realidad del presente para descubrir otros reinos, por ejemplo los
de lo posible, lo verosimil, lo deseable y lo valioso. Pero no es
exactamente asi. El lenguaje no permite simplemente dicho
pensamiento sino que lo requiere y lo hace inevitable. La humanidad
es una especie que vive y so6lo puede vivir en funcion de significados
gue ella misma debe inventar. (2001; 32).

De igual manera lo ve Geertz, para quién esta corriente esta fundamentada en la
nocion de que los seres humanos son ante todo “animales simbdlicos” en busca
de significados, esta disciplina se enfoca en la accion cultural o accion simbdlica

gue no es otra cosa que la manera como actuamos, resultado de nuestros valores
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y creencias; también se interesa por los sentimientos, ya que todo simbolo tiene

un valor sentimental y mas aun si esta cargado de importancia.

La tarea de interpretar en la antropologia simbdlica, mediante la herramienta de la
etnografia “es como tratar de leer (en el sentido de ‘interpretar un texto”) un
manuscrito borroso, plagado de elipsis, de incoherencias, de sospechosas
enmiendas y comentarios tendenciosos y ademas escrito, no en las grafias
convencionales de representacion sonora, sino en ejemplos volatiles de conducta
modelada” (Geertz; 1989: 24). El objetivo principal es el de explicar las razones y
caracteristicas de los fendmenos culturales. Este enfoque, le otorga un gran valor
al texto etnografico; segun este autor, el antropélogo es una especie de traductor

intercultural selectivo.

Cultura

Geertz, la define (1989) como un sistema de concepciones expresadas en formas
simbolicas por medio de las cuales los hombres se comunican, perpetdan y

desarrollan sus conocimientos y actitudes a lo largo de su vida.

Cultura es un sistema de simbolos y significados compartidos, un conjunto de
creencias, valores, percepciones, actitudes, ideales, emociones que se expresan
socialmente, cuyo papel fundamental consiste en socializar un significado del
mundo, para de esta forma, hacerlo comprensible desde una perspectiva
particular. Siendo asi, este autor postula que la cultura debe ser entendida en sus
propios términos, entendiendo sus complejidades, sutilezas y matices; asi, el
mejor método para abordar el concepto de cultura, consiste en enfrentarse con

problemas especificos.

El concepto de cultura que propugno y cuya utilidad procuran
demostrar los ensayos que siguen es esencialmente un concepto
semiotico. Creyendo con Max Weber que el hombre es un animal
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inserto en tramas de significacion que él mismo ha tejido, considero
gue la cultura es esa urdimbre y que el andlisis de la cultura ha de ser
por lo tanto, no una ciencia experimental en busca de leyes, sino una
ciencia interpretativa en busca de significaciones. (Geertz, 1989: 20).

De este modo, se deben descubrir las redes de significados que imprimen sentido
a la vida de los integrantes de una cultura y establecer cuales son los simbolos
mas importantes que le guian. Geertz, destaca la importancia del analisis del
simbolo, en el momento de estudiar los valores y normas de una sociedad, ya que

permiten conocer la estructura social.

Ritual

Para ahondar en el problema principal, contenido en el siguiente interrogante: ¢ de
gué manera influye el Saakhelu, dentro del proceso de recuperacion y
fortalecimiento cultural del pueblo Nasa? Es preciso resaltar la importancia del
papel que desempefian los rituales en los distintos grupos culturales, para ello se
traen a colacion las palabras de Moénica Wilson (1954) citada por el antropélogo

Victor Turner:

De esta manera, estudiar los rituales es explorar los rasgos culturales
sobresalientes de un pueblo. Ademas, tal como lo hace Clifford Geertz (1971) en
el capitulo titulado: “Rifia de Gallos”, observar una actividad determinada dentro de
un grupo cultural, como en ese caso, lo es la rifia de gallos, nos conduce mas alla
del entendimiento especifico de esa actividad, al poder vislumbrar parte de la

cosmovision del grupo, pues las cosas las hacemos de acuerdo con nuestras
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creencias y pensamientos: actuamos de acuerdo con el medio en el que estamos
inmersos y bajo patrones en los cuales hemos sido criados.

Es preciso tener en cuenta los estudios de otro exponente de la corriente
simbolista, el antropologo Victor Turner, en sus libros: “La selva de los simbolos”
(1980) y “El proceso Ritual” (1988). En ellos profundiza el sistema ritual del pueblo
Ndembu, cuyos habitantes estan asentados al noreste de Zambia al sur de Africa
central. En estos textos, Turner hace una definicién de ritual, a la cual se hace

referencia como base conceptual de este trabajo:

Entiendo por ritual una conducta formal prescrita en ocasiones no
dominadas por la rutina tecnologica, y relacionada con la creencia en
seres o fuerzas misticas. El simbolo es la mas pequefia unidad del
ritual que todavia conserva las propiedades especificas de la conducta
ritual... Me encontré también que no podia analizar los simbolos
rituales sin estudiarlos en una secuencia temporal en su relacién con
otros acontecimientos, porque los simbolos estan esencialmente
implicados en el proceso social. Asi llegué a ver las celebraciones
rituales como fases especificas de los procesos sociales por los que
los grupos llegaban a ajustarse a sus cambios internos, y a adaptarse
a su medio ambiente. En esta perspectiva, el simbolo ritual se
convierte en un factor de la accién social, una fuerza positiva en un
campo de actividad. EIl simbolo viene a asociarse a los humanos
intereses, propositos, fines, medios, tanto si estos estan
explicitamente formulados como si han de inferirse a partir de la
conducta observada. La estructura y las propiedades de un simbolo
son las de una entidad dinamica, al menos dentro del contexto de
accion adecuado (1980: 21, 22).

En este concepto, podemos observar que el andlisis de los simbolos en el ritual,

nos conduce a elementos tanto del orden social como moral, acercandonos

directamente a los valores, necesidades y creencias de cada cultura.

Es necesario aclarar el contraste que hacen algunos de los estudiosos en la
antropologia, sobre ritual y ceremonia; Robert Crépeau (1989) aborda diferentes
postulados como los de Max Gluckman, Evans Pritchard y Victor Turner. De esta

manera, citando a Gluckman (1962), la diferencia radica en lo siguiente: “ritual’
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como "acciones que son a menudo similares a las acciones ceremoniosas, pero
gue contienen una suma de nociones misticas”. De este modo, en lo ceremonial
se da la ausencia de lo mistico, de modo que lo ceremonial viene a ser “todos los
modos de comportamiento convencional y estilizado que existen en cualquier tipo
de actividad humana”, estos modos de comportamiento “son las expresiones de
las relaciones sociales”. Crépeau citando a Turner (1967:95) nos muestra una
definicién similar:

Considero que el término ritual debe ser aplicado mas propiamente a

las formas de comportamiento religioso, asociadas con transiciones

sociales, mientras que el término ceremonia tiene una cercana

relacion del comportamiento religioso asociado con estatus social,

donde las instituciones politico- legales también tienen gran

importancia. El ritual es transformativo, la ceremonia confirmativo.®
Es importante hacer esta distincion, porque si entendemos ritual como ceremonia,
entonces “ritual” podria ser cualquier accion ceremoniosa dentro de la
cotidianidad, pero mas bien el ritual constituye un aspecto particular del
“‘ceremonialismo social”. Lo importante aqui, es resaltar que el ritual esta
estrechamente ligado a lo mistico, a lo sagrado y que se sale de la cotidianidad,
No se ejecuta con tanta constancia como por ejemplo un saludo, que en este caso
corresponde a lo ceremonial, algo de todos los dias que no tiene implicaciones

sagradas.

La mayoria de los rituales en las diferentes culturas del mundo, se realizan como
medios de obtencidon, ya sea para fines materiales o inmateriales, como
curaciones corporales o espirituales (cuando se cree que una persona esta
poseida por un espiritu 0 ser sobrenatural), cuando se desea obtener virtudes,
valoradas por la sociedad en la que se esta inmerso o para solucionar problemas
basicos de subsistencia, como en el caso de los pueblos indigenas, quienes hacen

ofrendas a sus dioses para que sus cosechas sean abundantes, o algunos grupos

® Traduccion mia del texto original en francés, CREPEAU, Robert; « Wayus et tsunki etude de la vie
cerémonielle Achuar de I’ Amazonie péruvienne » These. 1989.
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de campesinos que “juetean” (le dan correazos) a los arboles para que den

cuantiosos frutos.

Cada tipo de ritual tiene su propia manera de interrelacionar simbolos,
manera que con frecuencia depende de los propdsitos ostensibles de
ese tipo de ritual. En otras palabras cada ritual tiene su propia
teleologia, tiene sus fines explicitos, y los demas simbolos
instrumentales pueden ser considerados como medios para la
consecucion de esos fines (Turner.1980: 35).
Lo que Turner propone para llegar a la explicacion de adecuada de un simbolo
(1980: 50-51), es en primera medida, “examinar el contexto mas amplio del campo
de accidén del que el mismo ritual es simplemente una fase”. Esto incluye, indagar
las circunstancias por las cuales se celebra el ritual y observar con qué estan
relacionadas, pues ellas estan directamente asociadas con los fines del ritual y a

la vez, ayudaran a vislumbrar el sentido de los simbolos.

Dentro de las diferentes funciones que puede tener un ritual, esta la de comunicar,
pero como bien lo expone Roy Rappaport: “el ritual no es sencillamente un modo
alternativo de expresar cualquier cosa, sino que ciertos significados y efectos
pueden expresarse 0 conseguirse mejor o incluso solamente en el ritual” (...) “El
ritual es un modo especialmente adecuado, incluso Unico, para la transmision de

ciertos mensajes y de cierto tipo de informaciéon” (2001; 65, 95).

Para este autor son dos los tipos de mensajes transmitidos en el ritual humano. En
todos los rituales tanto animales como humanos, los participantes transmiten
informacion “-para si mismos y para otros participantes- acerca de su estado
actual fisico, psiquico o social” (2001: 95) estos son los mensajes que Rappaport
denomina “autorreferenciales”, estos mensajes estan limitados “al aqui y al ahora”.
Mientras que:

Hay mensajes adicionales que aunque son transmitidos por los
participantes, no estan codificados por ellos, se encuentran
codificados ya en la liturgia (...) puesto que tienden a la invariabilidad,
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es obvio que no pueden representar por si mismos el estado actual de
los ejecutantes (...) por su aparente durabilidad e invariabilidad me
referiré a esta clase de mensajes como “candnicos’. (...) los mensajes
canonicos incluyen palabras y actos que han sido dichos y ejecutados
antes, oOrdenes procesos o entidades materiales de tipo social,
abstracto, ideal o espiritual, la existencia o presunta existencia de lo
que trasciende lo presente. (...) Los mensajes canonicos y los
autorreferenciales se trasmiten entretejidos en todos los O6rdenes
litdrgicos. Podemos ver ademas que la corriente candnica se mueve
por los aspectos o componentes invariables de estos 6rdenes, y que la
informacion autorreferencial es transmitida por cualquier variacion que
la secuencia litirgica permite o exige. (2001: 96-97-98).

Considero pertinente la aplicacion de estos conceptos al trabajo, puesto que el
ritual mayor Saakhelu, rescatado a través de una investigacion por parte de los
Thé Wala y los mayores, no se ejecuta exactamente igual desde su primera
realizacion (después del rescate) en el afio 2000. Cada afio hay ciertas
modificaciones conforme va arrojando resultados la investigacion que se continta
haciendo. En suma, considero muy importante observar qué es lo que no cambia
en el ritual mayor Saakhelu, cuales son los mensajes candnicos que tienen sutiles
modificaciones, si es que las tienen y porqué y cuales son los mensajes
autoreferenciales que se manifiestan en el ritual. Creo que esto esta directamente
conectado con la sacralidad nasa. De esta manera al observar cuales son los
mensajes canonicos y cudles los autoreferenciales, podemos observar qué hace
parte de lo sagrado que por nada del mundo puede modificarse y en qué momento
se rompe con estos preceptos y se acude a lo “profano” a lo que transgrede lo

“sagrado” para quiza ajustarse a las necesidades de hoy.

1.5 METODOLOGIA

La etnografia es la estrategia de investigacién antropolégica mediante la cual se
intenta comprender a una cultura, sus costumbres, creencias, su manera de ver y
de situarse en el mundo, para posteriormente tratar de dar una explicacion y hacer

una interpretacion de las distintas expresiones culturales.
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La etnografia es descripcion densa. Lo que en realidad encara el
etnégrafo (salvo cuando esté entregado a la mas automética de las
rutinas que es la recoleccibn de datos) es una multiplicidad de
estructuras conceptuales complejas, muchas de las cuales estan
superpuestas o entrelazadas entre si, estructuras que son al mismo
tiempo extrafas, irregulares, no explicitas, y a las cuales el etnégrafo
debe ingeniarse de alguna manera para captarlas primero y para
explicarlas después. Y esto ocurre hasta en los niveles de trabajo més
vulgares y rutinarios de su actividad: entrevistar a informantes, observar
ritos, y términos de parentesco, establecer limites de propiedad, hacer
censo de casas escribir su diario. (Geertz, 1989: 24).

La etnografia es la principal metodologia de esta investigacion. En primera
instancia se hizo un trabajo de campo, cuya duracion fue de siete meses y tuvo
como base la poblacion de Belalcazar, cabecera del municipio de Paez,
Tierradentro, lugar desde el cual me desplacé constantemente a los distintos
resguardos de la zona, logrando asi un conocimiento global del territorio y un

acercamiento al pensamiento colectivo del pueblo nasa.

La herramienta fundamental usada para la obtencion de los datos, fue la
observacion tanto del comportamiento individual, como colectivo del pueblo nasa,
agudizando la vista hasta en los pequefos detalles, pues estos, aunque parecen
triviales, evidencian aspectos fundamentales de los patrones culturales. Por estos
motivos mas que una mera observacion se hizo una observacion-participante en el
sentido de que temporalmente hice parte de la vida de este pueblo, de sus
distintos procesos, viviendo como ellos. Me apoyé en el diario de campo para
capturar los sucesos y anécdotas, esta herramienta fue fundamental para la

escritura del texto, pues de ahi reside parte importante de la informacion obtenida.

La mayor parte de la informacion se obtuvo de entrevistas grabadas en cintas de
audio, abordando todo lo concerniente al Saakhelu y a lo que el ritual implica. Casi
todas las entrevistas se realizaron de forma abierta para que los entrevistados se

expresaran libremente, es decir, sin la incomodidad de cefirse a preguntas
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prefabricadas que cortan con el hilo que va llevando el entrevistado, asi se obtuvo
mucha informacion, producto de la confianza con el entrevistado y asegurando a
su vez mayor veracidad. Las Ultimas entrevistas estuvieron dirigidas a recoger la
informacion que faltd; por lo tanto fueron preguntas muy puntuales para no dejar

vacios en la informacion.

Se tuvieron en cuenta las historias de vida, pues estas revelan cémo perciben el
mundo los narradores, permitiendo acercarse al conocimiento colectivo de la

comunidad.

Igualmente se hizo uso de documentacion historica, mediante la consulta de
archivos; también un estado de la cuestion que tuvo en cuenta la documentacion

sobre los nasa y sobre etnografia en general.

La utilizacion de la fotografia y el video también fueron imprescindibles como
soporte de la investigacion, ya que éstos medios visuales capturan los instantes
cotidianos en los cuales van inmersos los distintos rasgos culturales, gestos,
costumbres, constituyéndose asi en un elemento esencial que trasluce a la cultura
misma. En el Saakhelu, son vitales porque ayudan a comprender las distintas

practicas que éste encierra.

Por ultimo, para realizar un analisis adecuado del ritual y de sus simbolos se

tuvieron en cuenta “los pasos” que indica Turner (1980; 50-51).

Para llegar a dar una explicacién adecuada del sentido de un simbolo
particular, lo primero necesario es examinar el contexto mas amplio
del campo de accion del que el mismo ritual es simplemente una fase.
Aqui hay que considerar qué tipo de circunstancias dan motivo a la
celebracion del ritual, si son circunstancias relacionadas con los
fendmenos naturales, o con los procesos econémicos y tecnolégicos,
0 con las crisis vitales humanas, o con la ruptura de relaciones
sociales cruciales. Las circunstancias determinaran probablemente la
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clase de ritual que se celebra. (...) Luego hay que estudiar los
simbolos en el contexto concreto de ese ritual. Es aqui donde se
recurre a la ayuda de los informantes indigenas. Y es aqui también
donde podemos hablar legitimamente de “niveles” de interpretacion,
porque los simples creyentes facilitaran al investigador significados
simples y exotéricos, mientras que los especialistas le proporcionaran
explicaciones esotéricas y textos mas elaborados. Luego hay que
atender a la conducta dirigida a cada simbolo, porque esa conducta es
un importante componente de su significado total. Con ello estaremos
en condiciones de presentar el ritual como un sistema de significados.
Mas ese sistema adquirird adicional riqgueza y profundidad si lo
contemplamos como un sector constituyente del sistema ritual ndembu
(en este caso el nasa) tal y como lo interpretan los informantes y como
lo podemos observar en accion.
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2. EL PROCESO DE RECUPERACION Y FORTALECIMIENTO CULTURAL DEL
PUEBLO NASA DE TIERRADENTRO CAUCA®

Este capitulo es una mirada rapida primero sobre el pensamiento politico de los
indigenas latinoamericanos, la historia de la lucha indigena en el Cauca y después
sobre los nasa y su proceso de recuperacion y fortalecimiento cultural en donde se
habla brevemente sobre las diferentes actividades que estan realizando para ello.

2.1 CONTEXTO POLITICO DE LOS PUEBLOS INDIGENAS
LATINOAMERICANOS

Antes de abordar la problematica concerniente al pueblo indigena Nasa y a su
ritual el Saakhelu es indispensable situarnos brevemente en el contexto politico de
los pueblos indigenas latinoamericanos los cuales aunque con distintas
cosmovisiones, estan encausados en un proceso similar de lucha por la defensa

de su pensamiento, de su identidad y autonomia .

Me remito a Guillermo Bonfil (1981) para clarificar los conceptos de identidad
étnica, indianidad y cambio cultural claves para entender el porqué de la
realizacion de estos procesos de rescate y fortalecimiento cultural realizados por

muchos de los pueblos indigenas latinoamericanos.

Bonfil, nos habla sobre la “indianidad”, identidad que engloba a pueblos concretos:
las etnias. La indianidad parte de una identificacion pan-india, es decir opuesta a
occidente, sobre todo al término de “indio” estereotipo colonial impuesto por los
europeos que implica inferioridad, ademas de ser una categoria supra-étnica al
negar la diversidad de los diferentes pueblos encapsulandolos a todos en este
rétulo. Pero precisamente el reconocimiento de la condicibn pan-india es el

reconocimiento de su condicion comun de colonizados, la cual comparten por

* Pagina anterior, lustracion 1.
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encima de las diferencias y particularidades étnicas. Por ello la indianidad busca la
desaparicion dialéctica del indio, en tanto colonizado, hecho que no implica la
desaparicion de las etnias, sino que al contrario impulsaria el resurgimiento de
cada una de ellas. De esta manera la indianidad no esta en contradiccién con la
identidad étnica ya que son “dos niveles de identificacion diferentes pero
imbricados uno en el otro”. Es necesario entender que es absurdo determinar el
“‘grado” de indianidad de los grupos étnicos, sobre todo al sopesar qué tantos de
los elementos son “no occidentales” (auténticamente indios), y qué tantos no lo
son, pues esto es otorgar automaticamente un caracter colonialista al negar la
legitimidad a los grupos étnicos, dejandolos por fuera de la historia al no ser
pueblos occidentales.

Si, los grupos indios que han estado sujetos a la dominacién colonial
han hecho suyos, de buen grado o por la fuerza, muchos elementos
de origen occidental; pero la aculturacion no significa
desindianizacion ni pérdida de identidad en términos del grupo
étnico. Mas aun como en el pasado, muchos de los elementos
incorporados a las culturas indigenas se convierten en un momento
dado en armas de lucha para la liberacion, en primer lugar, la
designacion misma del indio, que hoy se reivindica como bandera de
la movilizacién politica. (Bonfil. 1981: 22)

Partiendo de esto, tanto los mecanismos de apego a la tradicion como los cambios
gue se van generando, resultan benéficos para la continuidad de estos pueblos,
en tanto que “las etnias son sociedades concretas” y estas constituyen sistemas
de relaciones en los que acontecen los cambios, “el cambio en el seno de las
instituciones de la vida cotidiana no implica rompimiento en la continuidad del
grupo, en tanto las nuevas formas y los nuevos contenidos independientemente de

Su origen, sean incorporados en la matriz étnica diferencial” (Ibid. 26)
Es inevitable la asimilacion de elementos externos y ese no es ningun problema,

cualquier cultura lo hace y lo ha hecho durante el transcurso de toda la historia de

la humanidad. El problema se presenta cuando se juzga a un grupo cultural por
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hacer uso de artefactos del mundo occidental o por educarse en éstas
instituciones, en fin por realizar actividades que supuestamente competen sélo a
occidentales, eso es algo que no determina la pertenencia a un grupo étnico.
También se da el caso contrario que de igual forma es negativo, muchos
individuos pertenecientes a diferentes grupos culturales rechazan “lo que no es
tradicional” pero solo en el discurso porque tal vez no se dan cuenta que en si
mismos ya hay una asimilacion de elementos externos aunque estos sean
artefactos e indumentaria. Debe haber un reconocimiento por parte de los distintos
grupos culturales de que el arraigo de rasgos culturales foraneos, no significa
pérdida de la identidad cultural, por el contrario si se da un buen uso de los
elementos y costumbres adquiridas, éstas pueden constituirse en herramientas

poderosas en pro de sus causas de apropiacion cultural.

Los diferentes grupos éticos, asi como cualquier grupo cultural, son sociedades
concretas, que se desenvuelven en un determinado tiempo y espacio, generando
multiples procesos de diversa indole que implican siempre cambios, éstos pueden
darse de manera espontanea o forzosa, de cualquier manera esta en juego la
identidad del grupo, en este sentido, cabe preguntar, como plantea el autor:
¢sobre qué bases perduran los grupos étnicos? Bonfil habla de dos factores
fundamentales: “el lenguaje comun”: que es el pensamiento mismo y constituye un
cbdigo compartido y “el modo de consumo”: caracteristicas étnicas ancladas en lo

cotidiano, la culminacion del ciclo de produccién, distribucion, consumo.

La cotidianidad, pues estaria garantizada como la matriz de la
diferencia por la existencia de ambitos sociales en los que las
relaciones y los contenidos y significados culturales correspondientes
resultan compartidos exclusivamente por los miembros del grupo. La
familia, las actividades hogarefas, el uso del tiempo libre, ciertas
formas de asociacién para el trabajo, la vida ceremonial ritual y
festiva, se encuentran entre las instancias institucionalizadas que
permiten una practica cotidiana diferenciada y, en consecuencia
hacen posible la permanencia de la identidad étnica. Sobre esa
urdimbre de relaciones se trama la continuidad de la cultura, el
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ejercicio del lenguaje, la permanencia del grupo como entidad
delimitada y contrastante, las bases que sustentan la nocién y la
ideologia de la diferencia. (Ibid. 24,25)

Las experiencias e interrelaciones dadas dentro de un grupo en su cotidianidad y
el lenguaje que comparten establecen codigos comunes otorgando un sentido de
pertenencia al grupo y marcando la diferencia ante otros grupos culturales, es
decir establecen la conciencia de “un nosotros”, ello implica la necesidad de
espacios propios tanto sociales, politicos, econémicos, territoriales, etc. Todos los
espacios que permitan el desarrollo y “la realizacion plena de la sociedad nacional

que existe potencialmente en todo grupo étnico”.

Es por eso que los distintos pueblos indigenas latinoamericanos y porqué no
decirlo del mundo buscan primordialmente “la persistencia de la identidad y cultura
propias, esto es, el ejercicio del derecho a la diferencia; y la supresion de la
estructura de dominacion, esto es, la abolicion de la desigualdad. Igualdad y

diferencia podria ser su lema” (Ibid. 45)

Otras causas comunes en la lucha indigena son la defensa y si es posible la
ampliacion (recuperacién) de sus territorios pues ellos no so6lo brindan un soporte
economico, es ahi donde el grupo se interrelaciona, donde logra su permanencia,
esto sin contar con las connotaciones sagradas existentes entre el indigena y su
territorio, el cual mas alla de ser su habitad, es su madre, la que brinda el alimento
y las demas fuentes de vida; alli viven no solo los hombres, animales, plantas y
demas elementos naturales, también viven los espiritus, los guardianes de la

naturaleza, sus ancestros, sus dioses.

También reclaman el derecho a la diferencia, es decir a su especificidad étnica y
cultural; la igualdad de sus derechos frente al estado; en fin desean ser
reconocidos como “unidades politicas”. Si hay un punto de encuentro entre las

distintas organizaciones es “que los grupos étnicos son entidades sociales que
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retinen condiciones que justifican su derecho a gobernarse a si mismas, bien sea
como unidades auténomas o bien como segmentos claramente diferenciados de

un todo social mas amplio. Esa es la razon de la lucha india” (Ibid. 50)

Y son también estas causas la espina dorsal de los diferentes procesos de rescate
y fortalecimiento cultural que realizan estos pueblos. Dichos procesos imbricados
en la dimensién politica, religiosa, social y cultural abordan todos los aspectos
culturales significativos para el grupo tales como la lengua, la autonomia
alimenticia, las leyes propias, la tradicion oral, los mitos, los rituales, la medicina
tradicional; su propia historia y formas de organizacién. Todos estos procesos

apuntan a la indianizacion, a la permanencia de la identidad étnica.

2.2 BREVE RECUENTO DE LA HISTORIA DE LA LUCHA INDIGENA EN EL
CAUCA

Para comprender lo que significa el territorio para los nasa es indispensable
conocer un poco sobre el proceso historico de la formacién de éste, una historia

plagada de luchas que aun hoy siguen vigentes.

Sobre esto se ha escrito e investigado bastante, lo encontramos bien especificado
en los textos de la antropdéloga Joanne Rappaport (1982, 2000, 1995). También
informacion importante en Sevilla Casas (1976) y Bernal Villa (1955) y en la tesis
de grado de Aida Géalvez (1980) otra fuente de datos cuantiosa son los archivos
del CRIC (Consejo Regional Indigena del Cauca) y en el libro: “Territorio,
economia y sociedad Paez” de Teresa Findji y José Maria Rojas (1985). La resefia

gue a continuacién se presenta esta basada en estos textos.
Después de cuantiosas batallas acontecidas pasada la conquista de América,

instadas por la sed de los espafioles de poder, riqguezas vy tierras y la defensa y

resistencia de los nativos, se generan migraciones y desplazamientos. Para los
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nasas las diferentes agrupaciones causadas por los desplazamientos significaron
la reproduccion de un modelo de poblamiento y economia, mientras que para los
espafoles se volvio un obstaculo para la dominacion, por ello se dieron a la tarea
de reducir a pueblos la dispersion de los nasa que hasta principios del siglo XVIIl y

de ahi en adelante lograron eludir la sujecién permanente.

Los llamados pueblos de indios forzaron el acercamiento de los nasa con sus
dominadores, la convivencia se convirti6 en un medio “para conocerlos, espiarlos,
copiarles conocimientos Utiles, manteniendo al mismo tiempo un minimo de
sometimiento gracias a la maxima dispersion” (Findji; Rojas.1985: 38) Pero esta
necesidad de convivencia viene con cambios fuertes, la vida del mundo antiguo ya
no es la misma y el entendimiento con los dominadores exige el aprendizaje del

castellano por parte de algunos indigenas.

El saber el idioma, el servir de intermediario en la comunicacion
entre los espafioles y los indigenas, es una posicion social diferente
a las que podian existir antes de la colonia y es una muestra de la
diferenciacion social que empieza a aparecer entre los indigenas
(Ibid. 39).

Tanto los nasa, como los demas grupos indigenas que vivenciaron el proceso de
colonizacion, tuvieron que ir lentamente amoldandose a aquel nuevo estilo de

vida, era indispensable adherirse a €l para permanecer.

En este periodo de finales del siglo XVII y principios del siglo XVIII surgen
dirigentes indigenas que van a mediar la relacién entre indigenas y colonos, los
llamados “nuevos caciques”. Estos personajes aprovechan un momento clave
para tomar partido y es el conflicto que hay en ese momento entre la corona y su
politica indiana frente a los encomenderos quienes se oponen a ella. Los nuevos

caciques:
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Llegardn a echar mano de dos instituciones, refrendada la una y
establecida la otra, en otras partes del imperio, afios atras. Férmulas
juridicas que van a revivir a finales del siglo XVIl y principios del siglo
XVIII, tratando de transformarlas de acuerdo con las necesidades
particulares de sus poblaciones. Se trata del cacicazgo y del
resguardo. (Ibid. 39)

Estas dos instituciones adaptadas a las necesidades del indigena, seran el camino
gue los lleve al afdn de obtener territorios con sus correspondientes titulos y al
asentamiento y recuperacion de tierras, mas aun después de adquirir derechos
territoriales al establecerse los resguardos.

Los caciques nuevos establecieron dos cacicazgos en Tierradentro:
el cacicazgo de Togoima al sur, encabezado por la familia
Guyumuse, que abarcaba todas las familias Paeces a lo largo del
bajo Paez, desde Ambosta y Avirama al norte hasta itaibe al sur; el
cacicazgo de Juan Tama de la estrella, cacique de Vitonco y
unificador de un territorio vasto que incluia a la cuenca del rio Moras
tanto como los cacicazgos de Pitay0 y de Toribio-Tacueyo en las
vertientes occidentales de la cordillera central (Rappaport; 1982:
117-118)

Al cacique Juan Tama, le fue entregado el titulo de propiedad de Vitoncoé en junio
de 1708, logrando la unificacion de “la nacion Paez” en el siglo XVIII, Este
personaje plasmoé una huella tan profunda en la historia del pueblo nasa, que paso
a ser parte de su mitologia, recibiendo hasta nuestros dias el apelativo: “el hijo de
la estrella y la laguna”, pues los nasa aseguran que nacio en una laguna que lleva
su nombre. De igual manera, la cacica Angelina Guyumuse y los demas caciques
se consideran de origen sobrenatural, nacidos de las aguas. Juan Tama para los
nasa continda ayudando en las luchas politicas y en las curaciones y
refrescamientos; muchos Thé’ Wala y comuneros, le profesan fervor, invocandolo

para que intervenga positivamente en estos procesos.

El establecimiento de los resguardos (instituciones espafiolas) se constituyé como

una herramienta clave para la conservacién de la identidad, las costumbres, la
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lengua y la defensa de tierras indigenas. Sin embargo la transicion de la Colonia a
la Republica se hizo igualmente mediante procesos coercitivos y la explotacion

econdmica de los recursos de los territorios indigenas.

La Republica busco establecer un solo poder, bajo la promulgacion de “la igualdad
de los individuos” queria la eliminacion de los pueblos de indios y la supresiéon de
los cacicazgos y por ahi derecho el desmoronamiento de la organizacion politica
indigena que estaba poniéndose en marcha. Pero el primer intento se queda solo
en intenciones puesto que al reconocer al indigena como un sujeto politico libre,
se pierde su mano de obra, por lo tanto la Republica se ve obligada a reconocer
durante todo el siglo XIX la existencia de los resguardos como “pequefas

porciones de terreno” (Findji; Rojas.1985: 68).

En la ley 90 de 1859 del Estado Soberano del Cauca, que se puede
consultar en la Gaceta del Cauca (afio 3 N°. 74) y que es la mas
elaborada y la mas desarrollada de la legislacion indigena del siglo
XIX podemos leer:

“‘En todos los lugares donde se encuentre establecida una
parcialidad de indigenas, habra un pequefio cabildo nombrado
por éstos, -el periodo de duracién de dicho cabildo sera de un
afio, contado de primero de enero a 31 de diciembre- para
tomar posesion de sus puestos no necesitan los miembros del
cabildo de otra formalidad que la de ser reconocidos por la
parcialidad, ante el cabildo cesante.

Esa legislacion no es una simple reconduccién de la situacidon
colonial. Primero distingue la parcialidad aislando asi la unidad social
de base de la sociedad indigena; en efecto durante la colonia un
resguardo podia corresponder a una parcialidad pero también
existian resguardos que correspondian a varias parcialidades y
sobre todo existian resguardos bajo el mando de un solo cacique
principal. La parcialidad es la unidad indigena menor, que es lo que
hoy los indigenas identifican como “comunidad”. Antiguamente o sea
en el periodo colonial, la parcialidad como unidad menor estaba
integrada en una unidad mayor que podia ser la del resguardo y que
en Ultimas estaba integrada dentro del cacicazgo. La nueva
legislacién republicana descompone la unidad politica Paez, al
reconocer solamente el pequefio cabildo de cada parcialidad.

47



Es decir reduce la autoridad indigena al nivel de unidad social basica
y de paso borra cualquier otra forma de integracion politica o de
organizacion politica de las comunidades Paeces que era lo que
habia propuesto Juan Tama. Al establecer que la maxima autoridad
de una comunidad es su cabildo, establece ipso facto que ese
cabildo existe so6lo, desvinculado de las demas comunidades,
exclusivamente relacionado y vinculado con la sociedad republicana
en condiciones mas débiles; por lo tanto obviamente a un nivel de
base social tan reducido es imposible que se desarrolle un pueblo
que resurgio de las cenizas de la conquista durante el siglo XVIII.”
(Ibid. 68,69).

Vemos cémo la supresién del cacicazgo, es un intento por erradicar la posibilidad
de la existencia de un lider o cacique sobre un dominio del espacio y la gente,
para imposibilitar una estructuracion global politica, ademas con el transcurrir del
tiempo terminara por acabar con la propiedad colectiva, instaurando la propiedad

privada y con ello debilitando la organizacion politica nasa.

La Republica fue también un periodo de lucha que traté de abolir los resguardos
de los diferentes departamentos del Pais, pero en el Cauca encontré una fuerte
resistencia por parte de los indigenas, quiénes con titulos y otras herramientas

juridicas lograron mantener parte de los resguardos.

En el siglo XIX, los nasa se encontraban “integrando las dos vertientes de la
cordillera sobre el eje interno de Tierradentro —Pitayé- Tacuey6 en direccion al
Valle del Cauca” (Ibid.73) y a lo largo de este siglo, mantienen este territorio; pero
el hecho de participar en las guerras civiles y el surgimiento de caciques sin
cacicazgo, es decir dirigentes que se adhieren a la sociedad caucana republicana
y poco se relacionan con los demas miembros de su etnia, hacen que las
comunidades funcionen cada una con su pequefio cabildo y separadas entre si.
Esto desencadena que en ese momento se comienzan a ver los brotes de la

Republica, que ya para la guerra de los mil dias y en adelante a principios del siglo
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veinte ha logrado su cometido: la divisién interna de los nasa cuyo eje se aleja

cada vez de la unificacion como pueblo.

A finales de este siglo, el panorama no es consolador, los resguardos estaban
bajo la amenaza de desaparecer, los Nasa participaron tanto en la lucha por la
independencia como en otras luchas politicas, convencidos de que era la
alternativa para defender sus resguardos y acabar con el sistema tributario. Sin
embargo apenas los criollos ganaron la independencia se olvidaron de sus
promesas, ‘tomaron medidas para liquidar los resguardos so pretexto de

otorgarles a los indigenas la ciudadania completa” (Ibid. 187).

La independencia significoé para los Nasa usurpacion de tierras por parte de los
colonos, esto se acrecentd con “la llegada de los politicos a Tierradentro y los
comienzos de la explotacion de la quina” (lbid. 188). Los Nasa unos
conservadores aunque en su mayoria liberales se vincularon a las guerras civiles,
tomaron posiciones politicas diversas que les llevaron a descuidar mucho de lo
gue habian logrado, perdieron no sélo muchas tierras, ademas, el caracter del

resguardo cambio, de ser colonial, paso a la modernizacion.

Segun la antropdloga Joanne Rappaport los resguardos Paeces coloniales tenian
sus limites establecidos, acorde con la dominacién de un cacique sobre

determinado territorio

Es decir, el resguardo establecido por Don Juan Tama y Calambas
correspondia en sus limites con aquellas tierras que ya estaban bajo
su dominio en virtud de la herencia o de la conquista. Eran tierras
comunales, y dentro del territorio existia una excedente de terrenos
gue permitia la libre adquisicion de campos agricolas por parte de
familias nuevas. (...) Los cabildos eran legitimos en virtud de la
legislacién colonial, pero disfrutaban de la jurisdiccion autonoma
sobre sus miembros en cuanto a sus asuntos locales... (Rappaport,
194-195,1982).
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A diferencia del resguardo moderno (siglo XX) que estéd supeditado en gran parte
a los movimientos politicos externos, quienes intervienen en algunos de los
manejos de los diferentes cabildos, la famosa politiqueria y los intereses de los

centros municipales frenan la libre ejecucion y autonomia de los cabildos.

Ademas los resguardos colosales de antafio que estaban gobernados por el
cabildo colonial tenian “una autoridad interna que tenia un poder verdadero dentro
de su territorio”. (Ibid. 199) Mientras que ahora quedaron reducidos a pequefos
territorios que no brindan los terrenos suficientes para el abastecimiento de sus
comuneros y “el pequefio cabildo, segun la legislaciébn, es un cuerpo
representativo cumpliendo la funcidon de intermediario entre los comuneros y el

gobierno nacional” (1bid. 200).

El resguardo del siglo XX es de un tamafio muy reducido. Por
ejemplo del resguardo de Vitoncé fundado por Don Juan Tama, hoy
existen los resguardos modernos de Mosoco, San José, Suin, Lame,
Chinas, Vitonco. La mayor parte de resguardos modernos posee
escasez de terrenos (lbid. 195).

Esta fragmentacion del territorio, causa divisiones a nivel politico organizativo. Hoy
dia podemos ver los rezagos de esta problematica, puesto a que en Tierradentro a
la hora de la toma de decisiones politicas existe en primer lugar la division entre la
asociacion de cabildos “JUAN TAMA” del municipio de Inz& constituida por seis
resguardos (Calderas, Tumbichucue, Yaquivd, San Andrés, Santa Rosa, La
Gaitana, Turmina, Pedregal) existiendo ocho cabildos, es decir, que hay tres
cabildos que no poseen territorio. Y la asociacion de cabildos de Paez “NASA
CXHACXHA” compuesta por 16 resguardos (San José, Huila, Mosoco, Vitonco,
Toez, Belalcazar, Rio Chiquito, Cuetando, Ricaurte, Itaibe, Togoima, Avirama,

Chinas, Swin y Lame).

Llegar a consensos se torna dificil con tantos gobernadores o a la hora de tomar

decisiones o de votar por un candidato suyo para elecciones de puestos politicos,
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de estos dos municipios surgen diferencias que desarticulan la unificacion de
votos, ésta es importante ya que al lograr una unificacion, adquieren mayores
posibilidades de obtener el triunfo y con éste multiples beneficios econémicos y
politicos para la comunidad. Esto no es una constante, suele ocurrir. Sin embargo
concientes de ello, los nasa tratan de obtener una mejor organizacién en aras de
gue se dé una votacién masiva hacia un solo candidato, cuando se trata de

puestos gubernamentales para que esto les brinde mayores garantias.

Gran parte de la fragmentacién de los resguardos se originé con la ley 89 de 1890,
pues esta los definié tal como existen hoy, bajo ella, “el pequefio cabildo adjudica
terrenos y media pleitos sobre tierras, pero sélo bajo la supervision del gobierno
(no indigena) municipal dentro de cuya jurisdiccion esta ubicado el resguardo, es
decir los asuntos internos del resguardo estan virtualmente dominados por
forasteros”. (Ibid. 200). Sin embargo “dado que establece el resguardo como
unidad semi-autonoma” (Ibid) bajo esta misma ley los indigenas se han amparado
para defender y mantener lo que lograron conservar, debido a que el congreso
prorrogé dos veces la vigencia de esta ley, en 1941 y en 1951, en la que se
‘reconocia “provisionalmente” los resguardos y sus “pequefios cabildos”. A nivel
real, -aunque cercenado- se mantiene como base material de la existencia de las
comunidades de los paeces, condicion de su resurgir posterior”. (Findji; Rojas.
1985: 81).

Los distintos intereses econdmicos, tuvieron una fuerte incidencia en el intento por
destruir los resguardos, entre ellos, la de los propietarios particulares de las
haciendas de terraje, cuya estructura combind la explotacién de los indigenas y el
saqueo de sus territorios. Por su parte el Estado Soberano del Cauca, no solo
pretendia despojar a los indigenas de sus derechos territoriales, sino de las
riguezas contenidas en ellos, “los bosques de quinas y demas sustancias

preciosas” (Ibid. 86).
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Precisamente la explotacion de quina, la cual era exportada, sali6 en su mayor
parte del estado del Cauca, particularmente en “regiones cercanas a Silvia, por los
lados de Ambald, hacia la meseta de Popayan. Después, en la mitad de siglo,
(1852) comienzan en la zona de Pitayo y Jambalo y habrian de durar hasta 1890”
(Ibid. 81); sirvi6 de pretexto para exigir a los indigenas, titulos de propiedad,

gueriendo de paso, limitar sus territorios a:

La posesion de hecho, lo que equivale a desconocer de plano la
integridad territorial de los resguardos, dandoles tratamiento de
simples baldios (...) si bien las circunstancias particulares del estado
del Cauca, habian llevado desde 1859 a legislar sobre el régimen
comunal como estado permanente de los resguardos, ya en la
década del 90 la situacion habia cambiado: tierras arrendadas,
tierras regaladas o usurpadas a blancos co-partidarios en los
combates de las distintas guerras civiles se encontraban en distintas
partes (Ibid. 86).

La explotacion intensiva de las tierras, la extraccion de oro y pasado el ciclo de la
economia colonial, hace que Popayan comience a reducirse a una sociedad

agraria. El decrecimiento de los rendimientos agricolas:

Impone el paso de la meseta a cordillera, que conlleva el
estrechamiento de los encierros de los terrajeros. Ofensiva contra los
resguardos, a partir de Popayan que coincide con una politica
nacional de doblamiento y expansion de la frontera agraria
plasmada, entre otras, en la ley 55 de 1905 cuyo articulo 2° reza:

...La naciéon cede a los distritos municipales los terrenos de
resguardos indigenas ubicados dentro de su jurisdiccion... (Ibid. 88)

Por fortuna para el momento, pese a las inclemencias y las fragmentaciones
individuales y de sectores, entre 1910 y 1920 surge un movimiento liderado por un
cacique sin cacicazgo cuyo objetivo es la reivindicacion del ser indigena: Manuel
Quintin Lame. El animé a los suyos para pelear por sus derechos, mejorar sus
paupérrimas condiciones de trabajo y recuperar las tierras hurtadas y mantener las

existentes.
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Se mostraron inconformes, ante la hacienda de terraje que, hasta el momento
continuaba perpetuandose en el Cauca. Sin embargo, las consecuencias de la
ofensiva contra los resguardos, mostré pequefios frutos, con la desaparicion de
algunos de los resguardos. La poblacion mestiza empieza a crecer, mas aun, con
la consolidacion de una institucion que aunque de sutil apariencia, se expandiria

con mas fuerza que cualquiera de las otras.

El movimiento Lamista logré entre 1914 y 1918 en Tierradentro grandes avances
como “la abolicion del terraje, la defensa y ampliacion del resguardo, la aplicacion
de una legislacion favorable al indigena que reconociese plenamente la autoridad
del cabildo” (Galvez. 1980: 12)

Sobre todo, Lame, sentia un rechazo profundo a la discriminacion a la que
estaban sometidos los indigenas, sus palabras reivindicativas llegaron hasta los
mas reconditos confines del pensamiento de su gente y aunque “Su pensamiento
y su actuar se debaten en la contradicciébn de no romper con lealtades ideoldgicas
partidarias, que contribuirdn a su derrota” (Rappaport. 1982:77) ya que pertenecia
a “los sectores dirigentes Paeces desarticulados y de las comunidades aisladas y
partidas por el adversario” (Ibid) dejé sembrado el anhelo de una unificacion, de
una gobernacién propia de los indigenas, con el dominio absoluto de sus
territorios.

No reivindica la Tierra como la propiedad privada que les estan
tratando de implantar —y que lee diariamente en los cédigos que
maneja-, sino que busca para el indio recuperar el espacio que
ocupa y le pertenece por tradicion. (lbid)

Pero quizd uno de sus aportes mas significativos es haber dejado sembrada la
conciencia de la lucha como pueblos indigenas, ya que trabajo con los distintos
pueblos indigenas del Cauca, mostrandoles que como indigenas son muchos los
objetivos comunes de esta manera “contribuyé a la creacién de una identidad
indigena” (lbid. 218).
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En la primera década del siglo XX, aunque ya los evangelizadores catdlicos
habian hecho sus mayores esfuerzos por convertir a los nasa, su concentracion en
una sola residencia definitiva (Téalaga, hoy municipio de Paez, Tierradentro)
obstaculizaba sus objetivos. Las parroquias distantes entre si, imposibilitaban el
dominio de toda la zona.

Los dos misioneros®, al recorrer su parroquia de norte a sur y de
oriente a occidente, se dieron cuenta que la regiébn abarcaba
montafias inmensas, limitadas por el oriente con las parroquias de
Iquira, Carnicerias, Paicol, y La Plata; por el occidente con Totord,
Silvia, jambalé y Toribio. Vieron que era demasiado extenso el
territorio para formar un solo municipio, cuya cabecera, Inza, se
hallaba en el extremo sur de tan vasta region. Al seguir las cosas
como estaban, los grandes nucleos indigenas del Norte vivirian
indefinidamente lejos de todo contacto con la autoridad civil. Para
obviar esa dificultad, idearon los misioneros la creacion de un nuevo
municipio; entendiéronse directamente con el gobernador y con el
presidente Rafael Nuiiez y en Noviembre de 1907 se inauguro el
municipio de paez. (Gonzalez. 1975: 116).

La creacion del municipio de paez, permiti6 a los misioneros establecerse
solidamente en tierradentro. Hacia 1917, como lo expresa el padre Gonzales, la

evangelizacion ya era un hecho.

...Ya entonces los misioneros de San Vicente de Paul, trabajaban sin
descanso y de manera estable en la region. La evangelizacion era
por todas partes y como lo manda el salvador, amorosa abnegada,
desinteresada, de manera que cuando, por orden emanada de altas
esferas, en 1932, se organizd y efectio un asalto contra los
misioneros, ello no fue de mayores consecuencias. Los misioneros
estuvieron cercados durante quince dias. La correspondencia que
llegaba era violada, los directores del ataque enviaron cartas a
gentes, de todos los pueblos afirmando que los padres tramaban
revolucién contra el gobierno y las autoridades locales y contra la
vida de Belalcazar. Todo ese ir y venir durante muchos dias fue en

®Se refiere a los dos primeros misioneros que llegaron a la parroquia de Tierradentro: el superior Guillermo
Rojas y el coadjuntor David Ortiz (Gonzalez. 1975: 115).
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vano. Las gentes no creyeron, su alma ya estaba empapada de
religion. (Ibid. 121)

Paraddjicamente, la evangelizacibn amorosa y desinteresada de la que habla el p.
Gonzélez, se dio de la mano de intereses econdémicos y politicos de los que el
mismo padre participd. Este sacerdote fue uno de los que insisti6 con gran
empefio, en convencer a los nasa de que sus resguardos no eran mas que tierras
baldias, por su parte, los demas misioneros se encargaron de fomentar la

penetracion de colonos blancos. (Findji; Rojas. 1985: 94).

Hacia 1920 “los informes de la administracion republicana describen todavia a los
paeces como “dispersos en terrenos de que ellos creen ser duefios™ (1bid.95).
Efectivamente, las ganas de los colonos y mestizos por las tierras, hacen que se
disparen en el departamento del Cauca decretos y reglamentos que buscan
promover el mestizaje, “o0 sea, de introducir pobladores no indigenas, gozando de
propiedad privada, en la mitad de las areas de resguardos habitados comunmente

por los indigenas, para civilizarlos y cristianizarlos” (Ibid. 96).

