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1. Introduccion

Este trabajo parte de la realidad cultural del pueblo llamado Yukpa, ultimo en Colombia
perteneciente a la familia lingiiistica Caribe, habitantes de la serrania del Perija en el
departamento del Cesar. Son un pueblo semi-nomada de costumbres guerreras, se dedican a
la caza, pesca y recoleccién de frutos. En la actualidad practican la agricultura como parte

de su subsistencia donde se destaca el cultivo de maiz.

La espiritualidad yukpa llega a ser el tema principal de este documento, no se trata de
espiritualidad como un concepto o una categoria acufiada desde occidente, o como tnica
forma de interpretar o evaluar los sistemas religiosos de determinada cultura. Por el
contrario, se trata de la vision integral de un mundo donde la espiritualidad forma parte de
un sistema mayor de saberes. No es concepto, no es cosa, es un hilo que teje toda una

sabiduria que se convierte en mediacion de todos los procesos de vida de este pueblo.

Llegar a esta afirmacion implica desarrollar un proceso de investigacion cuyo proposito
principal es establecer un dialogo inicial entre el pensamiento de occidente y sus
apreciaciones sobre los sentidos de religion o espiritualidad, y luego las concepciones
propias sobre espiritualidad en sentido étnico. El énfasis principal esta en describir cémo en
un contexto particular, como lo es la cultura yukpa, se dan los procesos sociales, culturales

y cognitivos en relacion a los sentidos propios del saber espiritual.

Este dialogo inicia con el encuentro entre diferentes maneras de ver la religion y la
espiritualidad, luego continua en una presentacion de algunos estudios realizados por
diferentes tedricos con respecto al tema de los sistemas religiosos en el mundo y en el
contexto de América. Por ultimo da inicio al tema de la perspectiva propia sobre la
espiritualidad en la cultura del pueblo Yukpa de Colombia. La realizacion de esta
investigacion parte de la pregunta: ;cuales serian los elementos que constituyen el saber
espiritual y como se desarrollan en la cultura Yukpa? Parte de la respuesta a este
interrogante se encuentra en las definiciones dadas por los mismos sujetos de esta cultura,

mediante espacios de dialogo y reflexién, posibilitados en los encuentros comunitarios



como una forma de grupo focal que es instrumento para la recuperacién de informacion,

insumo fundamental para la construccion de este trabajo.

Es importante destacar cémo, la concepcion sobre la espiritualidad no esta dentro del
imaginario y léxico yukpa. No existe una conciencia directa de ello, esto constituye un reto
en la investigacion, pues implica, bajo el supuesto que las culturas pueden tener una
categoria elaborada sobre espiritualidad, indagar por este tipo de concepcién en lo
particular de este pueblo. Asi las cosas, es necesario reelaborar un camino de encuentro
que iniciaba desde su cosmogonia hasta el entendimiento de sus sistema general de
creencias, finalizando en la construccién de categorias presentes en su pensamientos

orientados al saber espiritual.

Los ancianos con sus historias y las personas con sus comportamientos, elaboraron toda una
explicacion sobre lo que es para ellos el saber espiritual, los elementos que la constituyen y
su lugar dentro de todos sus sistemas culturales. Este trabajo investigativo pretende exponer
como el saber espiritual no es concepto del que se habla, sino de un sistema de relaciones

vitales entre diferentes realidades donde la armonia juega un papel fundamental.



2. Preliminares

2.1. Descripcion, delimitacion, formulacion del problema y objetivos

Se habla de un tiempo donde todo lo conocido no existia, un momento en el
que solo Aponto dentro de un capullo de arafia vivia, ese era su primer lugar
y de alli salio. Parte de su capullo quedd abajo, mientras la otra parte arriba
estaba, de alla arriba el bajé por un hilo de arafia y se par6 en ese pequefio
pedazo que era la tierra, pensé que era muy pequeflo ese espacio y con su
pensamiento hizo extender la tierra hacia todos los lados y luego empezé a
tejer todo lo que hoy conocemos. Aponto era asi y también era hijo de la
arafia (MEN, 2012, pag. 15).

El presente trabajo es un acercamiento a los diferentes postulados sobre religiosidad y/o
espiritualidad de la cultura yukpa. Es una reflexion sobre los elementos que constituyen el
pensamiento espiritual desde una lectura en sentido étnico, todo enmarcado desde el

contexto de una cosmogonia particular como lo es la de este pueblo.

Otro interés de la presente investigacion es ver como la historia, expresada mediante la
oralidad Yukpa, se presenta como uno de los objetos de estudio para analisis desde una
hermenéutica clasica analégica apoyada del analisis etnolingiiistico, que en conjunto daran
a conocer parte de estos saberes sobre las relaciones de espiritualidad, hombre y creacion

que estan presentes en la tradicion del pueblo yukpa.

Existe una perspectiva natural del pensamiento que se refleja en los pueblos ancestrales, las
ideas de tiempo, razon, espiritualidad o sustancia que constituyen su pensamiento religioso

llegan a conjugarse en una logica de pensamiento.

Es importante considerar en esta l6gica, desde la referencia espiritual del pueblo yukpa,
aquello que quiere evocar, y asi mismo, poder visibilizar los procesos de ensefianza y
aprendizaje propios que propone como una estrategia de dialogo interreligioso e
intercultural, como pretexto de intercambio de saberes entre el “nosotros” yukpa y el “yo”

de occidente (Guadarrama, 1993, pag. 10).



El saber espiritual es una reflexion que parte desde la historia y pensamiento colectivo de
un pueblo. Este se convierte en la suma de las experiencias de muchas generaciones que
han sido ensefiados continuamente, es una representacion de lo que es real y posible para un
grupo de personas (Salazar, 2013, pag. 79). Este saber habla de lo importante que es la
relacion entre los dos mundos, el material y el espiritual, también de la manera como los
comportamientos se subordina a este saber. Por lo tanto, es necesario identificar como este
saber se constituye en una linea de referencia tanto histdrica como ética, sus alcances en la

vida cotidiana y las l6gicas presentes en el contexto del pueblo yukpa.

La importancia de exponer estos elementos parte de la necesidad de un encuentro entre los
postulados enddgenos sobre la realidad con las categorias propuestas de manera universal
en las ciencias. Esto como una oportunidad de conocer las caracteristicas fundamentales del
pensamiento indigena de nuestro continente. Las propuestas sobre universo, materia,
tiempo entre otros pueden diferir de lo que convencionalmente se define, pero es el
encuentro entre los dos saberes, el Yukpa y el no Yukpa el que permitira una relectura de lo

que hasta hoy conocemos y ensefiamos

De este encuentro se pretende hablar del saber espiritual como una idea presente en la
cultura del pueblo yukpa, identificando elementos que constituyen este pensamiento y la
incidencia que tiene para su diario vivir, especialmente los comportamientos, creencias y
valores comunes a ellos. Este trabajo es una lectura de su cosmogonia, la cual es la
representacion social compartida que se entiende como la ley de origen y memoria
colectiva de su pueblo. Los temas que seran tratados en esta propuesta son el saber

espiritual desde una lectura étnica y cultural.

A partir de este saber espiritual, se puede entonces hacer una reflexién sobre la
espiritualidad en sentido étnico, que en vez de ser prescriptiva, trabaja por la recuperacion
de las categorias propias de un pueblo, por las cuales sea posible reivindicar su cultura,
desde el acercamiento a lo divino y espiritual si es el caso. Ahora bien, es complejo el

dialogo entre estos dos saberes, el teologico y el étnico, lo cual hace necesario que los



sentidos étnicos y la teologia se conjuguen en una propuesta de reconocimiento y
acercamiento a la experiencia de hombre, Dios y Creacion desde la vida de las personas

yukpa.

Se puede hablar en muchas ocasiones de todo lo que se cree o se considera real, de alli se
deducen unos valores y desde estos apelamos a unos comportamientos. La teologia
contribuye a estas reflexiones que giran en torno a las ideas de relacién entre Dios, hombre
y creaciéon. En este sentido, ésta hace su aporte por medio de elementos que ya se
consideran de mutuo acuerdo en el pensamiento de occidente, sin embargo, la dificultad se
presenta cuando se quiere hacer este tipo de reflexiones desde un pensamiento histérico y

culturalmente distante de las ciencias de occidente.

El desafio esta en que muchos de los conceptos y reflexiones que se pueden tener dentro de
la teologia no se pueden extender hacia otras maneras de ver el mundo, ya que constituirian
una enajenacion de las ideas propias por categorias extrafias, evitando asi un verdadero
dialogo intercultural y entre creencias, vulnerando el derecho a un desarrollo de la identidad

e invisibilizando lo que en éstas se puede considerar como saber espiritual.

La teologia vista desde este punto de vista puede llegar a entenderse como un saber, y este
esta ligado a la ciencia de las humanidades, es un modo de conocer la realidad, sin embargo
ésta presenta diferentes escenarios y sujetos de accién, donde el primero es Dios como
principio de todo, y luego el hombre como parte de ese principio que es creado y tiene una
relacion con Dios. La historia se constituye en el escenario de la vivencia o experiencia del
hombre y su situacion frente a la divinidad, sus responsabilidades y sus errores. Dentro de
esta historia esta presente una historia de la salvacién y en ella, Dios nuevamente presente
para redimir a la humanidad. Esta manera de argumentar la teologia presenta en si multiples

abstracciones de la realidad.

Por tanto, es importante reconocer que esta teologia esta llena de abstracciones que se han
considerado como l6gicas absolutas, de igual forma, es una lucha de la teologia

contemporanea evitar ser menos ciencia y convertirse mas en praxis, lo cual implica



alejarse de la cientificidad y llegar a la realidad histérica de cada lugar (Tamayo, 2004, pag.
21). La teologia contemporanea debe buscar esas realidades historicas e identificarlas
dentro de esos sentidos que conforman cada realidad de cada pueblo integrando su aspecto

teorico y practico.

Retomando el punto de la teologia y su ejercicio de acercamiento a otras maneras de ver la
espiritualidad es importante recordar las palabras de Tillich que habla de la religion como
una dimension necesaria de la vida espiritual del hombre, pero esta dimension no esta
anclada a un lugar especifico sino esta en todas partes (Gibellini, 1998, p. 94). Este aspecto
es rescatable pues aduce a una integralidad de religion como parte del hombre y constituye
un buen principio de dialogo entre la teologia y el saber espiritual en sentido étnico, lo que

queda por entender es como este saber se constituye y como se explica a si mismo.

Esta afirmacion nos lleva a formular una pregunta que busca tratar de entender esa realidad
de la espiritualidad en el pueblo yukpa de Colombia. Esta seria: ;Cuales son los elementos
que constituyen el saber espiritual y como se desarrollan en la sociedad del pueblo yukpa
en Colombia? Para poder encontrar un camino que nos permita este conocimiento es
necesario establecer el objetivo general, cuya finalidad serd determinar los elementos que
constituyen el saber espiritual y la manera como se expresan en la realidad del pueblo
yukpa en Colombia. Este objetivo se logra con el apoyo de tres objetivos especificos, el
primero corresponde a identificar las categorias que constituyen el saber espiritual del
pueblo yukpa desde su cosmogonia y ancestralidad. Segundo, describir como el saber
espiritual se expresa en la realidad social y cultural de los yukpa en Colombia. Y por
ultimo, comprender los procesos de ensefianza y aprendizaje del pueblo yukpa por los

cuales sea posible la apropiacion y continuidad del saber espiritual.



2.2. Justificacion

El conocimiento es universal, no porque sea absoluto o de dominio general, es universal
porque corresponde a la multiplicidad del conocimiento en el mundo. Por tanto, esta
investigacion es otro aporte a ese universo del conocimiento. Conocer es entonces
comprender la universalidad, pero también es hablar de esa universalidad por medio de las
individualidades. Cada sentido, cada significacién se hace tnica dentro del contexto en el
que halla su lugar de vida, pero este contexto es particular a la vida de cada sociedad o
cultura, el conocerle es una manera de acercamiento, es la busqueda de la otredad
reconociendo que no se habla del otro desde mi ‘yo’, sino que se habla segun lo que el otro

habla de si.

La busqueda de los elementos que pueden constituir la espiritualidad del pueblo yukpa y los
sentidos que pueden orientar la definicion de una espiritualidad en sentido étnico constituye
un saber y un conocimiento que cobra importancia para todo aquel que esta interesado en
conocer al otro. Hablar de espiritualidad desde la perspectiva teologica puede también
convertirse en un dialogo que solo involucra el consenso o acuerdo de la tradicionalidad,
pero las significaciones de estas categorias habladas desde el dialogo del otro, en este caso
el pueblo yukpa, pueden contribuir a la construccién de una dimension diferente sobre la
espiritualidad, no porque sean raras o porque correspondan a un mero interés superficial,
sino que contribuyen a repensar las maneras como nosotros consideramos que debe ser el
mundo. El tiempo, la historia, los mundos, pueden ser meras abstracciones de nuestro
reducido universo, o ser la promocion de paradigmas invariables que no consideran otras

ideas de mundo, persona y naturaleza.

Para la teologia, esta investigacion puede convertirse en un punto de partida, en el
reconocimiento de otras teologias habladas desde la misma experiencia de la persona, no
como un sentido subjetivo o arbitrario, sino como un dialogo que usa las palabras que
nacen del corazon de una cultura como lo puede ser la cultura del pueblo yukpa. En este
sentido, es importante reconocer que “existe una necesidad de una teologia de las

religiones” (Gibellini, 1998, p. 512), para este caso, la necesidad es encontrar los caminos



para hablar de una espiritualidad en sentido étnico, construida con los hilos de la cultura a

la cual pertenece.

Para las ciencias humanas, de igual forma los saberes particulares pueden constituirse en un
dialogo inter-epistémico donde las muchas caracteristicas del pensamiento de occidente y
su tratamiento pueden dialogar y aprender del saber en el contexto étnico. Por ejemplo, los
conceptos sobre ciencia, naturaleza, ética, pueden ser repensados desde el sentido de los
pueblos indigenas, no como un abandono a los fundamentos de la ciencia tradicional, pero
si como un despojo temporal de todos los prejuicios para asi ver sin filtros la
fenomenologia de otros, llamados los grupos étnicos, pues para la mayoria de estos grupos
la ciencia no debe abordarse como un mero control de los elementos o bajo los principios
de la légica, sino que también se incorporan la sensibilidad del hombre hacia otras

realidades tangibles como lo es la espiritualidad.

Las comprensiones étnicas de estos grupos no separan las ciencias, sino que han encontrado
ancestralmente la manera de ver un mundo integrado e interrelacionado, donde causa y
efecto no son los fundamentos de la realidad sino que existen otras dimensiones participes

en el entendimiento del mundo.

Para la Universidad Santo Tomas y la Vicerrectoria de Universidad Abierta y Distancia,
seglin lo anterior, esta investigacion se convierte en una manera de repensar los caminos
llevados hasta ahora sobre las humanidades y el sesgo de occidente presente en todos los
programas de formacién, pues, aunque cada vez nos encontramos con un mundo mas
global, también nos encontramos con las individualidades culturales que desean encontrar
espacios donde los saberes propios sean reconocidos como validos frente a los tedricos ya

existentes.

La Universidad Santo Tomas, dentro de su filosofia, considera el método de Tomas de
Aquino como una de las formas de acercamiento al conocimiento, pero éstas deben ser
también expresadas bajo el derecho de la inclusion y atencién diferenciada, lo cual puede

constituirse en una bandera del derecho a la educacion universitaria que reconoce los



pueblos indigenas y sus saberes como validos en la teoria que nace desde su propia cultura.
De esta forma, el beneficio que tiene la Universidad es incursionar en contextos diferentes
al convencional, de estos puede apropiar estrategias que mejoren la comunicacion entre la
institucion y los estudiantes de procedencia étnica que participan en los programas

ofertados en la misma.

La Facultad de Educacién, en sus programas de formacion presentan la epistemologia y la
pedagogia como elementos fundamentales de los procesos educativos, estas son visiones
desde occidente que tienen su validez en ese mismo contexto. Para el pueblo yukpa, la
historia trasmitida por medio de la oralidad, el lenguaje y el saber constituyen los elementos
fundamentales que permiten la continuidad de esos sentidos de la espiritualidad hacia las
nuevas generaciones, pero estos procesos de ensefianza y aprendizaje no se definen desde la
epistemologia, por tanto es necesario describir estos procesos y a través de esto considerar
las pedagogias de sentido étnico como parte del programa de formacién de la Facultad de

Educacion.

Para el programa de Licenciatura en Teologia es la consideraciéon de un nuevo camino, no
en direccién de afuera hacia dentro, sino en la disposicién de escuchar como se construye la
espiritualidad desde un pueblo que teje los sentidos sobre Dios, hombre y creacion. En este
sentido, no es desdibujar el principio fundamental de la teologia, es hacer de ésta una
practica de escuchar y dar voz al otro. La teologia moderna es la suma de la historia de la
experiencia sobre Dios que ha tenido el hombre en este mundo, pero es necesario conocer
la experiencia de Dios hablada desde la singularidad del pueblo yukpa. Hablar de
espiritualidad en sentido étnico es también repensar las categorias que han constituido la

teologia tradicionalmente.

En el contexto del pueblo yukpa, la justificacién de este proyecto cobra sentido entendiendo
el principio de encuentro como la alternativa al dialogo de dos mundos, de dos realidades.
El encuentro entre dos culturas, pensamientos, sociedades es inevitable, pero lo que no debe
ser principio universal es la suposicién de que s6lo una cosa es vigente y real frente a la de

los demas, es en ese momento donde las palabras se convierten en protesta por el respeto y



por el reconocimiento.

Este es un caso muy comun y lo es para el pueblo yukpa que por mucho tiempo ha
permanecido en su territorio y en él ha procurado desarrollarse como persona y como ser
espiritual. Durante ese tiempo de ser uno en un mundo propio han experimentado la vida en
relacion con su propia idea de espiritualidad. Hoy esta unica manera de pensar se encuentra
frente a otras propuestas de mundo, primero aquello dado por las misiones capuchinas
(Ruddle, 1977, pag. 38), luego por los colonos y sus creencias, y por ultimo por los grupos
protestantes. De todos estos grupos, aquello que han profesado algo ha calado en la
mentalidad de los yukpa, de las cuales muchas cosas legitimas se conservan, pero también
muchas cosas también son difusas y opacas, y es dificil para ellos ya diferenciar que es lo

propio y que fue lo que se asimil6 sin permiso.

Esta investigacion es una manera de recuperar una vision sobre esos elementos que
constituyen el pensamiento profundo de los yukpa como lo es la idea de un Padre creador,
del hombre y la creacion. Poder llegar a esta reflexion y a la conclusion de como se
constituye su pensamiento en torno a lo espiritual ayudara a construir un criterio propio que
se levanta como argumento de didlogo frente a otras corrientes de fe. Es al mismo tiempo,
dar relevancia a su identidad y también permitirles hablar de su propia teologia. No
obstante, se puede llegar a decir que es un ejercicio de asepsia teoldgica, pues
definitivamente podemos hablar de ella solo con las palabras de la teologia de afuera, pero
si es importante que esta descripcion de la espiritualidad en sentido étnico recupere y
visibilice las categorias propias como una manera de ver el mundo y asi enriquecer la

“teologia universal de la praxis” (Tamayo, 2004, pag. 174).
2.3. Contexto y protagonistas
Los yukpa pertenecen a la familia lingiiistica Caribe (Ruddle, 1977, pag. 29). Son los

unicos presentes de esta familia en Colombia, habitan las partes altas de la Serrania del

Perija en Colombia, departamento del Cesar y Venezuela en el Estado Zulia. Su poblacion

10



alcanza los quince mil miembros, seis mil en Colombia segin datos de DUSAKAWI'. Los
yukpa en Colombia viven distribuidos en tres grandes resguardos ubicados en los
municipios de La Paz, Agustin Codazzi y Becerril (Cesar). Mayoritariamente viven de
manera dispersa por asentamientos que se conforman por grupos familiares bajo el
liderazgo de un anciano que se entiende como la autoridad del asentamiento. Cada

asentamiento puede estar de tres a cuatro horas de camino uno del otro.

La geografia en la que viven es de tipo montafiosa, primando la selva tropical alta, viven de
la caceria, pesca y siembra de algunos productos como el maiz y el frijol. Son de tradicion
guerrera y némada, pero en la actualidad existen factores que les ha hecho cambiar
progresivamente estas costumbres. Consideran la naturaleza como un mundo de
condiciones materiales y espirituales, todo tiene un duefio y esta condicion exige unas

responsabilidades de retribucién, armonia y respeto.

La vida cotidiana gira en torno al mundo espiritual y material, los cuales se complementan
e interactian. Su estructura social se constituye de una familia extendida, el mayor de
todos es el “sabedor” y lider de la familia, a él lo acompafian sus hijas quienes traen sus

esposos para aumentar la fuerza de trabajo y protecciéon del asentamiento (Largo, 2008,

pag. 10).

Becepril

=y 1100000 120000 \‘

Imagen n° 1: Mapa ubicacion asentamientos Yukpa Colombia y Venezuela.

Fuente: Wilson Largo, Diego Osorio © 2010

1 Empresa prestadora del servicio de salud para los grupos étnicos del departamento del Cesar.
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2.4. Estado de la cuestion

El acontecimiento de la espiritualidad yukpa ha sido uno de los temas que poco se ha
abordado, no se encuentra mucha literatura y autores, pero en los que se encuentra se han
centrado en descripciones desde los relatos histéricos, usando la caracterizaciéon externa, y
resaltando los principios culturales de la espiritualidad. La oralidad se toma en cuenta como
documento de analisis, sin embargo no se han encontrado estudios o investigaciones que
hablen de la espiritualidad hablada desde su misma cosmovision y en relacion con los
sentidos de una espiritualidad en sentido étnico. Se rescatan trabajos que dan importancia a

esa oralidad y la pertinencia de ésta para explicar los comportamientos sociales.

Las historias orales del pueblo yukpa constituyen una fuente de saber, representan la
manera colectiva del contexto social y cultural presente, incorporan los elementos de inicio
de comportamiento individual y colectivo. Desde esta perspectiva, Villamafian (1982)
describe la situacién social del pueblo yukpa en Venezuela, en ella destaca las
caracteristicas religiosas de esta cultura. El argumento principal de su trabajo es la oralidad
organizada de manera cronologica —segtn su criterio—. A partir de las narraciones orales va
contando la perspectiva de los yukpa en cuanto al origen del mundo, los hombres y la

naturaleza, hace un acercamiento descriptivo de esas historias de origen y de explicacion.

El aporte de este trabajo es su apoyo a la tesis de una oralidad como elemento central que le
permite a esta comunidad entenderse como personas con un principio y unos valores
ancestrales que se practican en la actualidad. Se recuperan elementos como la idea de
origen, de persona y de creador, que son los elementos que fundamentan gran parte de la

espiritualidad del yukpa de manera inicial en relacién con la historia.

Delgado (1998a) contintia con la idea del mito en relacién con la oralidad. El mito para él
es una logica de ideas que le permiten a los yukpa organizar su mundo, ademas resalta el
sentido mitico de la existencia como un valor que cobra importancia en relaciéon con su
entorno natural, esto en una correlacion con situaciones magicas y tabues. Procura

establecer una cronologia ordenando y sintetizando el amplio espectro de relatos que se
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refieren a dos épocas: una primera época fundacional, con dos periodos a su vez; y una
segunda época antigua contemporanea. Todo ello ayudara a entender mejor un universo

complejo que para el yukpa se encuentra cargado de sentidos (Delgado, 1998a, pags. 3—-30).

Para Villamafian y Acufia es importante la historia, de igual manera para este trabajo la
historia es un punto de tratamiento fundamental. Estos autores compilaron parte de la
oralidad de los yukpa de Venezuela presentado una linea de hechos que para la
espiritualidad en sentido étnico se convierte en un aporte importante para esta

investigacion. Cabe anotar que trabajos asi son poco conocidos en el contexto colombiano.

Es importante reflexionar desde este punto cémo la historia es un nudo que puede anclar el
inicio de una interpretacion de una espiritualidad en sentido étnico. La historicidad
entendida no como occidente, sino como una memoria de la vida de un pueblo es el
engranaje inicial de otros que constituyen el saber espiritual, de esta manera “la reflexion
teoldgica se hace a partir de la experiencia historia de los pueblos a la luz de la fe” (Suess,

1985, pag. 305).