“Las décadas de los 30 y 40 constituyen un periodo de consolidacion del terraje y
de emergencia de nuevos terratenientes” (Ibid. 92) Los indigenas continuaron
resistiéndose al terraje, como consecuencia hubo varios enfrentamientos, en los
cuales murieron centenares de indigenas; a esto se sumo la ola de violencia que
se desaté en Colombia, finalizando la década de los cuarenta y durante los
cincuenta, en la que los conservadores poder en mano arremetieron contra los
liberales y comenzd una masacre de un poco mas de una década entre ambos
bandos. Los que respiran a diario el conflicto son los pobladores rurales sobre
todo el campesinado y la poblacion indigena, en su mayoria liberales para aquel

entonces.

Era un tiempo de conflicto agrario, de enfrentamientos entre bandas
guerrilleras liberales, conservadores y comunistas, de entradas
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militares al territorio guerrillero. M&s que todo sefiala comienzos de
una guerra declarada contra el campesino colombiano,
especialmente el indigena, quien perdié gran parte de su territorio
durante este periodo. (Rappaport, citando a Gilhodes, 1970: 425-26,
429-30, 433).

En Tierradentro, precisamente a principios de la década de los cincuenta, el 28 de
enero de 1950 ocurrio un levantamiento por parte de alrededor 600 nasas,
pertenecientes a la parcialidad de Télaga. Impulsados por los atropellos de los que
eran victimas, arremetieron en Belalcazar, dando muerte a cinco conservadores,
dos de los cuales ocupaban importantes cargos administrativos en el pueblo.
Después de este ataque, se desaté una masacre de nasas, liderada por el, en ese
entonces, alcalde militar: Santos Rincon (ver relato completo en el anexo N° 1)
este personaje ocasion0 tantos estragos en la poblacion, que aun hoy, los
mayores de distintos resguardos lo recuerdan y nombran en sus relatos miticos,

en donde se perpetlia como un ser muy malo y despiadado.

Esta ola de conflictos, masacre y violencia, mengua con el pacto politico del
Frente Nacional. El liberalismo permite que surjan grupos socialistas en el pais, en

el Cauca, los dirigentes de izquierda apoyaron las reivindicaciones del indio.

El trasfondo histérico de la lucha social que toma nuevas formas en
los dltimos 15 afios y revive en el movimiento indigena
contemporaneo (...) Inicia por una recuperacion del Cabildo para los
objetivos especificos de la comunidades, busca luego sus caminos
en la participacion politica a nivel del consejo municipal y en la
participacion econdmica a través del cooperativismo; espera luego la
solucion de la reforma agraria y el movimiento campesino, hasta que
emprende el camino de la recuperacion de las tierras y de la
reunificacion del resguardo en el marco mayor del titulo de Juan
Tama. (Findji; Rojas. 1985: 101).

“‘Durante el periodo moderno, tanto los paeces como otros pueblos indigenas
colombianos, se han integrado a la infraestructura politica y econdmica del

Estado” (Rappaport. 1982: 217) EI movimiento indigena se consolida y en los
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setenta, resurge con el nacimiento de una organizacién, siguiendo los preceptos
de Manuel Quintin Lame, que contribuyd a la creacion de una identidad indigena,
(indianidad) que coexiste con la identidad étnica. La lucha estd principalmente
enfocada en la defensa del territorio, la defensa de los derechos indigenas y el

fortalecimiento de los cabildos.

Readoptaron esta definicion de la identidad indigena en 1971 con la
formacién del Consejo Regional Indigena del Cauca (CRIC), establecido a
través de una serie de reuniones en Toribio y Tacueyd. Lo construyeron
sobre los cimientos de las organizaciones de terrazgueros que existian
entre los Paeces de Tacuey0 y los Guambianos (CRIC 1974: 1). El (Sic)
plataforma del CRIC es casi idéntico a los objetivos de Quintin Lame:

recuperar las tierras de los resguardos
ampliar los resguardos
fortalecer los cabildos,

no pagar terrajes,

o M w NP

hacer conocer las leyes sobre indigenas y exigir su justa
aplicacion,

6. defender la historia, la lengua y las costumbres indigenas,
y

7. formar profesores indigenas para educar de acuerdo con la
situacion de los indigenas y en su respectiva lengua (Ibid.
5-6).

De los objetivos del CRIC, unicamente la ultima, que propone el
entrenamiento de maestros indigenas, es nuevo, ya que Lame
escribié sobre la legislacion indigena, el resguardo y los problemas
de los terrazgueros.” (Ibid. 219)

Hoy dia, la plataforma de lucha del CRIC, sigue conservando los antiguos
preceptos, enmarcados éstos dentro de los siguientes tres grandes proyectos:
-Politico (capacitacién, comunicacion, juridica)

-Social cultural (salud, mujer, educacion)

-Econémico (produccién y medio ambiente)
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Con los distintos pueblos indigenas vienen trabajando sobre esta base, esa es su
plataforma de lucha, todos estos procesos van encaminados al fortalecimiento de
la identidad y al desenvolvimiento y reconocimiento autbnomo en cada uno de
ellos. La estructura politica dentro de cada resguardo es el cabildo compuesto por
un mandatario o gobernador y su gabinete, los cabildantes. Cada cabildo goza de
cierta autonomia pero para los casos especiales debe consultar a la asociacion de
cabildos a la que pertenezca, es la asociacion la que determina muchas de las
acciones politicas de los diferentes resguardos, sin embargo, cuando se trata de
casos que no sélo involucran un resguardo particular, sino que competen a los
nasa en general, las asociaciones de cabildos también cuentan con una consejeria
mayor, esta es el CRIC, quién respeta la autonomia de los cabildos pero actuando
bajo su plataforma de lucha.’

Aunque cada resguardo goza de autonomia, y a cada gobernador le compete
solucionar los problemas de su localidad el CRIC direcciona de una manera global
algunos de los movimientos politicos, por ello la historia del CRIC es importante

dentro de la lucha indigena en el Cauca.

En la actualidad la lucha continta, en el Norte del Cauca, los nasa, apoyados por
la zona Tierradentro, llevan a cabo un proceso denominado “Liberacion de la
Madre Tierra”. Inconformes ante el incumplimiento de viejos acuerdos y convenios
por parte del Gobierno nacional, y ante su negativa de dialogo, se tomo6 posesion
de varias fincas para reclamar soluciones y hacer cumplir al gobierno sus

compromisos. (Ver la profundizacion de esta situacion en el anexo N° 2).

" Esta informacion sobre el CRIC fue tomada de una asamblea que tuvo lugar el 12 de julio del 2004 en
Segovia, resguardo de Santa Rosa- Tierradentro. La asamblea se realiz6 con el fin de hacer un recuento sobre
la historia del CRIC y dar un informe de los diferentes procesos que se vienen desarrollando en los programas
de salud, educacién, produccion y en lo politico y lo organizativo. Diario de campo.
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Esta breve resefia de parte de la historia territorial y politica de los Nasa, nos
muestra el porqué de su lucha, basada en fundamentos sélidos, pese a los
disgustos de una gran parte de la poblacién colombiana, que ve la lucha indigena
como algo vano, como si pelearan por pelear, por “sacar ventaja” frente al estado
gue realmente ha hecho poco por subsanar no sélo a los Nasa, sino a los deméas
pueblos indigenas del pais quienes han pasado por circunstancias similares, a
sabiendas de los ultrajes y despojos de los que han sido victimas.

Que han combatido con balas, machetes, palos y cuanto se les cruce en el
camino, si, y lo seguirdn haciendo mientras no se les brinde mejores garantias y
sobre todo Tierras, las que han perdido, al fin y al cabo ahi estan sus ombligos®,
su ligadura con la naturaleza, es decir, un vinculo sagrado e inquebrantable; v,
como lo han manifestado en repetidas ocasiones, se haran matar si es necesario

por la tierra: su madre.

Teniendo cierta claridad, sobre lo que ha impulsado y sigue impulsando a los
pueblos indigenas en la lucha por sus derechos, y observando el proceso que ha
sido lento, plagado de muertos y de sinsabores, cabe rescatar, que asi mismo son
muchas las ganancias obtenidas, gracias a las cuales, ellos permanecen hoy aqui.
Es por eso que no hay vuelta atras, cada vez la fuerza va en aumento y se
engrandece con la sumatoria de cada una de las acciones de estos pueblos, que
al igual que en siglos pasados, conservan su caracter aguerrido, aquel que los
sigue conduciendo a obtener sus derechos y mantener su identidad. Parte de esta
lucha es el proceso de recuperacion y fortalecimiento cultural que llevan a cabo los

nasa de Tierradentro- Cauca, a continuacion, un breve acercamiento.

& Uno de los rituales que se practican a un recién nacido, es el corte del cordon umbilical, éste es enterrado
con remedios, al lado del fogdn o en un sitio considerado sagrado. Con esta practica se establece el vinculo
del recién nacido con la madre tierra.
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2.3 EL TERREMOTO Y SUS CONSECUENCIAS: UN EMPUJON HACIA EL
CAMBIO

A las tres de la tarde cuarenta y siete minutos cuarenta segundos a
una profundidad menor de diez kilbmetros se registra un movimiento
teldrico de magnitud 6.4 en la escala de Richter en la cuenca alta del
rio Paez con epicentro en cercanias de Dublin. Seguido se produjo
una avalancha de varios kilbmetros que arrastré todo a su paso con
pérdidas humanas y materiales... (Corporacion NASA KIWE.
Proceso de reconstruccién 1994-2005; Pag 8).

El terremoto y una posterior avalancha, en la cuenca del rio P4ez en Tierradentro,
Cauca, acontecioé en junio de 1994, provocando un impacto social y cultural que
trastoco profundamente la vida de las comunidades afro descendientes, indigenas,

mestizas, urbanas y campesinas que alli residen.

Este fendbmeno convocé la presencia de distintas corporaciones y programas a
nivel nacional e internacional, con el objetivo de brindar apoyo para solventar
problemas tanto econdmicos como sociales. Entre estas, La Corporacion para La
Reconstruccion de La Cuenca del rio Paez y zonas aledafias Nasa kiwe, creada
por el Gobierno, a través del Ministerio del Interior. También se hizo presente la
organizacion no gubernamental Médicos Sin Fronteras, encargada de censar a la
poblacién y prestar atencion en salud entre otros programas. La Agencia de
Cooperacion Espariola brindo apoyo a través de la corporacion Antioquia Presente
para la reconstruccion del caserio de Mosoco. La Gobernacion del Cauca se

manifestd con recursos del Plan Nacional de Rehabilitacion (PNR).

Algunos paises se solidarizaron enviando a profesionales de diversas ramas para
apoyar a las comunidades en la solucion de sus mdultiples problemas: tal es el
caso de Ecuador que envio al ciudadano suizo ecuatoriano Tonny mas conocido
como “el puentero de chatarra”, quién llegd a colaborar con la reconstruccion de

puentes peatonales y caballares elaborados con materiales desechados por la
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industria petrolera. El noticiero CMI realiz6 un teleton cuyos fondos contribuyeron
con el 90% de recursos para la reconstruccion del hospital Regional de Belalc4zar,
asi como también La Universidad de Cauca envié estudiantes de medicina para
atender a la poblacion afectada por el desastre. Posteriormente llegaron otros
programas con el mismo objetivo, no sélo ayudar a solventar los problemas de
salud, vivienda y nutricion, sino también para contribuir con el fortalecimiento de
las distintas etnias de Tierradentro. De otras fuentes ingresaron recursos
econémicos cuantiosos destinados a la reubicacion y abastecimiento basico de la

poblacion afectada y a la rehabilitacién de la zona.

Se implementaron programas para desarrollar multiples procesos de rescate en
diferentes niveles como el medio ambiental (reforestaciones) y el agropecuario, la
reconstruccion fisica de las poblaciones afectadas en cuanto a vivienda,
alcantarillado, saneamiento basico, vias etc., ademas de la reubicacion de las
comunidades cuyo territorio fue severamente afectado por el flujo de escombros

y/o los grandes deslizamientos que produjo el terremoto.

La escasez econdmica condujo a Campesinos, afrocolombianos e indigenas a
vislumbrar la importancia de la unién entre los miembros de su misma comunidad,
para acceder a los recursos y beneficios proporcionados por el estado y entidades
no gubernamentales. Paradojicamente, esto produjo que se abriera una profunda
grieta entre los diferentes grupos culturales habitantes de la region, la llegada de
auxilios economicos provocO una fuerte separacion entre algunos de los

pobladores de Tierradentro y desatd el interés por el dominio territorial®.

® Ejemplo de ello es lo acontecido en la vereda de Belén de Topa o “Tubdxi’j” como le denominaron (1994)
los nasa. En este lugar habitan nasas, campesinos y guambianos; antes del desastre los tres grupos culturales
vivian en relativa armonia, trabajando en pro del bienestar de la zona, pero con el surgimiento del proceso de
recuperacion y fortalecimiento cultural los guambianos se reconocieron como nasas (muchas de las familias
estan compuestas por la unién entre nasas y guambianos) para recuperar lo que antiguamente fue un cabildo,
mientras que se origind la desunion con los campesinos, quienes no desean que se establezca un resguardo y
tampoco quieren reconocerse como nasas tal como éstos dltimos creen que es la solucion al conflicto.
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Los nasas también resultaron considerablemente perjudicados, ademas de las
multiples muertes humanas, numerosas familias perdieron sus viviendas, tierras,

cultivos y animales.

La erosion progresiva, la tala de bosques, la ocupacion de las
laderas de montafia y el sismo avalancha de 1994, transformaron
radicalmente el paisaje de la zona de Tierradentro razén por la cual
se hizo indispensable la reubicacion de los damnificados en
municipios cercanos a Tierradentro. (Ibid.19)

La corporacibn Nasa Kiwe junto con los gobernadores de los resguardos
afectados y los lideres de los grupos mestizos y algunos comuneros buscaron en
diferentes municipios tanto del Cauca como del Huila, tierras fértles que
estuvieran en venta, a medida que las encontraban, la corporacion realizaba la

compray las iba entregando segun la necesidad de los afectados.

La comunidad mas afectada por la tragedia en numero de 350
familias fue la del resguardo de Wila, asentada al pie del volcan
nevado del Huila. Un numero igual migré a Rionegro, corregimiento
del municipio de lquira, en el departamento del Huila.

Los integrantes del resguardo de VitoncO se trasladaron hacia el
corregimiento de Santa Leticia, en el municipio de Puraceé, dentro del
departamento del Cauca, en namero inicial de 165 familias.

De otra parte, 63 familias del resguardo de Talaga pertenecientes al
municipio de Paez en el Cauca, conformaron el resguardo ‘“la
estacion” en el municipio de la Plata departamento del Huila.

Al interior del departamento del Cauca, los reasentados iniciaron su
nueva forma de vida en fincas productivas de los municipios de
morales, Piendamd, Cajibio, Caloto, Sotara, el Tambo y Paez. En el
departamento del Huila se encuentran reubicados en los municipios
de La Plata, La Argentina, Acevedo, El Pital, Iquira, Nataga vy
Tesalia. (...)

En promedio a cada familia se le han adjudicado entre seis y siete
hectareas de terreno, incluyendo las areas comunitarias, de vivienda,
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de reservas forestales y productivas, continuando con sus
actividades de produccion agricola y ganadera. (...)

En total un mil seiscientas familias entre indigenas y campesinas que
demostraron ser damnificadas y habitaron temporalmente en
albergues, recibieron los beneficios de la adquisicidn de tierras en los
departamentos de cauca y Huila. (...) la corporacion Nasa kiwe,
desde que asumié la tarea de solucidbn de tierras para los
damnificados ha adquirido 10.692.7 hectéareas, de las cuales entrego
8.919.8 hectareas a comunidades indigenas y 1.772.9 hectéreas a
comunidades mestizas. En el departamento del Cauca se compraron
5.522 hectareas y en el Huila 5.169.9 hectareas (lbid. 19-22).
Con lo anterior podemos ver que la cotidianidad de la zona se desvanecio,
centenares de familias fueron reubicadas en lugares muy distantes a sus
resguardos de origen, en donde tuvieron que empezar de nuevo. Para los
Tierradentrunos, la llegada de nuevas corporaciones y forasteros marcé un cambio
significativo, pues con el cuantioso aporte economico llego el apoyo no solo para
ayudar en el cubrimiento de las necesidades basicas como alimentacion, salud y
vivienda; llegaron oportunidades de trabajo y la posibilidad de la financiacién de

proyectos ambientales, sociales y culturales.

Asi mismo, llegé para los nasa, la oportunidad de obtener el apoyo econdémico
requerido para la profundizacion de procesos que venian desarrollando
tenuemente, en aras de recuperar varias de las practicas antiguas de las que se

habian distanciado y revitalizar las existentes.

Los nasa, con el apoyo del Programa Tierradentro de la Unién Europea®,
empezaron entonces a reforzar procesos de vital importancia para el
fortalecimiento de su identidad tales como el trueque, la guardia indigena, la

autonomia alimentaria, la educacion propia, el derecho propio, los rituales,

19 E] Programa de Desarrollo Rural en la region de Tierradentro “Cxhab Wala” financiado entre la Union
Europea (70%) y el gobierno colombiano (30%) se desarrollé entre el 2000 y 2005, con el fin de subsanar las
secuelas del desastre sucedido en el afio 1994 y el permanente abandono oficial a que habia sido sometida la
region desde tiempos inmemoriales.
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investigaciones sobre la historia de cada resguardo y los mitos, el énfasis en

acentuar el nasa yuwe entre otros.

En materia de educacién se continla buscando la apropiacion de ésta en los
territorios indigenas, para que los maestros ensefien en la lengua materna, es
decir el nasa yuwe, esto no sélo con el fin de mantener la continuidad de ella, sino
porque la lengua es pensamiento, es cosmovision, fortalecer la lengua es
fortalecer la identidad. No so6lo se busca la construccion de escuelas y colegios
Nasa, sino también una universidad indigena, cuya conformacion se esta

gestando.

‘A partir del 94, después de la avalancha, los procesos de
educacion se han dinamizado en Tierradentro, se ha logrado
posicionar la organizacion indigena en esta zona. El desarrollo a
partir de la constitucion es importante también, con las nuevas
reformas hemos tomado posicion, reorganizando la educaciéon en el
marco de la ley 715, ha sido una oportunidad para impulsar y
consolidar la educacion en nuestros territorios. Esta ley nos dice que
nos vinculemos, pero nosotros la utilizamos para fortalecernos
politicamente, esto nos llevd a la conformacién de instituciones
educativas en territorios indigenas, en esa medida negociamos que
fuera a través de las autoridades que se manejaran estas
instituciones y centros educativos, queda una tarea grande; si siguen
definiendo los maestros el tipo de educacién que nos deben dar o si
la comunidad junta con las autoridades deciden y definen como
deben educarnos, debemos ir configurando las instituciones con
identidad indigena, cambiando curriculos , formando maestros que
piensen en la educacion propia, la tarea en educacion es grande en
estos momentos, hay que asumir el reto, fortaleciendo desde lo local
hacia lo regional”. (Adelina Pancho, Asamblea del CRIC, 12 de julio
de 2004).

En materia de lo que se denomina “autonomia alimenticia”, actividad que
promueve la siembra y el consumo de alimentos oriundos de la zona, se espera
gue con el transcurrir del tiempo, el autoabastecimiento con los alimentos
sembrados por la misma comunidad aumente, y con él, se obtenga cierta

autonomia en los resguardos. Estos alimentos, ricos en nutrientes y faciles de
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tener en las huertas, no sélo pueden conducir a la anhelada autonomia
alimenticia, sino que brindan una mayor nutricion, frente al consumo abundante de
harinas y carbohidratos como el arroz, los cuales generan sensacion de llenura
pero no proporcionan los nutrientes necesarios como para ser la dieta principal,
gue es en lo que se ha convertido este cereal, desplazando a las hortalizas,

tubérculos y verduras por adquirirse facilmente en una tienda.

Para ello, se realizan
campaias en los distintos
eventos y rituales
comunitarios en donde se
prohibe el consumo del arroz
y en su lugar, se preparan
coladas de mexicano, tortas,
panes, bebidas y otras
recetas a base de quinua,
ahuyama, chachafruto y mote

gue es uno de los platos

sobresalientes dentro de la

gastronomia nasa. Foto 1. Madre e hija

El mote se hace por lo general con maiz de clima frio, pues éste es mas blando
gue el de clima caliente, el maiz se pone a hervir con la ceniza de los maderos del
fogén (lejia) para pelarlo, cuando la cascara sale facilmente ya esta listo para
lavarlo y posteriormente ponerlo nuevamente a hervir hasta que ablanda lo mas
gue se puede y el grano queda grande y florecido, este maiz se prepara en una
sopa con coles, frijol, hortalizas, papa y las verduras y legumbres que se tengan a
mano, pues este plato permite la afladidura de diversos alimentos, el resultado:
delicioso y nutritivo. EI consumo del mote es frecuente y lo preparan en todos los

resguardos tanto de Tierradentro como de la zona Norte.
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Otra de las actividades que se estdn promoviendo en el seno del proceso de
recuperacion y fortalecimiento cultural de los nasa en Tierradentro, es “el trueque”.
De acuerdo con las posibilidades y acuerdos entre los distintos resguardos y en
algunas ocasiones, con otros pueblos indigenas del Cauca se realiza esta
actividad en la que se intercambian productos comestibles, artesanales,
medicinales, coca, en fin, todos los productos que se dan y se hacen en los
diferentes resguardos.

Aunque en el departamento del Cauca, fueron los indigenas Kokonuco, quienes
retomaron el trueque, los nasa de Tierradentro siguieron el ejemplo y lo estan
fortaleciendo, para ellos esta actividad es importante ya que el intermediario deja
de ser el dinero, son las diferentes necesidades las que se cruzan, las personas
de clima frio intercambian productos con las de zona caliente y asi van supliendo
las necesidades del momento, los que no tienen algo lo obtienen a cambio de lo
gue otros tienen, de esta manera, la idea es no fijarse en el costo, lo que cuenta

es la utilidad, la necesidad que se tenga del producto.

Esto no siempre se cumple, no faltan los que hacen una comparacion
aproximandose al valor de cambio, mientras que hay otros que no les importa para
nada el costo, sino que lo que se llevan les sea util. Una vez en el resguardo de
Mosoco, vi intercambiar una cantina de leche por un racimo de platanos, aunque
el costo de los platanos es mucho menor, cada parte se fue feliz con sus
productos ya que en términos de utilidad al comunero de clima frio, el que
intercambio la leche por los platanos, éstos le resultaban valiosos ya que en su

resguardo escasean, de igual manera le debid pasar al otro comunero.
El trueque hace parte del sistema econémico que los pueblos indigenas utilizaban

y que en muchos lugares se fue perdiendo, pero actualmente buscan fortalecer, ya

gue este tipo de sistema difiere del sistema occidental. Segin Dominique Temple
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(teoria de la reciprocidad, tomo Ill, 2004) Las condiciones economicas y sociales
de las comunidades indigenas, a diferencia de las occidentales (sistema de
intercambio) se da a través de relaciones de reciprocidad, este término no debe
entenderse como un simple intercambio simétrico o igualitario, por ello se hace

necesaria la distinciéon entre los dos términos.

El indigena al compartir su vivienda y sus pertenencias con parientes, vecinos o
forAneos, no espera una compensacion inmediata, este acto es denominado por
Temple como “el don gratuito”, el cual, simbdlicamente establece una alianza, una
relacién reciproca en la que el donador pasa a ser donatario y viceversa. Esta
relacion puede darse entre dos 0 mas grupos o personas y ocurre desde “el centro
a la periferia”, es decir, que se establece primero en la familia nuclear, luego en los
parientes mas cercanos, los vecinos y asi sucesivamente se va extendiendo, de
tal manera que se generan lazos sociales solidarios, esta redistribucion de la
riqueza, a su vez desencadena en la produccion y el interés colectivo, por ende en

el desarrollo comunitario.

Por su parte, el intercambio, segun este autor, es simplemente el cambio de un
producto por otro, en donde la contrapartida de cada riqueza material cedida, es
equivalente. Ademas no se establecen lazos de solidaridad, por ejemplo, el
comprador no se vuelve vendedor, esta
relacion no trasciende ni importa, solo la
satisfaccion personal de cada una de las
partes. Cada parte por su lado, busca el
crecimiento personal de su riqueza,
generandose competencia, la cual nos
dice el autor, es una fase del ciclo

occidental.
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El intercambio se basa meramente en una relacion econémica, mientras que la
reciprocidad entrelaza tanto las relaciones econémicas como las sociales,
afectivas y simbdlicas. Siendo asi, el sistema de competencia e intercambio
conduce a la acumulacion y la privatizacién. El sistema de redistribucion y

reciprocidad conduce a la socializacion de los medios de produccion.

De ahi la importancia de las economias de reciprocidad y redistribucion entre las
cuales esta el trueque, no solo pertenecen o favorecen el terreno de la economia,
sino que ademas, generan valores sociales y afectivos, ya que al compartirse un

sentimiento mutuo de reciprocidad se establece la unién entre sus practicantes.

El trueque para los nasa, hace parte de la busqueda de lo que ellos denominan
“autonomia alimentaria”, pues, si se lograra instaurar una economia local y auto
abastecedora serian los productos de la regidn los que a suplirian las

necesidades, y no lo externo.

La fortaleza de los pueblos esta en la autosuficiencia alimentaria, si
producimos lo nuestro podemos resistir, no hay que descuidar la
produccion interna, por el contrario hay que fortalecerla, asi
fortalecemos la economia y eso permite que nuestras semillas
nativas perduren en el tiempo, si fortalecemos nuestros mercados
locales, podemos volvernos mas fuertes, el mercado es un sitio de
encuentro, de compartir. Nos permite resistencia al capitalismo y
comer mas sano pues priman los productos organicos. El trueque ha
permitido que nos integremos, que los mayores vuelvan a recordar
cdmo se organizaban politica y socialmente, ese espacio se esta
abriendo estamos demostrando que estamos unidos, con nuestra
propia identidad cultural. A partir de este evento nos damos cuenta
de que podemos fortalecernos, defender nuestro territorio y valores
culturales que es lo que nos hace diferentes del resto de la poblacién
colombiana. (Héctor Lépez, participante de un trueque en Caloto-
Wila, Cauca. 2004)

Sin embargo, es preciso anotar que el trueque es una actividad que se realiza
irregularmente, es un proceso que lleva poco tiempo en ejecucion, apenas esta

empezando a tomar fuerza, y que logra el abastecimiento de productos que sus
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integrantes no tienen, por un par de dias, pero falta mucho trecho para que de
verdad, genere una autonomia alimentaria, sin embargo lo que se esta haciendo

es un buen comienzo.

Otro de los procesos que en otras zonas como la del Norte del cauca y otros
pueblos como los kokonuco estan bien constituidos y llevan la batuta es la guardia
indigena. En Tierradentro esta conformada, cada resguardo tiene su guardia, pero
no tiene tantos miembros como en las zonas mencionadas ni se estan entrenando
con tanto rigor, sin embargo en las capacitaciones hechas con el fin de mejorar la
guardia, los lideres de las otras zonas hacen un acompafamiento y hablan de sus
experiencias para motivar y orientar a los miembros de ésta. En los resguardos
donde esta bien organizada, la guardia tiene autonomia en el mando del territorio
y siempre esta atenta a cualquier movimiento que atente contra la poblacion vy el

territorio.

Pero la guardia ademas de entrenarse para defensa personal y del territorio se
prepara espiritualmente, de la mano de los Thé Wala, quienes con su medicina
tradicional, manejo de plantas y rituales contribuyen a la armonizacion del territorio

y a alejar a quienes quieren hacerle dafio a la comunidad.

La guardia indigena no es soélo para cuidar y defender, nuestro
sentido es capacitarnos para defendernos politicamente, nuestro
territorio, nuestro, cuidar al pueblo del Alca, concientizar a la
comunidad de que consumamos lo propio. El mote, defendernos de
los productos que vienen a plagar nuestro pueblo. Tenemos que
defender nuestros sitios sagrados, nuestra madre tierra. Se aprende
en la parte politica, en la cosmovision, la guardia indigena es la
defensa por nuestros recursos naturales, hay que comenzar
concientizando nuestra comunidad, aprender lo propio y defenderlo
para resistir. Los talleres que estamos realizando son de
cosmovision y derecho propio, es lo primero que debemos aprender
para poder dar ejemplo. En lo politico organizativo aprendemos
defensa personal para no dejarnos matar, no tenemos el
pensamiento de guerra y de matar sino de defender nuestras vidas.
Para el manejo de proyectos tenemos talleres de administracién. En
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primeros auxilios un grupo de guardias ya estan capacitados en esto,
estamos trabajando la parte de derechos humanos también. El
camino que llevamos lo guian los mayores con sus experiencias,
debemos defender con responsabilidad sin pasar por encima del
cabildo, somos un refuerzo del cabildo, él nos manda, tenemos clara
nuestra posicion y no nos dejaremos vencer de nadie. (Julian
Finscué, Cohetando- Tierradentro. taller de guardia indigena).

Los diferentes procesos van todos de la mano con el aprendizaje y orientacién de
la cosmovision, esta atraviesa cada proceso, pues el nasa profesa un profundo
respeto por la madre tierra y sus seres espirituales. No hay taller en el que no se
hable sobre el mundo espiritual, es por esto que lo que mas capturé mi atencion
fueron los rituales mayores del pueblo Nasa, quiza porque ellos son la practica, la
ejecucion de las creencias magico religiosas, expresadas a través de un lenguaje
simbolico. Considero que ellos son una de las arterias principales en el proceso de

recuperacion y fortalecimiento cultural.

2.4 EL RESCATE DE LOS RITUALES MAYORES NASA

...Se vino recordando a través de la investigacion y creo que el cielo

no se consigue tan gratis, entonces se consigue a través del
sacrificio y esto tuvimos que sacrificar, investigar, reunirnos a los
mayores, casi todo Tierradentro y fue mas donde nos hizo recordar
la naturaleza, la madre tierra el seis de junio de 1994 en donde
sentimos como un regafo, un mal trato de la madre Tierra y nos, hay
nos dio de que podiamos estar reunidos los Thé’ Wala y ya reunidos
los Thé’ Wala ya nos dieron muchas cosas, muchos conocimientos y
nos, y nos ensefiaron que teniamos que hacer algunos
ofrecimientos, ofrendas, teniamos que dar el remedio para que no
nos maltratara la madre tierra y asi fue donde se empezé a investigar
los rituales, los grandes rituales como el ritual Saakhelu, la apagada
del fogon, el ritual del Khiigx Wala, el Ritual del Cxhapu¢ que cada
cosa era diferente, diferentes ceremonias, entonces ya como en
19... en el ano dos mil se empez6 a hacer las practicas con poca
gente, asi, ya poco, poco, ya vemos mas participacibn a estos
grandes rituales. (Larry Jeromito)**.

11 Th¢’> Wala de Tierradentro, entrevistas personales, 2004-2008.

70



Después de la avalancha del 1994, algunos lideres nasa iniciaron una
investigacion junto con los thé’” wala y los mayores, portadores de la tradicion oral
y conocimientos tradicionales, para poder seguir difundiéndolos, también para
retomar las practicas culturales y rituales que habian dejado de realizarse. De esta
manera y con la fuerte colaboracién de Manuel Sisku, lider nasa, quien se encargé
de investigar tanto en Tierradentro como en la zona Norte del Cauca se logro el

rescate de tres de los cuatro llamados “rituales mayores”.

Es preciso aclarar que es imposible traer del pasado algo intacto, el cambio se da
en absolutamente todas las acciones humanas, incluyendo las colectivas porque
los diferentes contextos asi lo requieren, el ritual no es una excepcion, esta
expuesto al cambio en la medida que sus ejecutores adquieren nuevas
problematicas que atafien a la modernidad, el intercambio cultural, en fin, aunque
en sea en minimos detalles o en actos evidentes, los cambios se dan también en
los rituales.

De esta manera no se puede pretender que los rituales mayores se rescaten tal
cual, porque los tiempos han cambiado y las necesidades son otras, mas adelante
veremos que hay elementos que no pueden cambiar, pero que hay otros que
necesitan hacerlo, de hecho cada afo surgen modificaciones en el ritual Saakhelu,

conforme la investigacion sigue su curso.

Para algunos profesionales de las ciencias sociales, estos rituales son invenciones
recientes y cuan equivocados estan porque aunque si bien el orden que se le ha
dado a la secuencia de los rituales es actual, ninguno de los elementos rituales es
una invencion, cada elemento y acciones hacen parte del pensamiento y creencias
de esta cultura. Cada uno de los rituales mayores es celebrado en las casas
llamémoslo, de manera “micro”, cuando un Nasa muere, sus familiares y vecinos
le hacen un Cxhapuc¢ “pequeno” es decir con pocas personas, en donde se le lleva

ofrendas no soélo al finado sino también a los espiritus, la diferencia con el ritual
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mayor es que éste es a nivel de la comunidad entera, con cientos de personas y

thé’ Wala de todo Tierradentro.

El Cxhapu¢ mas es como el ritual de la casa eh por ejemplo, un
ejemplo que la familia Lopez se reunieron todos y se organizaron
para hacer el ritual Cxhapucg, eso era el caso de los indigenas
Paeces, de pronto mi apellido es Jeromito, nos reunimos solamente
los Jeromito, es decir la familia Jeromito y pensamos en hacer el
ritual y ese ritual es mas como de casa y de la familia, también se
hacen rituales pequefios, es decir en casa, familias de cinco, seis
personas se hace el ritual comun y corriente y con médico y sin
médico no hay ningun problema porque si hacemos con amor de
todas maneras los espiritus llegan a recibir, con médico con mayor
razén porque lo llamamos, lo atraemos entonces los espiritus llegan
mas rapido, eh anteriormente los rituales del Cxhapug lo hacian
particularmente o lo hacian cominmente solamente la familia la
familia Jeromito, la familia Perdomo algo asi, pero como ahora
hemos perdido eso de familiarizar entonces ahora para volver a
hacer eso o para que lo hagan como hacian antes la persona no
conoce o la gente no conoce entonces lo vienen haciendo mas en
comun, todo lo comunitario con, en resguardos, pues mas hemos
hecho en resguardos, invitando a los lideres, con toda la comunidad,
pero cuando antes eso lo hacian particularmente pero ahora se hace
eso para que se enteren los profesores, los estudiantes, eh tanto
nifos, eh desde mas pequefios hasta mas grandes se le invita y se
le hace el ritual, pero para unos esto es como muy ancestral, pero
algunos han venido a entender pero no todos porque muchos dicen
gue esto ya no debe existir porque no somos cangrejo para
devolvernos de para atrds pero sin embargo lo hemos venido
haciendo. (Larry Jeromito).

Igualmente cuando en una vereda se sacrifica una res se realiza el llamado
“Saakhelito” o “Saakhelu pequefito” que consiste en cortar un pedazo del lado
izquierdo de cada parte del novillo (un trozo de oreja, de lengua, etc.) estos
fragmentos se clavan en una estaca y a su vez esta en el suelo, de esta manera
se busca compartir con la madre tierra lo que van a comer. Igualmente cada vez
gue van a cosechar algo o a sembrarlo, los nasa siempre le dan el primer alimento
o semilla a los “duefos” y a los espiritus, para obtener su permiso y poder comer

sin que los espiritus se enojen.
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Lo mismo sucede con la apagada del fogbn o cerco, éste es una limpieza
comunitaria, tanto del territorio como de la gente; participan los comuneros y los
meédicos que quieran asistir, en este ritual se realiza un refrescamiento, que es la
limpieza que realiza el Thé’ wala a grupos pequefios de gente o a territorios y
casas, pero a grande escala, es decir con mucha gente, que se organiza a lo largo
de la ribera de un rio, sin embargo, en la apagada del fogbn se realizan otras
actividades rituales, aparte del refrescamiento.

En el caso del saakhelu, algunos argumentan que el ganado llegé con los
europeos, si, pero desde que llego y se instaurd en el consumo del indigena, éste
hace la ofrenda. No hay que juzgar estos rituales argumentando qué tanto tienen
de “propio” y qué tanto de foraneo, recordemos que la cultura es producto de la
mezcla de tendencias e imaginarios de los diversos grupos, que somos el
producto de estas mezclas culturales y no existe esa tal pureza que muchos
buscan, lo que realmente importa es que una vez adquirido el rasgo cultural o el

alimento o la indumentaria, no se perjudique la identidad del grupo.

Vemos entonces que estos rituales no son nuevos, tienen elementos “nuevos” que
no lo son, sencillamente se rescataron porque ya existian. De pronto como se
menciond anteriormente el orden y que se hagan a nivel comunitario es lo que se
ha agregado, pero es que antiguamente se hacia de esta manera. La ofrenda es
algo inherente al nasa, jamas se ve a alguno de ellos tomarse una totumada de
chicha sin antes ofrecerle a los espiritus. Cada accién que se ejecuta en el ritual
hace parte de muchas de las acciones ceremoniales que pertenecen a la

cotidianidad del nasa.
Estos rituales vinieron a volverse a ejecutar en el afio dos mil, producto del

proceso de recuperacion y fortalecimiento cultural, al considerar que alli se

interrelacionan ejes importantes de su identidad.
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En esa dinamica se encuentra el saber de los mayores y de los Thé’ Wala o
meédicos tradicionales quienes saben interpretar las sefiales que les envia la
madre naturaleza ya que “tienen en don de hablar con ella”; de esta manera ellos
le comunican a los demas comuneros los mensajes y advertencias que les hace la
madre y los espiritus, pues estan en contacto directo con los espiritus mayores:
Ksxa'w, Uma y Tay con los espiritus visibles Kixub o duende quien se presenta en
forma de nifio e invisibles espiritus o “duefios” que no se ven pero que pueden ser
percibidos por los médicos), Estos seres junto con “el agua”, “la tierra”, “el arco
iris”, “las nubes”, “los relampagos”, “las nubes nocturnas y “el canto de algunos
pajaros” son los que proporcionan el equilibrio y la armonia en yat wala o la casa
grande Nasa. Entonces es el thé’ wala con sus conocimientos quien ayuda a
mantener esta armonia. Uno de los caminos para lograrlo son los rituales, pues
estos son medios para armonizar y equilibrar tanto a cada persona o0 grupo como

a su relacion con la naturaleza y los seres espirituales.

Cada ritual tiene su funcion y de acuerdo con los objetivos por los que se realizan,
estan también las épocas. El nasa busca para la ejecucion de las diferentes
actividades, la fase lunar adecuada o “época de la luna” como las llaman. Cada
ritual se ejecuta en determinada fase lunar, porque como ya veremos mas
adelante cada una de ellas tiene sus atributos, segun el fin, se busca la época

lunar 6ptima para que el ritual se lleve a cabo de la mejor manera.

cada ritual tiene su época, por ejemplo el ritual, el refrescamiento de
los cabildos y el refrescamiento del bastén se hace en los primeros
meses del afio, pero también sigue el ritual de la siembra, de la
siembra de maiz, primeramente se hace ofrenda a la madre tierra, se
pide permiso para poder hacer el cultivo, para poder rozar y asi
mismo cuando vamos a cosechar, primeramente tiene que probar,
comer la madre tierra y después que ya haiga probado la madre
tierra, probamos nosotros, la cosecha, la siembra, todo es en espiral,
eso dice algo que todo debe empezar desde el corazén no desde
afuera sino algo, algo desde el centro, en la siembra se ritualiza la
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semilla y es la semilla que se consagra en el, en el ritual Saakhelu, la
consagracion de semillas se hace en el mes de diciembre en caso de
Tierradentro es para sembrar en los casos de enero, febrero y
marzo y estamos cosechando en noviembre y diciembre, siempre
cuando hacemos los rituales Saakhelu tenemos buena cosecha y los
rituales se hacen es cuando hay cosecha. (Larry Jeromito).

Dentro del ritual, también encontramos la preparaciéon de alimentos tradicionales,
esta es una ocasion importante para promover su consumo. La chicha es la
bebida por excelencia, esta presente en cualquier reunion, no importa de que tipo
sea, porque reunién nasa que se respete dura por lo menos uno o dos dias
durante los cuales se trabaja durante el dia y se baila para integrase y divertirse
en la noche. En los rituales, la chicha nunca falta, se reparte desde el inicio hasta
el final.

También esté el chirrincho, tapetuza o aguardiente chiquito, (su nombre varia pero
sea cual sea es la misma cosa: una bebida alcohdlica obtenida de la destilacion de
chicha de cafia) no sélo se usa para pasar ratos sabrosos, sino que también tiene
aplicaciones medicinales y rituales, pues los médicos siempre lo usan para los
refrescamientos (ceremonias que pueden ser individuales o colectivas que se
realizan para quitarle “el sucio” (energias negativas) a las personas o para curarlas
de alguna enfermedad corporal, que dependiendo del caso puede haber sido

provocada por algun espiritu).

Y el elemento que no puede faltar en ninguna actividad ritual, grupal nasa: la
musica tradicional. Al compas de flautas y tambores la gente baila, los muasicos
interpretan dependiendo del ritual, diferentes piezas, muchas de ellas tituladas en
base a las diferentes actividades, como “el baile de los negritos” o “Kl¢xh Wala”
gue es la pieza principal del ritual que recibe el mismo nombre y que se realiza en

los diferentes resguardos de Tierradentro en el mes de diciembre.
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Foto 3,4. Los musicos.

Los musicos pueden tocar toda una noche sin parar, a veces se rotan para
descansar, pero cuando se trata de tocar, la energia es desbordante e inagotable,
los del resguardo de Calderas son famosos por tocar muy bien y por tocar hasta el
cansancio que parece no llegarles nunca; los conjuntos musicales, conformados
en su mayoria por cuatro o cinco musicos, son los encargados de salpicar alegria

y son piezas clave en la realizacién del ritual.

Aunque en la actualidad existen diversos grupos musicales que hacen parte “de la
musica campesina de los Andes colombianos: bandas de vientos, conjuntos “de
cuerdas” (quitarras), grupos jovenes de musica “andina” surefa, incipientes
orquestas de musica bailable o tropical” (Nasa Kuvx, fiestas, flautas y tambores
nasa. 1998: 10-11) la musica que ellos denominan autdctona, es la que se realiza
con flautas, tambores y cajas y con estos instrumentos es que se toca la musica

de los rituales.

Las flautas usadas por las bandas nasas son traversas o traveseras
sin llaves con seis orificios de digitacion, tres para cada mano,
dispuestos en forma equidistante (...) Al tipo de cafia con el que
construyen las flautas ellos lo llaman kuv' o “flauta”, una bella y
extensa mata que crece en los paramos. El corte de la flauta lo
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hacen siempre siguiendo una regla ancestral en relacion con la
posicion de la luna: 7 u 8 dias después de la creciente (...) existen
dos formas béasicas de construir una flauta: con un modelo recibido
por tradicion o simplemente “a 0jo”. Lo importante no es afinar una
flauta en Do o en Re, sino simplemente llegar a hacer dos o tres
flautas semejantes para poder tocar en grupo, una vez perforados
los orificios, se le coloca un tapon de maiz, de calabazo puro o mate,
o de cafia de azucar.

Las flautas suelen lavarse con agua antes de utilizarlas y, cuando ya
se esta en la fiesta, se humedecen por dentro con agua, chicha o
aguardiente. Asi como al musico hay que darle chicha para que
toque, asi mismo a las flautas. Las flautas humedecidas mejoran su
sonoridad ya que el liquido tapa las porosidades de la cafia.

(...) El tambor, bombo o tambora (todos estos nombres recibe) —
Kwéta en nasa yuwe- es un membranéfono de cuerpo cilindrico y
doble parche. El ejecutante se denomina tamborero.

Los vasos o cuerpos de madera (en balso, cabuya o maguey, o
yarumo, y a veces una caneca de metal) oscilan entre tamafos de
20cm y 50cm de diametro. (...)

La caja, redoblante, regulante, tambor (todos estos hombres recibe)
es una pequefia tambora a la cual se le afiaden unas cuerdas sobre
uno de los parches con el efecto de que se redoblen. A diferencia del
bombo, la caja se toca con dos percutores iguales sin
amortiguadores. Su uso no esta generalizado y Unicamente se
observa en la zona de Tierradentro parte baja.

En Tierradentro parte baja es comun también el uso de idiéfonos de
introduccién reciente por influencia de los misioneros y los conjuntos
de musica tropical (triangulo, pandereta, maracas, charrasca, guiro o
guaraca, diferentes tipos de sonajas). (Ibid. 27-29).

A los musicos no se les paga con dinero, pero son consentidos por los demas

participantes con comida en abundancia y con bastante beka.

La musica

tradicional es muy importante para los nasa, porque les proporciona alegria y con

ella union.
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En estos rituales, siempre en todos los rituales nosotros dejamos en
un lado los enemigos, asi haigamos peleado, asi haigamos ofendido
entre nosotros entre hermanos, o con la hermana o con los tios o
con el abuelo, pero nosotros decimos que en ese ritual tenemos que
estarnos todos juntos y los problemitas pues dejarlos en un lado y
fijese que en esos rituales cuando llegamos a unirnos nos ha, nos
ha, dado que tenemos que seguirnos uniendo y mucha gente a
través de los rituales han dejado esa pelea, mas bien han acercado,
desde que han llegado a conversar en, digamos en el ritual
Saakhelu, han llegado a conversar y han llegado a tomar chicha y
juntos sentados con el didlogo, dando el dialogo han dejado de que
esos problemas no pueden, no tienen que continuar sino que tienen
gue seguir siendo hermanos, siempre en estos rituales se busca la
integracion, la integraciéon mas a los nifios y a los jovenes porque
nosotros decimos que estos viejos, estos mayores que tienen
cincuenta, sesenta, algunos ochenta afnos ellos no son para eterno,
ellos no van a seguir viviendo, entonces estos viejos son huellas que
estan dejando y los que deben recoger son los, los hombres de
ahora, la juventud, los nifios, entonces nosotros buscamos mucho la
integracion de que solamente los viejos no deben estar en esos
grandes rituales, sino también los jovenes, los nifios, y es asi lo
hemos llevado a participar empezando desde los nifios de tres,
cuatro afos, algunos, hasta nifios de cinco, seis meses, como en
muchos rituales, en mucha danza, los indigenas, nuestras mujeres
con los nifios en la espalda y han estado danzando en estos grandes
rituales que después, cuando regresan a la casa llega con mas, mas,
suavidad, o sea con buena alegria, con buena energia, ese peso de
la energia negativa que habian tenido dejan todo para un lado y
después se regresan con buena energia positiva, entonces nosotros
llevamos siempre a los nifios a esos rituales, para que ellos también
vayan aprendiendo, que es lo que han dejado, que es lo que deben
de hacer porque yo creo que esto no es solamente de los viejos y
gue los viejos se acabaron y los rituales también deben de acabarse,
sino que esto siga continuando porque es una herencia que estan
dejando los ancianos, porque sino seria, si Nosotros no continuamos
no damos estos conocimientos, serian otros ciento treinta afios mas,
0 sino, algo, muchos mas siglos serian abandonados.” (Larry
Jeromito, Thé’ Wala de Tierradentro).

Como bien lo dice Larry una de las funciones principales de estos rituales es unir a

la comunidad, ademas en ellos se estd poniendo en practica muchos

conocimientos que han pasado de generacion en generacion; son un desborde de
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alegria y un medio para que no sélo los nifios sino también los comuneros que no
estan muy empapados de los significados que alberga el ritual, los aprendan y la

vez lo transmitan a las generaciones venideras.

Después de este abrebocas, ya que hay muchos aspectos que se tocan
superficialmente pues méas adelante me internaré en ellos para no romper con el
orden de esta narracion, como el fin de esta monografia no es ahondar en los
cuatro rituales mayores sino solamente en uno de ellos, haré una descripcion
simple de cada uno y posteriormente pasaré a describir y profundizar en el
Saakhelu

2.5 LA APAGADA DEL FOGON O CERCO (IPX FICXHANXII)

Este ritual mayor es un refrescamiento en grande'?, una limpieza y armonizacion
del territorio. El objetivo es alejar “el sucio”, espiritus y fuerzas negativas, que
impiden que haya equilibrio con la madre naturaleza. Una vez alejadas las
energias negativas, se “cerca” el territorio (simbdlicamente) para evitar que

regresen.