Después de esta espiritualidad entendida desde la historia, es necesario decir que todo esto
redunda en los comportamientos sociales. No se puede separar lo uno de lo otro, lo que se
cree se manifiesta en lo que se hace, de igual forma, cualquier pretension de acercamiento a
otra cultura necesita la mediacion del contexto, en este caso, la historia eje de sus vidas.
También, cualquier promocion por la persona de manera integral debe considerar esta

situacion de relacion historia-espiritualidad.

José Duque Moreno (2012) en su trabajo “Mitologia y Cosmovision de los Pueblos
Originarios de Venezuela como aportes al Buen vivir” aborda el criterio de los valores,
principios y saberes de los pueblos originarios de Venezuela con la posibilidad de
identificar nexos con el desarrollo sostenible y de aplicar acciones concretas vinculadas a la
sustentabilidad. Esta justificacion lleva a una reflexion que implica reconocer que no solo
son importantes los hechos, situaciones antes o parte de una espiritualidad, no son solo su

cualificacion sino que de alli se puede tomar un punto de partida para el desarrollo y
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promocion del ser de las personas en todas sus areas. La espiritualidad en sentido étnico

debe procurar esta union del entendimiento de la espiritualidad y la persona en su sociedad.

Moreno (2012) explora los conceptos emergentes como lo son el buen vivir y
decrecimiento a partir de la cultura ancestral del pueblo yukpa de la Sierra de Perija de
Venezuela. Los elementos que distinguen la relacion de interdependencia con el ambiente
dentro del cual las culturas indigenas representan signos de una sabiduria ancestral digna de
reconocer, respetar y valorar por su significacion para las presentes y futuras generaciones.
Esta es una argumentacién de un nuevo elemento a considerar; es la naturaleza como
categoria compartida por muchos pueblos. Hasta ahora son la historia y la espiritualidad
focos de la comprension del pensamiento yukpa, ahora lo es la naturaleza como tercer
elemento que en relacion con la teologia a la que apuntamos se entiende como la creacién y

su papel en la vida del yukpa.

Halbmayer (1997) en (Mader, 1997) trata la situaciéon de las relaciones entre hombre y
mujer como nudo inicial de la vida y la cultura, lo es también para la espiritualidad en
sentido étnico. El habla del hombre y la mujer desde las responsabilidades compartidas y
como forma de la construccién de su sociedad, presenta una clara referencia al yukpa como
un ser creado y dotado de ciertas habilidades para trabajar. E1 hombre yukpa debe dedicarse
a ciertas labores y la mujer de la misma manera tiene asignadas sus funciones en el
asentamiento. Se habla de los vinculos maritales, los deberes sexuales y reproductivos
como parte de su existencia. Este es un aporte significativo siguiendo la linea de este
trabajo, pues explica cémo estas responsabilidades se derivan de un designio mitico

historico y que forman parte de su religiosidad.

Después Halbmayer (2012a) contintia hablando de los sentidos de humanidad y
espiritualidad usando los mitos yukpa de Venezuela donde se habla de un tiempo ancestral
cuando la gente convivia con los animales, pero estos se presentaban en las mismas
condiciones de una persona, con cuerpo y facultad para hablar. No aborda estrictamente la
religiosidad pero habla de tres categorias importantes de rescatar: el animismo, el

perspectivismo y multi-naturalismo, las cuales son fundamento de la espiritualidad de los
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pueblos étnicos. Esta condicion de los yukpa y sus creencias en torno a un tiempo
primordial, y la presencia de un ser creador quien no solo hizo a los yukpa sino también a
los animales, es el fundamento de la espiritualidad yukpa y los sentidos ontologicos ya que

su existencia esta compartida y ligada a la naturaleza, animales y personas.

Estos trabajos dan una descripcién general de una realidad que se puede definir como la
realidad espiritual yukpa. Esta presenta unos elementos, categorias y necesidades
particulares, es la cara que debemos conocer pero que sin embargo en el marco de la
teologia debe encontrar un lugar de encuentro, ese lugar de encuentro o de pertinencia lo es
visto como una necesidad de la espiritualidad contemporanea. Por ahora estos autores
aportan parte de una realidad desde “el adentro” de pueblo yukpa interpretando la mayoria
de las situaciones en sociedad y cultura de la espiritualidad. Esta se presenta como una
situacion emergente, presente y disponible para ser entendida o por lo menos ser dialogada.
Esta presencia de una “cosa-espiritual-yukpa” es entonces una pregunta para la teologia
contemporanea ya que no puede ser obviada o tratada de la misma manera que otra

situacion en América, Africa o Asia.

Suess (1985) habla de un nuevo sujeto, no solo los yukpa sino de las diferentes realidades
de esta América indigena. Este sujeto tiene sus acciones y no puede ser asimilado por los
tratados dogmaticos, por el contrario se debe convertir en una pregunta, en una
reformulacion de lo que la teologia comunica, por tanto, no se debe a un tratado para los
pueblos indigenas sino desde los pueblos indigenas. Asi pues el sujeto yukpa debe ser
entendido y escuchado llevando a la teologia a un repensar de sus reflexiones hacia los

pueblos étnicos.

Gibellini (1998) llega a también a una reflexién en su documento sobre la teologia del siglo
XX en su ultimo capitulo sobre teologia ecuménica, alli habla de un giro del ecumenismo
hacia una teologia de las religiones, esto porque se encuentra con la idea que no toda
teologia puede ser aplicada en cualquier situacion. Por ejemplo, la teologia de la liberacién
no es respuesta para la realidad del continente africano o asiatico ya que sus necesidades y

expectativas difieren de la realidad americana como contexto de la teologia de la liberacion.
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Por tanto el saber espiritual, a partir del cual pueda deducirse una espiritualidad en sentido
étnico, puede tener un lugar dentro de una teologia de las religiones. Existe una iglesia de
los pobres pero no necesariamente es la de los indigenas, “existe la de los oprimidos pero

no necesariamente todos los pueblos étnicos estan en opresion” (Suess, 1985).

Gibellini impulsa la idea de una teologia de las religiones, pero ya usando el término
religiones se esta llegando a la incorporacion de una realidad globalizada, y esto se hace
complejo en el sentido de como la individualidad promovida por la sociedad mayoritaria
contrasta con la pluralidad y la idea de pueblo. Categorias como identidad, pueblo y tierra
se convierten en necesidades de vida para los considerados pueblos indigenas. Esta clara la
necesidad de una vision hablada desde adentro, también de una teologia de escucha que no
incorpora o asimila sino que debe replantear su ejercicio de fe en estas situaciones. El

desafio esta en como permanecer en la identidad pueblo y tierra desde la espiritualidad.

De manera voluntaria se debe tener el lugar, donde, tanto el sujeto emergente de la
espiritualidad yukpa como la teologia, puedan comunicar y escuchar su experiencia
histérica de las cosas espirituales y humanas. No tendria sentido insistir en hablar de una
espiritualidad en sentido étnico sin antes hablar sobre el problema de un nuevo sujeto que
participa e irrumpe en la historia de occidente. Antes que teologia debe existir una palabra
en comun. La preocupacion permanente de esta propuesta es tomar un tiempo de pausa al
hablar constantemente sobre teologia como unidad universal de didlogo, el estado de la
cuestion puede querer hablar de la realidad espiritual yukpa pero desde la vision de la

tradicionalidad.

Gibellini se acerca a la necesidad de un tratamiento especial del contexto, pero Suess insiste
que el didlogo y la reflexion no parten de la l6gica de la teologia contemporanea sino del
permitir hablar a los pueblos. Una pregunta que se nos hace constantemente a la religion
cristiana es si en verdad estamos dispuestos al didlogo. Raul Fornet (Fornet-Betancourt,
2007) expone esta situacion como punto de partida para hablar de qué tanto se esta
dispuesto a escuchar. Esto lo refiere a que en occidente se estd en una constante campafia

civilizatoria, es decir en usar nuestros propios conceptos para hablar de los demas.
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Fornet habla de dos situaciones de la teologia: inculturacion e interculturalidad. Para la
reflexion de la espiritualidad yukpa es importante considerar estas dos maneras debido a
que en esa pregunta del como hacer el didlogo surgen las dos posibilidades de realizarlos.
Fornet critica la realidad de la inculturacién debido a que se presenta como un abandono
por “el gusto de la pluralidad” (Fornet-Betancourt, 2007, p. 39) ya que la teologia puede
llegar a verse amenazada por otro sistema de interpretacion del mundo o de la vida.
Continua él con su critica diciendo que la inculturacién aunque tiene muchos de sus
principios validos con respecto a la evangelizacion todavia continua conservando el
pensamiento de la superioridad, esto pone un punto de partida positivo debido a que es
necesario reconsiderar las légicas de interpretacion de la teologia, los conceptos que
subyugan los saberes de los pueblos indigenas, los teéricos que deben ser obligatoriamente
citados para hablar de la realidad de los “indios”. Ahora bien ;qué de los tedricos del
mismo pueblo? ;O de las l6gicas de un pensamiento yukpa? ;Seran suficientes para hablar
de si mismos? Fornet insiste en que no se trata de una carrera de la polimorfizacién del
cristianismo o en este caso de la teologia, sino de aceptar otra realidad presente, otro sujeto

que participa (Ibid., 42).

No obstante, existiendo la alternativa de la interculturalidad, Fornet la presenta como una
necesidad, un imperativo de relacionarnos. En el hecho de la teologia, es importante
abordar la realidad y renunciar a las practicas de hablar primero y solo de si misma, acoger
la multiculturalidad. Esto en el entendimiento de la realidad espiritual yukpa se entiende
como un paralelo de los dos sujetos donde los dos hablan sin la obligacién de desdibujarse,
cada uno obligados a tener solo una manera de hablar. Se trata entonces de entender que
existe cristianismo y teologia pero también existe indigenismo y su orientacion a la

espiritualidad.

Aqui entonces se hace necesario encontrar los espacios de dialogo y la direccion de dicho
didlogo. Donde la teologia se constituye en un punto de partida, que esta dentro de las
forma de reflexion religiosa que no es mas que el lugar del didlogo. Un argumento es la

direccion del dialogo, el cual debe ser en dos sentidos, desde la teologia y desde el
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pensamiento indigena que indiscutiblemente involucra unos sujetos, varios, multiples y
diferentes que es entendido como la pluralidad. La convergencia entre teologia,
espiritualidad indigena, el didlogo reciproco y el reconocimiento del otro como diferente se
constituye entonces en un lugar donde se da la interculturalidad, evitando como dice Fornet

la inculturacion pero si motivando la relacion entre creencias de manera genuina.

2.5. Sistema metodologico

Esta investigacion tiene un enfoque cualitativo. Se pretende reconocer las significaciones
dadas por los sujetos a sus fendmenos en su contexto, para asi entrar en dialogo con ellos y
describirlos. En palabras de Vasilachis, esto se refiere a que “los métodos cualitativos
suponen la construccion del dato en la interaccion del investigador con los sujetos a los que

estudia” (Vasilachis, 2006, pag. 194).

En ese sentido, esta investigacion tiene en cuenta los protagonistas (la comunidad indigena
yukpa), su historia y su contexto, con el fin adquirir informacion e ir dando respuesta a la
pregunta de investigacién. Esto ha de realizarse en el contexto de su cotidianidad con una
actitud de escucha para poder encontrar la informacién adecuada para asi descubrir la
situacion de la espiritualidad y la forma de una espiritualidad en sentido étnico. Asi pues el
enfoque cualitativo nos permite un marco de referencia para la descripcion a una realidad
humana, en un contexto natural y permite explorar los fendmenos en profundidad (Sampieri

et al, 1998, pag. 3).

A partir de este enfoque surge también la perspectiva epistemolégica, que en este caso sera
de tipo hermenéutico. Segtin Prior, citando a Habermas establece que “el modelo que guia
la comprension hermenéutica es el de la traduccion entre dos lenguajes naturales. La
relacion entre el intérprete y su objeto (texto, accion, institucién social, etc) se basa en la
busqueda de acuerdo en el dialogo” (Prior, 2002, pag. 84). Esta hermenéutica esta basada
en la teoria critica desde las ciencias histérico-hermenéuticas que favorecen Ila
interpretacion social, cultural y contextual de la situacion, en este caso la perspectiva del

pueblo yukpa en Colombia.
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Seran las narraciones orales el medio de relacién entre los dos mundos de significacion. Las
interpretaciones tendran como elemento de inicio tales historias de origen y el trabajo sera
dedicar tiempo a escucharlas y acercarse a los significados dados dentro del contexto de
este pueblo. Un apoyo significativo sera el analisis integral de la etnolingiiistica para el

analisis oral de los datos.

Ahora bien, en razén del enfoque y la perspectiva epistemolégica, surge también el tipo de
investigacion que se refiere a la etnografia, la cual es pertinente en este contexto de
investigacion porque “consiste en descripciones detalladas de situaciones, eventos,
personas, interacciones y comportamientos que son observables. Incorpora lo que los
participantes dicen, sus experiencias, actitudes, creencias, pensamientos y reflexiones tal
como son expresadas por ellos mismos y no como uno los describe” (Sampieri et al, 1998,
pag. 444), que para este caso involucra la situacion del pueblo yukpa enmarcados en sus

creencias y comportamientos.

Las ideas de la espiritualidad tienen una relacién intrinseca con las personas, en sus
comportamientos subyacen la razén de estas mismas. Asi pues, la etnografia nos ayuda a
introducirnos a la cotidianidad de las personas que experimentan el sentido de la
espiritualidad dentro de su contexto natural. Malinowski dice que la etnografia “es el
estudio descriptivo de las culturas” lo que hace pertinente este enfoque, pues atafie a la
cultura yukpa. En este proceso es importante “buscar los medios para abordar los

fendmenos de la conducta humana” (Martinez, 1998, pag. 3).

Durante el proceso etnografico uno de los pasos a seguir es la formalizacion del trabajo de
campo, lo que implica el acercamiento a los sujetos de esta cultura, es decir iniciar el
didlogo en contexto para resolver las preguntas de la investigacion o modificarlas. El estar
en campo también da inicio a la reflexividad de la realidad y esto parte del “aprehender las
formas en las que los sujetos de estudio producen o interpretan su realidad” (Guber, 2001,
pag. 47). Después de esta reflexion sigue la observaciéon junto a la participacion, es la
experimentacion de la realidad y de los datos, de lo que pueden surgir conjeturas iniciales y

que pueden orientar las ideas o preguntas sobre la investigacion. Se continua con las
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preguntas, forma de indagacion directa a los sujetos, quienes pueden decir algo sobre lo que

creen y piensan (Ibid., pag. 75).

Ahora bien, teniendo en cuenta estos referentes, es importante sefialar que como técnica
fundamental de investigacion seran desarrolladas la observacién y la interacciéon dialogante

por medio de la participacion directa para la recopilacién y analisis de la informacion.

El etnografo participa abiertamente o de manera encubierta, de la vida
cotidiana de las personas durante un tiempo relativamente extenso, viendo lo
que pasa, escuchando lo que se dice, preguntando; o sea, recogiendo todo
tipo de datos accesibles para poder arrojar luz sobre los temas que €l o ella
han decidido estudiar” (Robledo, 1990, pag. 2).

Esto puede ser logrado a través del trabajo de campo donde es posible experimentar las
realidades unidas a los sentidos de vida espiritual. El trabajo de campo debera permitir
encontrar mucha informacién en contexto y hacer del proceso de la investigacién un
momento sensible y cuasi objetivo. El trabajo de campo es la experiencia constitutiva de la
antropologia, porque distingue a la disciplina, cualifica a sus investigadores y crea el
cuerpo primario de sus datos empiricos (Stocking en Velasco & De Rada, 1997, pag. 2).
Esto hace necesario la interaccion con los lugares y las personas del pueblo yukpa en la

Serrania del Perija.

Uno de los primeros instrumentos para la recoleccién de informacion es la observacion y en
este caso una observacion cualitativa. Esta se entiende como un adentrarse a profundidad a
las situaciones sociales en un papel activo, en una reflexién contintia de los detalles,
eventos, sucesos 0 interacciones (Sampieri et al., 1998, pag. 3). Sin embargo, esta
observacion debe estar orientada en unas unidades de analisis que componen un todo de la
observaciéon tales como lugares, ambiente social, actividades, interacciones, objetos

culturales y usos.

Los grupos focales son el segundo instrumento para la recopilacion de informacion. El
objetivo general del grupo focal es generar interaccion entre los participantes mediante la

reunion de un grupo de personas en torno a uno o varios temas especificos (Onwuegbuzie
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et al., 2013, pag. 129). Este instrumento es factible en el proceso de investigacién porque
tiene mayor consonancia con las practicas sociales de participacion del pueblo yukpa,
donde el significado es colectivo, el saber y las opiniones se realizan por medio de la
asamblea. Sin embargo se aconseja que los grupos no sean mayor de doce participantes
(Ibid., pag. 130), bajo el supuesto de que los grupos grandes no se sienten muy comodos
para expresar sus opiniones, no asi en la cultura yukpa que a mayor nimero de personas

que los escuchan, mayor es la armonia y apoyo de sus palabras (Largo, 2008, pag. 20).

Una propuesta para la realizacion de los grupos focales seria los talleres de encuentro
comunitario en donde se motivara la expresion y comunicaciéon de aquellas opiniones sobre
su propio pueblo, las creencias y comportamientos. A partir de estas actividades se
recolecta la informacion de primera mano correspondiente a las ideas de la espiritualidad
yukpa dentro de su propia comunidad, también constituyen el material basico para el

analisis posterior e interpretacion.

Los talleres son momentos donde se retne a toda la comunidad y se enfocan en temas
especificos relacionados con los topicos de investigacion. La comunidad participa y realiza
sus propias reflexiones sobre el tema a tratar, esto aporta significativamente un avance para
el analisis ya que son los yukpa quienes pueden hablar de si mismos. Como investigador
queda la responsabilidad de fomentar el dialogo en torno a los temas de la experiencia de la
espiritualidad. Toda la informacién se obtendra de primera y segunda mano gracias a la
participacion de miembros de la comunidad en estos talleres. Se realizaran viajes a las
comunidades y escuelas. Estos encuentros se pueden realizar de manera constante con el fin
de llegar a la saturacion de informacion, es decir la repeticion de la informacion como

forma de confirmacién de los datos (Onwuegbuzie et al., 2013, pag. 130).

La fuente de datos seran los textos presentes en las interacciones, la recopilacién de lo que

las personas dicen, por medio de grabaciones o notas de los encuentros (Ibid., pag. 133).

El analisis de los datos recopilados se hara por medio de la “comparacion constante” (Ibid.,

pag. 136) es decir, la prominencia de la informacién serd el resultado de todas las
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opiniones, acuerdos o desacuerdos. En ese punto maximo es donde se encuentran las ideas

generales que constituyen las categorias o tépicos de la informacién.

Por ultimo, se trabajara con el analisis del discurso. Este es enfocado al trabajo con los
textos orales tradicionales. Mi interés en esta investigacion es mostrar como la oralidad es
un documento fundamental que incluye los elementos constitutivos de una espiritualidad y
que a su vez motiva los comportamientos actuales del pueblo yukpa como una orientacion
de moral propia. Asi pues el analisis del discurso tendra un aporte significativo en la

investigacion.

Este tipo de analisis del discurso implica la seleccién de segmentos representativos o
excepcionales del uso del idioma y luego analizarlas en detalle como versiones de

elementos tales como sociedad, comunidad, espiritualidad (Ibid., pag. 138).

Los textos o el texto oral de trabajo seran en lengua materna, por tanto el conocimiento de
la misma es pertinente, pero gracias al trabajo propio durante diez afios de investigacion y
adquisicion de la lengua permitird este acercamiento al discurso lingiiistico. Toda la

informacion pasa entonces a un momento de descripcion la cual significa

(...) redactar o escribir todo lo que se capta. La informacion recopilada debe
ser organizada de manera que se pueda encontrar y entender a futuro; buscar
que se facilite el analisis posterior. Es preferible organizarla de manera
cronologica, escribir todo lo que se pueda, tener materiales audiovisuales y
testimonios de primera mano (Etnografia Acakupu, 2008).

Posteriormente se procede a la etapa de analisis de los datos en donde

Se trata de entender el significado que tienen las acciones y acontecimientos
para la poblacién. A partir de esta reflexién se puede producir una teoria. La
informacion se lee atentamente buscando conceptos interesantes, identificar
modelos, etc. Al escribir la teoria se debe ser neutral, analitico, ser autor y no
personaje y ser objetivos (Ibid., 2008).
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3. Marco de referencia

3.1. Saber espiritual

3.1.1. Espiritualidad: sentido de la religion

La espiritualidad es un tema que puede ser abordado desde diferentes perspectivas. Su
significacion es dependiente de la disciplina en la que se establece el dialogo, sin embargo,
una de las percepciones mas prominentes es que la espiritualidad se entiende como una

dimension directamente relacionada con el género humano y de caracter religioso.

El hombre desde sus origenes ha buscado diferentes maneras para lograr entender su
realidad, el entorno y todas las cosas que puede percibir tales como: seres, objetos, incluso
el mismo hombre. Es asi como el hombre recrea su realidad a partir de diferentes
interpretaciones, las cuales han derivado hoy en multiples culturas y concepciones de la
realidad. De esta forma, se puede concluir que cada grupo humano e individuo tiene una
propia representacion y entendimiento del mundo, a lo cual se le puede definir como

cosmovision.

La cosmovision es, entonces, “la idea global que el hombre se forma del mundo en el que
vive, la cual permite dar razén de si mismo y de cada uno de los seres que integran su
mundo” (Alvarez, 2010a, pag. 48). Ahora bien, en una definicié6n més profunda,
encontramos que es “una forma estructural de conocer y entender la realidad total en que

predomina una actividad psiquica y una especial actitud vital” (Alvarez, 2010a, pag. 49).

Segun estas argumentaciones, nétese que la comprension de la realidad tiene una forma
estructurada, es cohesiva y en relacion con todos los miembros de determinado grupo
humano, es decir, tiene trascendencia. Una de estas formas estructuradas llega a ser la
religion. La religion consigue establecer o definir las relaciones que pueden existir entre la
naturaleza humana y el mundo sobrenatural, es la posibilidad de un acercamiento a lo

divino a través de determinados comportamientos y una situacion de experiencias sobre
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este mundo sobrenatural entendidas como creencias. Es en esta dimension de lo religioso

donde el hombre intenta encontrar las respuestas a su existencia.

La cosmovision religiosa es la primera forma estructurada que el hombre ha tenido y tiene
hasta nuestros tiempos para comprender el sentido de su existencia. Esta se caracteriza por
basar sus creencias en el mito o la revelacion, los cuales establecen los criterios de verdad y

de interpretacion de la realidad (pag. 50).

La espiritualidad entonces se convierte en parte de esa forma estructurada que es la
religion, por la cual el hombre llega a ser consciente de su relacion con todas las
dimensiones que puede percibir, y que desde la perspectiva religiosa, ha de comprenderse
como una experiencia mistica. A proposito de lo anterior, “en el origen de todas la
religiones hay una experiencia mistica vivida en toda su radicalidad (...) lo es para el

hinduismo, judaismo y cristianismo” (Tamayo, 2004, pag. 62).

La mistica posee elementos comunes en todas las religiones, convirtiéndose en un lugar de
encuentro. Una de las caracteristicas fundamentales de la mistica es la relacion y el
conocimiento directo de lo divino. En este punto se establecen tres elementos en relacion
que toman importancia al hablar de la espiritualidad: la cosmovisién, la religion y la
experiencia mistica. La primera se superpone a la religion y a la mistica ya que si la
cosmovision es una idea o realidad, la religioén o la mistica constituyen la manera de como
interactuar con esa realidad. La cosmovision tiene un sentido mas antropolégico, esta
dirigida a un todo; la religion constituye una forma elaborada de interpretacion de la
realidad y todos aquellos elementos presentes en ella, asi que para la mayoria la religién

puede ser mas un sistema que forma parte de la cosmovision (Tamayo, 2004, pag. 62).