Realizado en el mes de marzo, se trata de un ritual de armonizacion en el que se
limpia el territorio de las malas energias para equilibrar a la madre tierra y los
elementos césmicos que hacen parte de la cosmovision de este pueblo™ con el
hombre. También recibe el nombre de cerco, porque con él, se intenta cercar “el

sucio” que se ha acumulado durante el afio, mandandolo rio abajo.

12 Este procedimiento se realiza de la misma manera en un refrescamiento. sélo que los refrescamientos
habituales, se hacen maximo con quince, veinte personas en casos extremos, ya que los médicos dicen que
entre menos gente se facilita la limpieza y queda mil veces mejor el trabajo, porque se logra un dominio
completo de los asistentes. (Ver Descripcion de un refrescamiento, en cap 2.)

13 Mas adelante se hablara de los espiritus y seres que hacen parte de la sacralidad nasa.
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El ritual se ejecuta de manera secuencial en varios puntos situados en la ribera de
la cuenca del rio Péaez. El primer cerco se realiza en Mosoco que esta ubicado en
la parte mas alta de la cuenca del Paez, hasta Pickwe tha’ fxiw, situado en la parte
mas baja. En este lugar, por ser el Ultimo, es el que recoge todas las malas
energias barridas desde Mosoco y los demas lugares donde se ha realizado el
ritual. Cada resguardo debe realizar su apagada de fogén, eligiendo un lugar
sagrado para hacerlo.

En el dltimo cerco, participan médicos tradicionales y comuneros de los distintos
resguardos. El ritual al que yo asisti, tuvo lugar el 6 de junio del 2004 en el
resguardo indigena perteneciente a Tierradentro: Pickwe Tha’ Fxiw situado en el
departamento del Huila, asistieron Nasas de los dos municipios: Paez e Inza. Nos
reunimos alrededor de setecientas personas, las cuales llegamos en el medio de
transporte mas utilizado por los nasa: la chiva.'* En el dia nos dieron el almuerzo y

ya bien equipados, esperamos la noche, para comenzar con la ceremonia.

Los Thé Wala, se dirigieron hacia el rio, los demas les siguieron. Ellos
organizaron a las personas en una larga fila india en la ribera del rio, de manera
gue si se hubiese podido observar desde el aire, se apreciaria una larga fila
humana bordeando la serpiente de agua. Los meédicos se situaron en la cabeza de
la punta izquierda de la fila, alli s6lo puede haber médicos y delante de ellos
organizaron una hoguera inmensa: el fogén. De izquierda a derecha después de

los médicos, estaban los demas asistentes.

La fila media cerca de un kilbmetro. Todos debimos permanecer sentados,

esperando a que uno de los Thé’ Wala pasara de persona en persona repartiendo

4 Las chivas son vehiculos muy versatiles, ellas pueden albergar a varias personas, animales y productos
gracias a su distribucion interna, la cual consta de hileras de sillas largas, sin separaciones, que amplian el
espacio, esta caracteristica, hace ideal el uso de este medio de transporte en los asentamientos rurales. Son
aprovechadas para transportar bultos de alimentos sin que implique dafio alguno en el vehiculo y sobre la
superficie también se pueden acomodar viveres y personas. En una chiva pueden caber perfectamente,
alrededor de 60 personas (dentro y sobre el vehiculo), por ello las utilizan con tanta frecuencia.
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coca. En aquella ocasion, antes de la reparticion de la coca, un muchacho pasoé
repartiéndola, pero no para ingerirla, habia que tomarla con la mano izquierda, asi
como se hace en los refrescamientos, se levanta para dar con ella una vuelta por
el lado derecho del cuerpo, para terminar retornando a la izquierda.®> Acto
seguido, se simula con el pufio encerrando la coca, que se la arroja y
normalmente la mano se dirige a la boca. Pero en lugar de eso, el muchacho
indicé que debia depositarse en un costal que llevaba consigo para eso. Imagino
gue esa fue la coca que nos dieron la segunda vez que pasaron de puesto en
puesto y la primera en darnos algo para mascatr.

En la tercera vuelta, el médico pasa repartiendo otra planta que al parecer, tiene

un efecto catalizador parecido al de la cal*®

, porque al mezclarse en el paladar con
la coca, se siente éste un poco adormecido. Debido a la gran cantidad de
presentes, los médicos pasaron aproximadamente cada hora y media, la demora
es excesiva, por ello, gran parte de la gente comenzé a dormir 0 a entretenerse
haciendo bromas o simplemente conversando. La guardia indigena que estuvo

vigilando, pasaba cada tanto, despertando a los desjuiciados.

15 Este procedimiento de reparticion y recibimiento de coca, se realiza en cualquier refrescamiento o cateo,
esta actividad se realiza con el fin de eliminar las energias negativas.

16« Los paeces llaman esh a la coca, y que chupan y mastican las hojas enteras mezclandolas como
alcaloide, con un fino polvo blanco que sacan de la piedra caliza pura. Los campesinos se refieren a esta cal
como el mambe y lo compran en bolas pequefias, que entierran varias semanas para que cojan sabor, envueltas
en hojas de platano. Los paeces piensan que el mambe producido en gran escala por los blancos es crudo y
caustico. El caracter de la cal y el cuidado con que es producida son sefial de cultura para ellos. La piedra
caliza negra produce el kuétan ch’ijmé, un polvo perfectamente blanco, pero el polvo mas dulce y eficaz lo
obtienen de una piedra rojiza que Ilaman kuétan kdtchi. Sea cual fuere la fuente de cal, su preparacion es la
misma. Calientan la piedra al rojo vivo y luego la sumergen en agua, lo que produce una reaccién quimica. Al
despedir calor y consumirse el carbonato de calcio, transformandose en hidrégeno de cal, la piedra caliza
queda reducida a un polvo fino. Para los paeces, hacer la cal es en si mismo un acto de disciplina ritual: la
reunion de las piedras, prender el fuego y el ritmo de las flautas de cafia que, al soplarlas, elevan las llamas
como fuelles. Como en reconocimiento de la importancia de la cal catalizadora, llaman kuétan y&ha, bolsas no
coca sino de cal, a las bolsas de lana en las que llevan las hojas sagradas.” (Davis. 2004: 174-175).

81



En la cuarta visita, los médicos entregaron otra hierba, el ultimo recorrido del

momento’’ Como media hora después, nos hicieron soplar la mezcla.

Dos horas después, volvieron los médicos a pasar, el procedimiento fue igual al
anterior, so6lo que sin el paso de la primera ronda, es decir, sin tener que depositar
la coca en un costal, nos la dieron e inmediatamente la depositamos en la boca,
para evitar mas demora, nos dieron las otras dos hierbas enseguida. De nuevo

nos pusieron a escupir las hierbas.

Una hora mas tarde nos hicieron poner de pie, uno a uno, debimos dirigirnos hacia
donde esta el fogon, avanzando siempre en fila. La abundancia de gente, hizo que
la llegada fuera eterna. Una vez llegamos a la hilera de médicos, mejor dicho,
antes de llegar al fogén, un Thé’ Wala pasaba un palo a quién llegara a la
hoguera, en ese momento, a esa persona le toca mover el palo de abajo hacia
arriba y luego escupir la coca, procurando que la escupa cayera mas alla de la
candela cuya frontera es el rio, la escupa debe deslizarse por las aguas

llevandose “el sucio” o energia negativa.

Acto realizado, la persona arrima a la orilla del rio para lavarse la cara, mientras
un médico la esperaba para lavarle la corona con plantas bravas. jListo! Cada
participante regreso al puesto asignado y esperamos a que los médicos dieran la
orden de retirada, una vez lo hicieron, las delegadas para cocinar, esperaron a la

gente con abundante comida.

Una vez pasa cada uno de los participantes, el cerco queda listo, el rio se encarga

de llevarse las energias negativas tanto del territorio como de los presentes.

2.6 EL CXHAPUC U OFRENDA A LOS MUERTOS

7 Las veces que pasan los Thé” Wala dependen de “la suciedad” que perciban los médicos, entre mayor sea
la energia negativa, se realizan mas pasadas, las necesarias para terminar con “el sucio”.
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El Cxhapug, es un ritual en homenaje a los difuntos, a los parientes que ya no
estan presentes corporalmente, pero que para el Nasa contindan presentes en su
espacio familiar, en su diario transcurrir. Esta ceremonia se realiza con cada
muerte de un Nasa. Al cumplirse los nueve dias de fallecido, su familia y el Thé’

Wala le ofrendan los alimentos que en vida, mas gustaban al finado.

Para conmemorar de forma general a los “muertos”, (una mejor denominacién es
la de espiritus puesto que para los nasa, los difuntos permanecen con ellos,
invisiblemente pero ahi estan) Tierradentro se escogié el mes de noviembre, para
asi celebrar el Cxhapuc con toda la comunidad. Noviembre es el mes los difuntos
en la celebracion catodlica, por ello los nasa han escogido este mes para la
realizacion del Cxhapug, para nadie es un secreto que muchos de los nasa
adoptaron la religidon catolica y otros la evangélica y otras religiones protestantes,
pero lo interesante es que aunque se haga en noviembre y sea anual, para el
Nasa los espiritus tienen un tiempo distinto al de los humanos en el que un afo
equivale a un dia, es decir al hacer el ritual cada afio, los espiritus estan

recibiendo la ofrenda todos los dias.

para los Nasa no existe la muerte sino que para nosotros se fueron,
se perdieron o fueron a descansar entonces nosotros hacemos esa
ofrenda y nosotros sentimos que ellos nos acompafan, sentimos a
través de los suefios, cuando nosotros hacemos algo y lo, y
hacemos algo que no nos conviene, cuando estamos cometiendo
error, nosotros a través de los suefios nos comunicamos que no
podemos hacer esas cosas malas, entre los suefios ellos nos
indican, nos regafan, entonces para nosotros ellos siguen viviendo,
por eso nosotros ofrendamos cada afio, para el espiritu no es un
afio, para el espiritu es un dia, mientras que para nosotros son
trescientos sesenta y cinco dias (365) para el espiritu es cada afio,
ellos con nosotros nos visitan todas las tardes que son cada afio,
entonces nosotros siempre esperamos con comida, remedios y
bebida (...)

primeramente nos preparamos con los médicos para hacer algunos
rituales en el cementerio como el refrescamiento, la armonia, la
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alegria, porque sabemos que ellos también se enferman, se pelean,
hay divisiones, porque es que para el nasa no existe la muerte sino
un viaje, se fueron, se perdieron de aqui pero no se murieron
entonces son personajes que todavia siguen existiendo y como son,
sino que en el momento no son de carne y hueso, sino que son
espiritus entonces, ellos de todas maneras se encuentran y se
enferman entonces nosotros hacemos los rituales” (Larry Jeromito).

En el 2005,'® pude presenciar un Cxhapuc que se celebré en Yaquiva, resguardo
del municipio de Inza. El lugar elegido para esta celebracién fue la iglesia, cabe
resaltar que esta se encontraba desprovista de imagenes de santos cristianos. La
ambientacion consistia en tres mesas rectangulares y largas, puestas en el
siguiente orden; una al fondo del lugar y las otras dos a lado y lado de la del fondo,

formando una “u” al revés.

Los asistentes debiamos llevar un donativo ya fuera de comida (no importaba qué

fuera, tampoco si era cruda o cocinada), tabacos y velas.

Uno a uno, fuimos entregando las ofrendas a los médicos diciendo el nombre del
espiritu para quién iba dirigida, los médicos las acomodaron sobre las mesas.
Cuando todos entregamos el presente, los Thé’ Wala se quedan solos haciendo
sus oraciones. Los demas, ja bailar se dijo!, eso si, en un lugar retirado del sitio

gue se destino para el ritual.

El médico de todas formas lo hace organizar, los alimentos eh, a
cada familia les va preguntando su nombre a quién le vaya a dejar
los alimentos y cada persona dice su hombre al médico y el médico
lo va nombrando, llamando a ese personaje para colocar, para que
acerque donde fue elegido el plato, la taza de alimento, después de
haber organizado, algunos colocan unas velas, pero velas muy
natural, velas de cera de laurel que eso viene de un arbol, la vela no
es como la vela, sino la vela es como una flor que indica — tenga su
buen camino- después de eso hacen unos riegos para que los

'8 |os lugares en los que este ritual se ejecuta, varian asi como la disposicion de los elementos, esto depende
del criterio de los Thé” Wala y el espacio con el que se cuente.
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espiritus se acerquen en armonia y si es posible también mucha flor
con agua eh las flores los revuelven con agua, cada flor tiene su
aroma entonces el aroma de la flor hace que lleguen, que acerqueny
gue tengan buen olor entonces lo atrae mas el aroma de la flor y es
posible que lleguen y también en la entrada para comprobar se le
riega ceniza y es posible que también se encuentren rastros, lo
hemos hecho en muchas partes, en muchos resguardos y asi lo
hemos hecho creer porque hay la de creer en la ceniza porque ahi
dejan rastro los espiritus, el rastro de los espiritus no aparecen como
el rastro de los hombres sino que aparecen como el rastro de un
animal, como el pie de un animal y ese es el rastro de los espiritus,
dependiendo, el espiritu de la persona, eh después de haber
organizado todo eso el médico se concentra con algunos
participantes con algunos médicos para atraer el espiritu para
dialogar y es posible que algunos médicos ven al espiritu, si es
hombre o mujer o nifio, ellos los ven. De todas maneras ellos dicen
mire -los espiritus se emborracharon, mire que algunos llevan es su
mochila o que ellos, llego otro espiritu pero se fue muy aburrido, se
fue triste, llor6, entonces todos los médicos no ven, algunos,
entonces es decir que si acercan porque ha habido pruebas, es decir
gue los espiritus han sido asistentes y hemos dicho es bueno seguir
haciendo los rituales y hemos dicho que los espiritus siguen
existiendo ellos no se mueren y vemos que hemos podido ensefar a
muchos como nos dieron el ejemplo los mayores, el nasa, para
Paeces no hay muerte, a lo contrario, nos fuimos, nos perdimos lo
gue se pierde es el material, el hueso y carne pero de resto no se
pierde. (Larry Jeromito).

Pasadas unas cuantas horas, los médicos nos llamaros a los demas, y nos
hicieron formar en fila india. Cada participante pasé lentamente, por cada una de
las mesas, pellizcando cada uno de los platos de la ofrenda. En la mesa hubo
huevos cocinados y crudos, pan, sopas, mote, carne, pescado... una variedad

impresionante de alimentos. Una vez paso la ultima persona, el Cxhapuc termind.

En esta ceremonia la participacion de la gente es minima, ya que los médicos son
guienes estan en todo momento orando y recibiendo a los muertos, los cuales,
pasan a comer primero que los presentes, éstos estan presentes en el comienzo y

al final de la ceremonia, en el intermedio sélo pueden estar los médicos.
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2.7 EL REFRESCAMIENTO DE VARAS

Este, es el ritual de armonizacion de la autoridad. Se realiza los primeros dias de

enero, mes en el cual es elegido un nuevo gobernador en cada resguardo.

El nuevo gabinete: gobernador y cabildantes, deben dirigirse junto con los Thé’
Wala hacia la laguna de Juan Tama, (aunque algunos cabildantes lo realizan en
lagunas cercanas a sus resguardos, igualmente sagradas) lugar sagrado para los
Nasa, segun la mitologia de este pueblo, ellos nacieron de la unién entre una
estrella y esta laguna, dicen que de alli nacié también Juan Tama, el gran
legislador del pueblo Paez y cuentan que después de luchar por los Nasa, regreso

a la laguna para fenecer:

La estrella, a la media noche, durante pavorosa tempestad dio luz a
un hijo, lo confio a las sombras de un rio que nace en el paramo de
Moras el Rio Lucero; los indios sacaron el nifio de las aguas lo
criaron con esmero; cuando crecié fundé ltonco, (Hamboguala®® —
pueblo grande) la capital, y establecié alli su imperio. Juan Tama el
hijo de la estrella dio tres leyes. 1. la tierra es de los paeces,
Uunicamente de los paeces y para los paeces; 2. Los paeces no
mezclaran su sangre con sangre extrafia; 3. Los paeces seran
invencibles. Al fin de sus dias don Juan Tama confié a la familia
Calambas el gobierno del pueblo y luego con mucha gente se fue a
su lugar de nacimiento, La Laguna, se sumergio en ella y llego al
Seno de la Estrella. (Gonzales; 1975:61).

Antes de llegar a la laguna, los médicos prohiben el consumo de comida de sal, la
gente soblo debe consumir dulce, pueden estar presentes mas de cien personas y
pueden hacer el refrescamiento varios resguardos a la vez. No todos hacen el
refrescamiento en esta laguna, algunos prefieren realizarlo en lugares cercanos a

su resguardo, escogiendo sitios sagrados como montafias, paramos o lagunas.

19 «Sxab Wala” en nasa yuwe.
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Una vez que llegan al lugar, los Thé Wala, amarran todas las varas que han
llevado los nuevos gobernadores y las ponen cerca de la laguna. Inmediatamente
comienza el ritual, en él se venera al espiritu mayor Ksxa’'w y a los demas seres
de la naturaleza, pidiéndoles ahuyentar los malos espiritus y traer sabiduria en el

mandato para la conservacion de la armonia del resguardo.

El ritual dura toda la noche. Los médicos reparten coca, chirrincho y plantas a los
asistentes, con esto aseguran la limpieza y preparacion del personal para el

trabajo comunitario del afo.

Al amanecer, las varas estan refrescadas incluyendo sus portadores. Quienes
quieren lograr mejores resultados, se zambullen en las gélidas aguas de la laguna,
tan pronto termina la ceremonia. Aunque esta prohibido sumergir las varas en la
laguna una vez hecho el refrescamiento, pero muchos de los gobernadores creen
gue hacerlo es beneficioso, asi que no se resisten a la tentacion y lo hacen. Con
este ritual de armonizacion, la autoridad nasa queda lista para iniciar el mandato y

servir a la comunidad.

Después de esta pequefia descripcién ahora si podemos sumergirnos en el ritual
Saakhelu, pero antes, es preciso hablar de muchos de los elementos contenidos
en él, asi que el capitulo siguiente, tratara del mundo espiritual nasa, de los

principales seres, astros y elementos naturales que constituyen su cosmovision.
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3. YAT WALA Y EL MUNDO ESPIRITUAL NASA

En este capitulo se hablara sobre los distintos seres que hacen parte de la

cosmovision Nasa y algunas de sus creencias y rituales.

31 LOS THE’ WALA Y LAS LEYES PARA ESTAR EN ARMONIA Y
EQUILIBRIO CON LA NATURALEZA

Yat Wala?, significa casa grande, es el territorio, el sitio donde habitan los nasa.
Como pudimos apreciar en el capitulo anterior no se trata de algo sencillo, al
contrario, la historia nos demuestra cuanto significa la tierra, por ella y para ella
han vivido, han peleado, han muerto. El concepto cobra mayor importancia cuando
nos adentramos en la cosmovision nasa porque no se trata simplemente de un
receptaculo donde vivir, la casa grande o territorio es la naturaleza, es el cosmos,
con elementos corpoOreos e incorporeos, un universo que necesita del equilibrio y
armonia para su mantenimiento, este equilibrio se consigue con la ayuda de los
Thé’ Wala o médicos tradicionales y con la practica de ciertas normas que deben

seguirse para no atentar contra Yat Wala.

Los Thé’ Wala (hombres sabios) son los que tienen el mayor conocimiento
medicinal y espiritual de los nasa. Ellos son quienes establecen comunicacion
directa con Kiwe que, mas all4 de ser campo de accion, es la naturaleza, es Uma
“la madre”y con los seres vivos y los espiritus que ella alberga, denominados sus
‘hermanos”. Para los Nasa todos los elementos naturales existentes tienen sexo,
todos los elementos del universo son seres; en la cosmovision de este pueblo
siempre nos vamos a encontrar con la diferenciacion sexual: piedras macho,

piedras hembra, arbol macho y hembra, lagunas de ambos sexos, maiz macho y

20 Este concepto fue tomado de La Escuela juridica de Tierradentro “Fi’zenxi’s Ja’dagxa Piyaaka” (La villa,
Itaibe, 2004) ahi se habl6 sobre como lograr la armonia y el equilibrio en “yat wala” o territorio Nasa.
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hembra, etc. incluso existen espiritus masculinos y espiritus femeninos en el
viento, en las montafas, hay duende hombre y duende mujer, Arco femenino y

Arco masculino y asi sucesivamente.

Absolutamente en todos los elementos de la naturaleza encontramos esta
dicotomia. Y dependiendo de las actividades, debe haber emparejamiento, es
decir si se ofrenda algo a la tierra (femenino) se deben dar elementos masculinos
para que formen un complemento, una pareja. Si se va a sembrar debe haber

semillas macho y hembra para que al mezclarlas haya fertilidad.

Esto adquiere mas importancia si se tiene en cuenta que una de las funciones
vitales para el nasa es tener hijos; antes de casarse o irse a vivir con una
compafiera, existe un periodo de convivencia que los Nasa llaman “amafe”, en
este lapso el hombre se percata si su futura mujer es buena trabajadora y si es
fértil y viceversa, condiciones de suma importancia para compartir el resto de sus
vidas (si es que no se separan, porque es frecuente que ocurra). Cuando un
hombre ya esta sobre los treinta afios de edad y no ha tenido hijos, se le critica, no
se le ve con buenos 0jos, asi como tampoco esta bien vista la homosexualidad
porque dos personas del mismo sexo no pueden generar hijos, de este modo su

existencia no es productiva.

Es elemental que la fertilidad se de no sélo entre los hombres, sino también en la
Tierra y sus hermanas, para que asi mismo se generen fuentes de vida, para que
la existencia continle. El nasa sabe que tratando bien a la tierra “Uma”,
cuidandola y respetandola esta asegurando la existencia del hombre pues ella es

la que brinda las herramientas necesarias para vivir.
Antes de hablar de las facultades de los Thé’ Wala, es preciso enunciar que ellos

son comuneros comun y corrientes, es decir, realizan los mismos oficios que hace

el Nasa en su cotidianidad.
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Como persona se desempefia en las mismas responsabilidades
sociales, como todas las personas del comun ante la comunidad y la
familia: responde por los hijos en cuanto a alimentacion, vestido,
educacion, distribucion cultural, vivienda, ensefia los oficios como el
de preparar para la siembra, sembrar, cuidar los animales domésticos,
las artes segun sexo y/o edad, pone los hijos en la escuela propia o
mestiza. Va a las fiestas familiares y de la vecindad. Sale a trabajar al
jornal cuando es necesario. Acepta invitaciones a las mingas
familiares y a los trabajos comunitarios que convoca el cabildo o la
organizacion zonal o regional. Todo este acompafiamiento social y
cultural hace a una persona fuerte con experiencia, reconocida,
confiable hombre o mujer de palabra, pues siempre se manifiesta con
humildad y transparencia, no es pretencioso de fama, es profundo en
agradecer cualquier alimento que se le brinde. Con este talento esta
persona ha acumulado mucho respeto y mucho aprecio en la
comunidad (...)

Conoce con profundidad el mundo social y natural. Es sabio. En este
sentido ha adquirido el titulo publico de Thé” Wala, de chaman y no
tiene status. Este perfil profundamente cargado de calidad humana
pero presentado al descubierto sin mitificar, alli vemos a una persona
normal a un compariero, un amigo y sanador. (Sisco. 2001: 29,30).

Pese a ser un comunero mas, el Thé’ Wala posee un conocimiento amplio de la
naturaleza, por ello sabe interpretar cada mensaje emitido por los espiritus y por
los elementos naturales, quienes en la mayoria de los casos advierten sobre los

peligros o conflictos que se pueden presentar a los individuos o0 a la comunidad.

Nosotros recibimos muchos mensajes, a través del Rayo y a través del
Trueno, o0 sea cuando truena, los mensajes de la naturaleza, los
mensajes de las aves, nosotros cuando escuchamos cantar una
guacharaca a las once o a las doce de la noche es porque va a haber
pelea o sea va a haber (¢,) el orden publico en la comunidad y estan
seguros; cuando cantan las gallinetas, los animales silvestres cuando
cantan, o cuando canta, cuando chilla un zorro, un zorro perro es
porque algo va a pasar en su comunidad; cuando el buho, nosotros
decimos mas el morrocoy, cuando canta sabemos canté al lado
izquierdo o cant6é al lado derecho, bueno y como se..., y mire que
nosotros ponemos tanto oido cuando ella chilla, a veces se rie como
una persona para nosotros es la risa de ese animal y decimos: “mire
como se rie” y hay personas que tienen ese oido para decirle esta
persona que se reia, es tal persona que se va a enfermar, porque el
buaho chillé como reir esa persona, y eso para nosotros son mensajes,
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las aves nos dan mensajes, toda clase de animales y la naturaleza nos
dan mensajes para que nosotros estemos pendientes y nosotros, para
algunas personas, algunas personas eso es aguero lo habian dicho o
lo dicen, para nosotros no, sino que son mensajes que nos da la
naturaleza; cuando truena, escuchamos como trond, si el trueno soné
como la “exclusién”® de una bomba nosotros decimos va a haber
bombardeo, si nosotros escuchamos como arrastrada de un cuero, o
sea cuando truena, nosotros decimos: “esto va a pasar algo, son los
rafagazos” son los mensajes que da la naturaleza y nosotros estamos
pendientes. (Larry Jeromito).

Ellos saben diferenciar el sexo de cada elemento y muchos de estos seres se
manifiestan de diversas maneras, esto también depende del Thé’ Wala, hay unos
gue obtienen el vinculo a través de las visiones, tienen la facultad de ver a los
espiritus invisibles a los ojos de los demas. Hay otros que tienen mayor desarrollo
auditivo, con el oido captan la imagen del espiritu y sus mensajes y por lo general,

todos o casi todos saben interpretar los suefios.

Para llegar a ser Thé’ Wala, la persona primero tiene visiones en los suefos que le
indican que ese es su camino, hay otros que tienen la facultad de ver los espiritus
y con ella, adquieren la certeza de llegar a ser Thé’ Wala; otros instruyen al
interesado, le ensefian a conocer las plantas y remedios para curar las distintas
enfermedades. Y sobre todo aprenden a interpretar los mensajes que envian los
animales, los espiritus y seres cosmicos.

De ser comunero o cabildante, pero de aqui llega a tener su cargo a
través del ksxa’'w como decir partero, de aqui bueno a sobandero y
hasta aqui, llegaria a ser thé’ wala, pero thé’ wala como aprendedizo y
tiene que llegar a un papel que de verdad llegé a thé’ wala ;Y cdmo se
demuestra que de verdad llegdé a Thé’ wala? Pues ya, si ya lleva,
bueno depende, se conoce porque ya lleva, si, lleva bastantes
clientes, si la persona ya confia que si es médico entonces le llueve
mucha gente entonces ya sabe que ese si es un buen médico, por el
resultado también entonces es porgue ya ha coronado aqui y eso hace
gue llegue mas gente. (Larry Jeromito).

21 Explosion.
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Los Thé” Wala saben interpretar el lenguaje de los suefios ya que en estos se
expresan los espiritus de sus familiares y seres que ya no habitan este mundo. A
través de los suefios también les habla el ksxa'w o espiritu mayor y surgen
visiones.

...A través de los suefios ya sabe comunicar, eh porque antes de la
avalancha, sabia que iba a pasar algo, algunos médicos decian o no
médicos decian: “mire que tenemos ese suefio, mire que una
carretera, tan amplia, tan amplia empezando desde bien abajo de La
Plata, rio arriba todo era carretera y seguia y seguia hasta el norte”
pero no creian que iba a haber avalancha y los médicos tenian otro
suefio, ya habian sofiado que una mujer, tan jovencita estaba viejita y
no se encontraba con cabellos, sino cicatrices, yayas, heridas en toda
su cabeza y era la madre tierra que se encontraba en esa forma, por el
cultivo ilicito, que bajaron mucha montafia entonces la naturaleza se
encontraba asi y para el médico era una mujer que se encontraba sin
cabello. Entonces es lo mismo que ellos saben interpretan, suefian y
hay nifios que llevan nifios que van a ser de esas linea, de esa
corriente, desde cinco afios estan empezando o de cuatro afos
empiezan a sentir algo, algo y a decir algo, a hablar bobadas, pero no
son bobadas, si no tal cosa, lo que hace el padre hace la hija o el hijo,
pero es porque va a llevar esa misma corriente que el padre: ser
comunicador con la naturaleza. (Larry Jeromito).

A través de los suefios el Thé’ Wala puede saber cuando el verano va a estar
demasiado intenso o cuando el viento va a azotar con mucha fuerza y no solo a
través de los suefos, también a través de las sefias y del sentir. Un Thé’ Wala
también tiene su “especialidad” por asi decirlo, eso depende de la época en la que
haya nacido, es decir si nacié en temporada de verano es un Thé’ Wala que sabe
manipular el verano; también hay Thé Wala de viento, de agua (cuando nacié en
temporada de lluvias). Haber nacido en cada una de estas épocas les otorga
ciertas caracteristicas, por ejemplo los Thé’ Wala nacidos en la época de lluvia son

muy sensibles, muy llorones y asi mismo son buenos para atraer el agua.
De esta manera, cuando se presenta un incendio, los Thé’ Wala de agua trabajan

con el aguacero para tratar de controlarlo; de igual forma, cuando hay demasiada

lluvia, los Thé’ Wala de verano trabajan para que ésta amaine y asi evitar tantos
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derrumbes. Cada uno utiliza su habilidad para ayudar a contrarrestar los
problemas que aquejan a la comunidad. Esto se observa también a la hora de
realizar los rituales, dependiendo del ritual y de la finalidad se busca a los médicos
MAs convenientes.

cuando nosotros vamos a hacer esos rituales los thé’ Wala, los
meédicos son escogidos, cuando es para atraer el verano, tiene que ser
un meédico, un thé’ Wala, que haiga nacido en épocas de verano y
cuando es para atraer el aguacero, buscamos un thé’ Wala que haiga
nacido en épocas del invierno; cuando nosotros queremos controlar el
viento, nosotros esperamos a un personaje que haiga nacido en
épocas de viento, entonces cada, todos los médicos no somos iguales
ni también tenemos ese mismo responsabilidad, cada cual busca... a
cada cual o a, a, o primeramente nos reunimos y escogemos la
capacidad de cada personaje para antes de empezar los rituales,
entonces ha sido asi para nosotros dialogar con la naturaleza (...) Si,
entonces son escogidos y cuando son para armonizacion, también son
escogidos, cuando es para la potencializacion también son escogidos,
gue entre nosotros nos coordinamos, nos coordinamos para que, para
no desviarnos entre nosotros porque hay casos que también nos
desviamos el otro hace diferente y el otro el que esta alla en el medio
estd haciendo otra cosa, y eso si ha resultado mal los rituales
entonces siempre nos coordinamos de lo que nosotros vamos a
hacer.. (Larry Jeromito).

Un Thé’ Wala, es un experto conocedor de plantas, sabe cuales son macho,
cuales hembras, sabe qué remedios son bravos y cuales frescos, cuales son frias
y cuales calientes. Conoce muy bien el uso de la planta y cuales se pueden o no
mezclar

Los remedios, si, de acuerdo con los rituales, o sea que el médico
debe de tener muchos remedios, muchos remedios y no solamente
una clase de remedios, porque si un médico va a defender, va a curar
a un enfermo, el tiene que tener remedios para defensa o remedios
para remedar, o sea tengo que tener el mismo remedio para igualar,
para poder defender; digamos, un ejemplo, que si alguien hizo dafio, le
aplicé con unos remedios diferente para hacerle mal a una persona,
entonces el médico bueno también tiene que tener esos mismos
remedios para poder defender o para poder sanar, entonces bien sea
el médico malo o bien sea el médico bueno carga igual porque tiene
gue defender de todas formas la vida de, asi sea el bueno o sea el
malo tiene que defender, eh para diferentes rituales, bueno pues
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aunque unas son las mismas otras son los mismos pues so6lo sabe es
el médico, selecciona es el médico, por ejemplo la del Cxhapug¢ pues
también son los remedios de armonizacion, para armonizar los
espiritus y, pero mas se atrae los espiritus con remedios, buenos
remedios 0 sea remedios de atraer personas y con eso se atrae
también a los espiritus. Porque si hay remedios para atraer una
persona o digamos un nifio que se fue de la casa, el médico siempre
atrae con un remedio, con eso se atrae los espiritus, a cualquier clase
de espiritu, hay médicos que atraen al trueno, el rayo, hay médicos
que atraen al rayo y pueden lanzar ese rayo a otra casa, pero pues,
otros rituales mas complicados. (Larry Jeromito).

En el trabajo de grado: “El thé’ Wala y sus plantas medicinales: etnobotanica de la
medicina Paez en el Cabuyo Tierradentro”; para adquirir el titulo de bidlogos,
Ernesto Hernandez y Martha Teresa Lopez (1993) describen unas categorias
clasificatorias y las formas de manejo de las plantas medicinales de los nasa.
Como primera medida se habla sobre la importancia de las plantas medicinales
como recurso terapéutico fundamental en la medicina de este pueblo. Aunque se
emplean ciertos animales o parte de estos, las plantas conservan un lugar
privilegiado para la curacion de las diversas enfermedades, ya sean fisiologicas o
causadas por espiritus.

Las plantas medicinales no son empleadas Unicamente como
elementos materiales aislados de su medio natural, sino que para su
manejo es importante tanto el lugar de procedencia como la fuerza
espiritual o poder curativo de éstas.

Para su utilidad en las practicas médicas se tienen en cuenta los
espiritus acompafantes con los que trabaja el médico tradicional o
Thé’ Wala, persona encargada de enfrentar y resolver los problemas
relacionados con el proceso salud-enfermedad, y de esta manera,
mantener o restablecer las relaciones de bienestar o equilibrio entre
los miembros de la comunidad indigena y de estos y su entorno.
(Hernandez, 1996:58,59)

La clasificacidén consiste en las siguientes categorias:
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-Segun la zona de procedencia. Es decir la ubicacion geogréafica de la planta,
distinguiéndose la diferenciacion entre: plantas de por aqui?, plantas de lo caliente
y plantas de paramo.

-Segun los estados de frio y de calor.

no se logr6 determinar una caracteristica de tipo morfoloégico que
marque una diferencia entre estas categorias. Su division tiene muy en
cuenta por un lado el efecto causado por el vegetal frente a
determinada enfermedad, y por el otro a la “sefia” que emite cuando
es “cateada” por el thé’ wala, todo esto producto de un conocimiento
acumulado durante generaciones y reforzado con la experimentacion
permanente en la relacion hombre-planta (lbid. 99).

Por lo general las plantas frescas se usan para combatir los casos de fiebre o
cuando las enfermedades son originadas por espiritus como el Arco y el Duende,
quienes se enojan con facilidad causando cada uno ciertas enfermedades con
distintas sintomatologias. Las plantas calientes a su vez se usan para combatir los
casos de frio corporal.

Los planos “frio” y “caliente” también se relacionan con las zonas
cultivadas y silvestres, y estas a su vez con lo domesticado,
humanizado o “amansado”. El volcan nevado, las nubes, la llovizna de
paramo y el granizo que ocurren en las montafas altas constituyen “lo
frio” o no humanizado, lugares sagrados o con espiritus, lugares no
cultivados. Mientras que la parte no cultivada, se considera
humanizada y caliente, y estd conformada por los cultivos, el monte
para la roceria, las viviendas y las huertas. (Hernandez citando a
Nates y Sanabria. 1996: 70).

Si tenemos en cuenta que para el nasa la fuerza de lo femenino es mayor frente a
la fuerza de lo masculino, podemos comprender como la categoria de “lo frio” que
se asocia con la mujer y con la luna, simbolo de lo femenino, al igual que con los
sitios inhabitables como los paramos y las zonas no cultivadas, considerados sitios
sagrados y de poder; posee mayor fuerza frente a las otras categorias. Estas
plantas de “lo frio” tienen tanto poder, que son las utilizadas para contrarrestar las

enfermedades causadas por los seres espirituales.

%2 Esta categoria tiene lugar en El Cabuyo, resguardo de Vitoncé, Tierradentro; en donde Hernandez y Lopez
realizaron la investigacion.

96



Los médicos tradicionales de Tierradentro comentan que en la época
de los antiguanos o mayores, se tenia la creencia de que las plantas
calientes pertenecian al sol y las plantas frescas a la luna y a las
estrellas, astros encargados de aportarles la fuerza y la energia. (Ibid.
70)

-Segun el poder o la fuerza. Estas plantas pueden ser tanto frescas como
calientes, se consideran las de mayor poder y se usan principalmente para
contrarrestar maleficios o para acabar con la mala energia.

Estas plantas presentan la caracteristica de tener un sabor bastante
amargo y son empleadas primordialmente para contrarrestar los
trabajos realizados por los médicos malos o brujos, o sea para casos
de maleficios... (Ibid. 103).

-Segun las caracteristicas etnobotanicas.

-Plantas macho y plantas hembra.

-Plantas de castilla.
Segun los autores, las plantas macho se diferencian de las plantas hembra por la
presencia de distintas caracteristicas de tipo morfolégico en cada uno.

Se consideran plantas macho aquellas de mayor altura y grosor, de
colores intensos y generalmente estériles; y plantas hembra o las mas
pequefas, de colores menos fuertes y frecuentemente fértiles.

En algunos casos también se relacionan con su manejo agricola, las
plantas machos son silvestres y las plantas hembra cultivadas.

Son vegetales que pertenecen a una misma especie 0 sea que son
variedades y en otros casos son plantas pertenecientes a una misma
familia, con caracteres botanicos bastante parecidos. (lbid. 104-105).

Las plantas de Castilla frente a otras de rasgos botanicos similares son mas

pequeiias.
Es en la misma naturaleza que se encuentra la cura a los distintos males y

enfermedades, asi como ella misma es la causante de muchos de ellos, pero esta

en el saber del Thé’ Wala hacer uso de esta medicina natural; si el médico es
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bueno (hay unos que tienen un mayor reconocimiento por parte de la comunidad y
gue son los mas buscados) puede llegar incluso a manipular los fenémenos
naturales:

Y nosotros lo sofiamos al espiritu viento y también lo vemos, de pronto
en algunos ventarrones sale, de pronto salen bailando, salen
danzando y nosotros decimos mire el viento estd danzando y cuando
el viento esta danzando en nasa yuwe decimos “wehxa ku’ju” (wehxa
traduce viento y ku’ju baile), la época de “wehxa ku’ju” la época del
baile del viento, que eso van haciendo algunos remolinos y a veces
salen hasta dos remolinos, se van, se integran con el polvo y se van
haciendo los remolinos, eso es cuando decimos, mire ahi se va la
pareja 0 se va solo, se va danzando y la persona que, es que a veces
hay épocas, hay épocas que cuando es época de verano y cuando
nosotros hemos estado muy descuidados, o sea no hemos estado
atentos, en esa época de verano, en esa época de viento tumba
mucho los cultivos, ventea mucho, tumba el maizal, puede tumbar los
frutos como el aguacate, un ventarron demasiado pues también es
muy dafino, sobre todo los techos, los descobija los techos de las
casas, entonces nosotros buscamos es que, para que no suceda eso
buscamos un desvio al viento, donde hay mucha familia, donde hay
hartos cultivos nosotros lo desviamos y buscamos el camino para que
ese viento siga danzando pero en otro camino y no siga encima de los
cultivos y para eso escogemos es, para ritualizar nosotros escogemos
es a un personaje que haya nacido en épocas del viento. (Larry
Jeromito).

Se habla del “médico tradicional” o Thé’ Wala, pero esto no implica que ellos sean
solamente hombres, también hay mujeres que practican la medicina tradicional,
incluso la mujer tiene mucho mas poder porque posee mayor energia, cuando se
realiza un ritual que requiere de mucho poder, es necesaria la presencia de una

mujer pues asi se asegura que el trabajo quede bien hecho.

Por eso el nasa en caso de una médica, es mas de respeto una mujer
y mas dura, hace los trabajos mejores. Cuando es un ritual de
potencializacién, cuando vamos a defender a alguien, no es
aconsejable estar solamente los hombres, debe estar siquiera por lo
menos tres mujeres participando, ojala Nasa o que el trabajo fuera
solamente de mujeres porque si es un ritual de solamente mujeres y
es un ritual para potencializacion, el ritual va a quedar muy excelente,
pero excelente, pero en caso para defender, por eso los remedios
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también van igual, las minas también es lo mismo, las aguas también.
(Larry Jeromito).

La fuerza de lo femenino es superior no sélo en el caso de los hombres, para el
nasa tiene mayor energia, una laguna, un animal hembra, en fin ya habiamos
dicho que para el Nasa en todos los elementos de la naturaleza y los espiritus
existe lo femenino y lo masculino, en los seres espirituales lo femenino es lo mas

vistoso, lo que mas se muestra, mientras que lo masculino es tenue.

En caso de la mina de sal, es mas penetrante la sal hembra y la sal
macho menos penetrante. Ilgualmente como las aguas termales, en
caso de los Kokonuco, los Kokonucos supieran, supieran cuél es el
macho y cudl es la hembra, bueno no sé si lo sepan, es mas caliente
en caso de las aguas termales, es mas caliente la hembra y el macho
menos caliente, por eso es mas fuerte las plantas y menos fuerte los
machos, refiriendo a las personas tanto a las plantas. (Larry Jeromito).

El uso de las plantas con fines medicinales es distinto al uso con otros fines,
deciamos, por ejemplo, que en una siembra debe haber semillas macho
mezcladas con semillas hembra para que haya fertilidad; en el caso de los
remedios, las plantas jamas deben ser mezcladas plantas macho, con plantas
hembra; las hembra en este caso son las mas poderosas, las plantas macho poco
se utilizan para remedio, sin embargo existen remedios macho y hembra siendo

los dltimos los mas utilizados por su poder y efectividad.

Hay muchas mujeres dedicadas a la medicina tradicional pero la gran mayoria se
dedican a prestar servicio a las mujeres embarazadas, los partos y primeros
auxilios. Dentro de estos servicios encontramos la siguiente clasificacion:
partero(a) s, sobandero(a) s y pulseadore(a) s. (Hernandez y Lépez. 1993).

Las “parteras” (tutxh jxa’dxsa) que son las que atienden los nacimientos y estan
pendientes de las mujeres embarazadas, de que su embarazo se esté

desarrollando sanamente sin complicaciones.
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‘Los o Las parteras (Tut’bah’isa). Esta especialidad es ejercida
generalmente por mujeres de edad mas o menos avanzada, aunque
no es exclusiva del sexo femenino ya que en la vereda existe un
médico tradicional el cual también se desempefa en este oficio (...) A
la llegada del quinto o sexto mes de embarazo realizan “el acomodo”;
esto solamente en caso de que el nifio se encuentre en mala posicion.
Durante el parto se trata a la paciente con “infundia” de gallina (tejido
graso que protege las visceras) sustancia considerada “caliente”, la
cual se soba en el vientre de la madre para agilizar el parto, de ahi su
nombre en Nasa: Tut'bah’isa® (mujer que calienta o soba barriga).
(Ibid. 59).

Los o Las “Sobanderas” (pag siikhsa). Son expertas en tratar casos de
fracturas y golpes.

Como sefla para iniciar su aprendizaje, generalmente suefian
amarrando una mata de maiz que estaba “tronchada” o partida por el
tallo (...) su principal recurso terapéutico son plantas como el llantén,
la yerba golpe y la ortiga pequefia, con accion desinflamatoria y
desinfectante con las cuales realizan lavados y emplastos sobre la
zona afectada. También emplean la manteca de algunos animales
como la gallina, el oso o el armadillo. (Ibid. 61).

Los o Las “pulseadoras”. Quienes igual que los médicos sintiendo el pulso de la
persona saben qué es lo que le agueja y asi mismo le proporcionan la cura.

‘Los pulseadores (Uus uwesaa). Son las personas encargadas del
control del pulso, el cual se siente “puntiando” en la muneca por la
parte de la palma de la mano. Cuando el pulseador siente que el pulso
del paciente no se esta quieto, que se mueve de un lado para otro, es
porque hay problemas de salud, es decir, el pulso es indicador de
ciertas enfermedades, las cuales trata el pulseador o pulsero mediante
un proceso llamado “recoger el pulso”, que se consigue tratando el
origen o causa del padecimiento, bien sea con plantas medicinales
Gnicamente o con practicas de limpieza u ofrecimiento.

El oficio de pulseador generalmente es ejercido por los mismos Thé’
Walas y por las parteras, quienes aprenden a pulsear en el desarrollo
de su especialidad, por lo tanto no se hace necesario sentir ningun tipo
de “sefa” especial para iniciar este aprendizaje” (Ibid. 61-62).

% Tutxh jxa’dxsa: es la escritura apropiada segin el diccionario Nasa Yuwe- Castellano, 2005, para la palabra
“partera”. Los autores la escriben “Tut’bah”isa”.
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Aunque también hay hombres que realizan estas actividades, es mas frecuente
encontrar mujeres. Entre los Thé” Wala o médicos tradicionales son relativamente
pocos, los que realizan estas actividades, con excepcion del pulseo, ya que con el
sienten las “sefas”, estas son “brincos” en determinadas partes del cuerpo que
dependiendo de su ubicacion tanto en la parte izquierda o derecha, asi como en el
lugar en que “brinque” los médicos interpretan cual es la enfermedad o el mal que
aqueja a la persona; recordemos que muchas enfermedades son causadas por
espiritus como el duende y el Arco. También con las sefas, los thé’ Wala pueden
saber cuando alguien les va a visitar, dependiendo del lugar donde sientan el
brinco saben si la visita es benéfica o si al contrario lo mejor es alejarse para no

recibir esa visita.?

Segun muchos comuneros la importancia de los Thé Wala fue disminuyendo
paulatinamente, con la llegada de la medicina occidental, los hospitales y puestos
de salud, hoy dia la comunidad ha tomado conciencia de la importancia y
sabiduria de sus médicos y de los buenos resultados que se obtienen de la
medicina tradicional, asi que como parte del proceso de recuperacion y
fortalecimiento cultural, nuevamente se le estd otorgando a los Thé’ Wala el
espacio y el reconocimiento debido; ahora se les consulta frecuentemente para la
toma de decisiones y en actividades tanto personales como comunitarias, para la
curacion de enfermedades o para consultar sobre los cultivos y cosechas, ya que

ellos ayudan a atenuar la furia de Kiwe.

Pero ¢por qué se enojan la tierra o sus hermanos? Para el nasa es muy
importante estar en equilibrio y armonia con la naturaleza que es el universo

mismo. Esta relacion esta mediada por leyes que rigen la cosmovision nasa, estas

% En Belén de Topa, llamado Tub dxi’j desde el 2004; haciendo la investigacion de mitos con el consejo de
jovenes de Tierradentro, debiamos visitar a un médico para entrevistarlo, cuando llegamos (una joven de
Belén de Topa y yo) nos dijo que sintié que alguien iba a llegar y que en un momento pensé en marcharse y
no recibirnos, pero que en el momento en que se iba a marchar el parpado izquierdo comenzo a brincarle, a
medida que insistia en marcharse, los brincos aumentaban, asi que se quedd. Y segn nos dijo no se arrepentia
porque sentia buena energia en nosotras.
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leyes consisten en acciones que deben realizarse en pro del cuidado y proteccion
de Uma y en el respeto que debe profesarse a ella y los espiritus y seres que la
habitan.

Entre las leyes mas importantes esta la practica de lo tradicional y su ensefianza
desde cuando se es nifio. Esta es la principal norma y la que encierra las demas,
porque lo tradicional lo constituye el pensamiento y practicas orientadas por la
cosmovision, de esta manera llevar a cabo el resto de leyes es practicar lo
tradicional. Se deben hacer los llamados “pagamentos” que son tributos a los
espiritus tanto visibles como invisibles. Los espiritus visibles son aquellos que
toman o tienen la apariencia de una persona como por ejemplo “el duende” quien

tiene la apariencia de un nifo.

El Duende junto con los espiritus invisibles, quienes pueden ser percibidos por los
Thé’ Wala, son llamados también “duefos” porque a ellos pertenece tanto el
territorio como lo que hay en él, de este modo si uno va a hacer uso de una planta
0 va a sacrificar o vender un animal o va a cosechar un cultivo se debe ofrendar
aguardiente, chicha o el primer alimento recogido de la cosecha, cuando se hace
el pagamento, los “duefios” dan su consentimiento para hacer uso de lo que a

ellos pertenece.

Otra de las leyes consiste en no transitar a “deshoras” aproximadamente desde
las seis de la tarde hasta las tres de la mafana por los sitios sagrados que son
lugares donde habitan los espiritus como paramos, lagunas, montafias etc. Sobre
todo sitios donde hay agua. En esas horas ellos estan descansando y no les gusta
gue se les perturbe el suefio, asi que para no causar su enojo es mejor acatar esta
ley, de lo contrario, los transgresores son victimas de enfermedades o males
causados por estos seres. Esta norma deben acatarla sobre todo las mujeres
cuando tienen la menstruacion, porque en este estado la mujer esta “sucia” y su

presencia asi es un agravio para los “duefios”.
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Se debe vivir en contacto con los Thé "Wala ya que ellos, como mediadores entre
la naturaleza y los nasa, se encargan de equilibrar ambas partes; para ello deben
realizarse periddicamente refrescamientos en las casas y los sitios sagrados. El
refrescamiento es una limpieza y nivelacion energética hecha por los Thé’ Wala
con plantas y remedios a las personas o al el territorio®

Herndndez y Lopez (1993) hablan sobre las limpiezas, refrescamientos y
ofrecimientos como procedimientos terapéuticos, considerados como rituales de
salud.

Las limpiezas (h’khakhudeya), considerado el principal ritual de salud
de la medicina indigena. Dirigida por uno o varios Thé Walas que
buscan sanar el mal o la enfermedad, o como dicen los Paeces,
‘voltear el sucio” “Pta’z” (...) como recursos terapéuticos
fundamentales de esta practica tenemos el aguardiente, la coca, el
tabaco y otras plantas medicinales, asi como también la vara de
chonta del Thé” Wala.

Los refrescamientos, también dirigidos por los Thé Walas, su
finalidad es evitar la llegada de las enfermedades, que las cosas
salgan bien, y no ocurra nada malo. Es decir su manejo se adelanta a
un nivel preventivo, y generalmente se practica a sitios o lugares como
viviendas, parcelas, ojos de agua, entre otros.

En esta practica como principales recursos terapéuticos se emplean
plantas medicinales clasificadas como “frescas” dentro de las que
sobresalen las yerbas amargas y las verdolagas, también la ruda y la
siempre viva.

Los ofrecimientos, se realizan con el fin de evitar que alguno de los
espiritus protectores se enoje, o dado el caso se contente, es decir su
manejo se ejerce tanto a nivel preventivo como curativo. La practica
mas comun es ofrecer aguardiente al duende cuando esta bravo, o
cuando se va a visitar el paramo o las quebradas para que no se enoje
ante la presencia de las personas (lbid. 73-75).

También cuando se va a emprender una actividad comunitaria 0 un proyecto

importante, se realiza primero un “cateo” que es una prueba para saber si es

% Esta informacion es tomada de una de las “clases” de la escuela juridica de Tierradentro, en la cual, bajo la
tutoria de un abogado, mediante la interaccion, nasas (jovenes y mayores, tanto mujeres como hombres) de
los distintos resguardos definen lo que es el derecho propio y aprenden sobre el derecho nacional e
internacional, temas en los que estd inmersa la cosmovision (Cuaderno de notas. nimero 1, Pag. 25-51). Mas
adelante se profundizard en los distintos seres y espiritus.
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conveniente o no realizar la actividad; el cateo debe realizarse en noches de
oscuridad es decir cuando la luna esta oculta, cuando esto sucede los nasa dicen
que la luna tiene su menstruacion, esto ocurre terminando luna llena y empezando
luna nueva. Para que los Thé Wala puedan interpretar las sefales que les
muestran los espiritus, el cielo debe estar despejado, de acuerdo con lo que
puedan visualizar sabran si hay buena sefia y esta se da cuando el cielo esté libre
de nubes negras, por que la nube negra para el nasa es simbolo de las energias
negativas o el llamado “sucio”. En caso de que se presenten nubes negras, el
éxito del cateo consiste en que éstas se desvanezcan o0 se alejen
considerablemente del lugar, cuando esto ocurre entonces hay buena sefia para

realizar lo que se quiere.

Anteriormente los médicos, no todos, trabajaban con el mal, entonces
utilizaban “el sucio” —me dice sefialandome la nube negra- y lo
enviaban a la casa de quién iban a trabajar, el sucio se posaba encima
de la persona y entraba en su corona y en menos de tres minutos la
persona ya estaba muerta —afirma- pero eso era antes, porque ahora
nosotros hemos tomado conciencia de que somos hermanos y no
debemos hacernos dafio, entonces ya casi no existen esos medicos
aunque deben haber algunos (Don Samuel, comunero del resguardo
de Talaga, notas del diario de campo en la realizacion de un cateo)

El cateo es muy similar al refrescamiento, se debe realizar en un sitio sagrado que
puede ser una montafia o cerca a una laguna, en fin, se hace generalmente con
poca gente, alrededor de siete a quince personas, dependiendo de los intereses y
de lo que apruebe el Thé’ Wala, una vez ubicado el grupo en el lugar escogido, los
participantes se organizan al lado derecho del médico tradicional quien pasa de
derecha a izquierda uno a uno de los presentes repartiendo un pufiado de coca,
ésta debe recibirse con la mano izquierda, al recibirla, se debe alzar el brazo
dando una vuelta de derecha a izquierda sobre la cabeza, se lleva la mano al
frente simulando que se bota con un movimiento brusco e inmediatamente se lleva

la coca a la boca.
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Se empieza a mambear, dependiendo de la cantidad de participantes es el tiempo
que trascurre para que nuevamente pase el Thé’ Wala repartiendo otra hierba
pero en menor cantidad (un gramo o medio quizd), y después sigue la ronda con
otra planta distinta (Esto puede variar, segun el médico que realice el ritual). Mas o
menos media hora después de mambear la mezcla de plantas con coca, el médico
ordena escupir, debe hacerse hacia el frente y con fuerza tratando de que llegue lo
mas lejos posible. Acto seguido viene una ronda de chancuco (licor producto de la
destilacion de la cafia) pero no es para ingerirse sino para enjuagarse la boca,
inmediatamente debe escupirse pero el trago debe salir atomizado como si
estuviera abierta una regadera, no en chorro, luego viene otra ronda de chancuco
esta vez para tomar. Todo debe recibirse con la mano izquierda y antes de
tomarse el trago hay que darle a los espiritus, esto se hace metiendo los dedos en

el recipiente y salpicando el aire con las gotas impregnadas en los dedos.

Después sigue una ronda mas de coca y asi sucesivamente, el nimero de rondas
depende de lo “sucias” que estén las personas o el lugar; el refrescamiento se
hace en la noche y puede durar dos o tres horas o prolongarse hasta la
madrugada; no importa el tiempo que se demore esta actividad, que termina,
cuando el Thé’ Wala siente que ya no hay energias negativas, que imperan la

armonia y el equilibrio.

Las anteriores son reglas muy importantes para mantener el bienestar tanto del
grupo como de éste con la naturaleza. Entre las acciones que causan el
desequilibrio en el territorio estan las quemas, la contaminacién, el mal manejo de
las aguas, la no realizacién de los rituales. Como ya se menciono, la tierra es la
madre y es un ser, “si la tierra es hembra entonces la tierra da para beber, pero
también ella llora o ella suda, como dicen los abuelos “si no sudara la tierra no
habria agua y si no orinara la tierra no habria quebradas o lagunas”. (Larry
Jeromito). Ella siente, se enoja, se enferma cuando se abusa de ella al no seguir

las normas adecuadas; por esta razon los nasa tienen por tradicion después de
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haber sembrado y cosechado un terreno dejarlo descansar, para que la tierra se
reponga del uso que se ha hecho de ella y asi cuando se siembre de nuevo en
ese terreno, sea igual de fértil.

Ocurre que la practica del cultivo dominante consiste en el sistema de
Roceria. Es ésta una modalidad de preparar y trabajar la tierra que se
remonta a etapas mas primitivas de la agricultura. La roceria supone
descuajar un area determinada en rastrojo o en montafia donde se va
a practicar el cultivo del maiz y sus asocios. Cuando se trata de
rastrojos se dejan en pie una parte del tallo de los arbustos a fin de
facilitar que el frijol se enrede. Luego se efectlia la quema de la roceria
y entre las cenizas, haciendo pequefias hendiduras superficiales en la
capa vegetal, se depositan los granos de maiz y de frijol. Las
pendientes del terreno permiten el arrastre de las cenizas por las
aguas lluvias y como no se practica el aporque de las cafas de maiz,
las plantas no enraizan lo suficiente con lo cual se facilita la accion
destructora de los vientos y la consiguiente pérdida en los volumenes
de produccion del cultivo. A esta baja de la productividad se agrega la
disminucién sustancial de la fertilidad natural de los suelos por efecto
de la erosion. Para poder volver a cultivar en el mismo terreno se
requiere dejarlo enrastrojar por periodos de tiempo cada vez mayores.
Es asi que cuando una unidad domeéstica no dispone de tierras en
rastrojos carece practicamente de factibilidad de reproduccion. Habria
entonces una razon técnica que contribuye a hacer inteligible una
cuestion de apariencia contradictoria: por qué simultaneamente con la
presion por la recuperacion de tierras del antiguo Resguardo prospera
el enrastrojamiento de las tierras recuperadas, cuestion que se
interpreta desde fuera, por blancos y mestizos, como signo de desidia
y de pereza indigena. (Findji y Rojas.1985: 125)

Antiguamente se dejaba descansar por muchos afios, unos siete o nueve, pero
con el aumento de la poblacion el territorio no es suficiente para suplir las
necesidades, asi, aunque siguen dejando descansar la tierra, ya no pueden
hacerlo por tanto tiempo, esto dicen, es algo que perjudica cuantiosamente la
tierra. Asi mismo dejar “enmontar” los terrenos es visto ante los ojos del mestizo
como la pereza del indio, no saben lo que significa para el Nasa, ademas de la

razoén técnica mencionada en la cita anterior.
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Conociendo la funcion que cumple el Thé’ Wala dentro del pueblo Nasa y sus
leyes, es importante conocer ahora un astro que es elemental para la realizacion
de casi todas las actividades tanto de la vida cotidiana como ceremonial,
hablamos de A’te, que a tantos poetas, escritores, cantantes, bohemios,

enamorados y por supuesto grupos culturales, etc. ha inspirado: la luna.

3.2 A’ TE: LALUNA

La luna es el simbolo sobresaliente de lo femenino. Si bien en el pensamiento
Nasa el sol, la estrella, el condor son simbolos de lo masculino, la tierra, la laguna,
el agua y la luna lo son de la mujer. La tierra, la luna y la laguna son hermanas,
del mismo modo son hermanos también los simbolos de lo masculino y entre
todos son “familiares de la naturaleza”, entonces hay madre, padre, hijos y

abuelos Laguna asi como de los demas miembros de la familia de la naturaleza.

Si nosotros damos cuenta en solamente en los volcanes o solamente
en los nevados, habria nevados hembra y nevados machos o volcanes
donde la tierra respira, donde ella tuese, es lo mismo las lagunas, hay
espiritus que, ellas, ellos siempre estan unidos espiritualmente pero
para nosotros cada laguna seria un espiritu, en caso de la laguna de
Santa Rosa, existe un espiritu en la laguna de Santa Rosa, en la
laguna de La Palma Cuetando existe otro espiritu que es la mujer de la
laguna de Santa Rosa, 0 sea, la laguna de Santa Rosa alli existe un
espiritu hombre en la laguna de Cuetando existe el espiritu mujer, en
la laguna de Cuetando que cosa que es la pareja, esposos, son
esposos esas dos lagunas; un ejemplo que le estoy dando y asi es
muchas lagunas, pero también estan los hijos, los sobrinos, los nietos,
gue son mas pequefos, y asi existen, lo que pasa, que uno si tuviera
tiempo de pasear dias y dias en las lagunas, hay muchas lagunas,
muchas lagunas donde nadie sabe, s6lo diria el médico tradicional
cual es la laguna hembra y cual es la laguna macho” (Larry Jeromito).

Tenemos entonces que en la naturaleza hay numerosas familias de lagunas, de
volcanes, de arboles etc. Pero sélo hay una luna A’te cuya pareja es Sek, el sol.

Sek, simbolo de lo masculino. Esto tiene gran importancia para los nasa, quienes
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al hacer una ofrenda como en el caso del Saakhelu, una res, se ubica su cabeza
mirando hacia el oriente, mirando hacia el padre Sol, pues entre otros seres, a €l
también se le agradece. Pero la creencia del nasa sobre la fuerza de lo femenino
no excluye a esta pareja, aunque el sol es muy importante porque brinda energia,
calor y hace que la fertilidad se dé; la luna cumple un papel mucho mas relevante
pues su influencia abarca desde las plantas animales, los hombres, el tiempo, en
fin, veamos algo del despliegue de la fuerza de A'te.

No en vano en nasa yuwe “luna” y “mes” son la misma palabra: “A’te”. El
calendario Nasa se basa en las fases lunares, “épocas de la luna” como suelen
llamar estas fases, dependiendo del estado en que ésta se encuentre, se ejecutan

las diferentes actividades tanto de la vida cotidiana como ceremonial.

Este calendario es ciclico, al estar basado en épocas por decir algo de verano, de
temporada de lluvias, temporada de vientos, siembra, cosechas etc. se va
pasando por cada uno de estas etapas y asi sucesivamente sin que haya un

principio o un final.

Este manejo del tiempo ciclico estd presente en diferentes aspectos como lo
politico, lo artesanal y lo ritual, existiendo para cada actividad una determinada
fase lunar. De este modo tenemos que la luna nifia “A’te luugx” corresponde a la
luna nueva; la luna joven “A’te kna’sa” a la luna creciente; La luna sefiora o sabia

” o«

“‘A'te thé’j” a la llena y la luna “bajando” “A’te ki'luugxi¢gsa” (la que retorna a la
nifez) que es la menguante. De nifia pasa a joven, sefiora y anciana sabia y de
aqui vuelve a nifia y asi sucesivamente, se pasa por estados, los cuales los nasa

aprovechan pues cada uno de ellos otorga distintos atributos.

La luna influye fuertemente en el quehacer cotidiano del Nasa, él tiene en cuenta
la posicidn de este astro para cultivar, cortar arboles, para engendrar y tener hijos,
casarse, esquilar ovejas, realizar los rituales, etc. Pero esto no es tan simple como

parece: escoger la fase lunar para decidir sembrar una planta, por ejemplo,
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depende de muchos factores, un tubérculo como la yuca no se puede sembrar en
la misma fase lunar en que se siembra el maiz y el frijol. Para entender mejor esto

veamos la importancia de cada fase lunar.

Después de haber estado la luna llena fulgurando con toda su luminosidad, en
aquellas noches que los mayores llaman “las noches de claridad”, vienen tres dias
(a veces mas y en otras menos) en que la luna se oculta, estas son las noches de
oscuridad; la luna como toda una mujer que es, tiene su periodo, su menstruacién
y los Nasa dicen que “la luna esta escondida porque esta menstruando”, es por
eso que se oculta. “Esta sucia” y entonces se dice: “A'te” Tkhte upa” (la luna esta

entre la laguna, dicen:

La luna esta entre la laguna”, de este lugar saldra limpia y nueva y
cuando sale ellos dicen: “Mire, la luna esta saliendo de la laguna” “A’te
Tkhte upa” o sea que dicen: “la luna esta dentro de la laguna porque
esta bien bella” entonces es decir que la luna sale bien banadita de la
laguna, bien linda y acaba de salir, entonces dicen:“A’te luugx” dicen:
‘luna nueva” es cuando vuelve otra vez.. (Larry Jeromito).

Cuando una mujer esta con su periodo manifiesta ciertos cambios, alteraciones en
su genio, por lo general aflora la sensibilidad y el sentimentalismo y en otras se
dispara el mal genio. Para el Nasa el mal genio es sindbnimo de mala energia, por
eso siempre se le ve sonriendo, silbando, tarareando alguna melodia y mas
cuando transita por sitios sagrados pues andar “sucio” de mala energia, provoca la
célera del Tkhwe’sx o espiritus del dia “si atraviesan con un personaje de mal
humor el Tkhwe’sx puede enfermar a cualquiera de las personas” (Larry Jeromito).
Igualmente pasa con la mujer cuando se encuentra con su periodo no debe pasar
por los sitios sagrados pues su humor es distinto al que posee en la cotidianidad,

esta de mal humor.

Uno como el hombre debe conocer mucho y digamos que no
molestarlo, no molestar tanto porque, quién quita, que Si yo no
comprendo esas cosas le hago dar rabia, asi como para hacerlo
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entender, le hago dar rabia y si esta de mal genio me la acabo de
parrandear; el caso de nosotros, ponemos mucho cuidado, como esta
bueno entonces hablamos poco porque sabemos que esta en otro
estad eh, porque si esta en ese estado con nada se puede enojar,
entonces uno maneja mucho eh, porque tiene influencia bueno ya con
la naturaleza, porque eso es con la naturaleza, es como es como el
granizada, si cae la granizada parrandea hasta los arboles es como en
este caso. (Larry Jeromito).

El mal humor se manifiesta en el olor, el olor de la mujer es mas fuerte mas
intenso, pero este humor se puede contrarrestar con plantas que ayudan a

neutralizarlo.

Por ejemplo en nasa yuwe se dice kazx putaasaa®®, dicen de pronto
anda con un olor diferente, si que con un olor diferente, por eso el
indigena utiliza mas es la ruda, la ruda que eso corta bastante, con la
planta patiperro o con curiba, esas tres. y antes el indigena la mayoria
sabia, y con eso se protegia: se bafaba diciendo que hay que quitar el
olor, eso es como el para evitar. O sea que no tiene nada que ver con
lo que dicen acerca de que la mujer estd contaminada o enferma no,
no, depende todo, todo es con la persona, porque es que con eso
también hay algunos médicos de un sentimiento maldadoso que con
eso hacen maldad, con toalla sucia, bueno como sirve para hacer mal,
entonces si alguien ve asi entonces dice —no, esto han hecho mal-
pero a veces de pronto son, bueno que porque alguien fue a orinar y lo
dejé ahi entonces dicen que eso es sucio, es mugre, mas no eso
porque, pero hay personas que pues para que eso también depende el
terreno o donde, porque usted atravesar en una laguna si va en ese
estado pues llueve mucho, ventea mucho, lo emparama mucho. (Larry
Jeromito).

En nasa yuwe la mujer suele decir “A'tesxka u’jwek”,—que significa “estoy con la
luna” o muchas dicen en castellano “estoy enferma de la luna”, pero no significa
gue la mujer esté enferma, sino que esta bajo la influencia de la luna y esto se
dice porque a cada mujer le llega la menstruacion en una determinada fase lunar.
El ciclo menstrual regular (hay irregulares) en una mujer ocurre cada veintiocho

dias, cuando esto pasa, hay una determinada fase lunar imperando, recordemos

26 Qlor fétido, feo.
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gue el ciclo de las fases lunares también es de veintiocho dias; entonces, cuando
la mujer es regular lo m4s probable es que su periodo se presente por lo general

en una sola fase lunar.

Al cambiar su humor, al ponerse mas fuerte, de una energia mas pesada, la mujer
debe acatar las normas que dicen que no hay que pasar a deshoras por los sitios
sagrados pues los espiritus captan su mal humor y le reprenden, pero si se utilizan
las plantas indicadas, no se corren tantos riesgos; sin embargo, lo aconsejable es

gue la mujer no atraviese esos lugares.

A’te luucx, significa que la luna esta nifia, que acaba de salir. La luna nueva es la
luna de los nifios, cuando sale, los padres les enseflan a hacerle peticiones
porque ella es su benefactora y cumple sus deseos, les ensefian también a
respetarla prohibiéndoles que la sefialen con el dedo porque eso es irrespeto.

En esta fase lunar no es aconsejable engendrar ni dar a luz a los hijos puesto que
al ser nifia, ella no brinda la fuerza suficiente para el desemperio fisico. Los que
nacen en esta luna se dicen que son muy flojos y perezosos porque tienen poca
fuerza, son débiles y flacos, el beneficio es que pueden crecer mas que los demas

miembros de su familia, es decir son altos.

Tampoco es recomendable cortar arboles cuando hay luna nueva porque se
gorgojean haciendo que la madera sea poco resistente. Esta luna tiene el atributo
en algunos casos Yy el infortunio en otros de acelerar el crecimiento de las plantas,
del cabello de animales y de humanos, al ser la luna nifia y la de los nifios es
benéfica para ellos, si uno va a cortar el cabello de los nifios debe ser en esta
luna, al igual que para cortar la lana de los ovejos jévenes ya que a medida que la
luna va avanzando, acelera el crecimiento de los nifios y animales y por supuesto
de sus cabellos. Si un adulto se corta el cabello en esta luna le va a crecer muy
rapido pero débil, se va a horquillar con facilidad y tendré una apariencia opaca y

de resequedad.
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Una mujer no le debe cortar el cabello a otra o un hombre a otro, no es
recomendable porque tiende a horquillarse también, esto pasa porque entre
personas del mismo sexo hay celos y rivalidad, mientras que la pareja, hombre y
mujer forman un complemento, entre ellos no existen rivalidades y hay fertilidad
por lo tanto lo recomendable es que el hombre le corte el cabello a la mujer y

viceversa.

Es la fase lunar en la que por lo general le llega la menstruacién a las jévenes “lo
hemos mirado mas a las jovencitas, la mayoria de pronto les llega en luna nueva’,
guién sabe si esto tenga que ver con las etapas del crecimiento humano, pues los
Nasa también aseguran que a la mayoria de las mujeres adultas les llega en
creciente y a las otras en llena, sin embargo esto es relativo, las mujeres a veces
sufren trastornos en su organismo que generan desarreglos que hacen que el
periodo se presente en una fase distinta, Lo cierto es que hay una fase lunar que
domina el ciclo menstrual femenino, presentandose en cada una, sea adulta o
adolescente, en una fase particular y aunque ocurran desordenes fisiolégicos, es
decir que el periodo llegue en otra fase, al transcurrir un tiempo vuelve a llegar en
la luna predominante, no es coincidencia que el periodo (cuando es regular) llegue

cada veintiocho dias.

La castracion de animales pequefios también se realiza en esta luna para que
crezcan mas rapido, si se castra un animal adulto en esta luna su peso va a ser
muy liviano y su carne no se va a poder aprovechar y si es para la venta, por el

peso, sera desfavorable el valor.

A’te luucx es favorable para la siembra de productos que necesiten crecer
rapidamente y tener buena floracion para dar abundantes frutos, tal es el caso del
café, de dificil floracion si se siembra en llena 0 en menguante ya que se demora

mucho tiempo en crecer. “la siembra de café es aconsejable sembrar en luna
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nueva y yo lo siembro en luna nueva que no necesita tanto abono y carga, da

buena floracion y da buen fruto” (Larry Jeromito).

La luna nueva es adecuada para la siembra de legumbres porque permite un
abundante follaje y facilita el crecimiento de las hojas. Pero no se debe confundir y
pensar que en esta luna todo crece rapido dando buenos frutos, so6lo se aplica a
las plantas que no requieren de un largo periodo de desarrollo y que al poco
tiempo pueden dar frutos como el café, también plantas que dan su fruto sobre el
suelo como la ahuyama y el mexicano. Por ejemplo sembrar tubérculos en luna
nueva acelera el crecimiento excesivo de las raices inhibiendo la formacion de un
buen fruto, por ejemplo la yuca no seria carnosa y pulposa sino languida y venosa,

“‘pasmada” como suele llamar la gente a un tubérculo con escasa pulpa.

En el color de la luna en esta fase los mayores pueden vislumbrar la intensidad del
verano o de las lluvias, ella les indica algunos datos sobre el estado del tiempo
(datos meteoroldgicos). También indica las épocas propicias para el matrimonio,
pero estos son conocimientos que se han ido perdiendo y que los jovenes poco o
nada practican, sin embargo mediante la tradicion oral, los abuelos no los han

dejado extinguir.

Y en la luna se conoce muy bien las épocas de matrimonio, en caso
de la luna nueva, se ve al ladito, al lado, al lado derecho vemos una
estrella al lado de la luna nueva, es cuando es la época de matrimonio
y s6lo cuando vemos eso dicen los grandes sabios, los thé’ Wala dicen
-Mire, ahora es la época del matrimonio de jévenes- pero también hay
épocas en que también se encuentran la luna al lado de una estrella,
pero la lado contrario, digamos al lado izquierdo, es cuando es la
época del matrimonio de los adultos, digamos de los viudos como
guién dice son de cuarenta afios, de cincuenta afios, de para alla.
Entonces también son cosas que, que nos han faltado conocer mucho,
dialogar mucho, cuando pueden pedir y cuando no pueden pedir. El
caso de nosotros los indigenas nosotros vivimos en contacto con la
naturaleza y siempre le pedimos, yo lo he visto a muchos padres
ensefandole al nifio 0 a la nifiita: -pidale algo a la luna porque la luna
va a dar- y los nifiitos se apuran de frente de la luna en luna nueva y
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piden -deme algo, deme una gallinita, deme una novillita necesito algo,
jconsigamelo!- (Larry Jeromito).

Bueno y como toda una mujer en desarrollo de nifia, la luna pasa a ser
adolescente, a sefiorita, estamos hablando de la luna creciente o A’te kna’sa. En
esta fase lunar es aconsejable sembrar los arboles y plantas que no necesiten
crecer tanto ni de mas de un afio de crecimiento es el caso del cultivo mas

importante de la mayoria de las culturas indigenas latinoamericanas: el maiz.

Si el maiz se siembra en luna nueva, cuando ésta apenas esta saliendo, el
crecimiento de la planta se dispara, crece exageradamente y con un tallo muy
delgado y alto que se quiebra facilmente ante cualquier viento por su fragilidad,
perdiéndose la planta antes de fructificar; si el maiz se siembra cuando esta
terminando la luna nueva y empezando la creciente, que es una €poca propicia, su

tallo no va a ser ni tal alto ni tan bajo y sera resistente al viento.

Otras plantas que son propicias para sembrar en A'te kna’sa y desfavorables en
luna nueva son el platano y el banano, al sembrarse en luna creciente su tamafo
no es ni tan grande ni tan bajo por lo tanto no se corre el riesgo de que les caiga

gorgojo o que la planta sea derribada por el viento.

Esta época lunar es la mas recomendable para el corte de cabello de los adultos,
ya que el cabello crece con rapidez y sano, no se aconseja en una menguante que
es la luna adulta porque bajo su influjo el cabello crece muy lento, sano y sin
horquilla pero se demora demasiado en crecer, claro que cuando el cabello esta
demasiado dafiado, maltratado es bueno cortarlo en menguante para que se

restaure y después en creciente para que crezca.

Y le llega a la luna la madurez, A’te Thé’, la luna menguante es sinébnimo de

fertilidad. Cuando la mujer se encuentra entre los veinticinco, treinta y cuarenta

114



afios su organismo esta en todo su esplendor y vigor para embarcarse en la
maternidad.

Porque en la época de menguante es cuando el organismo esta mas
fértil, esta mas preparada para tener su bebé, por eso el indigena dice
cuando tengo que hacer, cuando tengo que, cuando estan preparados
a tener un bebé tienen que estar pendientes con la luna y yo creo que
el mismo organismo va adelantando ya, ya van, ya es, ya cerca la luna
que tiene que ser en luna llena, porque dicen los mayores: “para tener
un nifio, un hijo bien fuerte, forzudo y musculudo, con buen musculo,
alentado y que no sea enfermozo tiene que ser en luna menguante,
porque para que sea resistente en la enfermedad, por eso los
indigenas en si en si, no, digamos que llegaban a tener bebé, digamos
se ponian de acuerdo, digamos no es a la loca sino siempre y cuando
buscando las épocas y yo creo que es por eso, asi sea el indio bien
desnutrido, poco enferman, porque sea como sea han sido resistentes,
los he mirado, indigenas bien desnutridos, pero poco da la
enfermedad y andan rapido, corren rapido, tienen buena fuerza porque
pues han sido escogidas las épocas. (Larry Jeromito).

Esto no soOlo se aplica para los hombres, los animales que nacen bajo la luna
menguante son robustos y con buena carne, para que los animales tengan buen

peso y para que se engorde rapido se busca esta fase lunar

Cuando va a sacrificar un animal, por ejemplo el pesador, un pesador
no tiene en cuenta cuando va a pesar un animal por ejemplo un
pesador creo que no tiene en cuenta cuando va a pesar un animal
porque en la época de la luna nueva la carne es muy liviana y va
mucha carne, en cambio en luna menguante, algunos indigenas si van
a vender carne, si tiene un animal para vender, ellos buscan es en
luna menguante y en luna menguante la carnita va muy poquita y rinde
mas el tamafo del animal. (Larry Jeromito).

Es adecuada la siembra de tubérculos como la arracacha, la yuca, la papa y la
yota, pues les asegura un buen tamafio y carnosidad a los frutos. Como esta fase
estd cercana a la luna llena, se puede aprovechar para tumbar arboles pues la
madera obtenida va a tener pocas probabilidades de ser atacada por el gorgojo o

comején.
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Y A’te thadx, todo esta en circulo. Es la luna sabia, de la mujer transmisora de
conocimientos. Al estar la luna “completa”, es decir al mostrarse por completo
simboliza fuerza, es la luna que posee mayor energia y ademas proporciona a la
noche claridad, por ello el plenilunio es llamado por los mayores la noche de la
claridad y es escogido por los Thé’ wala para realizar los rituales de armonizacion
gue, como su nombre lo indica, son los rituales que restablecen el equilibrio y la
armonia entre los hombres y la naturaleza; en estos rituales la luna brinda toda su
energia haciendo que en la mayoria de los casos los rituales queden bien hechos.
Las plantas que se van a usar como remedio deben ser recogidas también en luna

llena porgue asi sueltan todas sus facultades curativas.

Pues en caso de las plantas de los remedios es igual, nosotros
siempre escogemos los remedios y buscamos la época de la luna para
buscar los remedios, porque si por ejemplo nosotros buscamos los
remedios en luna nueva los remedios van a ser de poco alivio y Si
buscamos en luna llena los remedios van ser, van a servir mas, van a
ser mas curables eh, con poquito la gente se mejora, también los
rituales, es como el ritual Saakhelu no se hace en una época diferente,
tiene que ser en un poca de luna llena por lo que pues eh en luna llena
es la noche de claridad, toda la noche y en esta noche de claridad es
donde la gente debe de amanecer todos y todas toda la noche,
entonces se aprovecha, se busca la forma de hacer los rituales y todos
los rituales se hacen en luna llena para que el ritual de mas resultado
(Larry Jeromito).

En esta fase lunar se tumban los arboles para que la madera sea dura y resistente

y para que no sea perforada por el gorgojo.

El nasa posee un saber extraordinario sobre el manejo y cuidado de cada planta,
animal y elemento de la naturaleza aprovechando la posicién de los astros, las
fases lunares, en fin, la naturaleza manifestandose de diversas maneras,
expresandose, ensefiando como obtener sus beneficios y como se le debe tratar
para no desatar su furia, y cuando los hombres la sulfuran tiene la bondad de

prevenirlos para que las consecuencias de sus desahogos no sean tan funestas.
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3.3 LOS DUENOS O FISCALES

Son los espiritus de los diferentes elementos naturales, hacen parte de la tierra, la
cual es mujer, pero de cada elemento que ella contiene: de sus lagunas, bosques,
montafias, volcanes, paramos, arboles etc. (existiendo de cada uno macho y
hembra) Son extremidades o partes de su cuerpo; por ejemplo, las lagunas y
quebradas (femeninas) son sus “partes vaginales”, por lo tanto es normal escuchar

a los nasa decir que el agua y la tierra son su madre.

Cada una de estas partes tienen sus espiritus tanto masculinos como femeninos,
llamados duefios o fiscales porque a ellos pertenecen los lugares, plantas y
animales; por lo tanto, cuando un Nasa va a hacer uso de estos elementos
siempre ofrenda algo a los duefios para que no se enojen y den su
consentimiento, para cortar un arbol, transitar por un paramo o cazar un animal, en

fin cuando se va a hacer uso de cualquier elemento de la naturaleza.

Los duenos no solo “fiscalizan” la naturaleza, también lo hacen con los hombres:
desde el primer “bautizo” -asi llaman los Nasa a la union del hombre con la tierra-
gue es un ritual que consiste en el corte del cordén umbilical con remedios que
previamente el Thé’ Wala ha preparado, posteriormente enterrado en un sitio
sagrado o al lado del fogén?’, con el fin de que la persona quede estrechamente
ligada a la tierra; cuando el Thé’ Wala entierra el corddén dice a los seres
espirituales: “aqui aparece otro personaje en este planeta tierra, ustedes mayores
Tay y Uma acompafien a este bebé y que no lo hagan enfermar tanto que desde a
partir de ahora se va a quedar enraizado”. El ser que ha nacido es entregado a
Uma la madre y Tay el padre cosmicos para que esa persona luche y permanezca

en el territorio, porque ese territorio es como el regazo de esos seres; es por esto

2" Seglin Hernandez y Lopez, 1993. Se entierran al lado del fogon para que la madre y el nifio que acaba de
nacer conserven su calor y no les entre frio.
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gue los comuneros en las luchas por la recuperaciéon de tierras dicen que si es
necesario se hacen matar, porque en la tierra estd parte de su ser, estq su
ombligo, el que en el vientre los unia a su madre fisiologica y ahora los une a su

madre espiritual y corporal porque Uma y Kiwe son quienes brindan el alimento.

Siempre dice el indigena y siempre el indigena por una cuarta de tierra
se hace matar, peleamos mucho por tierra, por tierrita peleamos
demasiado, nosotros siempre decimos aqui estd mi ombligo, aqui esta
enterrado, yo me hago matar por este pedazo de tierra porque aqui
estoy yo, aqui estoy enraizado, entonces uno valora mucho, yo valoro
mucho donde tengo mi ombligo, donde haigan enterrado mi ombligo,
entonces es de cada cual, de cada uno de nosotros donde
defendemos nuestro territorio. (Larry Jeromito).

El segundo bautizo es el corte de las primeras ufias de las manos y los pies del
bebé, un par de pestafias y pelos de la ceja del lado derecho y cabello de su
corona, estos elementos son enterrados en un sitio sagrado que puede ser una
laguna o un cerro, junto con remedios de armonizacion que el Thé’ Wala prepara
para que ese bebé sea cuidado, fiscalizado por los duefios y asi no se enferme tan
facil o le hagan dafio. De esta manera queda sellado el vinculo entre los espiritus
de la naturaleza y el hombre, ellos seran sus protectores y guias pero asi mismo
les reprenderan cuando sus protegidos incumplan las leyes existentes para que

haya armonia entre ellos y con la madre Tierra.

El tercer bautizo -que no es la imposicién de un nombre y el vinculo de éste con
Jesus como en la tradicion cristiana- es la union del nasa con todos sus seres
espirituales y con la madre tierra, es el primer refrescamiento en el que participa la
persona:

El tercer bautismo ya es cuando el Thé’ Wala realmente invita a hacer
los refrescamientos, cuando ya tenga un mes o0 dos meses pero
también se puede hacer, también algunas, algunos han hecho cuando
tienen siete afios, diez afios o quince afos el bautismo; es cuando, es
cuando, cuando hacen el ritual al pie de la laguna, una noche o dos
noches en, realmente en ritual y al otro dia de madrugada y en
ayunas hacen el bautismo con los liquidos o sea con agua de remedio
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y con agua de la laguna y dice el Thé Wala: “el personaje va a estar
mas contacto, mas en contacto, con ustedes, con los espiritus, con el
Nehwe, es la responsabilidad de que siga acompafando y siga, siga,
siga acompafnando, para que siga, para que siga con la comunidad
entonces gana esta responsabilidad y para que tenga esta
responsabilidad es bautizado o bafiado con esas aguas de remedio y
ahi estan ahi participan toda la familia, los tios, los hermanos, los
abuelos que deberian de estar y acompafan y también los musicos, el
thé’ Wala, principalmente alli el Thé Wala, tiene el que hace ese
bautismo. Los familiares estan esperando en ese bautismo y en la
llegada, otra vez al regreso, en la llegada a la casa ya es el saludo,
toda la familia le saludan a ese personaje que se bautizé y también
vienen los regalos de acuerdo la persona que ha sido, o sea si es
hombre, son utensilios de hombre, o sea para el trabajo que siempre
han hecho y han recomendado de darles como machete, la pala, o
sea los utensilios para el trabajo del hombre y como la mujer son como
los utensilios de la cocina. Entonces son cositas que eso en algunos
han hecho, en algunos no lo han hecho, eso se ha perdido todo, pero
en algunos rituales como el del cordon umbilical, la quitada de la uia
lo han hecho, pero como el tercer bautismo, todavia sigue quedando,
no lo han hecho, pero sin embargo eso también a poco a poco se
recuperaria. (Larry Jeromito).

El corte del corddn y el segundo y tercer bautizo son rituales practicados tanto por
nasas de Tierradentro y la zona Norte. Anteriormente cuando las mujeres estaban
prontas a dar a luz, eran atendidas por parteras o médicos tradicionales, que
inmediatamente realizaban el ritual del corte y entierro del cordon umbilical, pero
ahora que la mayoria de las mujeres son atendidas en hospitales, es muy remota
la posibilidad de practicar el primer bautizo; los otros son practicados por los
comuneros que tienen el conocimiento, pero son rituales que conocen los mayores
mas no los jévenes, sin embargo hoy dia, mayores y lideres se encargan de

ensenfar e inculcar la practica de este primer ritual en la vida de los nasa.

Segun los Thé’ Wala cada persona tiene sus espiritus, varios, que la acompafan y
guian aunqgue ella no se percate; en el caso de los médicos, quienes si pueden
percibirlos, deben actuar con cautela y saber qué espiritu es el que lo esta guiando

pues hay espiritus buenos y malos.
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Duende que para usted seria un duende femenino, no, masculino,
para mi seria un duende femenino, entonces muchos, cada cual
tenemos espiritu, tenemos nuestros espiritus, espiritus pero de la
naturaleza y muchos no han podido manejar, no han podido dialogar
con esos espiritus y a algunas personas lo han llevado para mal
camino esos espiritus, un ejemplo, el caso del médicos, el que llega a
ser mal médico es porque dej6é llevarse del espiritu malo; para
nosotros existe el bueno y el malo, como persona sé6lo debe escoger el
bueno, pero también es necesario dialogar con el malo entonces hay
personas que solamente se dejan llevar del uno pero no del otro y por
eso llegan a ser, llegan a otro camino que no va a servir tanto a la
comunidad, e para nosotros bueno, el espiritu es marido y mujer, por
eso hay médicas, parteras, sobanderas, pulseadoras o pulseadores,
sobanderos, parteros, pero cada cual tiene su, de acuerdo al sexo
tiene lo mismo, sus espiritus y por que le dan, es que deben de dar y
si no le dan lo llevan por mal camino. (Larry Jeromito).

Sin embargo no se trata que hay que obviar a los espiritus “malos” que en realidad
no lo son, no se le ven como seres indeseables o algo asi, todo lo contrario es
necesario establecer armonia con ellos, cuando esto sucede ellos brindan
beneficios. EI comportamiento de los espiritus es similar al humano, ellos también
sienten, si se les agrede se enojan o enferman, si se les olvida se sienten, si se les
trata bien ellos corresponden ese trato, entonces no existen espiritus malos sino
gue cuando hacen dafio es porque estan enojados.

El viento, bueno la persona cuando siempre tiene hambre y cuando no
le dan bueno se pone de mal genio no, o cuando no le damos de
beber, siempre se emberraca bueno, le dan a otra y no le dan, eso
mismo pasa a todos los espiritus asi como hacemos nosotros,
entonces el puede hacer mucha cosa, nadie es malo yo creo que tanto
los espiritus y las personas nadies serian malos, siempre se vuelve
malo es porque pasa algo, por algo, la persona también de pronto
volvié malo es porque algo pasa o porque no le dimos algo o porque
no le protegimos (Larry Jeromito).

El Viento (Wehxa) tiene varios espiritus, pero los mayores lo llaman “espiritu del
viento” en singular, hay espiritus femeninos y masculinos que conforman familias.

Seres con los cuales se tiene conexién pues como aseguran los mayores algun
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dia los Nasa fueron espiritus del viento. “nosotros realmente, los Nasas hablando
como fue la evolucion, del mundo, de personas para nosotros el viento es nuestro
abuelo y bisabuelo porque de alla nos existimos; antes seriamos espiritu viento y
después volvimos a ser espiritu material o sea, asi como ahora” Asi como el
tiempo es ciclico, los Nasa también pasan por diferentes estados: de espiritus
pasan a ser seres “materiales” con cuerpo; de ser seres materiales pasan a ser

espiritus.

Por eso no existe la muerte sino sélo cambios de estado; sin embargo, hay que
tener en cuenta que no se trata de la reencarnacion o algo por el estilo: cuando el
nasa habla de que en tiempos antiguos fue espiritu se refiere a tiempos que
acontecieron mucho antes del nacimiento de los humanos, cuando no habia nada
material, existian los espiritus; luego llega el hombre que cuando “muere”, es decir
cuando muere su cuerpo, cambia a ser incorpéreo, pero no se va para algun lugar
-asi como los catélicos que van al cielo o al infierno-, el nasa cuando muere se
gueda en la tierra, compartiendo con los suyos. A eso se refiere Larry cuando
habla del espiritu del viento como su antepasado, habla de su estado, no quiere

decir que provengan del viento, del aire en movimiento.

Cuando un Nasa logra ver al espiritu del viento es signo de que va a ser muy buen
trabajador.

el que haiga visto, han resultado trabajadores y por si, rinde, rinde
mucho el trabajo, que tiene buenos espiritus, que solo, solo puede
trabajar como que haiga trabajado como con veinte personas, porque
eso rinde mucho, es porque tiene esos espiritus, quién el que lo ve a
ese espiritu viento, los ve lleno de, los ve untado de sangre por toda
parte y por qué, porque el viento se raya mucho, en cualquier zarza, o
sea en cualquier parte; entonces el viento cuando es un ventarron
demasiado eso roza todo, asi sea arboles por eso quién el que ve ese
espiritu viento, vuelve trabajador. (Larry Jeromito).
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El espiritu del viento se presenta en suefios a los Thé’ Wala indicandoles que va a
llegar una temporada de vientos fuertes y entonces el médico comienza a

armonizar haciendo ofrendas al espiritu para que no sea tan devastador.

Otro espiritu duefio es El Duende (Klxum) que, como se mencionaba en lineas
anteriores, es un espiritu visible, que se presenta a quien quiere y se muestra
como un nifilo o0 a veces como una nifia: en él existe lo femenino y lo masculino. El
duende es un espiritu travieso, habita en las montafias, bosques, paramos y
lugares considerados sagrados; llora como un bebé, llora cuando esta triste
porque algo le ha sucedido a los lugares donde habita o llora cuando quiere
‘enduendar” a alguien, es decir encantarlo, hechizarlo para llevarselo al monte con
él; le gustan sobre todo los nifios y es a ellos a quienes mas se les presenta. Por
eso los padres estan pendientes de cuidarlos, porque son muchas las anécdotas
gue se cuentan sobre el rapto de nifios, los cuales se pierden uno, dos hasta
cuatro dias y cuando los encuentran estan bien internados en la maleza y no

saben ni como ni porqué llegaron alli.

El duende es un duefio, un protector de la naturaleza, es muy travieso y hace
maldades, pero también hace regalos. Jesus Medina, Thé Wala de Topa — Inz4,
cuenta que antes de ser médico, un dia al cruzar una quebrada un nifio empez6 a
tirarle piedras, el lo regafio, le dijo que dejara de ser grosero y el nifio salié
corriendo hacia el bosque; cuando Jesus estaba atravesando el agua el nifio llego
corriendo, venia con una planta que habia arrancado de raiz y la clavé en el centro
de la quebrada y acto seguido comenzé a trepar por la planta cuyo tallo era muy
delgado; inmediatamente se percatdé de que no estaba ante un nifio comun y
corriente, era el duende. El nifio se poso6 por un segundo sobre la planta y le hizo
un gesto para que la tomara, marchandose tan rapido como llegé. El Thé Wala se
llevé la planta para su casa, la tiene sembrada en su huerta, en la cual abundan

plantas medicinales que usa para la curacidén de diversas enfermedades, dice que
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el duende le otorgé ese don, pues después de ese acontecimiento empezd a

aprender sobre las plantas y sus poderes curativos.

También esta El Arco (Kxthlus) este ser o espiritu visible se presenta en los
lugares donde hay agua, indicando cuando las lagunas, quebradas y las diferentes
fuentes de agua estan enojadas porque las personas transitan por ellas a horas no
debidas, por la contaminacion o también puede estar indicando que la quebrada
esta enferma y esta pidiendo remedios.

Como la quebrada esta enferma entonces muestra, muestra dispara
ese reflejo para que nos obedezcamos para que hagamos algo para
gue echemos remedio, es como, es como, para nosotros decirle esta,
si, como decir estd como en menstruacion, bueno, asi para la tierra, o
como que esta medio mal entonces el Arco lo esta mostrando, eso es
una muestra y nosotros siempre en ese caso nosotros quemamos el
tabaco o otras cosas, 0 otras clases de remedios para que se pierda
rapido, porque cuando el Arco estd muy cerca lleva muchas energias
a la persona y también sale granos. (Larry Jeromito).

El arco es un ser al que se le tiene mucho respeto. Cuando sale, la gente tiene
gue protegerse con remedios o0 simplemente evitarlo porque pringa a las personas
0 en sus propios términos los mea, los orina, €l suelta una tenue lluvia que al caer
sobre alguien lo enferma. “El miao” de arco es muy peligroso porque causa llagas
en la piel, cuya gravedad depende del agravio realizado. Se recomienda que las
mujeres menstruantes no se expongan a él, no salgan para que su furia no las

orine. Esta enfermedad so6lo la puede combatir el Thé” Wala

El arco hembra es el mas vistoso, sus colores son mas intensos y es el que mas
se muestra haciendo gala de toda su fuerza. ElI Arco macho es menos vistoso,
casi borroso. En ocasiones pueden salir en pareja o solos en forma independiente.
Los mayores dicen que antiguamente salia el Arco blanco, Unicamente en las
noches, sobre las montafias en donde hay quebradas, su color se originaba de los

destellos de la luna; la gente sentia mucho temor cuando esto pasaba porque
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avisaba que alguien moriria, y efectivamente, al dia siguiente alguien moria en el
sitio donde hubiese sido avistado el Arco. Dicen que ahora es muy raro verlo a

causa de la contaminacion y el distanciamiento de las creencias.

Todos los espiritus que componen la cosmovision de este pueblo son
fiscalizadores: todos cuidan y protegen a la naturaleza y a los hombres, sin
embargo la relacién con estos ultimos es diferente porque es el hombre quien
hace uso de los elementos de la naturaleza, y es él quien debe saber tratar y
respetar al territorio y a sus espiritus, es por ello que cuando el hombre abusa de
la tierra, contamina, quema, desperdicia y no hace ofrenda a los espiritus éstos se

enojan y se desahogan ocasionando los distintos fenGmenos naturales.

Para los nasa la avalancha que ocurrio en junio de 1994 en Tierradentro fue un
regafio, mas no un castigo; para ellos el castigo no es algo valido para alguien que
cometido un error, segun las leyes nasa lo que debe hacerse es aplicar un
correctivo, algo que sirva para que la persona aprenda de su error y lo enmiende.
Y esto hizo la avalancha, les peg6 una bofetada para que reaccionaran y se dieran
cuenta de la distancia que paulatinamente los iba separando de sus leyes y
practicas espirituales. Sin embargo, a pesar de tantos errores y atentados contra
la tierra los espiritus son benevolentes con el hombre porque proporcionan avisos
para que esté alerta, haga refrescamientos y ofrendas para que las consecuencias

no sean tan graves en el momento en que los espiritus desatan su furia.