Por ultimo encontramos la mistica, una experiencia de la cual no se puede hablar, es
temporal o dependiente de determinados estados, y pasiva ya que es influenciada por una
fuerza superior (Tamayo, 2004, pag. 63). Esta subyace en la religion y puede tener un
mayor acercamiento a la espiritualidad. De esta forma, realidad, religiéon y mistica son los

espacios donde se puede desarrollar la espiritualidad. Su interaccion orienta la relacion
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entre la naturaleza humana y sobrenatural, entre el hombre y la divinidad, entre lo material

y lo espiritual.

Sin embargo, la espiritualidad puede ser entendida desde la religién como una orientacion
hacia el comportamiento o forma de vida. Por ejemplo, para el cristianismo catélico, la
espiritualidad llega a ser un tratado de la teologia donde la meta es llegar a la perfeccion
humana por medio del ejercicio de la voluntad (Azcuy, 2011, pag. 254). Continuando con
la reflexion, también se puede encontrar otra perspectiva de la espiritualidad, la cual se
entiende como una analogia entre la vida natural y sobrenatural, en donde la vida natural es
mediada por el alma y la sobrenatural o espiritual esta supeditada a Dios (Azcuy, 2011, pag.

253).

Esta interpretacion deja entrever una idea de relacién entre el ser humano y la divinidad,
pero aqui el énfasis segin Azcuy, citando a Santo Tomads, es que la espiritualidad es en

sentido de la moral y de la ética.

DIOS dioses

divinidades

UNA REALIDAD SOBRENATURAL

RELIGION

- ; Experiencia mistica
Espiritualidad > P

UNA REALIDAD HUMANA

Cuadro n° 1: La religién como relacién con el mundo sobrenatural. Fuente: Elaboracién propia.

3.1.2. Formas de espiritualidad o religion

Hablar de religion conduce hacia un horizonte cercano, hacia la actualidad del hombre y

sus maneras de relacion con este mundo y las personas que habitan en él. La religion no es
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solo una, pues se tiende a relacionarla con sociedades desarrolladas, con occidente, lo cual
supone sostener una prevalencia de la idea de divinidad y humanidad asociada a preceptos
y jerarquias. Esta idea universal es importante, pues nos permite situar la espiritualidad
como sentido de la religion, pero a su vez, no solo es una, sino que existen diferentes
comprensiones, las cuales presentan su singularidad a la vez que manifiestan su diversidad

de acuerdo al ser del hombre en su realidad.

En el tema anterior se establece que la espiritualidad llega a ser una experiencia en la que
convergen la realidad percibida o cosmovision, la religion y la mistica. Estas ideas tuvieron
que surgir o evolucionar desde formas primarias, es decir, han venido acompafiando a la
humanidad desde sus inicios, pues no nacen de la nada, sino de la experimentacion de esos

tipos de realidades.

Una primera idea de la religion, segtn autores del siglo pasado, fue el fetichismo, palabra
que significa “objeto hecho artificialmente”. Esta forma de religién es entendida como la
adoracién a un objeto que puede adquirir atributos sagrados, sin embargo es una adoracion
indirecta ya que no es en si al objeto al que se le venera sino posiblemente a una entidad
sobrenatural, a una realidad superior (Marquinez, 1981, pag. 281). Otra teoria del origen de
la religion, segun Miiller, es que las religiones nacen de la experiencia sensible, son
entendidas por la experiencia del horizonte relacionado con el infinito, por ejemplo, la
percepcion del hombre cuando miraba a lo lejos el sol en su cénit sin saber a donde iba. La
otra es el curso invariable de las estrellas como forma de la ley (Marquinez, 1981, pag.

282).

Este autor deposita la responsabilidad del origen de la religion a las experiencias
ambientales que después derivaron en lo divino. Continuando con las teorias sobre el origen
de la religién encontramos el animismo. Segtin Edward Taylor, la forma mas elemental de
religion seria el animismo o la creencia en espiritus, la existencia de estos los infiere el
hombre a través de suefios, éxtasis, transes o la muerte, donde el espiritu abandona
temporal o definitivamente el cuerpo, pero puede sobrevivir sin él, por tal razén es posible

el culto a los muertos y la idea de otra vida (Ibid., pag. 29).
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Esta forma de entender el mundo compartido con seres o entidades espirituales derivé en el
politeismo hasta llegar al monoteismo. La idea del animismo se popularizé como forma de
explicar la religion, se extendié mayormente a la descripcion de los pueblos indigenas y sus
costumbres. Dado lo anterior, fue inevitable no encontrar en estos contextos las ideas de
alma o espiritu, sin embargo no es posible todavia saber si todas las religiones tienen esta

orientacion hacia las ideas de espiritus o seres sobrenaturales (Hangert, 1968, pag. 473).

Otra posicion sobre el origen de la religion es la teérica monoteista, la cual supone “una
revelacion divina como causa del reconocimiento de la existencia de Dios por la
humanidad” (Ibid., pag. 475). El principal exponente de esta teoria fue el padre W.
Schmidt; quien afirma que toda religion no monoteista es el resultado de una degeneracion
de la creencia original de un solo Dios. Por ultimo, esta la teoria del totemismo. Esta
palabra, usada por los nativos del norte de América significa “ancestro”; asi mismo, tiene
por finalidad dirigir toda su atencion a una realidad sagrada, especialmente representada en
un animal, el cual puede o no ser comido, y si lo es tiene que hacerse de manera ritual. Esta
orientacion es propuesta por Durkheim, quien afirma que hay un ser superior al hombre y
este hombre es la representacion de la sociedad, llevando a la idea que la sociedad es el

alma de la religion (Marquinez, 1981, pag. 30).

Tanto la experiencia mistica como la idea de un origen de la religion convergen en un
punto: espiritualidad. La primera linea puede ser atendida por las religiones o la teologia,
donde la espiritualidad es un comportamiento hacia la realidad sobrenatural o divina; la
segunda linea es la razon por la cual el hombre se constituye como ser espiritual y los
elementos que articulan esa religiosidad. Estan de acuerdo las dos en que es una orientacion

de comportamiento hacia algo.

Asi pues, la espiritualidad esta inmersa en la cuestion de la religiosidad o experiencia
mistica que determina dos polos importantes: el hombre y la percepcién de lo natural. Los
posibles entes no humanos y un mundo sobrenatural. Esa relacion o interaccion es la accion

de la espiritualidad, es la trascendencia en cada uno de estos mundos.
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MUNDO NATURAL MUNDO SOBRENATURAL
—
o » ©spiritus
v dioses
animales >
ancestros
-
Trascendencia entre mundos o realidades

Cuadro n° 2: La espiritualidad como trascendencia entre mundos. Fuente: Elaboracién propia

Hasta aqui un panorama general de las comprensiones bdasicas de espiritualidad,
entendiendo que no es un tema desligado pues adquiere su significacion en el contexto de la
religion y cosmovisién. No es necesario ahondar en la teoria de las religiones o de los
origenes de las religiones, lo importante es comprender el elemento caracteristico que hilan
la idea de espiritualidad. Ahora bien, cabe decir que estas perspectivas sobre el origen de la
tendencia religiosa o espiritual en el hombre han sido abordadas en el siglo pasado, también
se suponen en la mirada externa de los tedricos, y muchos de sus los datos se extraen de
culturas desaparecidas (Hangert, 1968, pag. 478). En la direccion de esta investigacion es
importante atender la cuestion de la espiritualidad comprendiendo la realidad de los pueblos

actuales y desde una concepcion introspectiva.

3.1.3. Espiritualidad como reaccion cultural y cuestion ontologica

Ya se ha dado una corta explicacion del sentido de la espiritualidad desde la religion y los
origenes de la misma, sin embargo estas apreciaciones generan los siguientes
cuestionamientos: ¢por qué el hombre llega a ser espiritual? ;Qué motiva su orientacion a

los supuestos mundos sobrenaturales?

Estos interrogantes pueden ser vacios a muchos o no tienen relevancia debido a que las
perspectivas modernas pueden darle prioridad a la tecnologia, economia o la ciencia,
relegando esto a los te6logos o antrop6logos como mera especulacion de asunto primitivo.

Sin embargo, esta presente en las personas, es de caracter humano la orientaciéon a la
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espiritualidad como momento de encuentro del hombre consigo mismo en determinado

momento de su vida, como la experiencia de resiliencia a sus conflictos.

Retomando la pregunta de manera afirmativa encontramos que el hombre es o tiene una
orientacion hacia la experiencia espiritual o religiosa. Esta afirmacion parte de varios
supuestos, pues es necesario aclarar esta condicion del ser humano y describir los
elementos que pueden constituir esta orientacion. El primer supuesto esta en que la
investigacion tiene como foco la realidad espiritual en sentido étnico; y como segundo
elemento, porque la teologia es otra forma de comprension de la espiritualidad. Para llegar
a un punto de encuentro entre estas dos realidades es necesario trazar un camino teorico que

permita entender los “porque” de la condicién espiritual humana.

Una de las teorias mas extendidas del comportamiento espiritual es el animismo propuesto
por Taylor. Este autor establece que muchos grupos entienden su mundo dividido por
entidades humanas y no humanas, en donde las entidades no humanas tienen el atributo de
seres vivos que participan e interactian con las personas, las cosas, los animales y todo su
entorno, tienen vida o pueden contener una entidad espiritual que les da vida (Hangert,

1968, pag. 473).

Esta conclusion es el producto de la observacion de diferentes culturas en el mundo y se usa
como manera de clasificar los diferentes comportamientos religiosos en estos grupos. En la
actualidad esta perspectiva ha sido confrontada a manera de la explicacion del desarrollo de
la religion en el hombre, pues se dice que Taylor ha forzado la idea de la personificacion o
la animicidad del entorno en los grupos étnicos en muchas partes del mundo (Halbmayer,
2012b, pag. 10). Sin embargo, en la actualidad son los estudios realizados en el contexto
suramericano, especialmente entre los grupos indigenas de la region del Amazonas, los que

han hecho una variacion en esta teoria.
No se puede desconocer que estos grupos definitivamente expresan un entorno de

interaccion entre lo humano y lo no humano. Esta realidad cultural abre un panorama

amplio para las ciencias modernas, pues cambia el centro de atencion del pensamiento de
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occidente sobre el acercamiento hacia la cultura natural y la asociacién de las nociones de
universalismo. El criterio fundamental de occidente es que ya existe un paradigma de
comprension de la realidad del hombre hoy, sin embargo este nuevo pensamiento atiende a

las ideas de persona, sociabilidad y las relaciones animal-humano (Ibid., pag. 10).

En recientes afios, estos axiomas han sido ampliados a una discusion general sobre las
diferentes ontologias y también ha formado parte de algo llamado “el cambio ontol6gico”
en las ciencias sociales. Estas formulaciones deben considerar las perspectivas nuevas de la
persona y mundo, ya que el paradigma occidental ha promocionado unas ideas desde su
propia razén o logica, y su triunfo no radica por su fundamentacién sino por su promocion
(Morin & Vallejo-Gomez, 2001, p. 16), encontrando solo la posibilidad de una realidad

humana-espiritual, esencia-materia, entre otros universales.

La consideracion del viejo paradigma ha caido en una situacion adversa para la
investigacion, como es el hecho de la teoria del perspectivismo, la cual fomenta la idea de
que toda apreciacion del mundo nunca sera universal. El entendimiento de la religiosidad o
las cuestiones culturales siempre seran supuestos y dependen del punto de vista desde el
cual es mirado (Halbmayer, 2012a, pag. 11), pero de esta manera cualquier analisis pierde
su interés y no da cabida a la aplicacién de un método o interpretacion generalizada de las
cuestiones humanas. Pero aun asi, el problema sigue presente y las expresiones culturales o
nuevas categorias sobre el hombre y su devenir espiritual siguen alli sin ser atendidas de

manera mas objetiva.

En la actualidad este paradigma se ha replanteado y han llegado a ser considerados estos
nuevos axiomas acerca del hombre y otras entidades de manera fructifera en el trabajo
etnografico y otras posiciones tedricas al rededor del mundo. Desde el animismo hasta el
perspectivismo se ha trazado un nuevo paradigma para entender el comportamiento
religioso o espiritual de los diferentes grupos humanos, pero es en los pueblos de América

del Sur donde se ha enfatizado el analisis.