3.4 LAS AUTORIDADES COSMICAS

Hay otros espiritus que mas alla de ser fiscalizadores, son autoridades. Cuando el
nasa habla de los espiritus mayores se refiere a las autoridades cosmicas, a los
espiritus que gobiernan y estructuran la autoridad nasa en el Uza yafx (ojo de
ratén) que es un simbolo en forma de rombo, predominante en los disefios de los

tejidos de mochilas y chumbes; es la estructura sobre la que se rige el mundo
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nasa; para ellos, todo nace desde el centro, desde el corazon de la tierra y de los
hombres y eso es el rombo, el centro, el corazén de la madre tierra, en cada una
de sus puntas estd ubicada una autoridad césmica y también las autoridades

terrestres se ubican en él.

Las autoridades cosmicas principales son los Nehwe: Uma y Tay, los ksxa'w, y
los Tkhwe’sx. Hacer una aproximacion sobre quiénes son y qué hacen es
complicado porque existen muchas variantes y versiones, Para lograr un mejor
acercamiento a ellas he retomado las versiones mas conocidas y las descritas por
Manuel Sisco en el libro “Despertar y uso de la palabra tradicional, cosmogonia y
cosmovision de la cultura Nasa” (2001). El autor es un dirigente nasa, que con el
apoyo de los programas de salud y educacion del CRIC, realizé una importante
investigacion con los mayores y Thé’ Wala de Tierradentro, rescatando la tradicidon
oral, los mitos y creencias, cuyo resultado esta expresado en el texto mencionado.
Cuentan los Nasa que ellos nacieron de los Nehwe? un espiritu viento femenino y
otro masculino que vagaban por el espacio sin rumbo y un dia chocaron, tenian
curiosidad el uno del otro asi que surgi6 el didlogo: “Mi nombre es Uma y soy la
mujer que teje la vida, el hombre a su vez dijo: yo soy Tay, el hombre que
construye la vida” (Ibid. 6) en medio del dialogo se percataron de la necesidad de
aprender el uno del otro y de la importancia de trasmitir estos conocimientos, asi

gue, con el fin de perpetuarlos, formaron pareja.

Uma y Tay comenzaron a reproducirse y nacieron los hijos mayores que son Sek,
(el sol) Ate (la luna) y A’ (la estrella) y también surgieron los Nasa, por lo tanto
ellos son sus bisabuelos. Sin embargo, en un principio los Nasa no tenian cuerpo,
eran “Taafxi espiritu (viento), energia y movimiento, nos chocabamos los unos con
los otros nos haciamos dario, fue todo un caos” (Ibidem). Los Nasa entonces
recurrieron a los Nehwe para buscar una solucion, asi que ellos les otorgaron

cuerpos materiales cxifxi. Pese a la obtencién de sus cuerpos, el desorden

% Progenitores, padres principales cosmicos. (Sisco, 2001:6)
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continud ya que empezaron a agruparse por tamafios y peleaban entre grupos por
el espacio, el egoismo los contenia. Los Nehwe, enojados les propinaron su

primer regafo.

Les reprocharon diciendo: ustedes son hermanos criados en un mismo
seno, de modo que no hay motivo para que pasen peleandose:
diciendo esto agitaron su huaraca lanzando por los aires, destellando
infinidad de lenguas de fuego, al instante muchos de sus hijos
quedaron petrificados en la misma posicién en que se hallaba cada
uno (Ibid. 7)

Los nasa solicitaron guias para lograr una mejor convivencia, los Nehwe
conmovidos enviaron a los Ksxa'w espiritus masculino y femenino los cuales ya
existian, ellos son el espiritu de la noche y del suefio, asi que la noche llegé, pero
los Nasa se sintieron solos, les hacia falta un complemento. Les fueron enviados

los T’khwe’sx que son los espiritus del dia y el dia llego.

Por existir en pareja hembra y macho tenemos hoy infinidad de noche
e infinidad de dia, ellos asi se reproducen.

Tkhwe’sx y Ksxa'w hicieron las veces de consejeros y ellos hasta hoy
son los voceros de los Nehwe “nuestros creadores”. Tkhwe'sx y
Ksxa’'w nos dijeron: nosotros aqui todos somos hermanos,
comportémonos bien, de lo contrario enfadariamos el corazon de
nuestros Nehwe (idem. 7)

Los nasa desobedecieron y el desorden continué. De nuevo surgio la ira de los
Nehwe, uno de ellos se pronuncié hablando tan fuerte que cada ser le escucho.
Les dijo:

Si quieren tener una casa deben abrazarse, deben quererse. Ahora
van a formar una casa grande y yo estaré pendiente de todo porque la
casa es una sola para todos (...) Inmediatamente todos los seres se
abrazaron hasta formar una sola masa. Como un solo pufio y asi se
formo Kiwe, la “tierra” la casa de todos. Kiwe la mujer.

Por efecto de la presion del abrazo, de la tierra empezé a brotar agua
y sangre. En esa medida la tierra se fue consolidando, el agua y la
sangre iban secando y embelleciéndose. Se fue cubriéndose como de
un manto verde, el agua parecia sumergirse en el mismo cuerpo, la
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tierra cada vez se hacia mas joven. Cada vez mas bella. Conforme se
desaparecia el agua se fueron formando los picos de las altas
montafas, sus pefascos, su cuerpo cada vez se maduraba. (Ibid. 8)

Cuando Kiwe madurd, deseaba tener un comparfiero para poder ser fecundada,
asi que dirigi6 su deseo a los Nehwe y ellos escogieron a Sek Taki®® para que
fuera su pareja. Juntos empezaron a reproducirse y Kiwe fue tomando las formas
geogréficas que posee hasta hoy y empez6 a engendrar a todos sus pobladores.

Asi surgieron las diferentes razas “cada quien con su lengua, corazdn
(sentimiento) y habilidad especial para vivir, cada uno de los hijos tomd un espacio
conveniente de acuerdo a sus condiciones de vida” (idem. 8). A medida que el sol
fue creciendo, su calor se intensifico y con ello comenzo a causar dafio a la tierra 'y
a sus hijos, entonces Kiwe decidié que lo mejor era apartarlo, junto con sus hijos
intentaron expulsarlo, pero él, regres6 provocando desastres ya que a Su paso
todo lo quemaba, de esos incendios hoy quedan los desiertos. De nuevo Kiwe y
sus hijos buscaron la forma de alejarlo, pero él tratd de huir antes de que lo

hicieran.

Sek en su enorme intento de liberarse de las ataduras se partio en dos
mitades, de las cuales en su fuga uno se interné en el seno de la
misma kiwe entrando por el camino de la vida (vagina), por eso la
tierra en su interior conserva su calor una porcién de sol.

La otra mitad fue atado y llevado de nuevo al espacio cdésmico. En
este entonces el sol ya no volvid a preocuparse, pues ya se dio por
realizado la fusién sol- tierra, formando un mismo cuerpo parte
femenino y parte masculino. Esto hace una fusién complementaria.

Finalmente el sol cosmico recobra otra vez su cuerpo y ya estaba
adulto, el Sek insiste en restablecer de nuevo su relacion de pareja. En
este caso se da con A’te la luna, mujer de plata blanca, su cuerpo es
frio. En esta relacion tuvieron varios hijos la mayoria fueron aves: el
Kdul “condor”, el mewéehx “gallinazo” propiamente dicho, el Uj “aguila”
y el gelxi’lx “gavilan”, que se alimenta de carrona. Pues el gallinazo
siendo comisionado por los Nehwe para que fuera a enterarse de la

2% 30l joven, capaz de fecundar. (idem 8)
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vida de la tierra, éste se encontré con que Kiwe estaba en periodo de
menstruacion. El gallinazo se distrajo deleitAindose de ello,
olvidandose del pronto regreso con el mensaje. Entonces los Nehwe
en sancién le asignaron la misién de seguir aseando la casa grande
por toda la vida. (Ibid. 11)

Pas6 mucho tiempo y Kiwe continué engendrando miles de hijos entre ellos
diversos vegetales y piedras; para ese entonces ya existian distintos animales
pero ninguno de ellos podia reproducirse, entonces Uma y Tay los reunieron y les
dieron la oportunidad de cambiar sus cuerpos a quienes lo desearan, algunos lo
hicieron y asi se enriquecieron mas las especies. Acto seguido los Nehwe les
dijeron: “Su madre Kiwe y Sek, sus padres, estan preocupados por ustedes.
Conformen parejas de acuerdo a su especie macho y hembra. Desde ese

momento todos consiguieron compariia con el fin de procrear y poblar su especie’
(Ibid. 14).

Otra que andaba buscando compariero era Yu’ el agua, hija de la Tierra, en vista
de que no lo encontré se fue hacia el alto de las montafias a tejer. A’ la estrella
estaba en la busqueda de una compafiera asi que recorriendo el espacio un dia
divis6 a Yu’' y se acercO para hablarle, ella al principio muy timida agacho6 su
cabeza, el insistio hasta que ella harta, empezé a caminar, el observé que a su
paso, del pie derecho brotaba agua. Agotada Yu’ se sentd y el agua a su alrededor
se estancé y de ahi se formé el mar. Finalmente hablaron y A’ se dio cuenta que
Yu’ era la mujer que el estaba buscando ya que se le habia presentado en suefios.

Formaron pareja.

Una vez asegurado esto, dicen los que nos cuentan, se fueron a vivir
en la cima de la montaia, es decir YU y A’ regresaron al sitio del
encuentro inicial. Por eso en las montafias hay lagunas y son casas
sagradas. Después de que el padre estrella insertara una de sus
puntas en el cuerpo de la madre agua, ella quedé embarazada.

A YU’ ya le llegé la hora de parir, en nasa yuwe se dice “yu’a’ duuk,
que se dio “parto del agua”. Ella empezd a pujar durisimo, solté mucho
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agua y en medio de la creciente del agua venia un nifio, y este nifio
era Nasa varoncito. Dicen que luego nacié una nasa mujer, fue toda
una familia numerosa. Por eso los Nasa somos yu’ Luucx “hijos del
agua” y debemos ser numerosos en la familia.

Nuestros mayores cuentan que las lagunas son las parejas de las
estrellas. Por eso en invierno se presentan las crecientes simbolizando
el parto de Yu'. De esta manera se fue aumentando la gente Nasa...
(Ibid. 15).

El anterior recuento del mito de origen y de creacién, clarifica quiénes son cada
uno de estos seres; sin embargo, en el diario transcurrir del Nasa se encuentran
otros usos, que aunque no difieren mucho del significado principal, se hace

necesario explicitarlos.

Uma es la madre césmica, cuando se le menciona no se puede pensar en un ser
particular, ya que segun el contexto Uma se convierte en el femenino de distintos
seres espirituales, de este modo Uma es la Tierra, éste uso es muy frecuente,
Uma como la madre tierra. Pero como podemos apreciar en el mito Uma es la
madre cosmica, quién junto con Tay el padre césmico, dieron origen a todo lo

viviente. Dicen que son dos espiritus viento, los bisabuelos de los Nasa.

En lineas anteriores se habl6 que el viento, al ser intangible e invisible, se asemeja
con el estado en que se concibe el espiritu de los humanos; entonces cuando el
nasa dice que el espiritu del viento es su bisabuelo, se refiere a que algun dia él
estuvo en el mismo estado que el viento, sin cuerpo, sin materia y por supuesto
son parientes porque compartieron el mismo estado, antes de que se formara la
materia soélo existia el espiritu y del espiritu se formé la materia, se formaron sus

cuerpos.

Igual importancia que Uma y Tay reviste Ksxa’w, que en castellano significa

suefio. Aunque se escucha hablar del Ksxa’'w en singular, existen millares de
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estos espiritus, los cuales habitan en todas partes, sobre todo aqui en la tierra

acompafnando al hombre.

Hay Ksxa’'w U’Y (mujer) y Ksxa'w Pi’¢ (hombre). Se escucha decir muchas veces
“‘Ksxa’'w Nehwe”, pero en realidad son dos seres distintos, los Nehwe como nos
dimos cuenta son los espiritus progenitores o superiores, como traduce al
castellano y como el Ksxa'w es considerado un espiritu superior, una autoridad
césmica entonces por ello es probable que en algunas ocasiones se le llame asi:
‘Ksxa’'w Nehwe”. Los Nehwe espiritus superiores habitan en el espacio, sin
embargo estdan en constante comunicacion con los Ksxa'w. Estos son los

emisarios de ellos ante los hombres.

Los Ksxa'w son los espiritus de la noche, acompafian a cada persona y en cada
una hay un Ksxa'w del lado derecho y otro del lado izquierdo; el del lado derecho
es el mejor guia para los Nasa, sobre todo para los médicos tradicionales, porque
orientan para hacer bien los trabajos, mientras que es necesario saber llevar el
Ksxa'w del lado izquierdo porque a una persona débil la maneja y la conduce por
un mal camino, es decir por los vicios 0 en el caso de los médicos los insta a hacer

mal los trabajos, las practicas.

Es importante para el Nasa estar en armonia con los Ksxa'w de los dos lados
porque ambos son guias, simplemente hay que tener la fuerza y el conocimiento
para no dejarse manipular por ellos, permitir que sean de ayuda sin que lleguen a
dominar a la persona. Para los Thé’ Wala el Ksxa'w es el guia principal, aquel ser

insustancial que siempre ha estado desde antes que hubiera materia.

Si, es como el espiritu invisible que de pronto al llegar a esto, como los
Nasa después de la creaciéon del mundo, antes de la creacién del
mundo, se encontraba ya como el Ksxa'w, Ksxa’'w como en espiritus,
los Nasas antes como en espiritus*°, ahora nosotros llegamos como

% Taafxi. Espiritu inmaterial.
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ser “¢xifxi” y después pasamos a ser material como ahora que somos
de carne y hueso y antes de eso ya existia el Ksxa’'w y eso como para
nosotros es como, es Como personajes superiores que le hacemos
caso y también con ella lo investigamos y son como los maximos
indicadores o profesores. (Larry Jeromito).
Asi como existen los espiritus de la noche, estan también los espiritus del dia o
’khwe’sx. Los Nasa tienen mucho cuidado al transitar por los sitios sagrados en
las horas en que estos espiritus estan descansando ya que se pueden enojar y
producir enfermedades.

T'khwe’sx presentan mas por ejemplo en las horas de la tarde a partir
de las dos o las cuatro de la tarde, que para el médico ellos también
son personajes y de pronto si uno se los encuentra, si atraviesan con
un personaje de mal humor el ’khwe’sx puede enfermar a cualquiera
de las personas, puede castigar, presentando con dolor, rasquifia,
granos, eso presenta de diferente forma de castigo, eso para nosotros
es como castigo por no haber obedecido y también por haber
atravesado en la hora que no es permitido atravesar entonces son las
horas que ellos estan ya como en las horas de descanso entonces la
persona que pase, pasa es como molestando, como estorbando
entonces ellos sienten mal y buscan la forma de castigar. (Larry
Jeromito).

Otro espiritu que esta considerado como autoridad superior es Kpi’sx, el Trueno,
un ser espiritual que esta situado en el Uza Yafx junto las autoridades politicas
porque él se encarga de aplicar correctivos a quienes fallan y de igual manera se
encarga de entregar elementos de lucha. El Trueno aparece mucho en la mitologia
de este pueblo, sobre todo cuando se trata de librar batallas contra otros pueblos,
principalmente contra los “pijaos” importantes rivales de los Nasa antes y durante
la llegada de los espanoles, es quien entrega “las armas” y avisa cuando van a ser

atacados.

Hijo de Uma y Tay, Kpi'sx o Eeka Th& Wala*' fue engendrado con el fin de

orientar a los Nasa en su organizacion social.

31 Abuelo mayor del espacio cosmico, el gran sabio, el Trueno. (Sisco. 2001:23)
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Uma le dio a su hijo un baston de oro en la mano derecha, para
llevase siempre como simbolo de autoridad; le dio siete abrigos, siete
cuetanderas (mochila de lana virgen de siete colores), lo fajé con
chumbe muy adornado con miles de dibujos y colores.

Cuando este hijo crecié. Se dedicd a orientar a la comunidad Nasa
haciendo valer su autoridad con la vara de mando de su posesion.
(Sisco. 2001: 23)

Con la llegada de Kpi'sx la tranquilidad y el orden imperaron por un tiempo;
cuando él vio que la armonia reinaba, se fue a la montafia a descansar. Pero la
angustia regresé cuando los pijaos empezaron a hostigar, este pueblo tenia fama
de comer gente, asi que los Nasa cundidos de panico consultaron al Ksxa'w, éste
mediante un suefio le dijo a un anciano que enviara dos jovenes a donde estaba el
Trueno, ambos debian ser huérfanos y llevar remedios y chicha. Asi se hizo.

Cuando los jovenes llegaron donde el Trueno, éste se molestd y quiso
reprenderlos pero ellos habian cogido su vara clavandola en una calabaza de
modo que el Trueno no pudo sacarla; ellos le dieron la chicha y el la recibio, su
furia se atenud y ellos le regresaron su vara de oro. Kpi'sx les ensefiid como gritar
fuerte, también a usar la huaraca y el hacha, ellos le solicitaron armas y él les

mando a sacarlas de su mochila.

Cuando uno de ellos mando la manita en la mochila terciada del lado
izquierdo, lo Unico que contact6é fue con una culebra fina. El jovencito
se llen6 de péanico, arrojé la culebra al suelo diciendo: -yo que voy a
pelear con esto?, -el abuelo con furia reiter6é -jcogela sin miedo! Esa
es tu arma. En la segunda vez el joven vio que ahora esa era una
huaraca. El otro joven también buscé en la mochila del otro lado, saco
un hacha de piedra y se alistd. Desde este instante los dos jovenes
han recibido su signo de sabiduria, poder equilibrio y autoridad. (Ibid.
25)

Los tres (los dos jovenes y el anciano) lucharon con sus armas dejando vivos muy
pocos pijaos, los cuales se marcharon por un buen tiempo. Cuando volvieron los
hostigamientos, los tres guerreros al unisono gritaron tan fuerte y arrojaron sus

armas que los pijaos quedaron convertidos en piedra.
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Formando un gran muralla, la cual constituye hoy en dia el topdnimo
de la vereda de la muralla: Los Nasa que se encontraban escondidos
fueron saliendo de debajo de las bateas donde se encontraban ocultos
para no oir los estruendos tan fuertes de los ataques. Los tres abuelos
reunieron a la comunidad, el Trueno mayor presenté solemnemente a
los otros dos sabios, que en adelante son también Eeka Thé’ Wala, y
entre todos acompafan la comunidad.

Los tres truenos convivieron en cuerpo material con nosotros por
mucho tiempo pero les llegé el momento de pasarse a la otra tierra (el
espacio cosmico) (...) desde alla nos siguen apoyando, o nos dan
fuete en caso necesario, porque a veces los Nasa no les atendemos
sus llamados y nos comportamos renuentes, no sabemos servir a los
demés. Por este hecho nuestros abuelos que escuchamos en el
espacio cosmico reciben la mencion de ser llamados Eeka Thé’ Wala:
Truenos mayores del espacio cosmico. (Ibid. 26).

En Tierradentro hay muchas variaciones de este mito, pero todas apuntan a los
dos hermanos y el viejo sabio que entrega el conocimiento con el cual logran
salvar al pueblo, posteriormente, una vez establecida la paz, los tres se internan
en la montafia y solo acuden cuando hay riesgo. En algunas versiones los
mezclan con sucesos historicos, en donde el nombre de personajes heroicos se
alterna con el del Trueno.

El trueno vivia en una pefa con su hermano, Calderas tenia muchos
enemigos en esa época de Tesalia y otra gente de la Plata vieja,
venian como trescientos hombres a coger a los jefes, al mayor lo
llevaron preso para comérselo, los de las carnicerias se lo llevaron y el
hermano menor qued¢ triste, no hallaba que hacer y un dia, el tenia
una vision muy grande y vio a larga distancia que venia gente con su
hermano y él esperando y mirando dijo: -si quiera soltaron a mi
hermano. El hermano subid, brincé y se cayo y se volvio polvo, estaba
lleno de ceniza y remedios y se desbarat6. EI hermano menor no
sabia que hacer y se fue a la quebrada de Guacharaca a la parte de
arriba, solo, duré mes y medio. El no comia ni aji ni sal, sélo uchuva;
se le antojo pescar casi en el nacimiento de la quebrada y buscando
bajé agua sucia cada vez mas y el se fue a mirar y vio un viejo con un
sombrero de palma de pindo y el viejo se movia buscando pescados y
el muchacho preguntd: -mayor, desde esa época se decia mayor, el se
volted y hablaron. En esas el viejo le pregunté que andaba haciendo
alla, el le contd la historia y le dijo que su hermano se revento en el
patio, el viejo le dijo que le iba a dar un remedio para defenderse. Se
fueron a un plano y se sentaron al lado de la guacharaca y el viejo
saco de la jigra una culebra con cresta de gallo, era azul, se paré y le
peg6 al suelo con la culebra y trond, se vino un derrumbe en la
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guebrada —asi defenderemos y a esta gente no hay que dejarla entrar,
ahora como lo hice yo, hagalo. EI muchacho lo hizo y ocurrieron dos
derrumbes grandes. -Ahora si, vayase, lo guarda bien guardado en
una olla grande, el tipo fue donde la mamay le dijo que tapara eso con
un cuero en una olla. Ahora si tengo defensa... (Mito de un mayor de
Calderas, municipio de Inz4, Tierradentro).

El mito anterior termina con la derrota de los pijaos y el internado del hermano
menor en la montafia, quien también se vuelve Trueno. Esto ratifica el papel que
ejerce este ser, mas alla de entregar el conocimiento y las armas para la lucha, es
una autoridad que ayuda a ejercer el orden dentro del derecho propio del Nasa. El
derecho propio estd basado en la relacion armoénica entre hombre-naturaleza y
sirve

En primer lugar para permitir la existencia del pueblo indigena con
base a su identidad cultural; en segundo lugar mantiene el equilibrio y
armonia ante las personas, la naturaleza y los otros seres; en tercer
lugar para ejercer la autonomia del pueblo buscando su
autodeterminacion (Sisco, 2001: 51).

3.5 OTROS RITUALES

Sisco (2001) nos habla sobre tres usos de los ritos “uno que se realiza
esencialmente en torno a la persona, otro que involucra el individuo y la familia, y
tres el que involucra el individuo y la comunidad en general” (30). Hay diversos
tipos de ritos, los cuales el autor clasifica de la siguiente manera: ritos

defensivos, de liberacion y formativos.

Ritos defensivos:

Son los ritos con los cuales la persona intenta apartarse de una fuerza
natural que representa un riesgo o peligro. Los medio usados son
multiples por ejemplo, armar estruendos, tocar instrumentos, batir el
tambor, tocar ollas viejas, disparar con bodoquera u otro, encender
estiércol seco de ganado, quemar plantas a modo de sahumerio,
soplar en direccidén determinada con plantas medicinales, efectuar una
carrera en torno a la casa para quitar ligaduras por ejemplo cuando se
cae de la cama. (Ibid. 31)
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Ritos de liberacién:

Se hace cuando uno se propone despejarse de una fuerza natural
espiritual negativa que ha entrado en contacto con la persona o ha
tomado posesion de él. Este rito tiene importancia por la liberacién de
un poder extrafio y en cambio, la inclusion de un poder benigno.
(Ibid.32)

Ritos formativos:
“Son ritos de Neesnxi, es decir los que los padres o familiares le hacen
al nifo para proyectar o adicionar ciertas habilidades o aptitudes a la
persona humana”. (idem). Segun la clasificacion, entre éstos estan: El
ritual del nacimiento, los ritos de iniciacion, los ritos estacionales, el
rito del ¢xapug (la ofrenda), El ritual de la muerte y la fiesta de los
negritos. (Kagxh Wala).

Del ritual del nacimiento se hablé en las paginas anteriores de este mismo
capitulo. Sin embargo es importante traer a colacion la descripcion de Sisco
(2001) ya que no solo aborda el corte del cordon umbilical sino que también nos
habla de los preparativos para el parto, éstos consisten en la adecuacién de un
espacio abrigado, que guarde cierto calor, “se realizan soplos con plantas que
refrescan al ambiente a modo de purificacion, se alista un chumbe preferiblemente
nuevo, hecho por una abuela’(lbid. 32). Si el clima es calido se alistan hojas de
platano para organizarle un tendido a la parturienta, si el clima es frio se hace con
hojas de maiz y helecho seco, esto con el fin de que la sangre no tenga contacto

con la tierra para que no haya contaminacion.

El corte del cordén umbilical, lo realiza la partera con una lamina de
carrizo pasado por fuego para asegurar su limpieza, una vez que ha
sido expulsado completamente la placenta. Interviene el médico Thé’
Wala tradicional para realizar la siembra del cordon umbilical, para ello
elige un lugar cercano al fogén, conjuntamente han elegido también el
nombre (unas veces rescatan también el nombre de sus ancestros o
abuelos) el médico prepara plantas medicinales y procede el rezo en
Nasa yuwe //naa luucxa’sa’ Nehwe'we'sx éekawe’sx, kiwekawe’'sx
Ksxa’'w Walawe’sx, I’kwe’sx, meen pa’kawe. Ewmete wetectepa meen
thegwe, ahmeyucgtepa meen yu'txpéhwe, aca’agctepa meen yu'ce
pucxhwe, dcxha’ Tkwe'sx, kusete dukhecthu aca’ na’s meen tenga
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meswe// “mayores del espacio y de la tierra, mayores del dia y de la
noche, reciban esta criatura (nombre), cuiden de los peligros, cuiden
de las enfermedades, aconsejen de las faltas, hoy les confio en sus
manos (nombre), cuiden mucho”. Diciendo esto se deposita el material
dentro de la tierra. Este rito es la vinculaciéon del recién nacido en la
vida espiritual y natural de la cultura Nasa, es decir es la primera
vinculacién del nuevo ser con nuestros supremos Nehwe Uma y Tay,
los principales progenitores o creadores del universo. (idem.)

El ritual de la primera menstruacion de la mujer ya no se practica en todas partes
como antes, ahora muy pocos lo hacen. Anteriormente cuando le llegaba el
periodo a una muchacha, los familiares y vecinos iban a saludarla, ella debia estar
en casa todo el dia para recibir a los visitantes y ofrecerles comida y chicha, a
partir de ese momento ella ya entra a participar activamente en la vida y trabajo
comunitario.

Si es en una comunidad pequefia digamos participan toda la
comunidad, es para que en ese, digamos, a partir de esa fecha ya
tenga la responsabilidad de seguir trabajando con la comunidad para
gue, ese es como, es mas es como el simbolo de unidad y la
muchacha en esa época empieza, en esa €época de la primera
menstruacion no guarda nada, el caso de los indigenas es guardar, no
salir ninguna parte, pero ese dia estd mas alegre, contenta, es como
decir bueno, la responsabilidad de usted es seguir con la comunidad
alegre atento, entonces al inicio empieza asi y ella es la que la da de
comer y beber y dandole la bienvenida a toda la, a todos los visitantes.
El caso del hombre ha sido a los siete ocho afios, pero pues es mas
como de que el hombre tiene que ser siempre, tiene que pensar en su
trabajo, en su hogar, asi no tenga pero que cuando sea el joven ya
tiene que tener todo, esto se cambid mucho ya con la vaina del
estudio, porque son cosas que también pues han servido pero pues
cosas que también lo han hecho perder porque cuando bueno, cuando
llegd bueno, ya cuando llegé la educacion, la educacion que también
fue llegada entonces ya dio mucho el cambio de que el indigena tiene
gue estudiar, que tiene que hacer lo otro no es solamente trabajar
entonces ahora ya es poco, poco se preparan que cuando es adulto
tiene que, tiene que tener un hogar, asi no tenga pero tiene que estar
preparado entonces ahora pues muchos indigenas se preocupan en
estudiar pero cuando ya terminan el estudio, saben que pues el
estudio no, no tienen nada adelantado, es cuando ya empiezan otra
vez en cero. (Larry Jeromito).
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Antiguamente el indigena se preparaba para ser un buen trabajador ya fuera la
mujer en las labores domésticas, de tejido y siembra o el hombre en los distintos
trabajos de la agricultura y caza y cuidado de animales, pero ahora la educacién
es algo que se ha estandarizado y por ello muchos de estos rituales se han
perdido porque los contextos actuales exigen otras necesidades.

Ritos estacionales.

...Los ritos los encontramos relacionados con el equilibrio natural al
gue llamamos relacién comunidad- naturaleza. A estos dos elementos
es lo que comprendemos por ley natural, porque fundamentan el
principio de reciprocidad, es decir un orden complementario. La
alteracion que se presente es uno de los dos componentes es causal
de crisis 0 casos en la vida de las dos partes, la afectacion es bilateral.
Estos ritos en todos casos toman una forma colectiva, ciertas
ceremonias son intervenidos por el tiempo, las épocas de verano e
invierno, Ukwe Sek (solsticio) Yu'k Sek (Equinoccio) y las fases
lunares. (lbid. 36).
En esta clasificacion entran las actividades en las que se tiene en cuenta las fases
lunares como la siembra, el corte de arboles, la cosecha, la castracion de
animales, el corte de cabello, para esquilar ovinos etc. Estas actividades van

acompafadas de ofrendas de comida, chicha y remedios.

En el primer capitulo hablamos un poco acerca de los tres rituales mayores: la
apagada del fogdn, del refrescamiento de varas y el Cxhapug, pero hay dos
celebraciones, las cuales se ejecutaban de forma y por motivos diferentes antes
de la llegada de la religion catdlica. Los catdlicos fueron implantando sus fiestas
religiosas cuyas fechas coincidian con las celebraciones nativas, los nasa las
fueron apropiando hasta verter en ellas muchos elementos de su cultura; algunos
mayores, los consideran rituales mayores pero aun no estan catalogados como tal,
aunque podria llegar a pasar, porque se practican desde hace muchos afios y
hacen parte de las fiestas tradicionales nasa, ellos son: el “Kdc¢cxh Wala” o baile de

los negritos y el “Kwe’t We’bwd” o danza alrededor de la piedra.
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El Ki¢gxh Wala o baile de los negritos, comienza con la eleccion de un fiestero,
persona encargada de hacer los preparativos de la fiesta, Segun Sisco 2001, éste
se elige con una actividad denominada el corte de la cabeza del gallo. Consiste en
el corte de una flor de platano, la cual se entierra dejando un buen pedazo por
fuera, lo que sobresale lo adornan con plumas de gallina, cada comunero debe
pasar uno a uno con los ojos vendados dando machetazos, hasta que el
afortunado que corte la flor (el gallo) inmediatamente queda nombrado como

fiestero y puede escoger a sus ayudantes.

Fiestero mayor sera llamado, Kicxh Nehwe’sx (capitan de los negros)

Ayudantes para la correria, Kicxwe’sx (son los responsables de
recolectar comida incluidos los faluteros)

Ayudante para el guarapo beka’sa (es el responsable de la
fermentacion del guarapo).

El Kiicxh Nehwe’sx arrendara su casa la cual sera el centro de acopio
de la remesa que traeran los negritos de su correria, el beka’'sa es el
responsable de traer la cafia, moler, fermentarlo ademas sera el
repartidor. (lbid. 43)

Segun el autor, antes de la llegada de la religion catdlica, esta celebracion
consistia, en una fiesta con guarapo y comida, en la cual los participantes se
tiznaban o pintaban sus caras de negro, mientras unos se pintaban otros
danzaban

Primero en circulo recordando el ciclo de la vida y en torno a la tierra,
después simulan el correr de una culebra...

Mas o menos al atardecer toda la comunidad debe de estar con sus
rostros pintados de negro, es decir la intencién es la de sentir por unos
momentos la igualdad, la armonia, en este momento si no fuera por la
particularidad de los vestidos es preciso que nadie se reconoce. (lbid.
44)

Con la llegada de los primeros sacerdotes el ritual tom6 un matiz distinto ya que a

los fiesteros les entregaban la imagen del nifio Dios en una caja de madera, para
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transportarlo, al tiempo que se pedia limosna para el nifio, la cual tocaba

entregérsela a los sacerdotes apenas se terminaban las correrias.

Esa fue una manera del catolicismo entrar en el seno de los Nasa, a través de una
fiesta religiosa, la gente comenz6 a peregrinar por todo Tierradentro con el nifio
Jesus para hacerle su fiesta y con el famoso “taitapuro” o “afio viejo” mufieco de
trapo relleno de pdlvora con el que se recoge plata para la celebracién del 31 de
diciembre.

Con la imagen del nifio Jesus comenzaban la peregrinacién desde el diez o quince
de diciembre, algunos disfrazados con mascaras de diablos y otros personajes
iban casa por casa, recorriendo pueblos y veredas, y si era posible iban de
resguardo en resguardo. Los Nasa le dieron un toque muy personal, un totumo
cubierto de trapo y ropa se instauré como taitapuro, la gente iba de casa en casa
para que “le dieran de beber al viejo”, al totumo que una vez lleno de chicha era
vaciado en canoas de madera, estas canoas fabricadas especialmente para
depositar la chicha o chaguasgua (refresco de maiz) son gigantes, las mas
pequefas oscilan entre los dos metros de largo por unos setenta centimetros de
ancho, eran herencia familiar; ahora s6lo quedan algunas que son usadas para las

fiestas comunitarias.

Ademas de chicha también se recogia comida: maiz, arracacha, frijoles, mote todo
esto se acumulaba para posteriormente comer y beber comunitariamente; de esta
manera la peregrinacion culminaba el fin de afio con una fiesta comunitaria a la
cual bautizaron “Klac¢xh Wala”, baile de los negros. Pero mas alla de eso esta el
sentido de unidad que brinda esa celebracion, de unidad y de igualdad como ellos
dicen pues en ese momento las peleas o diferencias se atendan, lo importante es

estar alegres, compartiendo en comunidad
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Se mezclaba de todo y por la tarde iban en la casa del fiestero ahi lo
vaciaban en una canoa, los revueltos también y los recorridos era mas
de recolectar comida, y en algunas partes si, cuando pues ya pues
algunos daban moneda, esas monedas servian ya como para comprar
la carne, o comprar gallinas y eso después era una comilona con toda
la comunidad con toda la gente, pero con pura muasica autéctona, o
sea con la musica de viento y de tambora y, y lo, y la danza del “K{g¢xh
Wala” es algo muy alegre, el baile del Kigxh Wala y sobre todo la
musica eso hace dar &nimo, yo creo que por algo le dicen el ritual de
la igualdad porque eso es como muy animador, por que a traves de
danza es a gritos: “viva el fiestero, jvival, jvivan los negritos!, jvival
iViva el Ki¢gxh Wala! jViva!, 6sea el mismo negrito, jviva el taita puro!
jvival (o sea que viva el afo viejo), jviva la viuda! jvival.

Entonces todo es a gritos dando esa alegria y todo es en viva y
también hay con esa misma musica y se ve que ahi esta la igualdad y
el fiestero hace solamente con recibir los viveres, repartir la bebida,
atenderlos bien, y el capitan, alli esta elegido como, un, como un
mandon entre ese grupo, que dicen el, el “Klgxh Nehwe’sx”, Klgxh
Nehwe’sx quiere decir el jefe del, de los negros, o sea el jefe de los
disfrazados, ese jefe de los disfrazados es el que continta por todas
partes, hacen los paseos, él es el que indica donde debe de, donde
pueden ir y como pueden llegar, llegan saludando y la pacienta o sea
o la duefia de la casa, ella recibe lo hace descansar, después da de
comer, después da la bebida y dicen bueno, vamos a bailar y
empiezan a danzar, a bailar ahi cada casa, en casa, van bailando y lo
hacen animar a la duefia de la casa o al duefio de la casa para dar esa
alegria en su vivienda y es con tal que durante todo el afio sigan con
esa armonia. Con esa alegria eh, la familia, pero esos rituales ya se
ha acabado, si lo hacen pero rituales como antes, es el ritual del tal
“Kiagxh Wala”. El paseo no es solamente de adultos, ahi van hombres
y mujeres nifias y esos nifios pues en cualquier parte se dejan conocer
y ellos también hacen danzas con el “Klg¢xh Wala” y yo por varias
veces estuve dirigiendo eso pero era cuando yo era mas joven, dirigi
varios afios, por varias veces por ahi unos cinco afios, algo asi, del
“‘Klgxh Wala” y haciamos unos recorridos larguisimos en caso de
Tierradentro porque yo vivo en Santa Rosa, de Santa Rosa,
recorriamos por San Andrés, Yaquiva, llegabamos a Inza después
cogiamos a Turmina, Pedregal, a Ricaurte, Cuetando y a Belalcazar,
pero a pie, con masica, de casa en casa, si de casa en casa, de casa
en casa y donde veiamos los carros nosotros no atajdbamos sino que
pardbamos al medio de la carretera y bailabamos con masica y tal y
como en ese mes de diciembre, llegan mucho turista, entonces de
verlo bailar los disfrazados, los turistas hacian con filmar y con filmar
pues nos daban platica y con esa platica haciamos comida
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comunitaria, almuerzo comunitario para toda la gante, eso era una
diversiéon muy lindo, pero al no saber como era el ritual de la igualdad
haciamos como nosotros queriamos asi como lo hacen ahora los
deméas no con toda la ley, ahora lo quiero hacer otra vez, sino que
ninguno de los resguardos no lo ha perdido, donde lo pidan lo
hariamos con toda la ley, con Thé’ Wala y algo acompafados con el
‘Ksxa’'w Nehwe” o sea el Ksxa'w mayor, digamos con los seres
espirituales. (Larry Jeromito).

En las anteriores lineas, Larry corrobora que el ritual perdié la finalidad religiosa
para los nasa, porque se acoplo a la celebracién catélica. Aunque hay autores que

sustentan que bajo esa festividad subyacen las creencias nativas.

La autora Aida Galvez (1980) se refiere al Kligxh Wala como una fiesta que
aungue a simple vista parece un ritual netamente catolico, mas alla de eso existen
muchas razones pertenecientes a las creencias nasa para ejecutar el K¢xh Wala.
En primer lugar “segun el registro etnografico, hasta el siglo XVIIl los Paez
denominaron a diciembre como “itakikaicacx A’te”, lo cual quiere decir mes del
nacimiento del sol” (1980. 72). Este mes es muy importante para el nasa de
Tierradentro, pues el verano se acrecienta y el ciclo vegetativo del maiz llega a su
punto, brindando estabilidad alimenticia a la comunidad. La musica que acompafa
la celebracion estd compuesta por sonidos de tambores y flautas que interpretan

bambucos y muchas melodias propias de los Nasa.

El KG¢gxh Wala reune los elementos tipicos de celebraciéon Nasa: comida y chicha
en abundancia, musica y danzas. Estos elementos hacen que este ritual propicie
la integracién y unidad del grupo. “Las demas fiestas religiosas conservan en
general los elementos descritos para las de navidad: fiesteros cuidadosamente
escogidos, conformacion de comitivas(...) se dedican a cuidar a todos los
asistentes; la incorporaciéon de la mausica tradicional, el sacrificio de la res, la
fabricacion de la chicha y aguardiente, el derroche de pélvora y la procesion...”
(Ibid. 80).
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El Kigxh Wala es una celebracion con muchos afos de tradicion; sin embargo, en
la Ultima década ha perdido fuerza, no tiene la trascendencia que anteriormente le
daba la comunidad, aunque puede volver a activarse, como expresa Larry, si la
gente lo pide y es posible que incluso llegue a considerarsele como un ritual mayor
al darle una connotacion religiosa en la que un Thé Wala dirija ciertos
procedimientos mégico-medicinales, pero eso sdélo se daria en comun acuerdo con
la comunidad y se estableceria como “el ritual de la igualdad” opacando los
elementos catdlicos, pero aun falta ver qué pasa, todo es cuestion del curso que el
proceso de recuperacion y fortalecimiento cultural lleve; si la gente se motiva no
sOlo se reactivara este sino otros rituales mas.

El ritual del “Kagxh Wala” que ese todavia no lo hemos hecho en caso
de Tierradentro que algun dia lo estariamos haciendo, es el ritual de la
igualdad, de la humanidad, el ritual de la unidad, que el ritual, eso
quiere decir que en ese ritual de la igualdad, nadie es nadie, nadie es
mas que el otro, sino que todos somos iguales, que el otro compafiero
le dio hambre, a nosotros también nos da hambre, si le da hambre a la
madre tierra a nosotros también nos da hambre y que todos tenemos
gue sernos igual no pensar diferente al otro, no, todos estarnos unidos
por eso nosotros celebramos el ritual de la igualdad aunque no nos
hemos hecho pero lo, lo tenemos que hacerlo, si, tenemos que
despertar a la gente para que ese ritual también siga continuando.
(Larry Jeromito).

EL Kwe’t We’bwua tiene mucha vigencia sobre todo en la Zona Norte de
Tierradentro en el mes de junio que son las fiestas de San Pedro y San Juan, es

por ello que muchos comuneros le llaman sanjuanito o sanpedrito.

Antes de la conquista de América, los nativos hacian grandes celebraciones en
honor al Sol y a otros astros, durante el solsticio de verano que tiene lugar en el
mes de junio, la época en que esta mas cerca el sol de la tierra, pues es un tiempo
ideal para la siembra de los diferentes cultivos. La colonizacién europea, traté de
eliminar las creencias y costumbres nativas para establecer las suyas basadas en
la religion catélica. Segun la tradicion catodlica, el dia de San Juan se celebra el 24

de junio y San Pedro el 29, fechas que coincidian con las celebraciones en honor
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al sol, oportunidad que los evangelizadores aprovecharon para establecerlas y que
los indigenas adoptaron, unos ya convertidos al catolicismo y otros para celebrar
clandestinamente la fiesta del solsticio. Con el transcurrir del tiempo las fiestas de
San Juan y San Pedro se establecieron con fuerza en toda Colombia,
celebrandose en las distintas regiones de manera diferente. En el caso de los
Nasa, la tradicion consiste en la realizacibn de carreras a caballo para
despescuezar los gallos colgados de las patas en un palo horizontal, los
comuneros que deben ir a caballo tratan de coger cada gallo de la cabeza y
despescuezarlo, el que lo logra se queda con el cuerpo, pero por lo general todos
los pollos se van a parar al fondo comunitario para que los participantes puedan
disfrutar del festin. Como producto de la investigacion dicen los Nasa que el
sanjuanito anteriormente era el ritual del Kwe't We’bwu, consistente en danzar
alrededor de una piedra

Kwe’t We’bwu es correr alrededor de la piedra, pero pues realmente
no es correr alrededor de la piedra, es como forma de danza,
danzando alrededor de la piedra por eso le dicen Kwe’t We’bwu: correr
alrededor de la piedra, eh tirando las plumas del pollo o del gallo
alrededor de la piedra que eso es una piedra sagrada para nosotros y
untando la sangre de gallina en la piedra, eso es pagar a los espiritus
de la piedra y también a los espiritus, en todo el ritual se le invita a
todos los espiritus como de Uma, Tay, Ksxa'w, ’khwe’sx y el thé’ Wala
terrestre entonces ese es el caso como de junio a julio y el ritual ya a
partir como en septiembre que en esta parte seria el mes de
septiembre para nosotros los de Tierradentro seria el ritual de
Cxhapug, el ritual de Cxhapug, pero “Kl¢xh wala estda como muy de
cerca al ritual de cerca al ritual del Saakhelu y como los rituales
principales que ahora poco, sali6 como nuevamente como el del Kwe't
We’bwu que ya lo han hecho en el resguardo de Téez, en el Norte,
digamos en Caloto Cauca, estuvieron los compafieros de Toéez e
hicieron el ritual del Kwe’'t We’bwu que eso también es muy ancestral
sino que por la llegada de la religion y de otros personajes eso fue
cambiado ya como en fiestas o en ferias esos rituales, pero ahora ya
se va recuperando poco a poco. (Larry Jeromito).

Kwe't We’bwu ya empezé a realizarse y es considerado un ritual muy importante,

tanto que en el “Uza Yafx” algunos mayores lo ubican como un ritual mayor junto
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con Ipx fxicxha, la apagada del fogon o Cerco; El Cxhapug, la ofrenda a los
muertos y el Saakhelu, el despertar de las semillas. Lo mas probable es que
comience a adquirir mayor reconocimiento y acogida porque ya se realiza en la
zona Norte del Cauca, acompafado de procesos de investigacion y seguramente
continuara en Tierradentro, en donde los diferentes lideres y mayores estan muy

empefiados en recuperar las practicas que celebraban sus antepasados.

Pero por fuera de los llamados rituales mayores y las celebraciones mencionadas
anteriormente, que convocan a muchos comuneros, existen otros rituales que se

practican a nivel familiar y personal.

Existen varios rituales® que se practican para otorgarles a los nifios cualidades
gue benefician no solo a la persona sino a la comunidad, uno de ellos es el ritual
del colibri; este consiste en la captura de esta ave sin matarla, y realiza con el fin
de que la persona no sea tan esquiva, para que sea desenvuelta y extrovertida y
asi, tenga una alta participacion en las actividades comunitarias, sobre todo en
organizacion y liderazgo politicos. Este ritual solamente pueden ejecutarlo los Thé’
Wala ya que si lo realiza una persona que no lo sepa hacer puede causar un
efecto redundante, la persona puede volverse sociable en exceso y ser alcohdlica

y dedicarse uUnicamente a la parranda y muy poco al trabajo. El colibri se

%2 Sisco 2001. Los denomina Ritos de iniciacion, entre ellos estan las ceremonias de madurez, fertilidad, la
preparacion para la muerte y el rito de la primera menstruacion. “Entre las practicas culturales que podemos
hacer hasta la caida de los dientes (entre los siete afios):

Palmadita en la mano del bebé por la abuela si es nifio o por el abuelo si es nifia, para transmitir sus
habilidades o capacidades.

Corte de ufias y/o cabello por un mayor o chaman quien viaja a la montafia para depositar en la naturaleza
como ofrenda, rogar por la proteccién en salud y armonia.

Golpe en el maxilar inferior con cuchara de palo para que no bebé.

Golpe en las coyunturas de las extremidades con pata de venado para proyectar agilidad.

Amarrar paticas de perdiz en los tobillos para la velocidad.

Que manipule manos de armadillo para fijar laboriosidad.

Fajar el ombligo con cebo de osos para proyectar fuerza.

Hacer besar un pollito para que hable rapido (...)

LO QUE NO SE DEBE HACER

Comer hocico de cerdo porque se le estimula el ronquido

Comer pata de gallina porque su cuerpo, manos y pies seran torpes.

Comer cabeza de gallina porque serd desmemoriado (...)
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constituye entonces como un simil, una figura modelo a seguir, ya que la
caracteristica del colibri es la velocidad, la idea es que la persona sea activa tanto
en sus acciones como en sus relaciones interpersonales, para que sea productiva
a nivel personal y comunitario.

Es como para que la persona también cuando llegue al mundo externo
al menos él mismo se dé cuenta para qué viene a este planeta porque
hay muchos que de pronto vienen a este planeta, se demuestran como
unos animalitos, comer y dormir pero no hacen nada mas y nacer y
morir, entonces es como para que la persona haga algo, demuestre
algo, velocidad, algo que demuestre, que deje cosas en la comunidad,
para que sea apoyador a su comunidad, a su resguardo a su territorio.
(Larry Jeromito).

Otro ritual que se suele realizar a los nifios consiste en el sacrificio de una perdiz
para cortarle las patas, estas se amarran al nifio en los pies, con el fin de que sea
un buen caminador, una cualidad indispensable en la vida del campo, a quien
realicen este ritual caminara muy rapido, que es dificil de alcanzar; pero, al igual
que el ritual del colibri, debe ser realizado por un Thé’ Wala experimentado o se
rebasa el efecto y la persona puede volverse demasiado andariega hasta el punto
de pasar muy poco tiempo en la casa e incluso no volver, es decir de cualidad

pasa a ser un defecto.