Estos dos pensamientos entran a repensarse, pues no solo una forma o concepto puede
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hacer un acercamiento a las manifestaciones religiosas de estos grupos humanos, sino que
el problema es mas complejo, pues aqui se debe referir a una conceptuacion de los origenes
del mundo y la interaccion posible entre animales, como también la idea de entorno o vida,

que solo se encuentran en las cosmologias amerindias (Ibid., pag. 12).

El debate esta presente, pero las cuestiones y expresiones de espiritualidad también lo estan
y deben ser atendidas, la manera de hacerlo es describirlas antes que prescribirlas.
Halbmayer (2012) aborda este problema de la espiritualidad no sin antes especificar unas
ideas preliminares. Muchos estudiosos han intentado dar explicacion de la cuestion
espiritual y religiosidad de los pueblos en América del Sur. Todos han llegado a una
conclusién y es que hay una conciencia cultural del mundo y otros mundos, como también
de diferentes ontologias, también de maneras de interaccion entre mundos que no siempre

se ajustan a la postura universalista de occidente (Halbmayer, 2012a).

Halbmayer hace una primera conclusion: “Animism is surely an ontology, concerned with
being and not with how we come to know it” (Halbmayer, 2012b, pag. 109). El énfasis de la
realidad del animismo como consideracién de la religion esta en el ser o existencia de como
es que llegamos a conocer esto. Lo importante es lo que es, es una cuestion ontologica, pero
no de una sino de varias existencias. Esto, en el marco de la espiritualidad, se manifiesta
como una reaccion cultural a esas entidades reales. Esa reaccion es la que permite la

interaccion con los mundos posibles.

Este autor es pertinente a la explicacion de la espiritualidad ya que describe la situacion del
animismo en el contexto de los grupos de la gran familia lingiiistica caribe a la cual
pertenecen los yukpa de Colombia (Largo, 2008, pag. 5). Esta gran familia comparte
muchos comportamientos en su realidad espiritual entre los que se encuentran la existencia
de otros tipos de seres humanos, la animicidad, agentividad, reflexibilidad e
intencionalidad, los cuales no s6lo son especificamente de los humanos sino compartidos
con los objetos, espiritus y fendmenos naturales. También la animicidad ontol6gica, donde
existen relaciones, comunicacion entre estos seres y el hombre, y a su vez la posibilidad de

transformacion de estos seres en otras formas humanas o animales (Mader, 1997, pag. 108).
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Desde este contexto entonces se puede abordar la espiritualidad como reaccion frente a
dicha ontologia animista. Es la interaccion de tales mundos y existencias que prevalecen en
el pensamiento indigena, en este caso el pueblo yukpa. De esta forma, puede comprenderse
que el hombre llega a ser espiritual en razon y reaccion a una situacion del ser. Entonces
hablar de espiritualidad es integrar el ser y la interacciéon con los otros seres y mundos
posibles. Hasta aqui una perspectiva de tipo antropologica sobre la orientacion espiritual

motivada por razones ontolégicas.

3.1.4. El sentido que le dan los pueblos indigenas a la espiritualidad

El debate sobre como las ciencias deben atender la complejidad del pensamiento espiritual
en los pueblos amerindios estd vigente. Es una realidad que la antropologia, sociologia e
incluso la teologia deben atender o buscar los medios para poder acercarse a este contexto

tan peculiar y distinto a las formas universales de entender el mundo hasta hoy.

Toda la region forestal de las tierras bajas de América del Sur presentan una cosmologia
compartida y analoga, esta vision habla de que no existe una distincién esencial entre los
humanos, especies animales o plantas. Todas estas entidades estan en un mismo orden y son
portadoras de una animicidad. Las normas o comportamientos sociales rigen en todos ellos
de manera equitativa. Es asi que “la identidad de los humanos, vivos y muertos, de las
plantas, de los animales y de los espiritus es completamente relacional y, por tanto, esta

sujeta a mutaciones o a metamorfosis” (Surralleés & Garcia Hierro, 2004).

Es decir, que todos son clasificados como seres con atributos de mortalidad, relaciones
sociales, intenciones, decisiones y conocimiento totalmente idénticos. Esta es la suma
compartida de los atributos compartidos sobre la espiritualidad de estos pueblos, y muchos
han pensado que solo es un fenémeno de esta zona, posiblemente influenciados por la gran
diversidad ecoldgica de la selva amazonica, suponiendo que es el contexto el que define
estos comportamientos. Pero esto no solo ocurre en estos pueblos, pues se han encontrado
registros similares en los grupos indigenas de América del Norte, donde de igual forma el

comportamiento espiritual se expresa con ideas de espiritus de la naturaleza, animales que

32



se comunican y trascienden los mundos naturales o no naturales.

Asi pues, es posible afirmar que esta forma de pensamiento es de cardcter compartido, y
abre el debate sobre los nuevos pensamientos de la percepcion del mundo (Ibid., pag. 30).
Esto presenta las nuevas categorias de relacion con la cosmogonia de estos pueblos, pues
tales definiciones contrastan con una de las ideas mas extendidas, la cual se define como
“naturalismo”, en la que se afirma que la naturaleza existe porque si y se desconocen los

hechos de su existencia.

Tipico de las cosmologias occidentales desde Platon y Aristételes, el
naturalismo produce un campo ontolégico especifico, un lugar de orden y de
necesidad en el que nada ocurre sin una causa, tanto si esta causa se refiere a
una instancia trascendente como si es inmanente a la textura del mundo. En
la medida en que el naturalismo es el principio rector de nuestra propia
cosmologia y que impregna tanto nuestro sentido comun como nuestra
practica cientifica, se ha convertido para nosotros en un supuesto en cierto
modo "natural”, que estructura nuestra epistemologia y, especialmente,
nuestra percepcién de los otros modos de identificacion (Surralleés & Garcia
Hierro, 2004, pag. 32).

Pero este modo de pensar no es relevante para identificar o describir el pensamiento
amerindio y su comportamiento social, cultural y espiritual, partiendo de que ninguno de
estos espacios es divisible, sino que es una relacion integral, un todo. Ahora bien, ese todo
esta en relacion con sus partes, una relacion en dos sentidos, por consiguiente la
espiritualidad de estos pueblos es en dos direcciones. Las l6gicas pertinentes de los pueblos
amerindios son entendidas como sistemas de relacion entre las diferentes existencias, todo
esto forma una estructura cohesiva, o como se afirmé con anterioridad, es un sistema de

relacion entre ontologias.

La naturaleza es un lugar de desarrollo y fuente de vida, pero cobra una forma
antropomorfica, adquiere vida, es un ser con el cual el hombre se puede relacionar hasta
llegar a un vinculo afectivo tal que se le puede llamar “madre tierra” asi que es necesario el
compromiso con este ser, pues cualquier afectacién tiene repercusiones éticas y esto es
parte fundamental de la espiritualidad amerindia. Este es el punto donde difiere occidente,

pues la dicotomia universalista prefiere lo secular y lo espiritual, pero la objecion de estas
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nuevas categorias, no sin ahondar en las mas complejas, es que existe una interrelacién de

los seres que no puede ser quebrado por ninguna razon.

La tierra por tanto se convierte en una entidad a defender y esto ha repercutido hoy de
manera filosofica y politica para los pueblos de América, es su discurso creciente como
manifestacion de su identidad (Surralleés & Garcia Hierro, 2004, pag. 237). Una conclusion
de lo anterior, es que hasta ahora existe una linea trazada y en desarrollo desde la
espiritualidad, la cual pasa por la eticidad y termina en una ideologia politica ligada al

sentido de naturaleza.

3.2. Identidad del pueblo yukpa

3.2.1. Una definicion propia del ser yukpa

Son los yukpa un pueblo que se sostiene durante siglos como uno de los tultimos de su
familia lingiiistica en Colombia. Este pueblo es de actitud fuerte, de sobrevivientes a un
mundo cambiante, son gente de las montafas y de los valles que tuvieron un territorio, que

tuvieron unas costumbres antes de que el hombre “no-yukpa” llegara a estas tierras.

Ser yukpa es ser persona, asi desde la cosmovision de este pueblo se entiende que es ser el
reflejo del otro, es ser comunidad. Desde su significacion el vocablo yukpa expresa reflejo
de persona como advierte el comentario de un lider de este pueblo: “Yukpa significa esa
pequefla imagen que se ve en la nifia del ojo del otro, a esa imagen es la que decimos asi,

entendemos que es nuestro propio reflejo”.

Esta definicién hace alusién a una realidad de identidad. En ella existe una reflexion de
persona culturalmente valida, no lo es el término mal usado “yuko”, que tiene un
significado negativo y solo se usa con los enemigos, y muy profundamente aduce a “no-
gente”. Por tanto, cualquier referencia de esta manera es denigrante y no es compartida

entre ellos. Yukpa también tiene una etimologia desde su significado lingiiistico.

2 Emilo Ovalle. Exgobernador del Cabildo de Menkwe, asentamiento Tatume.
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El vocablo yukpa se incluye dentro de las categorias propias de palabras referentes a
“humano”. Todo sustantivo con terminacion “pa” implica que es de caracter vivo, con
esencia espiritual (Largo, 2008, pag. 50). Dentro de las mismas categorias es posible

comprender los términos “mujer”: wochepa, “nifio”: mashukapa, u “hombre”: kizpa.

Se entienden varios aspectos fundamentales del ser yukpa dichos anteriormente: identidad,
reflejo en el otro, comunidad y persona con espiritu y vida. Pero esto es tan solo parte del
pensamiento complejo que encierra el ser yukpa, lo anterior es una significacion hacia el
interior del individuo. Yukpa también significa ser inalienable de su territorio, asi pues, ser
yukpa significa “territorio”. Este sentido halla su fundamento en los principios culturales de
su ley de origen que es la explicacion de todo un mundo que visto desde los ojos de afuera

no encuentra lugar de explicacion.

Yukpa es también una categoria cultural que refiere a un pueblo. Se habia afirmado
previamente que ese reflejo en el ojo se logra en el otro. De esta forma asi como existe una
relacion intrinseca con su territorio también lo es con el resto de sus hermanos. Yukpa es
definicion de persona y pueblo, pero esta definicion de pueblo es entendida desde la
perspectiva general de los pueblos originarios en América, no es un organismo de sentido

socio-economico sino con un sentido ontologico (Devés, 2000, pag. 32), del ser yukpa.

Pueblo es una categoria que abarca todos los ambitos de la cultura, como
categoria histérico-cultural, en un sentido ético-religioso, pueblo se define en
relacion con una memoria, con una praxis y un destino histérico comun, es
una categoria que abarca todos los ambitos de la cultura el crear un estilo de
vida propio, pero que no tiene en cuenta la situacion econémico-social de las
diversas clases y capas en un sistema determinado de produccién” (Alvarez,
2010, pag. 325).

Los yukpa son, como dicen ellos, un “pueblo” de estirpe caribe, de costumbres semi-
némadas y con una gran tradicion guerrera. Es tal vez esta fortaleza la que le ha permitido
permanecer durante mucho tiempo en las partes altas de la Serrania del Perija entre
Colombia y Venezuela. Su filiacién lingiiistica caribe es propuesta por varios autores entre

los que se destacan los trabajos realizador por Swadesh.
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(...) el grado de divergencia interna del tronco caribe seria de 37 siglos
minimos, lo que corresponde aproximadamente con la fecha de dispersion
mas antigua del grupo protocaribe propuesta por Villalon (1991). Este autor,
basandose en el hecho de que de las catorce lenguas caribe por ella estudias,
el yukpa y el panare, que son las mas divergentes, han conservado el 34 -
37% del vocabulario cognado, hace remontar dicha dispersion a 3.290 afios
atras (Swadesh, 1959, pag. 443).

También se encuentran los trabajos de Hanes (1952) y Wagner, Coppens, &
Aleksandrenkov (1976) entre los yukpa de Venezuela, quienes reiteran a esta lengua como
una de origen caribe y lo clasifican dentro de la rama norte. La informacién como lengua
caribe en Colombia es escasa. Solo existe el trabajo realizado por el lingiiista Camilo
Robayo sobre otra lengua llamada “carijona” en el sur occidente de Colombia (lengua ya
extinta), la cual pertenece a la familia lingiiistica caribe de la cual se pueden encontrar un
buen nimero de cognados similares al yukpa (Benavides, Pachon, & Correa, 1997, pag.
265). Segun varias opiniones, los yukpa tuvieron su origen probablemente en las Guyanas o
en la Amazonia. Esta informacion se presenta en el trabajo de Delgado (1998) quien cita los

siguientes parrafos en cuanto a la procedencia del yukpa.

El hecho, pues, de ser el yukpa una lengua Caribe, la que se situa
actualmente en la parte mas occidental de Venezuela, hace sospechar que fue
el Bajo Amazonas la tierra original de esta etnia. A juicio de Ruddle y
Wilbert: 'Parece probable que sus antepasados migraron gradualmente
durante un lapso de mas de 4000 afios, desde la region del Amazonas hasta el
sitio actual (Delgado, 1998, p. 4).

No obstante, existen otras interpretaciones acerca de la posible evolucién en la migracion
yukpa, como la que ofrecen Durbin y Seijas (1975, pag. 74), de acuerdo con las evidencias
lingiiisticas con los grupos caribes de la region nororiental de Venezuela. Segun éstos, la
emigracion yukpa se produciria desde esa region hacia la Sierra de Perija, dado que es en el

area geografica de la Guayana en donde se ubica el origen de los Caribes (Durbin, 1977,

pag. 35).

Anteriormente a los Yukpa se les conocia como “motilones” junto con el grupo étnico
“Bari”. Este término fue popularizado al parecer por Fray Pedro Simon en el siglo XVIII y

fue usado sin discriminacién para todos los indigenas que llevaban un peinado corto. Esto
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en la zona oeste del Lago de Maracaibo. Mucho después se hace la diferencia entre
“motilones” bravos y mansos, este ultimo para referirse a los yukpa. También se han
conocido con los nombres de “chaques”, “macoitas” e “irokas” (Ruddle, 1977, pag. 440).
Para el dia de hoy, la designacion aceptada entre los miembros de este pueblo es el término
“yukpa”, en contraste con la palabra “yuko”, la cual de igual forma ha sido usada sin ningtin
cuidado, pues su connotacién es despectiva y refiere directamente a la significacion de
enemigo o ‘no persona’. La etimologia de la palabra “yukpa” también ha tenido diferentes

propuestas citadas asi:

La palabra “yu’pa” (expresada también como yukpa o yupa) segun el P.
Félix de Vegamian (podria derivarse de los términos yupana que significa
“oreja”, y “pana” que significa “pequefio”; los cuales, vendrian a significar
juntos “los de las orejas pequefias” (Valecillos, 2013, pag. 347).

Por otro lado, el P. Cesareo de Armellada, (F. de Vegamian, 1972, p. 88) plantea que la
palabra “yu’pa”, seria apdcope de “yurepa” proveniente de “yure”, que significa “pene”, y
“pa” particula desinencial, propia de las lenguas caribes; con lo cual propone que “yu’pa”

podria significar algo asi como “varén” u “hombre”.

Segun Delgado (1998), la palabra “yupa” o yukpa significa “bueno” en lengua caribe. En
este sentido, podriamos decir que seria una traduccion indigena del atributo que los criollos
colocaron a la gente de esta etnia, llamandolos “motilones mansos” en oposicion a los
“motilones bravos” que serian los Bari (Delgado, 1998b, pag. 13). Sin embargo, las
anteriores conclusiones estaban lejos del sentido real del vocablo “yukpa”. El yukpa define
dos grandes categorias nominales que se entienden como elementos humanos y no

[3

humanos. Esta categoria se marca en los sustantivos por medio del sufijo “-pa” el cual
asigna la cualidad de “humano”. Teniendo en cuenta esta caracteristica se pueden encontrar
palabras como “hombre”: kuipa; “mujer”: wofgepa; “sefiorita”: sa'majapa; “nifioc”: magukapa.

En contraste con las palabras “macho”: kuz; “hembra”: wofge; “fruto interno”: masuka.

La etimologia de la palabra “yukpa” se compone de tres morfemas; “yu-kt-pa” en donde el
prefijo “yu-“ (su) se usa como prefijo posesivo en sustantivos intimos, el morfema “k&” que

indica macho y el sufijo “-pa” que expresa género mas humano. Segin estos datos es muy
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posible que la palabra yukpa tenga una significacién hacia persona, o como dicen los
yukpa: “gente”. Lo cual se acerca mas a la idea propuesta por de Carriage (Benavides et al.,

1997, pag. 265).

3.2.2. El pueblo yukpa en Colombia

Segun la tradicion oral, existieron varias familias en las partes bajas de la Serrania del
Perija, en la circunscripcion territorial del municipio Agustin Codazzi, departamento del
Cesar, antes llamado Espiritu Santo. Se entendian estos asentamientos como lugares de vida
para varias familias, de estas se originan los dos grandes grupos yukpa de Colombia:
Menkwe e Iroka, y por circunstancias de convivencia y por el desplazamiento forzado se
separaron, derivando en dos grandes grupos culturales y lingiiisticos, integrandose asi entre

las variantes dialectales en Colombia (ONIC, 2014, pag. 4).

Dentro de las referencias orales de este pueblo se puede establecer que los miembros del
territorio yukpa tuvieron su origen en las partes planas de los municipios al pie de la
Serrania del Perija que hoy son ocupados por los ingenios de cultivo de palma. La dinamica
cultural del pueblo yukpa se teje con los multiples saberes aprendidos de generacion en
generacion. Los saberes se ensefian por medio de la tradicion oral, pero cada uno es la
constitucion ancestral de una ley de origen. La ley de origen es el soporte politico y cultural
por el que el pueblo yukpa regula todos sus comportamientos, asi como también entiende el
origen de las cosas, la relacion constante entre la naturaleza y el hombre (ONIC, 2014, pag.

9).

En el principio no era como hoy se ven las cosas, los animales tenian una relacion
dialogante con el yukpa, se compartian los saberes y también se aprendia de la misma
naturaleza. Lo que es el yukpa hoy dia lo es porque le fue ensefiado. Desde los inicios de
los tiempos, estaba “atantocha”, el ancestro de los yukpa, quien sabia todo lo de su entorno
y también a quién le fueron comunicados los secretos de la naturaleza. Su responsabilidad
fue compartir todos esos conocimientos para que sus descendientes pudieran tener una

relacién armonica con su entorno.
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Cuando se habla de la ley de origen, se habla de todos los comportamientos culturales
realizados en la actualidad, la manera como confeccionar artesanias, la caceria, la pesca, la
muerte, la resolucion de conflictos. Toda accién hacia la naturaleza debe ser regulada por
esta ley de origen, si es infringida se pueden desencadenar situaciones que perjudican la
pervivencia de los yukpa. El territorio también es explicado y pensado desde esa ley de

origen, este es integral e integrador de saberes.

La evaluacién de todos los comportamientos de los yukpa no se puede hacer separada de
esta ley. La gobernabilidad y autonomia son una manera de dar prioridad a una ley que ha
perdurado durante muchas generaciones, es su historia, su presente y su relacion con el
mundo. El origen se da en el principio de los tiempos “tamochye ktawo”, Papsh’ es quien
hace todas las cosas, encuentra al yukpa dentro de un arbol, de alli lo saca y es asi como se

da origen al pueblo yukpa.

La historia es una de las fuentes mas importantes de saber propio, también se constituye
como uno de los elementos que conforman la ley de origen, las 16gicas que expresan son
distintas a occidente y de aqui la importancia de recuperar y fortalecer la historia propia. La
historia de este pueblo no solo es una linea cronolégica explicada, es la forma como dan
sustento a las cosas que ocurren hoy dia, todo cuanto sucede a su alrededor se explica desde

la ley de su pueblo.

¢Me pregunta usted sobre el canasto? Eso tiene una historia, eso fue cuando
atantocha existia, el un dia se fue a cazar. Fue un dia cuando se encontr6 con
okochache, era un animal muy grande... yo creo que hoy ya no lo hay por
ahi, tenia muchos brazos y muy peligroso. Este animal sabia un tejido y asi
fue como le ensefié al yukpa hacer una clase de canasto como recompensa
por ayudarlo... (J. M. Garcia, comunicacion personal, octubre 2014)

Todos los valores y acciones por la preservacion se encuentran en la historia, el territorio y
la jurisdiccién propia se tejen con la ley de origen. La ley de origen habla de la autonomia

como un proceso de continuidad cultural. Desde tiempos primordiales, el yukpa ha

3 Padre, creador de los yukpa.
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aprendido cémo relacionarse y ejercer gobierno dentro de su territorio. La autonomia se
debe considerar como la sabiduria ancestral que dicta las normas en como se ejerce derecho
sobre su mundo y la comunidad. La autonomia permite la continuidad de los procesos
culturales ancestrales, asi como las practicas de siembra, caza, recoleccion, entre otras son

el ejercicio de presencia dentro de su territorio.

La responsabilidad de una armonia espiritual entre yukpa y territorio se aplica por medio de
la autonomia. No se puede mal entender como una voluntad arbitraria o separada de un
estado, esta va en direccién a los derechos propios de su pueblo. El cambio se evidencia en
la forma de ver el gobierno muy distinto a como lo ve el “blanco” (ONIC, 2014, pag. 11).

€

La ley de origen no es un documento escrito con letras de “wateya™, es un saber
compartido, que habita en la memoria de este pueblo, se encarna en las costumbres, las

relaciones y en el territorio.

Nosotros todo lo tenemos en la cabeza, esa es nuestra pertenencia, sabemos
sobre las plantas medicinales, sobre los animales y sus nombres, también
conocemos todo nuestro territorio, sus nombres, rios y caminos, en cambio
el wateya debe escribirlo para que no se le olvide, nosotros no (Ibid., pag.
12).

3.2.3. Ley de origen

En sentido general la ley es cierta regla de orden, norma o mandato, que significa en
sentido amplio un modelo al cual todas las cosas deben ajustarse, tanto en el campo fisico,
social o de las costumbres. Existe la ley natural, que guarda relacion con las inclinaciones
naturales, como que el hombre viva en sociedad y se procree, o como es natural que la
planta se nutra de los jugos que succiona la tierra; y la ley positiva, que es la que un

legislador promulga para explicar la ley natural.

La ley de origen para los yukpa tiene su principio en la armonia con el mundo espiritual y
material, con el territorio y con el resto de su comunidad entendida como pueblo. Cada

miembro de este pueblo, en el caso del territorio de Iroka debe regular su comportamiento

4 Vocablo yukpa que significa gente “no-indigena”.
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tanto social y cultural bajo esta ley de origen, de lo contrario las consecuencias repercuten

en todo su pueblo, comunidad o asentamiento (Cardona, 2006, pag. 28).

Para los yukpa este derecho se implementa primero en lo comunitario. El derecho es en
razén a una comunidad o grupo humano, son todos y cada uno de ellos sujetos y objeto de
los derechos, pero estos solo se dirigen segtin las practicas y fuero interno. Nuevamente la
ley de origen toma su lugar como medida de regulacién de los derechos, de esta forma, el
yukpa integra tanto la condicion fisica como la espiritualidad. Antes de todos los debates de
occidente frente a la realidad espiritual de los pueblos indigenas sobre su alma, los yukpa

ya tenian una reflexién sobre su realidad espiritual.

Para la gente yukpa es importante entender que su origen se da desde un arbol que emanaba
sangre, esta como principio de vida y reconciliaciéon en medio del conflicto. El arbol es la
representacion cultural de la vida y fortaleza, en la esencia del yukpa esta la sabia de la
naturaleza. La ley de origen explica ese origen de vida y la relacion eterna entre hombre y

naturaleza.

Los yukpa creen en la existencia de un espiritu y su duefio el cual lo es de cada persona. En
el momento de la muerte este se separa del cuerpo y entra en un estado de retorno a un
mundo espiritual ideal donde se continua con la vida. Para esto es importante respetar todas
las normas para el tratamiento de la muerte y asi evitar la enfermedad o la maldicion de la

misma tierra y trabajo.