También se acostumbra darle al nifio a comer el seso de la cabeza del chiguaco,
gue es un ave muy avispada, para que el nifio sea bien inteligente. Se cocina el
seso y se le da dos o tres veces en ayunas. Para que el nifio aprenda a hablar con
facilidad, claridad le dan el primer huevo de una gallina joven, con esto se espera
gue el nifio vaya aflojando la lengua y logre hablar con claridad rapidamente. O
capturan un gorrion y por la mafiana hacen que chille en la boca del nifio para que
sea desenvuelto al hablar, sin embargo se corre el riesgo de que el nifio se vuelva
chismoso, que hable mas de la cuenta inventando cosas. Este mismo
procedimiento se hace también con un pollito para que el nifio aprenda

rapidamente a hablar.
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Hay otros rituales que se hacen antes de construir una casa para saber si el lugar
es apto o no para vivir. Primero se consulta con un Thé’ Wala, quien observa que
no haya problemas de desequilibrio con la naturaleza ya que existen lugares en
los que habitan espiritus y si se construye en ellos el espiritu har4 que surjan
problemas en el hogar porque le estan invadiendo su espacio, también puede
presentarse lo que los nasa llaman “kiwe agxa” que significa que la tierra esta con
fiebre, calentamiento de la tierra

para que después no dificulte o que no haiga problemas porque
también una vivienda hecha a la loca —digamos-, alli puede presentar
muchos problemas, problemas del hogar, divorcio, muerte de animales
como muerte de gallinas, pollitos o se enferma o no hay adelanto para
hacer una cosecha de gallinas o también de los cerdos, eso nosotros
le llamamos “calentamiento de la tierra” o “esta con fiebre la tierra”, la
madre tierra o el sitio que esta con fiebre, decimos: “ kiwe agxa” que
esta con fiebre, para que no presente eso entonces primeramente se
invita al thé’ wala y el thé’ wala es quién busca el sitio y el es que dice
ahi es donde pueden construir la casa y ahi pueden vivir
arménicamente, en armonia. (Larry Jeromito).

Una vez el Thé’ wala aprueba el lugar y hace los refrescamientos respectivos,
antes de terminar de empajar el techo, desde arriba se hace rodar una olla o un
mate, mejor dicho un recipiente, éste una vez arrojado debe caer parado, de esta
manera se asegura la armonia, unidad y buenas cosechas en para la familia, si
cae boca abajo es sinbnimo de muerte y enfermedad y se debe consultar de
nuevo con el Thé Wala para que armonice nuevamente el lugar. Una vez
armonizada y terminada la casa se realiza otro ritual que es el de “bajar la chucha”
con el fin de que los distintos animales como la chucha o el zorro no ataquen a las
gallinas y demas animales domésticos. Asi empieza la fiesta de la casa nueva, a
ella debe asistir toda la familia y mucha gente para que se selle la unidad entre la

familia y la comunidad.

Teniendo ya, un conocimiento de parte de la cosmovisién del pueblo Nasa y su

ritualidad, podemos pasar ahora si, a entender el ritual mayor Saakhelu.
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4. EL SAAKHELU

En este capitulo se hara una descripcidén etnografica del Saakhelu, mostrando afo
tras afio sus cambios y mensajes canodnicos y autoreferenciales, también se
explicaran sus simbolos, el desempefio y contribucién al proceso de recuperaciéon

y fortalecimiento cultural del pueblo Nasa de Tierradentro Cauca.

Cuentan los que saben y dicen, que en especial al Kdul (céndor). Los
Nehwe le indicaron el camino que conecta con el mundo terrestre y la
tierra cGsmica, ademas le encomendaron que estuviera pendiente de
los comportamientos de las personas del mundo terrestre. Dicen los
abuelos que el espiritu del condor, en épocas de verano vuela
depositando energias negativas, el cual provoca mucho invierno o
mucho verano, entonces habra hambruna y caos.

Los ancianos cuentan que el condor por medio del suefio enviéo un
mensaje a los Nasa, dijo: en tiempo de cosecha, entrando el verano, la
comunidad debe realizar los preparatorios para celebrar la fiesta del
Saakhelu. Desde el Saakhelu se me ofrecera comida para saciar mi
hambre, también se me ofrecera chicha para saciar mi sed de la
misma manera los Thé’ Wala ofreceran remedios para remediar mi
enfermedad. Hecho esto todos estaremos muy contentos. Dicen los
gue saben que, el Céndor también replico diciendo —de no hacer caso
al llamado -con ira apartaré la luna -con ira apartaré el sol -con ira
detendré las lluvias, capturaré a las doncellas, toda clase de semilla
guedara en mi poder —mi ira sera muy fuerte, la calma sélo llegara
cuando se realice la ceremonia del Saakhelu entonces la armonia sera
para todos. (Sisco.2001: 12-13)

Unos dos meses antes de la realizacion del Saakhelu, el Thé’ wala que dirige el
ritual, que en el caso de la zona de Tierradentro ha sido Larry Jeromito, desde su
inicio hasta ahora, se desplaza hasta el resguardo escogido junto con Thé’ Walas

de la zona, el gobernador y los fiesteros® bajo los cuales esta la responsabilidad

% un hombre y una mujer escogidos desde el Saakhelu anterior con el fin de que supervisen y dirijan el
préximo Saakhelu para que todo salga bien. Los Nasa siempre delegan un par de personas para que se
encarguen de la organizacion de fiestas y rituales, dichas personas son los llamados fiesteros o padrinos.
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del ritual para escoger el lugar exacto en el se dara vida a éste. Una vez escogido
el sitio, que debe ser una planada para que haya espacio suficiente para la
ejecucion de las distintas danzas, se mira donde van a construir algunas cabafias
provisionales para que una de ellas sea la cocina, otra, el lugar de
almacenamiento de la chicha y otra, para la tarima y picada de la carne.

Los Thé Wala realizan un refrescamiento al lugar y teniendo todo organizado,
sera tarea del gobernador, los comuneros del resguardo y los fiesteros,
encargarse de construir las cabafas que se hacen con cuatro postes de guadua y
sobre ellos, se elabora un soporte donde irdn tejas de zinc cubiertas con palmas;
también se reparten tareas, se organiza el trabajo por comisiones, para que
llegado el tiempo del ritual, se hagan cargo de las distintas labores como la
recoleccion de la lefia, la preparacion de la comida que es una tarea femenina, la
organizacion de las semillas de los diferentes productos que ha traido la gente, en

fin, cuidar cada detalle para que en el ritual no se presenten inconvenientes.

Los denominados fiesteros deben vigilar que todo marche bien y asegurar el
alojamiento de la gente que llega de todos los resguardos. También se organizan
mingas por parte del resguardo anfitrion, para abastecer a los participantes, esto
implica una cantidad extrema de alimentos ya que para darle desayuno, almuerzo
y comida a tanta gente, se requiere
de una enorme inversion. Por lo
general asisten alrededor de
trescientas a ochocientas, o hasta
mil personas. En el caso de
Tierradentro, la cantidad de
asistentes puede Illegar a un
promedio de dos mil, mientras que

en la zona Norte, las cifras han

Foto 5. Canoas de la Zona Norte.

ascendido hasta seis mil.
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El dia anterior al ritual, una comision se encarga del transporte de canoas que se

utilizan para cada actividad colectiva y festiva que realizan los nasa y en ellas

depositan la chicha que se brindara durante todo el encuentro. Los habitantes de

la zona Norte, poseen un gran legado de canoas que tienen muchos afios de

fabricacion, entre setenta, cien y hasta mas afos.

En esta zona, cada resguardo tiene
al menos dos canoas, que poseen
una clasificacion de géneros vy
parentesco entre ellas, pues no
exentas del pensamiento de sus

fabricantes, también tienen
diferenciacién sexual. Entonces esta
la abuela, la madre, el abuelo, el
padre, etc. A las canoas hembra se

les pone un chumbe, simbolo de lo

Foto 6. Canoas de la Zona Norte.

femenino, a las macho no se les pone nada. Al igual que con los arboles, no existe

desde la visiéon occidental una razén especifica que distinga el género de estos

elementos, la distincion la hacen los thé’ Wala a través de su conocimiento.

Foto 7. Canoa hembra.
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La zona de Tierradentro cuenta con
una menor cantidad de canoas, o al
menos en el ritual, esto es lo que se
observa; sin embargo, no es un
medidor de quién tiene mas y quién
menos, ya que Tierradentro es una
region muy extensa, el transporte de
canoas desde un resguardo a otro,

implica demasiado tiempo, trabajo y



dinero, siendo este Ultimo algo con lo que poco cuentan; aunque existan canoas

en diferentes lugares, llevan pocas y utilizan recipientes de plastico gigantes.

Desde cada resguardo, las canoas son trasladadas por muchas personas porque
se necesita gran fuerza para hacerlo; con sogas y palos las levantan y las llevan
mas o0 menos entre veinte comuneros. La travesia va acompafiada de alegria,
musica que interpretan los mayores con sus sonidos de viento, cuerda y
percusién, por momentos van a pie y en otros las suben a vehiculos, cuando la

distancia es grande. En esta actividad puede durar un dia entero.

Una vez transportadas las canoas al sitio del ritual, se organizan en una habitacion
0 caseta donde solamente estara la chicha y la entrada sera restringida. Las
mujeres llenan las canoas a las cuales les caben muchos galones. La primera que
llenan es la canoa madre, con el fin de que la chicha alcance para todos los

visitantes durante los tres dias del ritual.

Dos meses atras, se ha seleccionado un arbol robusto, por lo general pino o
eucalipto, que debe medir mas de diez metros de largo y que servira como poste
mayor o lugar donde se va a depositar la ofrenda. El arbol no debe estar muy lejos
del sitio de la realizacion del ritual, pues una vez cortado, deben transportarlo
hasta el centro de la plaza; la mayoria de las veces se encuentra a uno o dos
kilbmetros de distancia y este trayecto es largo, si se tiene en cuenta el peso del

tronco.

Un dia antes del Saakhelu, los Thé Wala parten en busca del arbol, una vez lo
encuentran, entregan lo que ellos llaman “pagamentos”, que son remedios
consistentes en plantas y otros elementos que sélo los médicos conocen, también
bebida y comida como ofrendas a la naturaleza, para poder entablar un dialogo
con ella y pedirle permiso por el corte del tronco. En especial, hay que hacerle

pagamentos al arbol macho que se queda, pues el que se llevan a la ceremonia es
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su pareja, un arbol hembra. La distincion del género de los arboles, sélo la saben
hacer los Thé’ wala, “;como se distingue un arbol hembra no? Sélo el médico
dice: “ese es el arbol hembra” porque el arbol puede parecerse el uno al ofro,

parece igual pero solo el médico distingue” (Larry Jeromito).

Antes de tumbar el arbol, los Thé’ Wala soban y riegan en el cuerpo del arbol que
se queda, higado y sangre de res, remedios, comida, chicha de maiz y de cafia
para hacerle los pagamentos; el médico armoniza para obtener el permiso del
arbol para trasladarlo. Esta actividad la realizan los médicos tradicionales con
todos los comuneros hombres que hayan querido participar y con los musicos que
no pueden faltar, su musica estara presente desde ese momento, -el corte del

tronco- hasta el final del ritual.

W7 Una vez el The¢' wala que dirige

VN

(también estan presentes otros
médicos que deseen hacerlo)
termina de armonizar y hacer los
pagamentos a la madre tierra, a los
arboles y a los espiritus superiores,
uno a uno, todos los comuneros
presentes, pasa dandole
machetazos al tronco para su corte;
no importa el nimero de asistentes,
cada uno ejecuta machetazos,
mientras los musicos amenizan con
sus bambucos, hasta que el arbol

cae.

Foto 8. El corte del tronco.
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Las mujeres no pueden estar presentes durante el corte, por tratarse de un arbol
hembra. Los Nasa dicen que entre mujeres hay mucha rivalidad, celos y poco
entendimiento, por lo tanto, si las mujeres hicieran acto de presencia, el tronco se
volveria muy pesado y dificultaria su transporte, “de llegar llega, de venir se viene
pero ataca mas peso entonces por eso” (Larry Jeromito). En el Saakhelu de
Tierradentro no se permite la presencia de ninguna mujer, mientras que en el de la
zona Norte, debe estar presente una, para que le de fuerza a la armonizacion, en

el momento que los médicos hacen los pagamentos.

Es importante que todos los hombres, desde los nifios hasta los ancianos, le den
machetazos al tronco porque simboliza unidad y vitalidad, de lo contrario, denota
pereza y es ésta, uno de los peores enemigos en la vida del campo, asi es éste,
un buen modo de erradicarla. De igual manera, una vez se corta el tronco, todos
deben participar cargandolo para que haya union de fuerzas y poder transportar el
arbol; el Thé’ Wala no ayuda a cargar el tronco porque va adelante, atrayéndolo
con los remedios, para que no se llene de malas energias y no sea tan dificil su

movilizacion.

En el sitio destinado para el ritual, estan esperando las mujeres y demas
comuneros que no hayan acompafado el corte del tronco, todos deben estar
previamente bafados en la cabeza por los Thé’ Wala, con remedios frescos,
llamados también remedios de armonizacion, que son la mezcla de plantas de
clima caliente, templado y de paramo.** Los médicos lo hacen para eliminar las
malas energias y dejar sOlo energias positivas; los que van llegando también

deben ser bafiados. Los médicos se ubican en los laterales de la planada donde

* Larry ha sido muy discreto con respecto a la informacion de los remedios y usos de plantas, para él son
conocimientos sagrados que no se deben divulgar, por ello, por el respeto que le profeso a él y a su pueblo no
se ahondara en lo concerniente a “las recetas” y usos de las plantas y remedios.

153



se ejecutara el ritual, para cerciorarse de que nadie entre sin el riego, pues

adentro, el lugar ya esta sacralizado™®.

se hecha remedio, bueno pues es que el sitio esta ya consagrado,
ritualizado queda ya un sitio sagrado y tienen que entrar en ese sitio
bien lavadito de remedio para poder participar en ese ritual y
digamos que ahi viendo, bueno mostrando el reglamento milenario
pues es que dicen “no deben de estar personas enfermas, digamos
en estado de periodo, pero pues eso dicen bueno, son reglamentos
milenarios pero pues ahora hemos mirado y es que no debemos de
complicar tanto eso porque sino pues nadie participaria. (Larry
Jeromito).

El dnico requisito para ingresar, es que la persona se haga el refrescamiento para
gue tenga buenas energias. Es muy importante, que tanto el lugar como la gente,
estén libres de cargas negativas, porque de lo contrario, la realizacion del ritual

puede obstaculizarse como sucedio en el primer Saakhelu:

La echada del remedio en el hoyo o sea en ese terreno es como
para que, como para que esté durante dos dias, tres dias con
buenas energias, para que tengan buenas energias ese poste mayor
y que la tierra esté con buenas energias y si no esta con buenas
energias el condor, la llegada del condor pues que él trae energias
negativas entonces puede dominar o a la subida de la ofrenda puede
pasar algo o sino va a atacar mucho viento porque eso si nos ha
pasado en los primeros dias atac6 mucho viento, viento demasiado
gue cosa que casi lo desprende a uno de los muchachos que subia
las ofrendas y al ultimo dia pues se escap6 de tumbar los ranchos
pero pues fue porque eran, era tanto tiempo que no recorddbamos y
sélo tan solo ese dia haciamos el ritual entonces era una tristeza y
de la tristeza pues nos mostraba con mucho viento, viento y lluvia, eh
entonces siempre por eso, antes de eso se preparan los remedios
para echar en el hoyo para que no ataque tanto viento y para que
guede con buena energia y, y cuando esté con buenas energias
para también cuando vamos a subir las ofrendas. (Larry Jeromito).

% Durante dos afios el Saakhelu de Tierradentro se realiz6 en Taxnu, Taravira, resguardo de Télaga, este lugar
es considerado un sitio sagrado, pero ahora con la rotacion del ritual mayor por los distintos resguardos se
realiza en los sitios donde sea més apropiado por eso hay que sacralizarlos.
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En el Saakhelu s6lo se manejan remedios de armonizacién, pues es un ritual para
establecer la armonia entre los hombres, la naturaleza y los espiritus “es como
para armonizar la naturaleza, para armonizar la comunidad, para armonizar a
muchos espiritus digamos como el espiritu del céndor, del colibri y a otros
espiritus, asi como se armoniza a la gente también se armoniza a los espiritus”
(Larry Jeromito). Estos remedios de armonizacion en nasa yuwe les dicen: “wét,
wét” que en castellano significa “muy agradable, muy sabroso” en este caso es
para vivir sabroso, son remedios que al equilibrar al humano en si y a éste con la

naturaleza y los espiritus, generan felicidad y armonfa al hombre.*

-

Foto 9. Thé’ Wala armonizando asistente.

Armonizada la gente, el poste mayor es recibido con mucha alegria y algarabia,
con musica a cargo de varios grupos de los distintos resguardos. Todos
acompafan el dltimo tramo del recorrido del tronco, que es clavado en pleno

centro del lugar elegido, en el que previamente se ha abierto un hoyo mas o

% Fuera de los remedios de armonizacién también estan los de “potencializacion” que se usan para protegerse
de otras personas y de energias negativas. Los remedios “defensivos™ son plantas que la persona debe llevar
consigo para defenderse cuando viaja 0 antes de dormir ya que ellas guian a la persona abriéndole los caminos
y protegiéndola. Estos son como los tres grandes grupos de remedios, pero para cada cosa existe uno
diferente. La anterior es la clasificacion que Larry Jeromito hace de los distintos usos de los rituales. Sisco,
2001, hace una clasificacién diferente. Ver en el segundo capitulo.
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menos de tres metros de profundidad, en el que los Thé’ Wala han depositado
remedios. Con ayuda de una soga levantan el tronco y lo introducen en el hueco,
una vez erecto, cubren el hueco con la tierra que quedd afuera y listo, jqueda
erguido el poste mayor! El extremo del tronco debe tener una horqueta, una
biparticion para poder subir y amarrar la ofrenda, esta horqueta debe quedar entre

el norte y el sur del lugar, para que la ofrenda quede sefialando hacia el oriente.

Acto seguido, se procede al sacrificio de un novillo®” que debe ser macho, se
recoge su sangre en una olla y parte de ella la depositan en una vara de carrizo
cuya punta termina formando una copa, la acompafan otras varas que contienen
remedios y plantas que son clavadas por el Thé’ wala en el punto oriental del
lugar, de derecha a izquierda, cada una mas grande que la otra; mientras tanto,
los demas médicos que han asistido para apoyar y dar fuerza al ritual, se sientan a

un lado del poste mayor mientras mascan coca.

Una vez clavadas las varas de
carrizo, ubican al lado de ellas
una estaca muy delgada y de
punta afilada, en la que se
ensartan pedazos de cada
parte del lado izquierdo del
animal, es decir, un pedazo de
oreja, de parpado, de lengua,

etc. La estaca tiene aspecto de

chuzo de carne de los que

venden en las calles de las

Foto 10. Sangre en vara de carrizo, del novillo
sacrificado. ciudades colombianas, recibe

%" “Dicen los antiguos que en la medida de lo posible es un toro o sino un curi” Manuel Sisco, entrevista,
abril, 2008. Se dice que antes de la llegada de los espafioles se realizaba la ofrenda con otros animales, pero
en vista de la llegada del ganado, cuya adopcion se difundi6 entre los pueblos indigenas y comunidades
rurales, esta bien realizar la ofrenda con un novillo.

156



el nombre de “Saakhelito” o Saakhelu pequefio y la realizan algunas familias, cada
vez que se sacrifica una res u otro animal. Se toma cada parte del lado izquierdo,
pues es el que corresponde a la naturaleza, a sus espiritus, entonces se les
ofrenda a ellos primero, porque a ellos pertenece ese animal o el terreno de donde
es tomado; después de que los espiritus comen, ya pueden comer las personas.

Foto 11. Ofrenda en varas de carrizo.

En la cosmovision Nasa, la parte derecha es la correspondiente a cada individuo,
cuando una persona siente “sefias” (cuando le brinca) en alguna parte del cuerpo
del lado derecho, es porque algo le va a ocurrir y la significacion depende del lugar
en el que la sefia se presente. Sucede lo contrario cuando se siente en el lado
izquierdo, sea lo que sea que vaya a ocurrir, le pasara a familiares o personas
cercanas de quien siente la sefia; el lado izquierdo pertenece a la naturaleza, los

espiritus y a las otras personas.

De la parte izquierda de la res es extraido su costillar y pierna; también se corta su
cabeza. Estas partes son ubicadas en la parte superior del poste mayor. Las sube
un hombre, por lo general un muchacho a quien los médicos escogen y refrescan

con remedios para que suba mejor de lo que esta, ya que es elegido precisamente
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por tener buena energia; el muchacho se ayuda con una soga para subir y una
vez en la cima, amarra primero la cabeza, la cual debe quedar sobre la horqueta,
mirando hacia el oriente, hacia Sek, el padre sol; luego ata el costillar y por ultimo

la pierna.

Esto debe hacerse antes de que den las doce del dia, para que Sek bafie con sus
rayos la ofrenda, cargandola de energia. Esta ademas se ofrece a uno de los hijos
de Sek y de A’te: el condor “Kdul” a quien los Nehwe le encomendaron la mision
de vigilar la tierra®, es por ello que cuando no se le dan pagamentos, vuela

derramando malas energias que ocasionan hambruna.

De ahi que la ofrenda deba
hacerse en lo alto, para que el
condor coma arriba, mientras el
colibri, otro espiritu, lo despluma,
evitando que el condor realice su
funesto vuelo que salpica malas
energias, si lo hiciera la desgracia

y la infertilidad reinarian.

Foto 12. Subida de la ofrenda en el poste mayor.

Una vez asegurada y puesta la ofrenda en su lugar, el encargado de atarla se baja
del tronco, el thé’ Wala organiza las semillas que han sido llevadas a la llegada del
ritual por muchos de los asistentes, que corresponden a los productos que
siembran y consumen en sus huertas y parcelas; una vez las entregan, son
clasificadas segun su especie, por asistentes asignados para esta labor, quienes
las desgranan en el caso del maiz y desenvainan en el caso de los granos,

cuando las semillas son muy chiquitas (como las de la quinua) son agrupadas en

% Sisco, 2005: 12.
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paquetes pequefios para que no se dispersen. Después son depositadas en
costales, las mas sobresalientes son las de maiz, frijol, yota, quinua, cilantro,
chachafruto, mejicano, en fin, semillas de todo tipo de productos que se dan en los
variados climas de los resguardos.

Foto 13, 14, 15. Organizacion de las semillas.

Después del empaque de semillas, las mujeres se preparan para poner el simbolo
de su género Ate (la luna), en el lado occidental del lugar del ritual. A'te es
representada con una figura hecha en fique, con rostro de mujer, esta atada a un
palo de guadua de manera que queda colgando, debajo de ella amarran un anaco,
falda en lana virgen que en tiempos anteriores era la prenda que usaban en la

cotidianidad las mujeres.
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Por su parte, los hombres se preparan para ubicar a Sek en el lado oriental de la
planada, de igual manera la representacion del sol esta hecha en fique y también
esta amarrada a un palo de guadua, debajo de esta representacion ubican una
ruana de lana virgen, cuyo uso esta vigente tanto en hombres como mujeres. Sek
queda ubicado “mirando” hacia donde apunta la cabeza del novillo, hacia el

oriente, donde el padre sol nace cada dia.

Un hombre es el que hace entrega del simbolo de A'te a las mujeres, todas las
presentes deben estar en el lado occidental, en donde entierran la punta de la
guadua para elevar el simbolo de A’te. Mientras esto ocurre, en el lado oriental, los

hombres izan a Sek, quien fuera recibido de una mujer.

Foto 16, 17. Sek y A'te izados

Una vez instalados los simbolos, los asistentes regresan al centro, donde esta

ubicado el poste mayor para observar el despertar de las semillas. Los costales
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organizados en circulo, alrededor del poste mayor, contienen todas las variedades
de semillas que han llevado. Los Thé’ Wala escogen a varios (aproximadamente
diez) nifios que tengan la dentadura en buenas condiciones, pues son ellos los
gue van a despertar la semilla. Despertar la semilla, tal cual como suena, es
acabar con su suefio ya que ellas estan dormidas y necesitan despertar, deben
ser tocadas para que esto ocurra.

Si yo no tengo horario pues yo seguiria durmiendo, entonces alguien
tiene que despertar la semilla, es decir como que alguien tiene que
colocar una alarma para que esa semilla se despierte y eche las
raices, despertar de la semilla es algo de ritualizar con remedio,
hacer ceremonia, pero eso es seleccionado, eso, el despertar de las
semillas lo hacen los nifios entre siete a doce afios, entre nifios y
nifas para que haiga esa fecundidad. ¢Por qué nifios y nifas?
Porque entre la semilla tiene que ir hembra y macho entonces
también tiene que haber nifios y nifias. (Larry Jeromito).

Se escogen nifios para despertar la semilla, porque asi como a ellos les queda
toda una vida por delante, se espera que la semilla tenga larga vida. Si fuese
despertada por ancianos, la semilla tendria una vida muy corta. Estos nifios deben
tener una dentadura sana, sin caries ni dientes picados para que las semillas

germinen sin contratiempos, para que no se piquen ni se pudran.

Uno a uno, los nifios pasan frente a

SRR S B SRy  cada costal y con una vara que el
\ '-" . *\’l"‘ﬁ,\ﬁ‘v‘ ;‘\ { - .
\' y

A3 ‘4 . any .
.q“’ ' &% M thé’ wala les ha proporcionado, van

removiendo en espiral las semillas;
cuando terminan de pasar por cada
costal, un comunero les brinda
chicha, mientras tanto el Thé’ Wala
coge una macana, cuya punta tiene

un corte perpendicular que le otorga

filo, mientras mastica coca, sopla

Foto 18. Nifios despertando las semillas. chirrincho sobre ella para refrescarla
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y luego hace una ronda de costal en costal, removiendo las semillas con el fin de

sacralizarlas y alistarlas para que continten su ciclo gestor de vida.

Lo sacralizan echando remedio, harto remedio solamente remedio de
armonizacion, pero cada semilla tiene diferentes remedios, para el
maiz hay una clase de remedio que es solamente para el maiz, la
yuca tiene otra clase de remedio que solamente es para la yuca,
para la cebolla hay otra clase de remedio, asi cada semilla tiene su,
el frijol, asi cada semilla tiene sus remedios, entonces cada cosa no
es el mismo remedio. (Larry Jeromito).

Los remedios para cada
semilla son distintos pero el
fin es el mismo: armonizar,
de manera que una vez
aplicado el remedio, la
semilla se despierte y
gquede lista para ser
sembrada. ElI Thé Wala
hace varios movimientos
con la macana y se la pone
sobre el hombro, ella

representa el palo con el

Foto 19. Larry Jeromito refrescando la macana.

gue se hacen los huequitos en la tierra en el momento de la siembra, por lo tanto

este acto esta representando el momento en que se va a empezar esta actividad,;

la vara al hombro indica “vamonos al corte a sembrar

vara al corte, a sembrar”.

” o

se fue la persona con la

Enseguida el Thé’ Wala deposita una gran cantidad de semillas en dos jigras

(mochilas elaboradas en fique) que lleva terciadas al hombro, detrds suyo se

organizan en fila india, una mujer seguida por un hombre y asi sucesivamente;

todos los adultos que encabezan la fila, van vestidos con atuendos tradicionales,
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los hombres con ruanas de lana virgen, color café oscuro o habano y con
sombreros de palma, las mujeres con los mismos sombreros, la mayoria lleva
ruanas de color azul turquesa que eran usadas en el pasado por todas las mujeres
y hoy en dia, s6lo la usan algunas ancianas que conservan la vestimenta
tradicional; también llevan faldas negras de lana virgen o anacos, que son una tela
rectangular, sujeta a la cintura con un chumbe o cinturén elaborado en telar, cuyas
figuras representan los simbolos de la cultura Nasa. El chumbe, en el pensamiento
de este pueblo, simboliza la mujer, con éste también las madres sujetan a sus

bebés a la espalda, lo que les facilita hacer los distintos oficios.

El motivo de la fila “india”
intercalada entre hombres
y mujeres es realizar una
danza alrededor del poste
mayor y del circulo de
costales con semillas.
Cerca de veinte personas
siguen al thé’ wala quien
va repartiendo las semillas,

las lanza por su lado

- ..' . WS £

Foto 20. La danza de las semillas.

izquierdo, que es el que
gueda en contacto con la
multitud de participantes que se aglomeran alrededor del circulo de danzantes
para recibir las semillas. EI emparejamiento en la fila, una vez mas, alude a la
fertilidad la cual se espera que sea abundante, para que la cosecha también lo sea

y por ende la comida del afio.
A medida que el Thé’ Wala lanza las semillas, como si se acabara de romper una

pifiata, la gente se lanza como enloquecida a recogerlas. Los mas avispados

extienden una ruana entre varios, elevandola en el momento en que algun pufiado

163



de semillas es arrojado, de tal manera que atrapan una gran cantidad. Los nifios
son los mas entusiasmados y habiles a la hora de recogerlas, se tiran al suelo si
es necesario. Con todo ese alboroto se forman remolinos de gente y cuando el
terreno es seco, se dan un bafo de polvo, de lo contrario, de barro, pero nada de

eso importa.

Fotos 21, 22. Entrega y recibimiento de

semillas.

Nifios, jovenes, adultos y ancianos participan con mucho entusiasmo, los que no
tienen parcelas recogen para darle a sus familiares, vecinos o amigos, la alegria
es colectiva, mientras el circulo de danzantes se moviliza detras del Thé’ wala, la
gente lo sigue esperando juntar mas semillas. Cuando la reparticion termina,
algunos han llenado sus jigras por completo, otros, bolsas plasticas o sus bolsillos,

pero todos resultan con algo, aunque sea con un par.

Inmediatamente sigue una danza colectiva, llamada la danza de la “culebra verde”
(Ul ¢céy) consistente en una colosal fila india, encabezada por el Thé’ Wala quien la
dirige y sabe qué movimientos dar y qué camino seguir, los demas siguen sus
pasos. La idea es que todos los presentes dancen, pero no todos lo hacen, hay

gente que le da pena o simplemente pereza, sin embargo la mayoria participa, los
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gue no se han animado, tarde o temprano, sucumben al desborde de euforia que

emana la fila.

La danza de la culebra verde lleva ese hombre porque este animal es el simbolo
del espiritu de la lluvia, se asocia con el Trueno ya que al igual que este ser, aplica
correctivos mas no castigos. La culebra verde azota con su cola, esos azotes son
tomados como avisos 0 advertencias —0jo que usted va por mal camino,
enderécese. Siendo el simbolo del espiritu de la lluvia, se danza formando la
figura del animal, para compartir con él, para que en el afio llueva de manera
equilibrada y lograr el desarrollo 6ptimo de los cultivos ya que si llueve demasiado,

se pudren y si llueve poco se secan.

Esta danza, vista desde un sitio
alto, deja ver wuna perfecta
serpiente  zarandeandose al
compas de bambucos y tonadas
tradicionales Nasa, los musicos
se distribuyen a lo largo de la fila
para que toda la gente goce de
las melodias, deben avanzar

danzando mientras beben chicha

y chabuasbua. La danza termina

Foto 23. La danza de la “culebra verde” (Ul ¢éy).

alrededor de las seis de la tarde,
aunque esto depende de la cantidad de gente que participe, si hay muchas
personas es mas demorada, pues para poder hacer los movimientos que
conformen la figura, se necesita de mayor espacio y de mas vueltas, entre mas se
dance, mayores son los resultados, mayor es la euforia colectiva. “bailen, dancen,
sin la danza no se realiza el despertar ni de nosotros ni de las semillas, no hay
renacimiento de la sociedad; es nuestra religiosidad y asi debe ser”. (Larry

Jeromito).
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Después de la danza, sigue otra actividad denominada “la picada de la carne”.
Previo al ritual, se ha construido una caseta en donde acomodan unos troncos
horizontalmente, algunas veces los ponen como mesas, levantados con troncos
pequefios de manera que quedan elevados o simplemente, los recuestan sobre el
suelo. Los troncos estan rebanados, les han quitado la corteza quedando como
una tabla gruesa sobre la que paulatinamente ubican trozos de carne de una o

mas vacas que han sacrificado, exclusivamente para esta actividad.

En cada tabl6n distribuyen los
pedazos de carne de acuerdo
con el nimero de personas que
logren acomodarse frente al
tronco. Tanto mujeres como
hombres se acomodan frente a
un pedazo de carne la cual pican
con machetes, al son de una

melodia especial, el

' — Cxicxpekwe®,  tocada  por
Foto 24. La picada de la carne.

musicos Nasa con flautas vy
tambores y cada machetazo debe seguirle el ritmo al igual que las personas que

estan picando la carne, deben sincronizarse con el compas de la tonada.

% «Antiguamente, cuando una persona de la comunidad cazaba un ledn, se hacia fiesta grande, se honraba el
ledn por ser un animal fuerte y se repartia entre todos los de la comunidad para compartir también algo de su
fortaleza. Cuando desaparecieron los leones y se introdujeron las reses por parte de los espafioles y mestizos,
algunos elementos del rito, de la fiesta y de compartir la carne de la caza entre todos los de la comunidad, se
conservo en el Cxicx pekwe kuvx. En el contexto festivo, el centro del ritual consiste en la actividad de “picar
la carne” en pequefios pedacitos que seran repartidos a los asistentes de la fiesta. Esta tarea la realizan de
cuatro a seis mayordomos por medio de golpes coordinados de cuchillo sobre una tabla mientras se canta
sobre una nota pedal I’ah I’ah I’ah en una figuracion binaria. Las flautas mientras tanto, tocan una melodia”
(Nasa Kuvx, fiestas, flautas y tambores Nasa. 1998: 24).

A la palabra “Cxicx pekwe”, escrita asi en esta cartilla, que es la presentacion de una recopilacion de musica
tradicional nasa, se le agrega la palabra “kuvx” que significa “flauta”, pero la frase completa hace alusion a
algo asi como “pieza o musica para picar la carne”.
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Hay una musica especial para la picada de la carne y es una muasica muy
antigua, masica milenaria que de pronto el sonido lo lleva muy lejos, lejos,
€s0 es un, la picada de la carne tiene su musica y esa musica lo llevan mas
para un matrimonio, o sea la picada de la carne, la carne picada es para,
para la fiesta del matrimonio y con esa musica empiezan a picar mostrando
gue lo que comemos, comen los demds, con el sonido que va en el
macheteo, no es el machete quién hace llevar el sonido a la musica sino la
musica lleva a través del ritmo de la musica va la picada de la carne y como
hay tantas musicas, cada musica tiene, digamos que cada danza hay modo
de tocar, igualmente como la danza de la culebra verde es otra musica ,
igual la musica del baile del gallinazo, la musica también del caracol, como
el ritual ¢xhapug hay otra masica que es una musica como mas, una
musica, el sonido de esa flauta es como algo como muy alejado y como
muy a la vez como triste, pero eso es como ellos dicen los mayores como
ese silbido es donde lo llamamos el espiritu, eso es un silbido como el
espiritu, porque eso no es nada de tristeza sino es silbar al espiritu para
gue se venga, como un llamado, por eso cada cosa que, tiene cosas
diferentes. Larry Jeromito.

A medida que la carne va quedando picada, una persona se encarga de poner
cebolla, ajos y sal en cada trozo para que se vayan picando junto con la carne, la
misma persona se cerciora cuando cada trozo ya esta bien molido para
depositarlo en un fondo u olla grande. Puede participar cualquiera que tenga
ganas de hacerlo, a medida que los picadores se van cansando, otras personas

los van reemplazando y asi sucesivamente.

Con esta carne, al dia siguiente se hacen albondigas, un plato que anteriormente
los nasa preparaban en los matrimonios, y que ahora se constituy6é en la comida

sobresaliente del ritual y en su preparacion participan muchas personas.

Mientras el ritual es ejecutado, hay una comisién que no participa directamente en
€él, pero que se encarga de la labor mas ardua: elaborar la comida. En su gran
mayoria mujeres (a veces se ofrecen algunos hombres a colaborar) ubicadas en
una caseta destinada exclusivamente para esta actividad, alrededor de quince a
veinte de ellas pelan durante todo el dia, alimentos almacenados en costales.

Entre ellos papas, platanos, mejicano, yuca. Se desgrana maiz, en fin, trabajan
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todo el dia para preparar mote u otras sopas para el almuerzo y la comida,
hojaldras y café para los desayunos. Los diferentes platos varian de acuerdo con
lo que se tenga a mano o se facilite.

Antes del ritual han cavado huecos en forma rectangular, de cuatro o cinco metros
de largo, con el objeto de depositar lefia para cocinar. Sobre los rectangulos
huecos se ponen las ollas gigantes, de manera que entre la lefia y la olla, quede la
suficiente distancia para que arda un buen fuego y no se apague. Suelen juntarse
alrededor de quince o mas fondos (si hay demasiada gente) como en el caso del
ritual del Norte. La caseta de la cocina es la mas grande puesto que necesita buen
espacio para organizar las ollas y los costales de comida. Durante todo el dia la

cocina permanece activa.

El desayuno se sirve alrededor de las ocho o nueve de la mafiana y hacen el
llamado® antes que empiecen las actividades rituales del dia. El almuerzo no tiene
hora fija, por lo general es servido entre las tres y cuatro de la tarde y constituye
una pausa antes de empezar las danzas, para tener energias y poder bailar

durante muchas horas ininterrumpidamente.

La labor que realizan las mujeres en la cocina es de suprema importancia, no solo
por lo dispendioso del trabajo ya que son muchos los bultos de comida que deben
pelar y arreglar, pero mas alla de esto, podemos vislumbrar que aunque su papel
se opaca ante el esplendor del ritual, son ellas quiénes lo sostienen, son ellas las

gue proveen de energia a los participantes del Saakhelu.

“CEl llamado sef S
dado la orden y ==
interrumpa ning

168



Foto 27-34. La cocina.

Una vez realizada la picada de carne y alimentados todos, sigue la rumba, el baile
hasta el amanecer, donde la musica de flautas y tambores es reemplazada por

cds con ritmos tropicales: salsa, merengue, saya y lo que esté de moda; por lo
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general cuentan con un buen equipo de sonido y con parlantes potentes para que

la masica se propague por cada rincén del sitio de encuentro.

Tanto jovenes como adultos y ancianos bailan provistos de sonrisas, de alegria,
bafiados por los rayos de A’te tadx (la luna llena), la noche de la claridad se
propaga, no se necesita de luz artificial que ilumine la planada donde cientos de
personas comparten conocimientos y euforia, la chicha se apodera de los
danzantes, los embriaga hasta que cada cual decide irse a acostar, no existe

limite de tiempo, la idea es amanecer, aprovechar hasta el dltimo rayo lunar.

Los visitantes son alojados en distintas casas del resguardo anfitrion, cada uno
lleva su sleeping, ruanas, cobijas y colchonetas o cortafrio. Algunas veces el
cabildo dispone de un reducido numero de colchonetas para prestarle a los
asistentes, pero para tanta gente es imposible que alcancen. La comodidad
depende de cada persona y de las circunstancias, pues algunos no llevan nada y
corren con la suerte de que en alguna casa les presten lo que necesitan, asi como
hay otras personas que llevan todos sus elementos y cuando se van a dormir, les
han cerrado con pestillo las puertas asi que no les queda de otra que bailar hasta

el amanecer o dormir a la intemperie.

Por lo general los asistentes se organizan por zonas, por familias, por resguardos
0 si pertenecen a algun programa, por areas. Por ejemplo los del area de salud se
guedan en una misma casa. En cada casa hay duchas para que los forasteros
puedan bafarse a cualquier hora. Muchas de las casas las dejan completamente
vacias en los dias del ritual para que quepa la mayor cantidad posible de gente y
sus habitantes se van temporalmente donde familiares. Quienes gustan de la
mayor privacidad posible, el campo est4 abierto para que templen sus carpas y

por lo general se agrupan en un mismo sitio.

170



En la mafana siguiente es usual encontrarse con personajes que no han dormido
nada y que, tambaledndose bajo los efectos de la beka, buscan un lugar para

descansar, a costa de perder gran parte de ritual de ese dia.

Después del bafio y el desayuno, el segundo dia de ritual inicia con los
pagamentos al poste mayor. EI Thé” Wala, junto con varios mayores, se dirigen
hacia el poste mayor. Cada uno de los acompanantes, hombres y mujeres llevan
un elemento a ofrendar. Al llegar al poste, uno a uno, va haciendo entrega al Thé’

Wala de la ofrenda.
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Foto 35-40. La ofrenda al poste mayor.

Foto 41-46. La ofrenda al poste mayor.

Como el poste es el vinculo con la madre tierra, con Kiwe, entonces la sangre del
novillo que fue sacrificado el dia anterior y un pollo macho y joven, que no haya
pisado gallina, se ofrendan a la tierra que es mujer. El pollo posee intacta toda su
energia, si fuese gallo no tendria tanta vitalidad. Se ofrendan también albéndigas

preparadas con la carne picada la noche anterior y distintas comidas como el mote
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o la sopa preparada al desayuno o la noche anterior. Ademas se ofrendan el
higado del novillo con chicha, chaguasgua (bebida de maiz refrescante, sin dulce

y sin fermentar), miel y remedios.

Al recibir cada ofrenda, el thé’ Wala levanta sus manos, mientras observa el
firmamento y en nasa yuwe (inaudible) se lo ofrece a los Nehwe: Uma y Tay, a los
ksxa'w, y a los Tkhwe’sx; acto seguido, la restriega en el poste, a la altura de su
pecho, hasta donde se le facilita subir y bajar las manos, simultineamente va
dando una vuelta alrededor del tronco para impregnar su contorno. De esta
manera las albondigas, el higado y demas elementos sélidos, van
desmoronandose lentamente, con la friccion entre las manos del Thé’ Wala y el

poste mayor hasta quedar hechos trizas.

La chicha y la chaguasgua se vacian lentamente sobre el tronco impregnandole, la
miel, al ser tan espesa, se frota para ayudar a esparcirla. Al final, el tronco queda
completamente tefiido con los colores de los alimentos; el rojo de la sangre y del
higado predominan en el tronco y en el suelo, la escena es impactante, las patas e
hilachas del pollo mezcladas con la comida y cubiertas con sangre, no son muy
atractivas a la vista, pero si un manjar para los perros mas avispados de la zona,

guienes aprovechan la ausencia de la gente para darse un festin.

Terminado el “cuido” o pagamentos a los espiritus superiores y por supuesto a
Kiwe, se reparte lo que sobra (a veces ofrendan un pavo y utilizan sélo una parte
de él) entre los presentes, quienes deben tan solo pellizcar un pequefio trozo, para
gue coman de él, la mayor cantidad posible de participantes. Este acto reafirma la

unidad y el trabajo en comunidad. Inmediatamente jempieza la danzal
Organizados en fila india y encabezados por el Thé’ Wala, participan cuantas

personas deseen hacerlo, aunque el ideal es que todos intervengan, no sucede,

siempre hay gente timida o perezosa; sin embargo, la participacion es masiva y la
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duracion del baile depende de la cantidad de participantes, pues con menos gente,
termina rapido y al contrario, con mas gente, el baile se prolonga; se ejecutan tres
danzas distintas y cada una forma una figura que resulta de los movimientos de
cientos de personas, lo que requiere de dos o mas horas en la ejecucion de cada

danza.

Al empezar la danza, una enorme serpiente compuesta de trescientas personas
como minimo comienza a moverse, aunque a veces pueden juntarse entre mil y
cinco mil personas. En el ritual de Tierradentro el promedio maximo de asistencia
oscila entre los dos mil participantes, mientras que en el ritual del Norte, este

promedio se aplica al menor numero de ellos.

Cualquier persona que desee participar puede hacerlo porque los Nasa no son
excluyentes, intervienen personas de cualquier grupo cultural o nacionalidad y el
recibimiento con el que son acogidos los foraneos, es muy calido por parte de la
mayoria de los anfitriones, aunque no falta alguno que no vea con buenos ojos la

participacion de los musxka.

Las danzas son: la danza del caracol (Cxape) y el baile del gallinazo (mewéjx). El
orden de las danzas no es fijo y cabe anotar que en algunos Saakhelu, han
ejecutado primero la danza del caracol seguida por la del gallinazo, y al finalizar, la
culebra verde; en otros, primero la culebra verde, el caracol y por ultimo el
gallinazo. Este ultimo orden es el que por lo general se ejecuta, ya que el baile de
la culebra verde, al ser asociado con el espiritu de la lluvia, esta directamente
relacionado con las semillas “despiertas” y se baila para que su crecimiento esté
acompafado de la lluvia necesaria, ni demasiada ni escasa. Por ello, este baile
debe ser el primero y cuando no hay contratiempos, se alcanza a realizar después
del despertar de las semillas; si la tarde cae antes de que esto suceda, se realiza
la picada de la carne y al dia siguiente, después del los pagamentos en el poste

mayor, se ejecuta.
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La danza de “Cxape” que significa “caracol”, al igual que las demas, se realiza con
la formacion de una enorme fila que se contornea al compas de flautas y
tambores, mientras recorre toda la planada alrededor del poste mayor; da vueltas
bordeandolo y en repetidas ocasiones, cada uno pasa tocandolo. Continuamente

se escuchan los gritos: “Ujwe’jwe, U’jwe’jwe”*

, Y “Ewsa, ewsa” (literalmente
traduce “bueno”), que es sindbnimo de estarla pasado muy bien, a veces se dice

“‘wala ewsa”, es decir, que mas que bueno, se la esta pasando excelente.

El baile incita a la euforia, a estos gritos y mientras los danzantes transitan, los
organizadores reparten chicha a diferentes segmentos de la fila, uno por uno va
tomando una totumada (equivale a un vaso, se bebe en totumos pequefos) de
beka, el detonador del crecimiento de la alegria y el alboroto, el ambiente es

festivo, por todos lados se respira picardia, optimismo, calor humano.

Segun el terreno, a veces el Thé’ Wala se sale de la planada y se mete por las
calles del poblado, la danza puede durar horas y se torna agotadora, pero es su
objetivo: resistir. “Cxape” es simbolo de la pereza, enemiga del trabajo y hay que
acabar con ella, por lo que en medio del recorrido, la colosal fila va lentamente
enroscandose, hasta que forman la figura de la concha de un caracol, es decir, de
espiral. El espiral humano se va apretando, los participantes quedan apefiuscados
y mediante una peripecia del Thé’ Wala, paulatinamente se van desenroscando,

van desbaratando el caracol, hasta retomar la fila india en movimiento.

Para nosotros el caracol el nombre es “Cxape” en nasa y “¢cxape” le
dicen a una persona perezosa, muy pesado le dicen “¢gxape” que
parecen como una babosa para andar o para hacer cosas, entonces
el baile del caracol es el, bueno para la pereza y nosotros porqué

1 Ir en forma repetida, mecerse mientras se baila. (diccionario nasa yuwe castellano) En el ritual indica que
sigan los movimientos del Thé&” Wala y los que le siguen, que cada uno se de una vuelta. En repetidas
ocasiones mientras se avanza bailando, el Thé” Wala rapidamente, realiza un giro de 360 grados y los demas
hacen los mismo, pero como la fila es tan larga, a veces seguir la vuelta se pierde, entonces los mayores gritan
“Ujwe’jwe, Ujwe’jwe”.
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danzamos cuando estamos en el baile del caracol, con bailar
nosotros siempre movemos los pies el cuerpo, asi movemos,
movemos todo es dejando ese simbolo, esa pereza y movemos eso
para recibir buenas energias por eso hacemos el baile, el baile del
caracol para dejar la pereza, porque dicen los mayores: “-si no
hacemos eso seguimos con las energias negativas”. (Larry
Jeromito).

Foto 47-52. Danza del caracol.
1/b



Sin dejar de danzar, contintia la danza del gallinazo (mewéjx), que consiste en la
formacion, también a través de la cadena humana, de la figura de este animal; el
Thé’ Wala ejecuta algunos movimientos mientras los demas le siguen, elaborando
de esta manera la figura; los participantes no tienen la oportunidad de apreciar la
obra de arte, los espectadores alcanzan a apreciar parte de la figura, pues
estando al mismo nivel de los danzantes, es dificil observar la totalidad, algunos
buscan lugares mas altos donde pueden apreciar perfectamente la colosal figura.
Describir este espectaculo es un poco complicado por la cantidad de curvas y
enredijos, pero en definitiva, el resultado es un ave compuesta por personas en

movimiento.

Foto 53, 54. Danza del gallinazo.

El objetivo de esta danza es deshacerse de las malas energias al sacudir las
manos mientras se baila; con este movimiento que imita el aleteo del gallinazo, se
espera que “el sucio” se resbale, se vaya de las personas, recibiendo en su lugar,
energia positiva. Se pretende que los danzantes queden contagiados del

dinamismo que contiene este baile por el resto del afio.
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La luna sorprende a los danzantes, agotados después de tantas horas de baile.
Alrededor de las siete la danza termina y los asistentes hacen la fila para recibir la
comida. Tan pronto recuperan fuerzas, estan dispuestos para continuar con la

celebracion.

Es la ultima noche y a pesar de haber danzado toda la tarde, la gente aun
conserva energia para bailar hasta la madrugada. Afirman las malas lenguas que
parte de la resistencia, es procrear mas nasas. El coqueteo y las conquistas
amorosas brotan por montones durante todo el Saakhelu, de manera que al
terminar el ritual, surgen nuevas parejas, amores clandestinos y uno que otro hijo

engendrado bajo la oscuridad celestina de la noche.

A veces, por el tiempo que se demoran ejecutando las danzas, no se logran
realizar todas durante el segundo dia del ritual y queda faltando una de ellas, que
debe hacerse al tercer dia. Apenas termina la danza, sin dejar de bailar, las
mujeres se separan de los hombres, cada género forma su fila; las mujeres bajan
la imagen de A'te y el anaco que han estado colgados en la guadua y entre varias,

sostienen la vara y danzan en fila, encabezadas por el simbolo lunar.

Los hombres bajan la imagen de Sek y hacen lo mismo, pero danzan en direccion
contraria a las mujeres. Por toda la planada, tanto la hilera masculina como la
femenina, danzan por distintos lugares y en los puntos en que se cruzan, quienes
llevan el sol y la luna los acercan sin juntarlos, como simulando un coqueteo entre
ellos, luego en el encuentro de hilera con hilera, cada rostro masculino se va
topando con cada rostro femenino, la algarabia es total, los gritos y risas de
hombres y mujeres, cuyas miradas se encuentran en una conjuncion total de

alegria.

Y asi transcurre la danza, con varias vueltas alrededor de la planada y algunos

coqueteos, finalmente ambas filas se dirigen hasta el poste mayor, cada una frente
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a frente danzan hasta llegar a él. Al encuentro del sol y de la luna se desborda un
entusiasmo colectivo, los dos simbolos son yuxtapuestos y elevados, alli en la
altura ocurre su union, después los bajan a una distancia de un metro y medio,
mas o menos, sobre el nivel del suelo, mientras los presentes emocionados,
esperan pasar bajo ellos. Sin desbaratar las filas, masculina y femenina,
intercalados van pasando uno a uno. Este acto simboliza la apertura a la fertilidad,
a la abundancia, a la unién en todos los aspectos. Es como la estocada final, ya
gue las diferentes actividades que el ritual contiene, atafien a estos atributos.

Cuando pasa el dltimo de los participantes bajo los simbolos de los padres
celestes, el Thé” Wala, junto con otros médicos y algunos mayores, se disponen a
elegir a los nuevos padrinos que pertenecen al resguardo que previamente fue
asignado para la realizacion del siguiente Saakhelu. Apoyan también esta eleccién

los comuneros pertenecientes al resguardo elegido. A los padrinos, hombre y

mujer, se les hace un riego en la corona con remedios frescos.
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Foto 55-60. Danza de A’te y Sek

Foto 61-64.Union de A’te y Sek

El Thé” Wala inicia entonces otra danza, esta vez, seguido por los padrinos, detras
los deméas participantes, bailan alrededor de una hora durante la cual esta
prohibido el almuerzo, aunque den las cuatro de la tarde o mas, nadie puede

hacerlo, hasta que la danza termine.
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Cuando llega a su fin, los danzantes pasan a almorzar; los que desean quedarse
con un trozo de corteza del poste mayor, se aglomeran a su alrededor en espera
de obtenerlo. El almuerzo es la ultima comida del encuentro, después de ella,

cada cual regresa por donde vino. El Saakhelu ha terminado.

Foto 65. Obtencién de la corteza.

4.1 MENSAJES CANONICOS Y AUTORREFERENCIALES

Uno de los objetivos de esta monografia es revelar los mensajes canonicos y
autorreferenciales del ritual, aunque en la descripcidén y explicaciéon han salido a
flote muchos de ellos, se hace necesario evidenciarlos. Como este ritual lleva
pocos afios de volverse a realizar, podemos ver su trayectoria desde el inicio
hasta nuestros dias, para ver qué elementos del ritual pueden cambiar y cuéles no

pueden hacerlo.
4.1.1 Primer Saakhelu en el proceso de recuperacién del mismo. Afio 2000%.

Tuvo lugar primero en el Norte (resguardo de Andalucia, Caldono), en el mes de

agosto y posteriormente en Tierradentro, en Segovia, resguardo de Santa Rosa,

%2 LLa descripcion de este Saakhelu ha sido tomada de entrevistas a distintos participantes en el trabajo de
campo.
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Municipio de Inz4, en el mes de diciembre. Con anticipacion, los comuneros
transportaron las canoas y los galones de chicha durante todo un dia. Puesta la
preciada bebida en el lugar indicado, los organizadores se dieron a la tarea de

dejar cada caseta con los elementos necesarios para empezar el ritual.

Una vez instalada la cocina con las tulpas y repartidas las labores, se sacrificd un
novillo guardando su sangre. Mientras tanto los que no realizaron una tarea
especifica participaron en una minga en la que prepararon el terreno, lo
desrastrojaron, es decir, desyerbaron con machete para dejarlo listo para la
préxima siembra. Es preciso hacer esto ya que gran parte de la comida del ritual,
se obtiene de la siembra comunitaria hecha por el resguardo anfitrion, por ello,
nuevamente en comunidad, se prepar0 para la siembra un terreno cuyo uso fue
colectivo. Otros Recogieron suficiente lefia para la preparacion de la comida.
Algunos hombres molieron cafia en un trapiche improvisado, hecho con guadua y
troncos. Y la comision encargada de la mision mas importante: el corte del tronco.
Ese afio el tronco fue tan grande y pesado que tuvieron que trasportarlo en carro

ya que les fue imposible cargarlo.

Los participantes fueron recibidos con chicha y musica. Al llegar, los participantes
hicieron fila para firmar (registro del nimero de participantes y de qué zonas que
se hace desde entonces). Este registro es mas un formalismo para justificar ante
las distintas organizaciones (entre ellas el CRIC, la Asociacién de Cabildos del
municipio donde se efectie el ritual, el cabildo del mismo, y algunas
organizaciones que son financiadas por el gobierno), que el dinero que aportaron
se invirtid sin corrupcion. Es decir, que determinada suma de dinero sirvid para
solventar la alimentacion de cierto numero de personas, por tres dias, mas los
implementos para hacer cobertizos, transporte, sonido, etc. Al servir sélo para
justificar el presupuesto invertido, estos registros no los conservan, por lo tanto es

dificil precisar cuantas personas asistieron a los diferentes Saakhelu.
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Ese afio se ejecutd la mayor inversién econdmica de los rituales hasta la fecha.
En Tierradentro, se calcula alrededor de dieciocho millones de pesos®. Valga la
pena aclarar que por ser el primer ritual, la gente no estaba preparada para llevar
productos, asi que casi todo corrié por cuenta de las asociaciones de cabildos, el
CRIC y el Programa Tierradentro de la Union Europea, que realiz6 un aporte
generoso. Pese al cuantioso presupuesto, asistieron muy pocas personas, entre
doscientas y trescientas. Este hecho generé una fuerte critica por parte de algunos
comuneros, quienes argumentaron que toda esa plata hubiera sido mejor invertirla

en los pobres o0 en proyectos comunitarios de larga vida.

En los Saakhelu posteriores, el presupuesto no llegd ni a la mitad de lo que se
invirti6 en la primera ocasion y en los tres ultimos afios, descendido a cifras
menores a los cinco millones de pesos, lo que no ha implicado que en el ritual se
restrinja ninguna actividad. El dinero ha sido reemplazado paulatinamente, de
ritual en ritual, por la contribucion de viveres que hace cada resguardo y familia

gue participa, para suplir una buena parte del alimento.

Se espera que a medida que el Saakhelu adquiera mayor participacion y
apropiacion, no requiera de donaciones de dinero sino que Sse propicie un
autoabastecimiento, a partir del trabajo comunitario*.Por ejemplo, si una persona
‘dona” una vaca, se le retribuye con trabajo en su terreno, para que no pierda
dinero. De igual forma se piensa proceder con el resguardo anfitrion, si hace un
cuantioso aporte en viveres y alimentos, los asistentes deben recompensar con el

trabajo de una minga, dejando listo el terreno para una posterior siembra.

Si esta idea se convierte en realidad, aunque probablemente requiera de unos
afios mas, seria un excelente punto a favor del ritual, ya que generaria trabajo,

autoabasteciendo a los asistentes, sin necesidad de ayuda monetaria. También

*% Informacién sobre el presupuesto: Luis Yonda, consejero Nasa del CRIC.
* Informacién de Manuel Sisco, abril, 2008.
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contribuiria al fortalecimiento del trabajo en comunidad, al consumo de los
productos propios de cada resguardo y a la autonomia alimenticia que busca el

pueblo Nasa.

Este primer Saakhelu fue distinto a los que actualmente se realizan, no sélo
porque no se ejecutaron algunas actividades, sino que fue aprovechado todo un
dia para hablar acerca del rescate del Saakhelu y de su importancia para
fortalecerse como etnia. Mas que un despertar de semillas, fue un despertar de
conciencias. Algunos lideres, mayores y Thé’ Wala hablaron sobre la importancia
de la lucha por sus derechos y principios, de la mano de sus practicas religiosas y
rituales, sefialando como el distanciamiento lo Unico que ha provocado es la
desunion y el enojo de los Nehwe, y sobre todo de Kiwe, lo cual hace que ella, en
lugar de favorecerlos, los reprenda. Se demostré asi la importancia del Saakhelu
en tanto que una de sus funciones es la de armonizar a las autoridades cosmicas,

la naturaleza y sus espiritus con el hombre.

Después de la concientizacion a través de la palabra, el poste mayor fue
trasportado hacia una planada, en cuyo centro cavaron un hoyo para poder
enterrar uno de los extremos del tronco, de manera que quedase erguido.
Mientras tanto, las mujeres a un lado de la planada organizaron en una guadua, la
figura de la luna y los hombres la del sol, al lado opuesto, hacia el oriente, donde
sale Sek. Sin danzar, las mujeres caminaron un tramo con la figura y la alzaron
para enterrar la punta de la estaca. El grupo estaba compuesto por alrededor de

veinte mujeres, en su mayoria ancianas y mayores.

Una vez organizados A’te y Sek, un cuantioso grupo de hombres se dispuso a
estacar el poste mayor, sosteniéndolo con gruesas sogas Yy halando entre muchos
para poderlo erguir; una vez sujeto, los hombres festejaron con chicha y los
médicos regaron sus remedios, mientras los musicos acompafaron con sus

alegres tonadas. Un joven subid al poste principal para atar la cabeza de una de
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las reses sacrificadas, el costillar y la pierna izquierda, mientras el depositario
ascendio, algunos de los hombres y mujeres empezaron la picada de la carne
sobre un tronco, una veintena de machetes golpearon con impetu la carne, la

cebolla y el ajo, al son del Cxicxpekwe.

Cuando el joven lleg6 a la cima del poste principal, por poco se cae al suelo, ya
gue el viento soplaba muy fuerte.

...en los primeros dias atacé mucho viento, demasiado, que cosa
gue casi lo desprende a uno de los muchachos que subia las
ofrendas y al ultimo dia pues se escap6 de tumbar los ranchos pero
pues fue porque eran, era tanto tiempo que no recordabamos y solo
tan solo ese dia haciamos el ritual entonces era una tristeza y de la
tristeza pues nos mostraba con mucho viento, viento y lluvia,
entonces siempre por eso, antes de eso se preparan los remedios
para echar en el hoyo para que no ataque tanto viento y para que
guede con buena energia y, y cuando esté pues bueno, con buenas
energias para también cuando vamos a subir las ofrendas. (Larry
Jeromito).

Todas estas experiencias han sido una ensefianza para los nasa, quienes
argumentan que los Nehwe: Uma y Tay, el ksxa'w, y el Tkhwe’sx, en ese primer
Saakhelu estaban muy sentidos por su descuido y se manifestaron con unas
condiciones climaticas adversas. Esto lo recuerdan afo tras afio e hizo que se
preocuparan para hacer los pagamentos afio tras afio, calmando asi el enojo de

los seres espirituales.

Cuando quedaron organizadas las partes de la vaca en la horqueta del poste
mayor, ya estaba entrada la noche, entonces los asistentes caminaron hasta la
laguna de la Luna, cerca al sitio donde se realizo el ritual. Ahi se sentaron jovenes,
adultos y ancianos a recordar historias, a contar cuentos, a despertar la palabra
mitica de un suefio profundo en el que estaba sumergida y al menos, desde esa

noche, quedaba asegurada su difusién y vida, por mucho mas tiempo.
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Al dia siguiente el thé’ Wala, seguido por una fila de mujeres y hombres
intercalados entre si, danzaron en circulo alrededor del tronco, la multitud
aglomerada en torno a ellos los observé. El Thé’ wala realizé la danza de las
semillas y cuando termind, los hombres y las mujeres se dirigieron hacia donde
estaba izado el simbolo de A'te y de Sek. Caminando, las mujeres tomaron a A'te
y se dirigieron al centro de la plaza. Los hombres en el centro, es decir, donde
esta ubicado el Saakhelu, en ese punto realizaron la unién de la madre y el padre
celestes, cada participante paso6 por debajo de los simbolos para adquirir fertilidad
y abundancia

4.1.2 Saakhelu 2001

De nuevo, el lugar elegido para la ejecucion del ritual fue Segovia, resguardo de
Santa Rosa, Municipio de Inz4 - Tierradentro. La asistencia fue mayor que en el
primer ritual, ejecutaron baile tradicional que se realiza entre parejas y el
movimiento es como el del bambuco, se dan pasos cortos hacia un lado volviendo
al centro y luego se va al otro lado, regresando de nuevo al centro y asi

sucesivamente; en algunos momentos, el hombre da una vuelta a su pareja.

Este baile se realiza en varios momentos del ritual, como por ejemplo cuando se
esta ejecutando la picada de la carne, mientras algunos repican sus machetes al
son de la musica, otros bailan alrededor del sitio de esta actividad y al son del

Cxicxpekwe que entonan los musicos.

Los dos primeros afios de Saakhelu estuvieron exentos algunos eventos como las
danzas de la culebra verde (Ul'céy), el baile del caracol (Cxape) y el baile del
gallinazo. (Mewéhx). Esto sucedid porque la investigacion aun continuaba, asi que
muchos datos vinieron a agregarse después, el ritual apenas empezaba a
despertar; primero debian recordar, escuchar las palabras de sus mayores, pues

aun faltaba terminar de conformarlo ya que éste, como un proceso grupal, tiene
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vida y como cualquier ser, empezé a dar pequefios pasos. Posteriormente, nutrido

con el conocimiento de sus ejecutantes, el ritual adquiri6 madurez.

4.1.3 Saakhelu 2002

Para esta ocasion se retomd un lugar muy importante, donde se dice que en la
antigiiedad se celebraba el Saakhelu: Tafxnu, vereda de Taravira, resguardo de
Talaga, Paez, Tierradentro. Este lugar es considerado un recinto sagrado, inspira
respeto, es majestuoso; al encontrarse en la altitud de una meseta, el paisaje que
ofrece es deslumbrante, desde alli se pueden ver varios pueblitos entre ellos
“Suin” y “La Cruz de Vitonco”.

...Ahora solo hacemos de tres dias cuando antes se hacia de quince
dias de un mes, también haciendo los grandes sacrificios y con
mucha gente donde Tierradentro era uno de los sitos llamado Taxnu
y Taxnu como el sitio sagrado, el sitio de Tay por eso se dice “Tay”
es el padre superior, “xnu” es el sitio, el patio, alla en Taravira esta el
sitio, en Taravira esta el sitio donde dice “Taxnu” es el sitio sagrado
donde se escuchaba y conocen por toda parte del Cauca, donde
celebraban el ritual Saakhelu y participaban los indigenas del Norte,
los indigenas Paeces del norte, del occidente, de toda parte por lo
gue era mas cercano al nevado del Huila. (Larry Jeromito).

El cambio de lugar tuvo gran acogida, la participacion fue cuantiosa, asistieron
personas tanto del Municipio de Paez en donde esta ubicado, como del Municipio
de Inza. También se contd con la presencia de una comision grande Nasas de la

zona Norte.

Este afo el ritual crecié significativamente, si bien los mayores continuaban
investigando sobre como se realizaba anteriormente, a partir de aqui y en
adelante, se empezaron a ejecutar varios pasos importantes, como las danzas ya
mencionadas, el encuentro del sol y la luna danzando y el baile de los padrinos. A
partir de este afio, la descripcidn corresponde a la descrita al principio, excepto por

algunos detalles que se observaran en los afios posteriores.
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4.1.4 Saakhelu 2003

Este ritual tuvo lugar el 13 de diciembre en Tafxnu, vereda de Taravira, resguardo
de Talaga, Paez, Tierradentro. Tafxnu queda en una meseta alta, desde la cual se
puede ver Taravira, un pequefio caserio en donde, desde el mas pequefio hasta el
mas anciano habla Nasa Yuwe. Queda alrededor de 10 minutos caminando desde

Taravira.

Aunqgue no asisti al Saakhelu del 2001, la gente comentd, que a comparaciéon del
afio anterior, hubo menor cantidad de gente, las sefioras de las ventas de comida
ambulantes, se quejaron porque el negocio estuvo malo, ademas porque en la
cocina comunitaria la comida abundaba y gratis. Unos comuneros dicen que no
participé tanta gente porque simultdneo al Saakhelu, en Vitonco (cerca de
Taravira) habia fiesta y eso acaparé la atencion de los habitantes de ese
resguardo y de otros aledafios. Comentaron también que hay muchos Nasa que
se han vuelto evangélicos y cristianos que ya no creen en su cosmovision. De este
modo, se encuentran repartidos y los que participaron (no todos) son los que

realmente estan interesados y tienen fervor por el ritual.

Otra versién de la “poca asistencia”, habia cerca de dos mil personas, es que el
afio pasado hubo tantos participantes que la comida no dio abasto y muchos
guedaron con hambre. Para el nasa, la comida es fundamental porque tienen un

excelente apetito, les gusta en los diversos eventos comer “bien”*

y bastante, ya
gue muchos de ellos en su cotidianidad no tienen acceso a comer carne en
abundancia o variedad en los alimentos; la gran mayoria vive de los alimentos que
les da su parcela segun las temporadas; por ejemplo, si la cosecha es de

platanos, comen todos los dias este alimento y lo complementan con arroz, que

** Para el Nasa comer bien significa quedar lleno, pero su alimentacion, en la mayoria de casos, esta
compuesta por exceso de carbohidratos, lo que genera una mala nutricion.
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como se menciond en el primer capitulo, es un alimento que paso6 a ser basico en

la dieta de los nasa.

Entonces, cualquier reunidn, asamblea o evento, lo aprovechan para darse gusto
comiendo copiosamente, sobre todo en el Saakhelu en donde la comida abunda.
Cuando el ritual finaliza, los ultimos asistentes tienen via libre para llevarse lo que
sobré a sus casas o comerlo ahi mismo si lo desean. Aunque muchos, segin una
vieja costumbre, prefieren llevarse en bolsas aquello que no son capaces de
comerse por la saciedad, ademas Nasa que se respete, le encanta compartir con
su familia, amigos o vecinos la comida que posee, aunque sea un bocado, todos

comen.

A partir de este afio, no volvidé a haber carencia de alimentos, al contrario, hasta
ahora en todos los Saakhelu la comida sobra, al parecer fue so6lo en el 2002 que

se cometid esta falla.

El ritual se realizd con un solo contratiempo, los que sacrificaron el animal
cometieron un error: jle quitaron el cuero a la cabeza!, los Thé’ Wala los regafaron
y pidieron que rapidamente se sacrificara otra vaca, al joven que estaba en lo alto
del tronco, le toco esperar alli pues resultaba mas facil asi que volver a trepar, a
pesar de que su situacion era tenaz pues estaba sentado sobre una soga que
pende del tronco. Con un error de esos, la cantidad de carne que queda es
cuantiosa: jla de tres vacas!. Contando la que se iba a emplear para la ofrenda,
mas la que tuvieron que sacrificar con el mismo fin y otra que se habia destinado

para la comida.

Después que la ofrenda quedd ajustada en lo alto del poste, se hicieron los
pagamentos. Antes del intercambio de semillas, se realiz6 una danza encabezada
por el Thé’ Wala seguido por los demas participantes, recorrieron toda la planada

dando vueltas hasta llegar al poste mayor donde el Thé’ Wala empez6 a arrojar las
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semillas, mientras danzaba con una fila muy corta, pues muchos estaban
recogiendo las semillas; hasta los médicos se lanzaron a recogerlas pues segun
dijeron: “dan muy buenos frutos, si se recogen bastantes se puede hacer una
buena platica”. La idea de esta recoleccidén es sembrar estas semillas, para que
produzcan otras y asi tener las del consumo, que a su vez dejaran semilla para

cada afio de ritual.

A partir de este afio se comienzan a vislumbrar los resultados que va tejiendo el
Saakhelu en los Nasa, la gran mayoria de los asistentes, no solo confian
plenamente en la calidad de las semillas, por el hecho de estar sacralizadas,
ademas han empezado a tenerle fe a la corteza del tronco, el cual es desgajado
en trozos por algun mayor, con la ayuda de un machete, cuando el ritual finiquita,
para entregar cada fragmento a los distintos participantes quiénes lo solicitan, de
hecho, esto comenzo a realizarse ante las peticiones de los distintos comuneros,

qguienes le atribuyen efectos curativos y dadores de abundancia.

Esto muestra que el ritual, ademas de ser acogido por una buena parte del pueblo
nasa, también esta aportando a la aprehension de las creencias tradicionales, ya
gue muchos de los jovenes y algunos nasa desconocian por su integracion a otras
practicas religiosas. El Saakhelu no solo expresa aquellas creencias del nasa, las
hace tangibles, las vuelve una actitud de vida a través de sus actos simbdlicos y

esto hace que la fe del Nasa esté aumentando.

4.1.5 Saakhelu 2004

Fue el ultimo Saakhelu que se realizé en el recinto sagrado de Tafxnu. Se calcula
gue alrededor de dos mil personas asistieron. En vista de que el ritual estaba
tomando fuerza y para impulsar una mayor acogida, se tomo la decision de

empezar a rotar el ritual, descentralizandolo y ejecutandolo en distintos lugares
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para que, de esta manera, comuneros de cada resguardo tuviesen la oportunidad

de participar y apropiarse de él.

No hubo cambios o afadiduras en los pasos del ritual este afio, tampoco
contratiempos, los asistentes estuvieron muy animados y se contd con una

participacion activa.
4.1.6 Saakhelu 2005

Como parte del proceso de recuperacion y fortalecimiento cultural, este ritual se
realizd en Belén de Topa, municipio de Inza. Aunque este lugar anteriormente fue
resguardo, se abolid hace mas de un siglo. Sin embargo los habitantes que alli
residen buscan que el resguardo reviva. Por eso desde el afio 2004 lo llaman Tub
dxi’j**, en conmemoracién a una laguna que lleva ese nombre, de la cual se han

tejido muchos de los mitos en la zona.

Es necesario resaltar que los habitantes de este lugar, poseen muy pocos
recursos economicos, al no estar bajo el amparo de la figura del resguardo, asi
gue todo lo que han logrado, ha sido a punta de trabajo y de un profundo interés
por recuperar no solo los titulos, sino la lengua materna y las tradiciones perdidas.
Aunque entraron en conflictos con sus vecinos campesinos, hoy (2008) estan en
proceso de didlogo y en el mes de enero, se reunieron para pactar un
“casamiento”, como denominaron a la unién que pretenden lograr, después que se
dieron cuenta que separados no estaban logrando nada, ni para el uno ni para el

otro.

La soluciébn que anteriormente sugerian los nasa, era que los campesinos se

reconocieran como indigenas, lo que por obvias razones, era inaceptable para

%8 Asi lo escriben, la traduccion es “laguna de las torcazas” aunque en nasa yuwe “tub” traduce ave torcaz y
laguna es “ikh”.
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estos ultimos. En el pacto que esperan lograr, el objetivo primordial es trabajar
juntos por el bienestar y mejoramiento de la zona, respetando las diferencias

culturales.

En este Saakhelu no hubo tanta abundancia de comida como en afios anteriores,
pero como se menciond, por la falta de recursos econdmicos, sus habitantes
apelaron al trabajo comunitario, con varios meses de anticipacién hicieron mingas
para obtener las provisiones suficientes para abastecer a los participantes, tanto
de comida como de beka.

La participacion de la gente disminuyo en comparacion con afios anteriores, dicen
gue fue por falta de transporte, pues la gente aprovecha las chivas y carros que
contratan los cabildos para estas ocasiones y al parecer, los vehiculos contratados
no fueron suficientes; el presupuesto de este afilo mermd considerablemente, no
s6lo por la carestia en Tub dxi’j, pero también hay que tener en cuenta que el
Saakhelu de Tierradentro contaba con apoyo econdmico por parte del programa
Tierradentro de La Unién Europea, el cual aportaba para transporte y viveres pero

en ese afio finalizo labores en esta region.

En los rituales anteriores, salian de cada resguardo los vehiculos necesarios para
el transporte de la gente que quisiera ir, con este aporte, eran muchos las
personas que podian asistir. Desde este afio en adelante comienza a verse el
decrecimiento de la asistencia, pues disminuyo el presupuesto necesario para el

transporte que es basico para que haya una participacion masiva.

Otro de los aspectos en los que se visibiliza la carencia econémica es en la
cantidad de viveres. En los rituales anteriores la comida abundaba, asi como las
reses para sacrificar. Este afio sélo sacrificaron dos vacas, parte de una, para la

ofrenda y el resto para la preparacion de las sopas, de modo que no faltaron las
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guejas de uno que otro comunero, por la disminucién de la porcién de carne en su

plato.

El ritual se ejecutd con cada una de las practicas y danzas, aunque la participacion
de la gente en ellas fue poca. Se empezaba a notar una especie de crisis en el
ritual, tanto a nivel econdmico como organizativo, por falta de una buena
coordinacion, la causante mayor de su “estancamiento”; estancamiento, porque lo
gue se esperaba con el transcurrir de los afos, era el crecimiento del ritual en
todos los niveles, en una mayor participacion de la gente, el aumento de los
viveres, sin embargo empezaba a ocurrir lo contrario: el ritual comenzaba a
mostrar signos de debilitamiento. Los mayores y Thé’ Wala, muy consientes de la
falta de organizacion, hablaron sobre la necesidad de buscar soluciones a la crisis

para el proximo Saakhelu.

4.1.7 Saakhelu 2006

Tuvo lugar en el resguardo de Yaquiva, Municipio de Inza, Tierradentro. Este
Saakhelu presentdé muchas dificultades, segun muchos mayores, debido a la falta
de colaboracién del gobernador electo. Para empezar, los comuneros decidieron
retirarle la corteza al arbol, para que quedara mas liviano y transportarlo con
mayor facilidad. Esto fue un atropello, pues tal como se venia ejecutando, la
corteza es muy importante en la fe de los creyentes, retirarla por lo tanto, genero

desanimo.

Como se menciond en lineas anteriores, a la corteza se le atribuyen poderes
curativos y se la utiliza como amuleto para la buena suerte, con ella dicen que los
cultivos no presentan mayores inconvenientes y que poniéndola sobre una herida,
sana rapidamente. La corteza, durante el transcurso de tiempo que lleva
ejecutandose el ritual, adquiri6 un caracter sagrado y retirarla del tronco para

transportarla, fue contraproducente.
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Otro contratiempo ocurriéo después de que lograron llevar el poste principal a su
destino; se habia caido como tres veces, de modo que su horqueta estaba
vencida, pero los participantes no se dieron cuenta, sélo hasta el momento en que
el joven elegido para depositar la ofrenda, al llegar hasta la horqueta y tratar de
enlazar la soga con la que subid, con temor, observé como ésta se desprendio del
tronco cayendo al suelo, los participantes corrieron asustados y no era para
menos, al caer el pedazo de tronco de la horqueta, casi cae sobre un muchacho
gue de haberle caido encima, le hubiese matado. Desde ahi y quién sabe hasta
cuando, los yaquivefios reciben el sobrenombre de “palos mochos” y en cada

Saakhelu se les recuerda su gracioso apelativo.

Los nasa tuvieron que improvisar una horqueta y cuando al fin pudieron depositar
la ofrenda, ya eran mas de las dos de la tarde, cuando se suponia que debia estar

antes del medio dia, para que Sek la recibiera con sus rayos.

La picada de carne no fue la excepcion, a los pedazos de carne que deben estar
adobados con sal, cebolla y ajo, les agregaron otro ingrediente: “trisazén”, un
condimento elaborado con tres especias (comino, color y pimienta), producto
guimico, que se supone no debe estar presente en esta preparacion. El resultado:
en el momento de cocinar las albondigas para el desayuno, éstas se deshicieron y
en lugar de albondigas, las mujeres repartieron ese dia, caldo de carne molida. El
simbolismo de las albdndigas pierde fuerza, ya que es este tipo de preparacion, la

gue evoca el matrimonio y la fecundidad.

Ese afio la participacion de la gente mermé y en los bailes hubo desgano, sin
embargo hubo algo nuevo, a medida que se ejecutaba alguno de los bailes, en
medio de unas piedras se prendié fuego a unos trozos de madera, acto seguido,
se apago para que el carbon que resulta, fuera quemando lentamente las plumas

de un pavo. De esta manera, se generd6 mucho humo, el que junto con el viento y
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el fuego, fueron aprovechados para eliminar las energias negativas de los
participantes, a medida que éstos pasaron al lado del humo mientras bailaron. Se

cree que el humo es una buena herramienta para ahuyentar lo negativo.

Inmediatamente se “termind” el ritual, recordemos que terminaba con el
matrimonio de Sek y de A’te y la eleccion de los nuevos fiesteros (hombre y
mujer), se realiz6 una danza encabezada por éstos. El baile duré alrededor de una
hora, con el fin de despertar el dinamismo en los nuevos padrinos y garantizar el

éxito del Saakhelu del proximo afio.

Este Saakhelu dejo ver una mala organizacion, que desmejoré en comparacion
con la del afio anterior, sin embargo esto generé multiples reflexiones y dialogos
por parte de los mayores y lideres, quiénes volvieron a hacerse los mejores
propdsitos por mejorar la organizacion del siguiente ritual. Sélo al afio siguiente se

sabria qué tan efectivas serian estas intenciones.

4.1.8 ;Saakhelu 2007?

En realidad este Saakhelu se realizé en febrero del 2008 en el resguardo de San
José, Municipio de Paez. La razon por la cual no se hizo en diciembre del 2007 fue
porque los San josefios, encargados de la organizacion y realizacion del ritual, se
encontraban en una grave crisis econémica que se origind principalmente por dos
razones: la escasez en sus cosechas, debido a las lluvias prolongadas que
afectaron sus cultivos y a la falta de tiempo para contrarrestar este problema, pues

nd7

se encontraban en la “recuperacion de tierras™’, organizada por el CRIC en

4" Como represalia al incumplimiento del gobierno Colombiano frente a los compromisos adquiridos desde
hace varios afios, las comunidades indigenas del departamento del Cauca decidieron iniciar una serie de
acciones que denominaron “rituales de armonizacidn para la liberacion de la madre tierra”. Esto Consistié en
la toma de algunas fincas en las cuales participaron las autoridades y varios comuneros de Munchique los
Tigres (zona del Norte del Cauca), Quizg6 en el municipio de silvia, Jevald y Polindara en el municipio de
Totord, Paletara en el municipio de Puracé; Poblazon en el municipio de Popayan y la comunidad Guambiana
de La Maria, municipio de Piendamé. Estas comunidades son las que oficialmente participaron activamente
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conjunto con las distintas asociaciones de cabildos, tanto de la zona Tierradentro

como la del Norte del Cauca.

Ocupados en estos rituales de armonizacién para la liberacion de la madre Tierra
y con baja produccion en sus cultivos, los san josefios anunciaron que en el mes

de enero, a mas tardar en febrero del 2008, realizarian el ritual.

Con todos los inconvenientes que se presentaron en el Saakhelu pasado y con la
no realizacién en el 2007, el ritual corrié el peligro de fenecer. Este debilitamiento
era el reflejo de una crisis a nivel organizativo, sin embargo es admirable, que
retirada la ayuda financiera del Programa Tierradentro, sin la cual el Saakhelu

amenazaba perecer, no fue el final.

Realizar el ritual con fondos monetarios insuficientes fue muy positivo, no sélo
para la existencia y revitalizacion del ritual, sino también para el proceso de
recuperacion y fortalecimiento cultural. Los comuneros han empezado a llevar
productos de sus parcelas, como aporte para la comida comunitaria. Esto, sumado
a la minga que organiza el resguardo anfitrion, en la que se recoge la cosecha de
lo que sembrd, para uso exclusivo del ritual, asegura parte de los viveres y

solventa una buena parte del dinero que se requiere.

En cuanto al proceso de recuperacion y fortalecimiento cultural, la situacion es
benéfica porque los comuneros han empezado a apropiarse mas del ritual; al
comprometerse a llevar viveres, valoran mejor lo que reciben, se presenta una
dinamica de retribucién, entregar semillas o productos y a cambio recibir comida y
semillas que nuevamente se siembran, y de esa cosecha se lleva parte al

siguiente ritual. Empieza entonces a vivirse el Saakhelu, no sélo como los tres

en la “liberacion de la madre tierra”, pero comuneros de varios resguardos de Tierradentro también
colaboraron, entre ellos los “San josefios”.
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dias de luna llena de diciembre, sino como el afio entero en el que reciben y dan

semillas para su abastecimiento, jsemillas de muy buena calidad!

Otro aspecto que ha nutrido esta apropiacion, es la realizacion del ritual en
resguardos distintos cada afio. Por ejemplo, en afios anteriores se les veia muy
reacios a los Calderunos (resguardo de Calderas) a participar en el ritual.
Paraddjicamente, siendo la mayoria de ellos catélicos acérrimos, son
considerados por los demas nasas, como uno de los resguardos que conserva
muchas de sus creencias. La mayor parte de los Calderunos son apaticos y
desconfiados, sobre todo con el musxka. Son muy criticos en las distintas
reuniones y reservados si opinan delante de personas que no pertenecen a la
comunidad, se dirigen en nasa yuwe para que su palabra y conocimiento no sea

saqueado.

Dentro del ritual, son sus musicos los que han participado sagradamente cada
afio, acompafiando con sus hermosas y alegres tonadas; pero precisamente,
debido a la importancia que le dan a la masica, no comulgan con la presencia del
sonido eléctrico; tampoco con la ausencia de la predicacion catolica en el
Saakhelu. Sin embargo, esto ha ido cambiando con el tiempo. Cada afio la
participacion de calderunos ha ido en aumento, y con ella la apropiacion del ritual,

tanto que el resguardo anfitrion en diciembre de este afio (2008) sera Calderas.

Asi como en el ritual pasado, los comuneros del resguardo de Yaquiva se ganaron
el sobrenombre de “palo mocho”, este ano el apelativo para los San Josenos fue
“palo corto”, pues dicen que el poste principal estaba muy bajo. Los Nasa son muy
jocosos y siempre estan fabricando humor con los acontecimientos cotidianos y
este no podia pasar desapercibido. El ritual se desarroll6 sin mayores
inconvenientes a excepcion de la constante lluvia, sin embargo esto no fue

impedimento para danzar y realizar las distintas actividades.
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La asistencia de gente fue escasa, a decir verdad, de las mas bajas en todos los
afios; una de las causas fue haber cambiado la fecha, otra, el bajo presupuesto y
por ultimo, el acceso a la zona. Los vehiculos llegan sélo hasta una parte del
camino, de ahi en adelante hay que andar aproximadamente dos horas a paso de
nasa (rapido), bajando una montafia muy alta y luego subiendo otra de igual
tamafo hasta llegar; esto sumado a la lluvia constante que tenia empantanado el
camino, hicieron el trayecto dificil de transitar. Aunque los Nasa son excelentes

caminantes, parece que esto le genero flojera a muchos.

Pese a los impedimentos que han surgido en los ultimos afios de vida del ritual, no
se vislumbra su muerte, al contrario, cada obstaculo es tomado por los mayores,

como leccion y motivo para tratar de hacer cada vez mejor las cosas.

Este trayecto cronolégico muestra cuales han sido los cambios en el ritual, los
cuales han estado mediados por dos pilares principales: la investigacion elaborada
por algunos mayores, lideres y Thé Wala que ano tras afio fue aportando mas
conocimientos; y las diferentes circunstancias que influenciaron algunas
actividades. Sin embargo, lo que tal vez no se hace evidente y es preciso

especificar, son los mensajes canonicos y autorreferenciales en el Saakhelu.

Como se menciond en lineas anteriores, los mensajes canodnicos son aquellos
actos y discursos que se mantienen a pesar de que el tiempo transcurra, porque
hacen parte de lo litdrgico, de un orden establecido que no puede quebrantarse y
gue le otorga al ritual su caracter sagrado. Para que el Saakhelu pueda
denominarse de esta manera, es indispensable que se ejecuten actividades como
el corte del arbol hembra, el refrescamiento del sitio ceremonial, el sacrificio del
novillo para ofrendarlo, los pagamentos al poste mayor y a las autoridades y
padres espirituales, el despertar de las semillas, la picada de la carne, la

preparacion de las albéndigas, la danza de la culebra verde (UlI'céy), el baile del
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caracol (Cxape), el baile del gallinazo (Mewéjx), la danza y union de A’te y de Sek

y la escogencia y baile de los padrinos del ritual préximo.

Estas actividades no van a dejar de hacerse mientras el Saakhelu viva porque
ellas son su lenguaje, cada una comunica simbodlicamente algo especifico y
conlleva a un fin en el ritual. De su significacion, se hablara mas adelante.

Aunque en los dos primeros afios no se ejecutaron todos los pasos por falta de
informacion, actualmente tiene una estructura definida y su robustecimiento lo
convierte en el principal ritual mayor. Lo que se afilade o se quita, son detalles
pequefios, como que en los pagamentos se ofrezca un plato especifico preparado
para un dia cualquiera, mientras que en otros dias, se ofrezca uno distinto; la
guema de las plumas del pavo, que unas veces se ha hecho y otras no, etc. Esto
hace parte de lo autoreferencial, de los elementos que pueden variar segun las
circunstancias, en unos Saakhelu se sacrificaran dos vacas, en otros tres; en fin,
se suman a la lista todos los elementos que varian de acuerdo con las
posibilidades econdémicas o la cantidad de asistentes y hasta las condiciones
climaticas o el lugar. Lo autorreferencial esta subyugado a lo circunstancial y de

acuerdo con esto ocurriran los cambios.

Dentro de los cambios importantes que se han insertado en el ritual, se puede
observar la transgresion a una norma de caracter sagrado, se cuenta que
antiguamente no se permitia la participacion de las mujeres en el Saakhelu si
estaban con la menstruacion. Actualmente esto sigue vigente en los distintos
rituales como refrescamientos y otras actividades mas personalizadas y es algo
gue no va a desaparecer, porque hace parte de la cosmovision del pueblo nasa.
Pero en este caso excepcional, esta permitida la asistencia de cualquier mujer que

se encuentre “con su luna”.

Es algo positivo, si consideramos que es el abandono de una norma, que en la

actualidad y para el contexto del ritual, es un impedimento para que éste sea
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acogido, como bien lo dicen los nasa, si la regla se impone, casi nadie participaria,
entonces se deroga, se quebranta el pasado para ganar asistencia y con ella
garantizar el arraigo del Saakhelu en el presente.

Otro cambio drastico, pero circunstancial y pasajero, acontecio en el Ultimo ritual
con el cambio de fecha de realizacién. Ya hemos mencionado que para el caso de
Tierradentro el mes adecuado es diciembre, también dijimos que esto ocurrié por
motivos de fuerza mayor y por ende, se realiz6 en febrero de este afo, sin
embargo esto no tiene mayores implicaciones en el desenvolvimiento del ritual,
porque diciembre fue escogido para hacer el ritual mayor, es decir, a nivel
comunitario, pero tal como en las viejas usanzas, el ideal es que lo realice cada
grupo o familia cuando se va sembrar 0 cosechar; eso si, debe ser en luna llena,

para aprovechar todo el potencial que brinda esta fase lunar.

Lo importante para que el ritual no sea profanado, es que lo candnico se
mantenga, sin embargo las circunstancias al ser impredecibles, pueden algun dia
desviar los movimientos del ritual y esto no sera negativo, siempre y cuando los
cambios se den para rescatar y renovar valores que aporten al fortalecimiento del

Pueblo nasa.

4.2 EL SAAKHELU COMO PARTE DEL PROCESO DE RECUPERACION Y
FORTALECIMIENTO CULTURAL

Cada ritual tiene su propio lenguaje, éste se manifiesta a través de diferentes
elementos y actos simbdlicos y nos expresa, nada mas y nada menos, que el
pensamiento del grupo cultural que lo ejecuta, veamos entonces qué nos dice el
Saakhelu.
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Cuentan los mayores, que hace mas de un siglo, aproximadamente 130 afios, el
Saakhelu era celebrado en la zona Tierradentro, en un sitio sagrado que
actualmente se denomina Taxfnu“®, ubicado en la vereda de Taravira, resguardo
de Talaga. Debido a la adopcion paulatina de la religion catélica y de costumbres
occidentales, dejé de realizarse.

Distanciados de sus practicas religiosas, los Nasa en el afio de 1994, mes de
junio, recibieron un fuerte regafio de los Nehwe y de Kiwe, la tierra. Ella manifesté
su furia con un terremoto, sucedido por una devastadora avalancha que a su paso
cobré cientos de vidas, arrasé con poblados y terrenos, animales y plantas. La

hambruna y el desplazamiento reinaron en la region.

Pocos afos después, ya recuperandose de la tragedia, los nasa, apoyados por
algunas entidades gubernamentales e internacionales que llegaron a brindar
apoyo en la zona, comenzaron a Vvivir un proceso de recuperacion y fortalecimiento
cultural, para mantener y reforzar las practicas culturales existentes y recuperar
las perdidas. ElI programa de salud y el programa de educacidon bilingtie del
Consejo Regional Indigena del Cauca, impulsaron un trabajo investigativo sobre
cosmovision nasa, en la region de Tierradentro, en el oriente del departamento del
Cauca. Esta investigacion se elabor6 a través del rescate de la tradicion oral,
teniendo en cuenta a los mayores y sobre todo a los Thé Wala, cuyos

conocimientos habian pasado a un segundo plano.

En todos los tiempos que la historia conoce nuestros Thé’ Wala han
jugado un papel determinante en los procesos de lucha, unas veces
arriesgando su vida, inclusive hasta clandestinizarse para poder
defendernos y defender, su memoria histérica. Es asi como con
ocasion de la avalancha del rio Paez ocurrida el 6 de junio de 1994
en Tierradentro implicé que la comunidad acudiera de manera

*8 Seglin la investigacion que se realizé con los mayores la palabra Tafxnu deriva de Tay (el padre creador) y
de (¢fxnu?) no encontré la escritura de la palabra, pero designa “patio”. La traduccion seria entonces: “el patio
del padre creador” o “el patio del sol” ya que Sek también es padre.
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imprescindible al apoyo decidido de los chamanes médico
tradicional, los Thé’ Wala. (Sisco. 2001: 4)

Los nasa de “Tierrafuera™®

, como denominan algunos mayores a la zona del Norte
del Cauca, no vivieron en carne propia la tragedia, pero como si les hubiese
pasado a ellos, se solidarizaron con sus hermanos Tierradentrunos. Gracias a la
sacudida con que arremetié Kiwe, los nasa fueron tomando conciencia de la
necesidad de retomar sus préacticas rituales, para estar en equilibrio con los seres
espirituales y como consecuencia de este interés, hacia finales de la década de
los noventa, los habitantes del resguardo de Pueblo Nuevo, exigieron la
realizacion del Saakhelu, ya que algunos mayores recordaban que el Ultimo ritual

se practico en los sesentas, en un lugar llamado Belén, ubicado en esa zona.

El Saakhelu fue despertado en el afio 2000, el primero tuvo lugar en el mes de
agosto, en el resguardo de Andalucia, Municipio de Caldono, (Sa’'t Tama). Un
Saakhelu carente de danzas y otros elementos con los que cuenta el actual. Ese
mismo afio se realizO en Tierradentro en Segovia, resguardo de Santa Rosa,

Municipio de Inz&, en el mes de diciembre.

Como es reciente su despertar, no existen estudios etnograficos sobre el
Saakhelu. Manuel Sisco, lider Nasa, hace un pequefio recuento sobre su
contenido y se refiriere a él como: “una de las practicas mas importantes de la
cultura Nasa” (Sisco, 2001: 71). El autor habla acerca de la importancia de este
ritual y su objetivo, sin embargo no hace una descripcion detallada del mismo.
Aunque poco se ha escrito sobre él, se hicieron filmaciones desde su inicio hasta
hace un par de afios atras, este material pertenece a las distintas asociaciones de
cabildos de Tierradentro, quienes se encargaron de contratar camarografos para

ello.

* Asi denominan algunos Nasa al territorio que pertenece a la Zona del Norte del Cauca, fuera de
Tierradentro. “Tierrafuera” incluye los territorios de Sat Tama (Caldono); Jambal6, Cxhab Wala Kiwe que es
la zona del Norte y la zona Occidente. Entrevista con Manuel Sisco. Abril, 2008.
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La zona Norte del Cauca, hasta el momento realiza dos Saakhelu al afio, la razén
es que como estan segmentados en cuatro zonas, cada una, en un futuro, espera
realizar su propio ritual. A partir del afio 2005, en dos de las zonas (Sa’'t Tama y
Cxhab Wala Kiwe), realizan un Saakhelu anual, antes de este afo, desde el afo
dos mil sélo se realizaba uno general para la zona del Norte del Cauca. Asi como
se realiza uno por parte de Tierradentro. En la Sa’'t Tama y Cxhab Wala Kiwe, el
Saakhelu se realiza en el mes de agosto, mientras que en Tierradentro se realiza
en el mes de diciembre. De todas maneras, en todos los Saakhelu se cuenta con
la participacion de comuneros de las distintas zonas. Mas alla de ser un ritual de
caracter sagrado, es una oportunidad para reencontrarse, establecer y afianzar las

relaciones sociales.

El Saakhelu es un ritual de armonizacion, es el despertar de las semillas, de la
vida, de la fertilidad, abundancia y prosperidad. Es preciso aclarar que en la zona
Norte se celebra en el mes de agosto, porque para ellos empieza el verano desde
el mes de junio, abarcando julio y agosto y es cuando estan cosechando el maiz y
otros cultivos basicos en su dieta como la arracacha, el frijol, la arveja, la papa,
entre otros; también porque se va acercando septiembre, época de lluvias en la
region, propicia para empezar la siembra del Maiz, la llamada siembra grande. Es
entonces la época adecuada para agradecer por las cosechas que obtuvieron y
pedir para que las proximas sean abundantes y no haya inconvenientes en su

proceso de crecimiento.

En Tierradentro hay dos épocas durante el afio para la siembra, una en el mes de
marzo y la otra en el mes de septiembre, para los cultivos mas importantes como
el del maiz, el frijol, la habichuela, la yuca, entre otros, son dos épocas en las que
los cultivos crecen de manera favorable ya que no son facilmente atacados por

animales como la polilla o los gusanos, en fin, por los enemigos de los cultivos.
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No es recomendable sembrar en otras épocas y también cuando
sembramos, cuando no es la época de siembra puede molestar el
verano o también el viento o también eh, la lluvia, porque en los
rituales Saakhelu, cuando nosotros hacemos esos rituales Saakhelu
para el despertar de la semilla, nosotros hacemos para durante el
afio cuando puede aparecer el viento, cuando puede aparecer el
verano y cuando puede aparecer el invierno, por eso nosotros a
cualquier época no sembramos porque nosotros sabemos cuando
nos van a visitar el viento, porque si nosotros sembramos en épocas
del viento, si nosotros sembramos en una época diferente bien sea el
maiz, lo puede tumbar, antes de la cosecha puede tumbar todo el
viento o sino puede secar todo, todo si nosotros no escogemos la
época de verano lo puede tirar al cultivo, por eso son épocas
escogidas, son dialogadas en el ritual Saakhelu para que solamente
ese dia podemos tener cosecha, podemos, sembrar y podemos
tener buenas cosechas y siempre para despertar la semilla
primeramente despiertan la semilla los nifios que tienen buena
dentadura y en la casa particularmente hacemos eso, despertamos
la semilla con los nifios y también despertamos la semilla mirando la
luna. (Larry Jeromito).

En el mes de diciembre, los Nasa estan cosechando, por ello el Saakhelu se
celebra en este mes. El hecho de que el ritual se celebre en épocas distintas, se
debe a la diferencia climatica entre las dos zonas, sin embargo, también presentan
algunos rasgos culturales distintos como por ejemplo, algunos nasa de Pitay6
(zona Norte), critican fuertemente “la apagada del fogdn” argumentan que antes,
por el contrario, la costumbre ha sido mantener viva la candela; recordemos que
en este ritual, uno a uno de los participantes debe pasar frente a la candela,
situada a la orilla del rio, y escupir para que el “sucio” se vaya; con este
procedimiento tampoco estan de acuerdo, dicen que lo ideal es abrir un hueco
para que el sucio quede enterrado y no fluya con el rio, yéndose a otros territorios.
Vemos entonces, que no hay homogeneidad en las creencias entre las distintas
zonas, por el contrario, predomina la variacion, cada sector con argumentos de

igual validez.

Esto se refleja en la manera de ejecutar el Saakhelu, donde salen a flote algunas

diferencias, aunque tenues, porque entre los lideres y mayores de las dos zonas
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(Tierradentro 'y Tierrafuera), hay constante didlogo e intercambio de
conocimientos. Aunque el Saakhelu, como resultado de una investigacion, ha
tenido algunas adiciones y cambios, dicen los mayores que su ejecucion actual es
la correcta, es decir, que al parecer, no se agregaran mas actividades al ritual.

Sin embargo, segun esta investigacién, antiguamente los encargados de ejecutar

las danzas no eran los Thé’ Wala, sino personas especializadas, “dancistas”®, asi
gue se espera para los préximos afios que esos danzantes sean los mismos
fiesteros, quienes al ser asignados como tales, deben capacitarse para direccionar
y mejorar la coreografia de las danzas, mientras el Thé Wala se dedique

solamente al apoyo espiritual.

Igualmente cuentan que antiguamente, el ritual no era intensificado como ahora,
no era anual, sino que era realizado por clanes, de acuerdo con las distintas zonas
y épocas de trabajo; por ejemplo, en la zona Norte, de junio a septiembre se
realizaban alrededor de treinta a cuarenta Saakhelu. Esto significa que en el Unico
sitio donde se realizaba el Saakhelu masificado, como ritual mayor, era en Tafxnu,
sitio de encuentro social mas importante donde acudian nasas de todas las zonas.
De resto, se realizaban los llamados “Saakhelu pequefios”, de lo cual se hablé
atras. Consistia en la ofrenda para realizar la siembra, recibir la cosecha o hacer el
sacrifico de un animal, por parte de un grupo pequefio que podia estar conformado
por familiares o vecinos. Lo ideal seria que cada comunidad haga el Saakhelu en

épocas de siembra.

JY por qué seria ideal hacer un Saakhelu en cada época de siembra?
Precisamente, porque la funcion principal del Saakhelu es ofrendar a todos los
seres espirituales por medio del poste mayor. Al hacerse la ofrenda, acompafiada
del trabajo del Thé’ Wala, se establece armonia con las autoridades cosmicas y

con los espiritus fiscalizadores, duefios de todo lo que hay en ella. Cuando se

*0 Entrevista con Manuel Sisco. Abril, 2008.

205



hace el Saakhelu, hay una relacién reciproca en la que, asi como ellos brindan lo
necesario para vivir, el nasa lo reconoce, agradece y alaba, devolviendo a la tierra
una pequefia parte, con lo que garantiza que queden satisfechos y no se enojen,
gue no desaten fuertes lluvias, veranos intensos o cualquier otra anormalidad que
genere riesgos, para el desarrollo de sus cultivos y por el contrario, les retribuya

con creces.

4.3 SIMBOLOS SOBRESALIENTES

Leer significa releer y comprender, interpretar. Cada uno lee con los
0jos que tiene. E interpreta a partir de donde los pies pisan.

Todo punto de vista es la vision desde un punto. Para entender como
alguien lee, es necesario saber cOmo son sus 0jos y cual es su vision
de mundo. Eso hace de la lectura siempre un relectura.

La cabeza piensa a partir de donde los pies pisan. Para comprender
es esencial conocer el lugar social de aquel a quién mira. Vale decir
coémo vive alguien, con quién convive, qué experiencias tiene, en qué
trabaja, qué deseos alimenta, como asume los dramas de la vida y la
muerte y qué esperanzas lo animan. Eso hace de la comprension
siempre una interpretacion.

Siendo asi es evidente que cada lector es un co-autor. Porque
comprende e interpreta a partir del mundo que habita.

Leonardo Boff °*.

En la descripcion que se hizo del ritual, se explico lo que representa cada uno de

sus elementos, cada simbolo. Segun Turner, 1980:

un “simbolo” es una cosa de la que, por general consenso, se piensa
gue tipifica naturalmente, o representa, o recuerda algo, ya sea por
la posesion de cualidades analogas, ya sea por asociacion de hecho
0 de pensamiento. Los simbolos que yo observé sobre el terreno
eran empiricamente objetos, actividades, relaciones,
acontecimientos, gestos y unidades espaciales en un contexto ritual.

En este caso, no es necesario enumerar los simbolos, pues seria repetir la

descripcion del ritual. Cada actividad y objetos rituales, son simbolos, pero hemos

*! BOFF, Leonardo. “El 4guila y la gallina”. Editorial Trotta, Madrid, Espafia. 2006.
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de hablar aqui de los mas sobresalientes, porque requieren de un mayor
detenimiento, aunque algunos, Unicamente seran nombrados pues su explicacion

ya esta hecha.

El Saakhelu es un ritual estacionario, no en vano se hablé sobre la importancia de
las fases lunares y su influencia sobre la vida ritual y cotidiana del nasa. El
Saakhelu en si, es el momento, el tiempo propicio para ofrendar a los seres
espirituales y a la naturaleza. La ofrenda se debe hacer en luna llena (A'te thadx),
en la noche de la claridad como la llaman los nasa, pues en esta fase A’te
despliega todo su poder y energia, colmando a la ofrenda, a la tierra y a los

hombres.

En Tierradentro esta ofrenda se hace en el plenilunio del mes de diciembre, mes
del “verano grande”, época de cosechas importantes como la del maiz, por ello es
propicio agradecer a los Nehwe y seres espirituales, asi como a la madre tierra,
por las cosechas obtenidas, para garantizar la abundancia de las siembras

posteriores.

Es estacionario también, porque Tierradentro posee una amplia variacion
climatica, debido a su posicidon geografica, las caracteristicas fisicas del terreno y
la convergencia de aires calidos y humedos. Por ello, sus terrenos estan
repartidos minoritariamente en el piso térmico templado. El mayor porcentaje se
haya en el clima frio y el resto en el paramo. Las temperaturas varian segun la
altura y la época del afio. Debido a esta variacion, antiguamente se realizaba un

saakhelu (Saakhelito), para cada siembra.

De esta forma, el ritual se constituye en un medio para dominar simbodlicamente un
espacio y periodo de tiempo determinados, al sacralizar los ciclos de la naturaleza,
instaurando la fertilidad y estableciendo la armonia a través de la ofrenda, entre el
hombre con los seres espirituales, la naturaleza y sus ciclos, asegurando durante

ese periodo la estabilidad alimenticia, econdmica y espiritual del grupo.
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La estabilidad alimenticia y econ6mica, obviamente las genera al garantizar que el
clima sea el adecuado para cada siembra, haciendo éptimo el desarrollo del
cultivo hasta la cosecha y logrando el mejoramiento y abundancia de ésta. La
estabilidad espiritual se da, al establecer una mediacion entre los hombres y los
espiritus superiores, fiscalizadores y demas seres de la naturaleza; este equilibrio
implica la limpieza, tanto del territorio como de los hombres y eliminar el sucio o

energia negativa, garantiza la estabilidad espiritual.

El primer acto ritual que propicia el equilibrio entre los nasa y sus seres
espirituales, es la limpieza o refrescamiento del territorio, una vez hecho, el terreno
gueda sacralizado y listo para poder ejecutar los demas actos, pero antes de ello,
los Thé’ Wala refrescan también a los hombres, una vez exentos del “sucio”, no

habra obstaculos para la realizacion del Saakhelu.

Otro acto simbdlico que le da fuerza al refrescamiento, es la ofrenda al poste
mayor, a través de ella se establece armonia entre la tierra, el poste y los
espiritus, quienes por supuesto, son duefios de aquél arbol que se ha sacrificado

para sostener la ofrenda.

Por lo mencionado, se puede observar que uno de los simbolos de mayor
relevancia dentro del Saakhelu es el poste principal, el arbol hembra, ya que es el
canal o el vinculo, que permitird la union de las fuerzas masculinas con las
femeninas; la masculina del novillo y la femenina del arbol y de Kiwe. Como la
ofrenda no puede depositarse en el suelo, porque es en el aire donde debe comer
el Céndor “Kdul”, para evitar que baje a la tierra y derrame energias negativas,
entonces se pone en lo alto del poste mayor para que esté en conexion directa

con Kiwe.

Como la madre Tierra es mujer, si se le ofrendan animales, éstos deben ser

machos, para que conformen la pareja. Cuando un hombre esta enfermo, en su
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lugar, se trabaja con un animal hembra para su curacion, si es mujer, es la
inversa. De igual modo se hace con Kiwe, al estar la ofrenda masculina en
conexion con la tierra, por medio del poste principal, se forma el complemento; por
eso el tronco debe ser hembra, quedando de madre a madre como una sola
representacién de lo femenino, que se une a lo masculino, dando paso a que se
de la fertilidad.

Mas alla de ser el elemento que permite la comunicacién entre lo femenino y los
masculino, cumple también la funcién de ser el portador de la ofrenda, la que se
constituye en otro simbolo importante, ya que gracias a ella los espiritus calman
su ira y brindan beneficios. La ofrenda recibe los rayos tanto de A'te como de Sek,
los padres celestiales, cargandose de energia positiva, que gota a gota, los
participantes, posteriormente se llevaran a sus casas, con el trozo de corteza que

desgajan del tronco.

Otro de los simbolos importantes es uno de los hijos de A'te y Sek: Kdul o el
condor, quien ademas representa el espiritu de la nube negra, “el sucio”, que es la
representacion de la energia negativa. Horas después de depositar la ofrenda en
su lugar, se escuchan algunos mayores decir que ya bajé el condor, los
participantes observan y ellos sefialan alguna nube negra que se asoma en el
firmamento. El condor o espiritu de la nube negra, es para los nasa “el ahijado”, lo
gue los mayores dicen significa la palabra Saakhelu. Es ahijado, en tanto que es
un miembro de la familia de los seres espirituales superiores. A Kdul se le
denomina el ahijado, porgue principalmente a él se hace la ofrenda, y como todo
el ritual esta organizado y supervisado por los padrinos o fiesteros, entonces el

condor es el ahijado de aquellos padrinos.
Este simbolismo apunta a alejar el sucio, tal como ocurre en un refrescamiento

hecho a las personas o al territorio, si esa energia negativa es imposibilitada para

obrar y es alejada del lugar, no habra problemas en las siembras y cosechas;
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sumado esto a la escogencia de épocas adecuadas para estos procesos y al
aprovechamiento de las fases lunares, hacen que esta mezcla de operaciones

simbdlicas resulte exitosa.

El despertar de las semillas y su recibimiento, es el acto simbdlico mas esperado
por los participantes del ritual, su fe esta depositada en esas semillas que el Thé’
Wala ha sacralizado y despertado; quiénes llevan las semillas a sus casas y
posteriormente las siembran, les atribuyen cualidades especiales, se podria decir
gue casi sobrenaturales, por el hecho de estar sacralizadas: el crecimiento de la
planta se desarrolla sanamente, sus frutos son cuantiosos, de gran tamafo y de
muy buena calidad. Por lo tanto, recibirlas es todo un privilegio, y si se recogen
bastantes, se obtendra una excelente cosecha. Para algunos, este es el modo de
abastecerse un par de meses, para otros, es un negocio porque venden los
productos y con el dinero les alcanza para invertir y para gastar en lo que

necesitan.

El despertar de las semillas y su sacralizacion se convierte en un promotor de la
autonomia alimenticia, la impulsa, la fomenta y en este sentido, esta
contribuyendo al proceso de recuperacion y fortalecimiento cultural, ya que uno
sus los objetivos es lograr el autoabastecimiento, con los productos que se dan en

cada zona.

Otra actividad importante es la picada de la carne, con ella se consolida el trabajo
comunitario al colaborar el mayor numero de participantes en su trituracion; al son
del Cxicxpekwe el trabajo se torna ameno, se observa la alegria en los rostros de
los “picadores” y por supuesto, de los demas miembros del grupo, quienes rodean

la caseta donde esto ocurre.

Una vez picada toda la carne se elabora con ella la comida mas importante en el

ritual: las albéndigas, su presencia en el ritual lo amerita, ya que simbdlicamente,
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al ser la comida que se brindaba en los matrimonios, se espera que brinde la
misma fertilidad que se augura en los casamientos. La fertilidad y la abundancia,
se claman en varios aspectos del Saakhelu, sobre todo en la comida, por eso se
ofrece de manera cuantiosa, no sélo para abastecer a todos los asistentes, sino
también porque esa cantidad de alimentos compartidos en comunidad, simboliza

lo que esperan que suceda en el afio: unién grupal y abundancia en el sustento.

El baile de la culebra verde (Ul ¢éy), la danza del caracol (Cxape) y el baile del
gallinazo (Mewéjx), cada una con un fin especifico, no sélo cumplen esa funcion,
también refuerzan los lazos sociales y convocan a la unién. Esta unién se sella

con los simbolos mas sobresalientes del saakhelu: A’te y Sek.

A'te, representante de lo femenino y Sek, representa lo masculino, cobran
importancia desde su primera aparicion. Cuando las mujeres levantan el simbolo
de, A'te, y la clavan al lado opuesto del oriente, lugar donde los hombres hacen lo
mismo con Sek, estan mostrando que cada bando tiene roles distintos, que su
misma naturaleza lo es, por eso existe la divisibn, hombre y mujeres realizan
tareas distintas. No se trata de todas las actividades, algunas mujeres
desempeiian labores masculinas y viceversa. El tejido de mochilas, ruanas e
indumentaria en general a cargo de las mujeres y la elaboracion de sombreros por
parte sélo de los hombres; el trabajo en la cocina y cuidado de los animales por

parte de la mujer y el trabajo en las parcelas por parte de los hombres.

Dos fuerzas distintas pero complementarias, la luna y la tierra como madres, como
receptaculos uterinos; el sol como depositante de semillas, portador de energia.
Es la union entre lo femenino y lo masculino, o que permite que la vida se origine,
al igual que con los hombres, los animales, las plantas y para el nasa, los
espiritus. De este modo, cuando A’te y Sek son unidos por los hombres, se genera
el punto maximo de fertilidad dentro del ritual y de ella deben nutrirse todos y cada

uno de los participantes. Cuando se realiza la union es muy importante que pasen
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uno a uno, debajo de estos dos simbolos recibiendo asi la fertilidad y la

abundancia que proporcionan los padres cosmicos.

Vemos entonces, que en el Saakhelu acontece un sinfin de operaciones
simbdlicas, cada una minuciosamente elaborada con un fin especifico, pero que a
su vez, apuntan hacia un fin comin que es el de armonizar y equilibrar, tanto al
territorio y a los hombres, para obtener de esta manera, una buena relacién con
los Nehwe y con los demas espiritus del cosmos y de la tierra y por ende, obtener
la abundancia y la fertilidad que ellos brindan cuando estan contentos, cuando no
estan enojados.

El Saakhelu hace parte importante dentro del proceso de recuperacion y
fortalecimiento cultural del pueblo Nasa y es una de las herramientas mas
poderosas que tienen para su crecimiento, porque ademas de recrear la palabra
de los mayores, dotandola de vida al traerla a la accion, genera el arraigo del
grupo a sus creencias; aporta al fortalecimiento de varios objetivos principales del
proceso, como son la autonomia alimenticia, el folclor presente en las danzas, la
comida tradicional y la practica ritual en si, pero lo mas importante, es el tejedor en
potencia de los lazos sociales y el sentido de identidad colectiva, manteniendo y

afianzando las creencias y sentimientos que fundan esta unidad.

Si bien es cierto, el Saakhelu antiguamente no se realizaba tal cual como se
realiza ahora, como ritual mayor, para cientos o miles de personas; se realizaba
entre grupos pequefios en cada siembra y seguramente no se ejecutaban las
danzas y los pasos que ahora se realizan, pero se sabe que cada paso del ritual,
esta regido por la cosmovision nasa y tiene un fin especifico que contribuye al
proceso de recuperacién y fortalecimiento cultural de este pueblo. Por lo tanto, los
agregados son elementos positivos al contextualizarse en el presente, para cubrir

las necesidades de hoy, de la realidad del nasa en pleno siglo veintiuno.
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Los nasa, como pueblo indigena latinoamericano, vivieron la violencia de la
conquista y padecieron la condicion de colonizados y oprimidos, pues es bien
conocido que los colonizadores los rotularon con la categoria de seres inferiores,
por ser diferentes. Esta situacion ocasioné un bloqueo en el desarrollo autbnomo
cultural, politico religioso y social. Hoy, cansados de su condicion de oprimidos,
han comenzado a emancipar sus pensamientos, desatando las cadenas de lo que
consideran nocivo para si, luchando por sus principios e ideales, recuperando su

identidad negada, al pasar este pensamiento de libertad a la accién.

Aqui es donde reside la mayor importancia del Saakhelu, pues recoge las historias
y conocimientos ancestrales y los enriquece con actos simbdlicos igualmente
basados en ellos. Después de todo, ¢qué es el ritual sino la palabra llevada a la
accion? La vida del Saakhelu garantiza la vida de los mitos, de las creencias y
practicas culturales. Mientras exista el Saakhelu, habra nasas. Falta ver si ocurre
lo contrario, ya que el Saakhelu como proceso vivo, puede morir en cualquier

momento. Esperemos que no sea asi.
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CONCLUSIONES

Los nasa, como muchos otros pueblos indigenas latinoamericanos, a causa de la
aculturacion, entendida ésta, como la pérdida o transformacion de rasgos
culturales; han adoptado rasgos de la cultura dominante que en este caso es la
occidental, perdiendo a causa de esto, algunos de los suyos. Este proceso
paulatino que se gestd desde la colonizacion y que continda vivo, ha generado
grandes cambios culturales en la vida de este pueblo; sin embargo dicho proceso
no ha desintegrado la identidad cultural nasa; al contrario, muchos de los
elementos que han incorporado, los emplean hoy, en su lucha, permanente, en

defensa de su pensamiento, sus derechos, su territorio.

Una importante estrategia de esta resistencia es la estructuracion de un proceso
de recuperacion y fortalecimiento cultural que implica rememorar, ensefar y
practicar diversos aspectos y conocimientos de su cultura, en practicas concretas
como el trueque, la guardia indigena, la autonomia alimentaria, la educacion vy el
derecho propios, los rituales, investigaciones sobre la historia y mitos de cada
resguardo y la ensefianza y arraigo de su lengua materna, el nasa yuwe, estan

entre las principales actividades.

Dentro de este ramillete de acciones, se encuentra el rescate y practica de los
rituales mayores, entre ellos el Saakhelu, que se constituye como una herramienta
poderosa para el mantenimiento y arraigo de la identidad nasa; ya que en este
ritual, esta contenida una amplia gama de rasgos culturales como el baile, los
tejidos, el trabajo comunitario, el humor, la cocina tradicional, los mitos y
creencias, en fin, son los valores, pensamientos y actitudes nasa, los que se
manifiestan. La practica continua de este ritual genera continuidad y fortaleza al

pensamiento nasa.
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El poste principal, dentro del ritual, es el elemento a través del cual los seres
espirituales y la tierra reciben la ofrenda, contribuyendo de este modo a calmar la
ira de los seres espirituales, permitiendo que en lugar de desgracias, lleguen
beneficios. También permite que se de la unién de las fuerzas femeninas con las

masculinas, generando fertilidad.

El Saakhelu desempefia varias funciones siendo la principal, armonizar a las
autoridades césmicas, la naturaleza y sus espiritus con el hombre. Esto se logra
haciendo ofrendas a todos los seres espirituales por medio del poste mayor Para
el nasa es indispensable estar en armonia y equilibrio con kiwe y con los Nehwe:
Uma y Tay, el ksxa'w, y el Tkhwe’sx, los espiritus superiores, porque esta es la
base de su vida, si hay equilibrio, no hay enfermedad, no hay hambre porque se
presenta la abundancia de los alimentos y cultivos y no hay infecundidad, al
contrario se da fertilidad, de esta manera el Saakhelu cumple en primera instancia

una funcion vital al garantizar la vida 6ptima del nasa.

Con las ofrendas que se hacen en el Saakhelu, también se contribuye a lograr la
estabilidad alimenticia y econdmica, al garantizar que el clima sea el adecuado
para cada siembra, haciendo 6ptimo el desarrollo del cultivo hasta la cosecha y

obteniendo el mejoramiento y abundancia de ésta.

Ademas, el Saakhelu promueve el trabajo comunitario, el cual ha sido y sigue
siendo, de gran importancia en la vida del nasa, a nivel cultural, politico y religioso.
Con las mingas previas y posteriores al ritual, se genera casi, el autoabasteciendo
de los asistentes; a esto también contribuye el aporte de alimentos y viveres que
llevan los comuneros de sus parcelas. Este autoabastecimiento no es total, ain se
requiere de ayuda monetaria para comprar parte de los alimentos, sin embargo,
las mingas generan un importante apoyo al ritual; si en el transcurso de los afios el
ritual toma fuerza, podria generarse el autoabastecimiento total durante su

desarrollo, contribuyendo a su vez, al fortalecimiento de la autonomia alimentaria.
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El Saakhelu ha empezado a adquirir fuerza con el transcurso de los afos, a
medida que los nasa lo van ejecutando, la fe va en aumento, un ejemplo de ello,
son las semillas que reciben del Thé’ Wala, las cuales se consideran de excelente
calidad, por el hecho de estar sacralizadas; Otro elemento es la corteza que se
extrae del tronco cuando el ritual termina, a ella, se le atribuyen efectos curativos y
dadores de abundancia; estos atributos le otorgan a estos objetos un caracter

sagrado.

El ritual es una practica cotidiana diferenciada, es decir, que se realiza solo en
determinados momentos y que por lo tanto pertenece al plano de lo sagrado y de
lo religioso, es ahi donde esta formulado el orden, la estructura del pensamiento
de cada grupo cultural y es lo que hace posible la permanencia de la identidad. El
Saakhelu, como ritual, tiene esta propiedad, Y es la fe la que hace que todas las
cualidades del Saakhelu desemperfien su funcion; de esta manera a medida que la
fe aumente junto con el arraigo al ritual, la motivacion, el afianzamiento por parte

de los nasa, garantizara que su identidad se mantenga.

Por todo lo anteriormente dicho, es innegable que el Saakhelu es un instrumento
importante y poderoso dentro del proceso de recuperacion y fortalecimiento
cultural del pueblo nasa, es su pensamiento llevado a la practica, a la

preservacion.
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EN TIERRADENTRO
Indagacioén realizada por: Gerardo Pefia.
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ANTECEDENTES. Dos causas motivaron el levantamiento de los indios de
Tierradentro. Una de ellas, la mas significativa, la tremenda persecucion oficial.
Los indios eran cazados como fieras. Asesinados en los campos, en los poblados,
sobre las labranzas, con los més ruines pretextos. En la mayoria de los casos por
tratar de impedir la violacion de sus mujeres, el atropello de sus hijas. Cogidos por
la policia, eran encerrados en los calabozos durante mas de 72 horas sin comer,
padeciendo el agudo y horrible tormento de la sed hasta que, poniendo la mano
sobre la Biblia, juraban abandonar al partido liberal para ingresar al
conservatismo. Garrotes, culatazos, heridas de bayoneta era el tratamiento

obligado.

De otra parte, en un discurso publico pronunciado en la plaza de Inza por el
Gobernador del Departamento, Guillermo de Angulo, mostré extrafieza porque en
Tierradentro no se hubiera producido la respectiva contribucion de muertos
liberales, como en otros lugares del pais. ¢Como entonces, podria derrumbarse

un baluarte liberal, si no se recurriera a todos los extremos?

El texto del siguiente telegrama dirigido por el reverendo padre David Gonzalez,
uno de los dirigentes mas ilustres de la mision evangelizadora de Tierradentro al
Ministro de Gobierno, Luis Ignacio Andrade, es una prueba perfecta. Copia del
despacho fue entregada por el mismo religioso al autor de estas lineas y, como
puede verse, es de fecha muy anterior a los sangrientos sucesos que relataremos

enseguida.

Dice asi la comunicacion:

Belalcazar, 8 de noviembre de 1949. Mingobierno. Bogota. Habitantes
este municipio, corregimientos huyen despavoridos hacia montafias y
poblaciones lejanas. Conferencistas foraneos enardecieron pasiones.
Consecuencia, viviendas dinamitadas, abaleadas horas nocturnas.
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Exodo habitantes Belalcazar sera total si gobierno, para honra propia,
no pone remedio pidole encarecidamente sefior ministro Andrade.
Afectisimo (fdo) David Gonzalez.

EL LEVANTAMIENTO. ElI 28 de enero de 1950 (sabado), se produjo el
levantamiento de los indios pertenecientes a la parcialidad de Talaga, Wila y otros
sitios vecinos. Sumarian en total unos 600 individuos. Ese mismo dia a las tres de
la mafiana, cayeron sorpresivamente sobre Belalcazar, capital del distrito de
Péez, aprovechando la ausencia de la policia militar que habia salido a Juntas,
dejando en la poblacion un solo agente la policia estaba al mando del alcalde
militar Santos Rincon, un torvo campesino traido especialmente de Santander
para conservatizar a Tierradentro. Los indios saquearon dos almacenes, entre
ellos el estanco oficial y dieron muerte a 5 conservadores, entre quienes cayeron
el tesorero y el personero municipal y el sefior Augusto Cuellar, jefe conservador
de la region. Segun las observaciones obtenidas, los cadaveres fueron arrojados

al rio Paez, que pasa lamiendo el territorio de la zona urbana de Belalcazar.

Mientras estos hechos se producian, el agente que habia quedado en la poblacion
huyo, tratando de encontrar el resto de la policia, compuesta de cinco unidades y
el Alcalde militar que hacia parte del mismo cuerpo. Noticiados del suceso salieron
para Belalcazar donde encontraron a los indios completamente borrachos, tirados
por las calles, sin orden ni concierto para la defensa. La policia disparé a
mansalva sobre el tumulto y los hizo retroceder hasta el resguardo de Talaga
donde se dispersaron como pudieron por las montafias y caserios. Se tomaron

muchos prisioneros que fueron encerrados en la carcel sin discriminacién alguna.

LA MATANZA. Esa misma noche llegd a Belalcazar el refuerzo solicitado a La
Plata por el alcalde, integrado por 15 unidades de la policia militar. En las primeras
horas de la noche del 28 de enero, principié la matanza. Horroriza relatar los actos
de repugnante sevicia cometidos en la forma mas infame y cobarde de que haya

memoria. Los indios en grupos de 15 a 20 fueron obligados a subir en una
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volqueta de la carretera y conducidos al puente llamado “cohetando”, sobre el rio
Péez, distante a unos 9 kilbmetros de Belalcazar en este sitio el rio es mas
caudaloso y corre a 30 o 40 metros de profundidad desde las barandas del
puente. Estacionados en ese lugar, la policia militar obligé a los prisioneros a
situarse en el puente, complaciéndose en fusilarlos por la espalda para que
cayeran al rio. A otros los arrojaban vivos al abismo, a empellones y patadas, para
luego tirotearlos desde las barandas. Cuando habia informes de que los
prisioneros eran parientes entre si, hermanos, primos, tios, sobrinos, ordenaban a
uno de ellos arrojar al rio a los otros. Si se negaban a hacerlo eran fusilados
contra las rocas y lanzados al rio. Algunos, muy pocos, en la angustia por huir de
la matanza se botaron por las orillas. Al quedar colgados de los matojos, un diluvio
de balas los hacia caer sobre las ondas, en charcos profundos. Se refiere de uno
de ellos que, implorando compasion cayo sobre las piedras, rompiéndose ambas
piernas. Alli quedd preso entre las zarzas y las espinas. Un tiro dado a
guemarropa le atravesd ambas mejillas. Otro le perforo las sienes y como en la
angustia de la muerte tratara de salir a flote, docenas de disparos terminaron de
matarlo. Otros muchos fueron degollados, destrozados a golpes de bayoneta.

Estas escenas de horripilante crueldad se repitieron por tres ocasiones.

A la cuarta vez, maniatados los indios condenados de antemano al fusilamiento,
uno de los sacerdotes, el virtuoso padre Gonzalez, noticiado de tantos horrores,
se subié a la volqueta y advirtié, con severa energia, que si el propdsito era
degollar a esas nuevas victimas en la forma como lo estaban haciendo, él los

acompafaria para correr la misma suerte.

Asi pudo salvar a mas de 20 infelices escogidos y seleccionados para la matanza.
¢,Cuantos cayeron en los dias que siguieron al pronunciamiento? Nadie puede
decirlo con certeza. Solamente se sabe, por la informacién tomada de los libros
parroquiales, que los muertos causados sobre el rio Paez pasaron de 45,

plenamente identificados. Los mas, cayeron en los campos, en las excursiones
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punitivas de la policia a los lugares que consideraban sospechosos. La estadistica

mas imparcial dice que pasaron del centenar.

Durante el desarrollo de estos hechos, ni después de cumplidos, nadie hizo
resistencia a las autoridades, los indios, armados de palos, machetes y escopetas
de caceria mal podian competir con los magnificos armamentos de los
sacrificadores. No hubo, pues, el menor conato de rebelion. Después la policia,
asesorada por elementos conservadores y también produce dolor confesarlo por
algunos liberales que consiguieron seguridad a base de traicion a sus amigos y a
la causa, sali6 a los campos a sembrar el terror. Las casas de los liberales,
comprometidos o no, ausentes o presentes, fueron saqueadas y quemadas en su
totalidad. Mucho mas de 350 incendios, cuyas ruinas se pueden contemplar desde
los caminos, atestiguan los horrores de semejante persecucion. En algunos sitios,
familias enteras, sorprendidas en el silencio de la noche, eran encerradas bajo
llave, dentro de las casas, a las cuales prendian fuego por los cuatro costados. Se
refiere el caso de hechos de salvajismo feroz, en los cuales, en una sola noche se
degollaron 200 novillos y mas de MIL ovejas, después de incendiar todos los
cultivos. Mujeres, hombres y nifios que se hallaban en las fincas, eran asesinados
sin compasion. Las mujeres atropelladas, las nifias violadas. Estos hechos se

cumplieron hasta mucho después del pronunciamiento de los indigenas.

EL EJERCITO. La espantosa historia de esta horrible matanza, organizada bajo la
direccion del alcalde militar, con inaudita ferocidad, no puede dejar de consignar el
noble y generoso comportamiento del ejército, que no se manché con una sola
gota de sangre, con el menor acto de brutalidad. Lleg6é después de los asesinatos,
asi combinado para garantizar la impunidad. Desde luego, el ejército no tiene
culpa de esta maniobra. Sirvié de escudo y proteccion a muchos infelices que se
acogieron a su honrado proceder. Las gentes de esos martirizados territorios
recuerdan con honda gratitud como los oficiales y soldados fueron el escudo de

muchos que, inocentes de todo delito, se acogian a su refugio. Tan gallarda
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actitud, valio las quejas de los organizadores de la matanza. El ejército fue retirado

a peticion reiterada y urgente del gobernador Guillermo de Angulo.

LA INVESTIGACION. El clamor y los lamentos de gentes imparciales horrorizados
ante tanta iniquidad, movio al Gobierno Nacional a enviar un comisionado
especial, con encargo de levantar la correspondiente investigacion de los hechos
cumplidos entre el 28 de enero y el 8 de febrero, segin reza la resolucién
respectiva. Después de pocos dias de intenso trabajo, el investigador, dr.
Milciades Quintero, hizo encarcelar cerca de 10 agentes de la policia militar y

algunos conservadores que habian servido de instrumento a la venganza oficial.

Por su parte los presos politicos liberales eran 185. La mayoria de los sublevados
estaban en las montafias, escondidos como alimafias, muriéndose de miseria, en
cuevas y cavernas. Muchos miles de hombres, totalmente ajenos al
pronunciamiento, huyeron de los poblados, regalaron sus bienes, los cambiaron
por un refugio transitorio, pagaron a sus amigos y enemigos el silencio sobre su
residencia o fuga. La actitud imparcial y severa del investigador le trajo la
enemistad de los conservadores y de las autoridades. Al producirse la solicitud del
Juez al gobierno departamental sobre la destitucion del alcalde militar, Santos
Rincén, complicado y responsable de numerosos delitos, aumento la inseguridad
para el expediente y para la propia persona del investigador. Se hablaba a voz en
cuello de hacer una poblada para obligarlo a renunciar. Médicos legistas, pedidos
por él a Neiva, fueron atajados y amenazados con la muerte si intentaban llegar a
Belalcazar. El mismo juez tenia que vivir en la casa cural y comer donde las
Hermanas de la Caridad, en prevision de un atentado. El alcalde Rincon fue
reemplazado, pero el mismo dia fue nombrado comandante de los puestos
militares de Moscopan, Inza y Belalcazar, es decir que se triplicé su mando y se

puso a sus 6rdenes un mayor niamero de agentes, que pasaban de 100.
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Los atropellos continuaron y el investigador no pudo conseguir remedio a los
asesinatos, que se cometian casi en su presencia. Los curas de Belalcazar, uno
de ellos amigo personal del Ministro Andrade, despacharon comisiones a Bogota,
a Popayéan, ante el gobernador Angulo, al Arzobispo Gémez, denunciando tan
horrible estado de cosas. Lo Unico que lograron fue una carta de Andrade en la
cual les comunicaba que habia dado 6rdenes al gobernador Angulo de destituir a
Rincon, quién debia ponerse a disposicion del gobernador. La orden no fue
cumplida por nadie. Hasta hace muy poco, el responsable directo de todos estos
hechos ha vivido tranquilo, acompafiado de varios agentes para su seguridad
personal, constituido en el terror y espanto de la comarca. Mientras tanto el
investigador Quintero, temeroso de su vida, con informes concretos y fidedignos
sobre un posible atentado contra el expediente, solicitd un investigador que llegd
hace poco. Este funcionario autorizo la salida del Juez, considerando inutil su
permanencia en el lugar. Parece que sus quejas tuvieron eco, pues el sefior
Comandante de la tercera brigada, residente en Cali, exigi6 la destitucion
inmediata de Santos Rincon que cayd hace algunos dias. Sin embargo se dice
gue el gobernador Angulo hizo viaje a Bogota a defender la actitud de semejante
bandido.

Al principio cuando se produjo el levantamiento, noticias propaladas por los
conservadores, daban el anuncio de que los indios habian asesinado a los curas y
a las monjas de Belalcazar. Nada de eso paso. Los curas refieren publicamente
gue habian tenido toda la seguridad todo el respeto y la consideracion de los
amotinados. Como ya se dijo, su actitud enérgica y caritativa, causo profundo
disgusto entre los matones que alguna vez quisieron levantar al pueblo contra la
autoridad de los misioneros, quienes hicieron causa comun contra los asesinos.
Las monjas, por su parte, consolidadas por la situacion de los presos, les daban
alimentos y ropas en su propia casa. Algunos de los detenidos, gentes laboriosas,

con capitales de mas de $50.000 andan descalzos, rotos, en completa miseria,
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solicitando la caridad publica para mantenerse. No son casos aislados, se cuentan

por centenares.

LA DESOLACION. Ninguna idea puede darse de la desolacion que reina en el
municipio de Pé&ez, antes industrioso y prospero. Arrasados los caserios,
destruidas las fincas, en ruina la agricultura, las gentes estdn muriendo de
hambre. Por los caminos, tras la penumbra de las puertas, por entre los plantios,
caras asustadas atisban al viajero, pidiendo perddon para su vida amenazada.
Sobre la carretera de La Plata, especialmente en el sitio donde se consumaron los
delitos, el viajero mira con horror las pefias, testigos mudos de tan horrible
crueldad.

Se cuenta que las bayonetas, al atravesar los cuerpos de los infelices
condenados, hicieron huecos sobre las piedras, tifiéndolas de sangre que nadie se
atrevio a restafar. Dicen los vecinos que sobre el silencio de la noche, haciendo
eco al resonar la corriente, retumban los alaridos de los sacrificados. El sitio
espanta, y aun en la claridad del dia, las brefias de las orillas donde el hedor de la
sangre se conservo por muchas horas, parecen revivir las terribles escenas de la
matanza. Los remansos del rio Paez vuelven a revestirse del color de la sangre,
gue ondula con el estertor de los agonizantes. Cuando alumbre sobre el suelo de
Colombia el sol de la justicia, en ese tablado de ignominia y de dolor, sobre las
pefias erizadas de pavorosas memorias, deberd levantarse una columna de
granito que repita a los vientos el drama sombrio, el eco dolorido de las victimas
de la ferocidad oficial, el pavido crujir de las bayonetas al desgarrar la carne de

seres humanos, creados para ser libres y felices bajo el amparo de Dios.

Popayéan, mayo 31 de 1950. Augusto Martin.
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ANEXO 2.

Trascripcion del texto: Y LA LUCHA CONTINUA...
Japio, un ejemplo a sequir.

Por: Equipo Agenda.

Publicado en: AGENDA PROTIERRADENTRO
NUmero 3, diciembre de 2005

Desde el 12 de octubre en la hacienda el Japio, se da inicio a un proceso
denominado Liberacién de la Madre Tierra, buscando la atencién del Gobierno
Nacional para que cumpla viejos compromisos adquiridos con los pueblos

indigenas y las organizaciones sociales referidos a la problematica de tierras.

Son mas de 14 Afnos de Incumplimiento por parte del Gobierno sobre los
acuerdos suscritos, negandose a dialogar con las comunidades y por el contrario

acentla sus medidas represivas.

Tal como consta en los comunicados de la ACIN, algunos de los
ANTECEDENTES de los incumplimientos vienen desde el dia 16 de diciembre de
1991, cuando aproximadamente 80 personas pertenecientes a la comunidad
Indigenas Paez del Norte del Cauca, habitantes del resguardo de Huellas,
acudieron a una cita aparentemente convocada por los nuevos duefios de ese
predio en la parte montafiosa de la hacienda del “NILO”, corregimiento el Palo,
municipio de Caloto- Cauca. A las 21:00 horas, cuando hombres fuertemente
armados se presentaron al lugar, y procedieron a reducir al grupo de indigenas, a
guienes obligaron a acostarse en el piso, y les dispararon indiscriminadamente,
causando la muerte de 20 indigenas Paeces que se encontraban indefensos. De
acuerdo a las pruebas recaudadas por la Procuraduria General de la nacién y la
investigacion Penal, la accion fue coordinada por el mayor de la policia del citado

Municipio.
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Durante el trdmite del proceso, el estado reconocié su responsabilidad por los
hechos alegados. Durante el 90° periodo ordinario de sesiones de la Comision
Interamericana de Derechos Humanos (CIDH), celebrado el 7 de septiembre de
1995 se da inicio a un proceso de solucion amistosa conforme el Art. 48(f) de la
Convencién Americana y se conformé un comité de impulso para la
administracién de justicia compuesto tanto por el estado como los representantes

de las victimas.

El comité formul6é una serie de recomendaciones donde se sefiala entre otras, la
obligacién de proteccion de los derechos fundamentales de los pueblos Indigenas,
cuyo primer derecho, el de la vida, debia entenderse en términos colectivos, como
el derecho a la reproduccién étnica y cultural, el derecho al territorio y el derecho a

la autodeterminacion.

Es preciso sefalar que el 23 de diciembre de 1991, el estado colombiano
suscribio unos acuerdos con los representantes y a las autoridades de la
comunidad Paez, donde se comprometié a complementar su autodeterminacion
mediante la dotacion de tierras y la puesta en marcha de un plan de desarrollo
alternativo. Dichos acuerdos se produjeron en el marco de los procesos de
movilizacion y negociacion que se venian adelantando de tiempo atras y que la

masacre precipito.

Los compromisos del Gobierno Nacional fueron:

Convenio del 23 de diciembre de 1991, celebrado en Santa Fe de Bogota entre el
INCORA y el CRIC: donde se comprometian adquirir y entregar 15.663 hectareas
de tierras.

Acuerdo del 14 de mayo de 1992, celebrado en Jambalé Cauca, entre la
secretaria de integracion popular de la presidencia de la republica y el Consejo

Regional Indigena del Cauca (CRIC). En el cual se laboraria un “plan de
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Desarrollo Alternativo compuesto por 16 proyectos a ejecutarse en el Norte del
Cauca.

El 1 de septiembre de 1995 se celebré un acuerdo adicional en La Maria de
Piendamd, entre el Ministerio del Interior y el Consejo Regional Indigena del
Cauca -(CRIC)-, en el que se reiteraron los compromisos adquiridos por el
Gobierno nacional y los Pueblos Indigenas del Cauca (incluyendo los acuerdos
del 23 de diciembre de 1991 y el 14 de mayo de 1992).

El 28 de septiembre de 1999 la Comision Interamericana de derechos humanos,
aprobo el informe 114/99, conforme al Art. 50 de la Convencion Americana que
concluye que el Estado colombiano era responsable de la masacre de 20
indigenas paeces y concluyé que el estado habia faltado parcialmente a su
obligacion de garantizar varios derechos contemplados en la Convencion y tomar
medidas para prevenir su violacion. Asi mismo recomendo entre otros aspectos,
adoptar las medidas necesarias para cumplir con los compromisos relativos a la

reparacion social a favor de la comunidad indigena Paez del Norte del Cauca”.

Frente a estos acuerdos y recomendaciones, el gobierno colombiano incumplio
los acuerdos suscritos con las comunidades indigenas paeces.

Luego de esos 14 afos de incumplimiento de los acuerdos suscritos por el
Gobierno Nacional y las comunidades indigenas. Estas han tomado posesion de
varias fincas para reclamar soluciones a la situacion de crisis cultural y
desmejoramiento social del pueblo Nasa del Norte del Cauca, sin embargo el
Gobierno Nacional se ha negado a dialogar con las comunidades y por el
contrario han acudido al uso de la fuerza y la violencia con saldos tragicos para

los miembros de estas comunidades.
Teniendo en cuenta que los predios afectados por los procesos de Liberacion de

la Madre Tierra son de mas de 100 hectareas, un ejemplo es El Japio que mide

4000 hectareas y al parecer el titular no vive en el departamento del Cauca, y al

232



observar la fuerza de la represion, que segun versiones sobrepasa los 500
efectivos y mas de 10 tanquetas, se hace incomprensible que estas titularidades
sean defendidas con tanto ahinco por el Gobierno nacional, mientras ha permitido
gue mas de 3 millones de colombianos hayan sido desplazados de sus territorios
por accion de los paramilitares y sus territorios estén hoy produciendo banano,

palma africana o pertenezcan a empresas mineras o petroleras.

Los indigenas se preguntan cémo es posible que el mismo gobierno que ataca
estos procesos desarrollados por vias pacificas en busca de una verdadera
reforma agraria, haya permitido que irrespeten los titulos colectivos de las tierras
adjudicadas a las comunidades afrocolombianas de Jiguamiandé y Curvarado. En
este caso, la opinion publica conoce que dichas comunidades fueron expulsadas
por paramilitares y sus tierras fueron ocupadas por empresarios de palma aceitera
y que el gobierno nacional ordend, por intermedio del Incoder, descontar al titulo
de las comunidades las tierras ocupadas por la empresa; es decir que las
comunidades afrocolombianas por accidon de los paramilitares fueron expulsadas
de sus territorios y con la accion “legal® del gobierno nacional resultaron
expropiadas de 10.162 has. La pregunta sencilla de las comunidades es por qué
en esos casos el gobierno y las fuerzas antimotines no reaccionaron contra los
paramilitares y por el contrario hoy se mantienen dialogos con esos grupos,
desconociendo la verdad, la justicia y la reparacion de millones de colombianos

gue han sufrido el flagelo de la violencia en nuestro pais.

Bajo el argumento gubernamental de no conversar hasta tanto no se desalojen los
mas de 15 predios liberados por las comunidades indigenas en el departamento
del Cauca, el gobierno nacional ordena el desalojo violento de las mismas
haciendo uso las fuerzas antimotines. Es asi que desde el dia 8 de noviembre los
uniformados han iniciado ataques indiscriminados usando gases lacrimégenos y
disparos con armas de fuego contra la comunidad que permanece pacificamente

en posesion del predio El Japio, en el municipio de Caloto. La comunidad en
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proceso de recuperacién, denuncia que como consecuencia de la represion oficial
hay por lo menos 30 heridos, mas de tres muertos y un numero indeterminado de
detenidos.

De las 15.663 hectareas a que se refiere el compromiso del 23 de diciembre de
1991, tan solo se han adquirido y entregado a los indigenas 5.296, faltando por

adquirir 10.367 hectéareas.

De los 16 proyectos contemplados en el Plan de Desarrollo Alternativo convenido
el 14 de mayo de 1992 y que deben ejecutarse en el Norte del Cauca, solo se ha

obtenido financiacion para dos proyectos.

El comité llama igualmente la atencion sobre el hecho de que la masacre de
caloto ocurri6 en el contexto de la grave problematica de destruccion de
resguardos, el debilitamiento de las economias tradicionales, a la acreencia de
tierras y la violencia que padece el Pueblo Paez del Norte del Cauca (factores
acentuados por la penetracion del narcotrafico en la zona). De manera que al
ocuparse de la masacre de caloto, el comité se ha considerado obligado a

examinar el conjunto de esa problematica.

Luego el asesinato de BELISARIO CAMAYO, los comuneros contindan con la
presencia en el interior de la hacienda “El Japio” ubicada en Caloto, exigiendo la
presencia del Gobierno Nacional para entablar un espacio de discusion regional
frente al problema de la tenencia de la tierra en el Departamento y de la Titulacién
Colectiva.

Igualmente luego de la caravana de acompafiamiento realizada entre los dias 26 y
27 de noviembre, los socios de Protierradentro que asistieron, pudieron notar que
hace falta mas solidaridad para con los comparieros indigenas, visibilizacion de lo
gue esta ocurriendo, ayuda internacional, acompafiamiento de derechos humanos

y defensorias.
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