Esto es una conciencia racional de relacion intrinseca “hombre-tierra-vida”, sin embargo
esta no fue entendida por los primeros que contactaron a los yukpa, considerandolos
salvajes y sin alma y con una necesidad de ser conquistados para darles una salvacion. Esta
realidad es ejemplo de un pésimo plan (de salvaguardia), debido a que se hacia sobre la
premisa de la superioridad y lastima colonizadora por los pueblos que necesitaban
urgentemente ser alcanzados con su salvacién (ONIC, 2014, pag. 13). Asi las cosas, mas
que tierra, y limites geograficos o la reduccion técnica hecha por el Estado por medio de

sus cartografias colonizadoras, el territorio es todo un saber, un tejido de comprensiones
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reales y espirituales.

3.2.4. El yukpa unido al territorio

El territorio para el pueblo yukpa sobrepasa la definicion de occidente. Primero se le debe
entender como un hecho historico ancestral, es la historia la manera de explicar el mundo
circundante de los yukpa. En ese espacio se define al territorio como algo que tuvo su

origen, que es tejido.

Estaba Papsh en un nido como de arafia, su mama era la arafia, entonces
Papsh sali6 de ese capullo y una parte se quedo abajo, Papsh descendi6 por
medio de un hilo de arafia y se par6 aca abajo, vio que esa tierra que el
pisaba era muy pequefila y con su mente hizo que se agrandara bastante,
después empez0 a tejer todo lo que hoy existe, montafias, arboles y animales
(J. M. Garcia, comunicacion personal, octubre 2014).

Este territorio es tejido y de este también nace el hombre y la mujer yukpa. Esto representa
una relacion constante, son de la misma sustancia, son tierra, son hilos, son naturaleza. Se
entiende este territorio como un saber desde la perspectiva de las representaciones sociales
o sentidos que dan los pueblos en América a la tierra. Es saber pues es un conocimiento
compartido, los mayores tienen la facultad de definirlo por medio de su memoria, los
limites ancestrales, los lugares de actividades culturales, saben donde se encuentran los
recursos para la alimentacion y salud. El territorio como saber tiene una taxonomia propia,
no se rige bajo los parametros de occidente. La sabiduria sobre la tierra les ha permitido
entonces tener una existencia de muchos siglos, aunque hoy dia ese existir se encuentra

amenazado.

Otro sentido es el de espacio de vida compartida con la naturaleza, existe asi una
orientacion a la naturaleza, respeto y retribucion. Anteriormente el yukpa sabia obtener de
la tierra lo que necesitaba pues le fue ensefiado, sabian los lugares de respeto, no
acumulaban y se dedicaban a la produccién masiva de productos -esto de la acumulacion es
un sentido de las sociedades capitalistas-. Era una sabiduria del tiempo, sin afanes o

necesidad de enriquecimiento. Pero esta estabilidad es amenazada hoy, pues la asimilacion
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de costumbres y presiones por parte de los colonos han hecho mella en su cultura creando

una confusion de identidad.

El sentido de vida compartida con la naturaleza ha ayudado a los yukpa en su preservacion,
la naturaleza brinda las plantas para la alimentacion, los frutos fueron su primer suministro,
fue su primera etapa de subsistencia, luego el duefio del maiz les regala otra forma de vida
que se convierte en una practica cultural de siembra y festejo. La medicina tiene su lugar en
las montafias, son los lugares de respeto, no todos pueden entrar pues se pueden violar

principios de la ley de origen.

Los blancos desconocen esto, ellos entran sin respeto, el mismo ejército pisa
nuestras tierras, arruinan las plantas, nos prohiben ahora entrar en lo que
antes era nuestro, no podemos cazar, tampoco pescar pues creen que vamos a
robarles, pero como si eso era nuestro antes (ONIC, 2014, pag. 15)

El territorio dentro de su clasificacién comprende los lugares de vida que se conocen como
los asentamientos, cada asentamiento es un grupo familiar extendido con su lider cultural.
En este se construye la casa, el territorio les provee de los elementos para construirla, es el

sentido de vida y vivienda.

El lugar de la comida es otro sentido del territorio, en estos lugares se encuentra la comida
para sostener a sus familias. El monte es el lugar donde viven los animales que se pueden
cazar, en los rios se encuentran los peces que forman parte de la dieta de los yukpa en dos
etapas del afio. El monte también abastece de la medicina tradicional con la que se atienden
las enfermedades fisicas y espirituales. Otro sentido es el de la vida después de este mundo,
es el lugar de los muertos, las tumbas de los familiares tienen un lugar especial y son
lugares de respeto y cuidado, sin embargo hoy no son respetados por los blancos y por la
pérdida del territorio se han infringido principios relacionados con la practica de respeto a

los muertos.

Todo tiene un duefio, la naturaleza, los animales, las plantas. Los yukpa
deben tener respeto a cada uno de ellos, por eso tienen cuidado de lo que
hacen. Es mejor actuar como han hecho los mayores, porque si no se hace
asi, los duefios de las cosas se pueden molestar y asi no podemos volver a
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tener el alimento, ya no se puede cazar pues los animales se esconden y la
medicina también (Ibid., pag. 23)

Un principio que nace también de la ley de origen es la “animicidad” de su entorno. La vida
no solo esta presente en las personas, la vida se extiende y también el espiritu de las cosas.
Todo esta bajo el principio de los duefios que se entienden como seres que son responsables
del equilibrio de las cosas, tienen un gobierno el cual debe ser respetado. Animales del
monte, plantas medicinales, los peces, las montafias estan bajo la autoridad de un

»5

“ywatpa”> que es merecedor de un respeto. Este sentido también se extiende al pueblo

yukpa.

Es importante el respeto que se da al territorio y a la misma tierra, pues en el pensamiento
yukpa es un ser con vida y en donde ellos nacen; es a su vez procreador, dador de vida y
alimento. Entonces como puede ser posible sacar de las entrafias de la tierra, es una idea de

extraccion violenta sumado a la importancia del respeto por el duefio.

3.3. Enseiianza del saber espiritual

3.3.1. La continuidad del saber espiritual en la ensefianza tradicional

El sentido de la espiritualidad tiene mucha importancia en la realidad y cotidianidad de los
yukpa, esta inmersa en todas sus actividades, conduce su comportamiento, lo regula, es su
existencia. Sin embargo este hecho de la espiritualidad se da por la comunicacion, el
compartir, como parte de la construccion de una memoria colectiva. Esta construccion se
posibilita por medio de los procesos propios de ensefianza y aprendizaje, no como un
sistema formal o por el confinamiento en un lugar especifico, pero si como un sistema de

continuidad cultural que supone la secuencia del pensamiento de generacion a generacion.

Para las sociedades de occidente es importante dividir o separar las ciencias, pero para el
pensamiento indigena, en este caso el pensamiento yukpa la percepcion del pensamiento es

multiforme e interrelacionado. Esto posibilita la convivencia de multiples saberes, en este

5 Anciano que cumple el rol de lider y sabedor.
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caso, el saber espiritual y el saber de la comunicacién. Estos se entretejen con otros saberes

dando lugar a la cultura compartida.

Los yukpa por siglos han desarrollado su propio sistema de ensefianza y aprendizaje, este
como la continuidad de una representacion compartida que data desde el origen. La
oralidad es el texto fundamental que da inicio y motiva el hecho de comunicar saber, esta
oralidad se materializa en el relato histérico el cual compila los origenes, las légicas de
pensamiento y los saberes. Los relatos orales son entonces una meta, representacion
individual de la cultura y una macro-representacién social acordada (Buenahora, 2014, pag.

87).

Los ancianos son por tradicion los encargados de comunicar el saber, ellos se apoyan en las
historias de origen como el texto de vida que se debe continuar en las otras generaciones,
pero este evento no se realiza en un aula o recinto educativo, este se puede apreciar durante
el tiempo cuando toda la familia se retine al rededor del fogén, alli es donde se da inicio al
proceso de formacion para todos los miembros de una familia. Una definicion apropiada de
este evento es que la historia tiene gran importancia para la educacion de los pueblos
étnicos en Colombia, no como una serie de eventos cronologicos, sino como las palabras
que tienen un sentido primordial para la cultura que las narra. Es pues, la historia la que le

brinda significados de vida para un pueblo indigena (Green Stocel, 2011, pag. 38).

Pero las narraciones no explicitan los significados espirituales, no los colocan de manera
expuesta, por el contrario estan escondidas, son implicitas, entretejidas con los eventos de
la narracion. Los valores, el tabu, los mandatos no se expresan, sino que son las acciones de
los personajes los que dejan entrever la realidad espiritual. Son las acciones de cada entidad

existente en la historia las que conducen al sentido de la espiritualidad.

Los yukpa distan de una practica espiritual diferente a la de otros pueblos como sus vecinos
los arhuacos, quienes tienen como valor la meditacién y la instruccion espiritual directa y la
aplicacién de lo sagrado a su entorno, estos conceptos son ensefiados de manera formal,

confinada y exclusiva para los elegidos (Zalabata, 2001, pag. 4). Sin embargo, para el
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yukpa el proceso es diferente, es necesario escudrifiar con dificultad para lograr des-
imbricar estos conceptos, no porque sea dificil obtenerlos, sino que es parte del evento de

enseflanza cultural, lo implicito es mas importante que lo explicito.

Junto a la narracién historica se encuentran las practicas culturales como otro escenario
para el aprendizaje del saber espiritual que debe recordarse como un elemento entretejido
con otros eventos. El nacimiento de una persona, la muerte, la siembra del maiz, el
desarrollo de una nifia, los bailes y cantos, el tejido de canastos o mochilas, son eventos
culturales en donde todos participan, este momento es el tiempo adecuado para aprender.
La instruccion no es el modelo por naturaleza de la pedagogia yukpa, los nifios deben pasar
por etapas de apropiacion del saber, en donde la exposicién a las actividades es importante

observar sin preguntar se convierte en el primer paso.

3.3.2. Educacion y pueblo yukpa

Con respecto a la documentacién de los procesos de ensefianza y aprendizaje del pueblo
yukpa en Colombia, esta es escasa. Entre los documentos encontrados que hacen una
descripcion de las practicas educativas desde el contexto yukpa se encuentran: el Proyecto
Etnoeducativo Yukpa que ha sido construido con la participacion de los mismos miembros

de esta comunidad (Ministerio de Educacion Nacional, 2012).

El segundo documento encontrado es una tesis de grado que tiene como foco de trabajo la
realidad educativa del pueblo yukpa en Colombia, también los elementos circunstanciales
que orientan la manera en como aprenden los yukpa tradicionalmente (Buenahora, 2014,
pag. 60). Otro documento es una monografia que hace referencia a la situacién de la
educacion indigena en Colombia y tiene un capitulo en el que describe la educacion en el

pueblo yukpa pero como referencia a los documentos anteriormente citados (Lépez, 2015,

pag. 30).

Estos tres documentos identifican de manera similar los elementos que constituyen los

procesos de ensefianza y aprendizaje en el pueblo yukpa de Colombia. En la construccion
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del proyecto educativo para el pueblo yukpa se hizo evidente una idea de ensefianza propia

que se describe por diferentes etapas de apropiacién del saber:

El primero se define como la etapa de escuchar para contar, alli los mas
pequefios se disponen para escuchar la historia, tantas veces como sea
posible, pues en el futuro uno de ellos sera elegido como el encargado de
continuar las narraciones. Como se explicé con anterioridad, alli todo
contenido de moral, espiritualidad, de lo bueno y lo malo esta inmerso en la
misma narracion (Ministerio de Educacion Nacional, 2012, pag. 25).

El segundo momento es mirar para conocer, esta es otra situacion del
aprendizaje, el nifio solo se limita a mirar lo que los adultos hacen, las nifias
junto a sus mamas en casa y los nifios junto a sus padres en la montafia o en
los sembrados (Ibid., pag. 25).

El tercer momento se describe como el mostrar para practicar. Aqui el nifio y
nifia son expuestos de manera intencional a una actividad con fines
pedagodgicos, la madre o padre muestran como se deben hacer las cosas
cotidianas, pero junto a esto también se les comunica las implicaciones o la
trascendencia de estas en la realidad espiritual de su pueblo (Ibid., pag. 27).

Por ultimo, encontramos el momento de practicar para aprender, es la
materializacion del aprendizaje. El nifio o nifia recrean lo que han estado
aprendiendo desde pequefios, es bueno aclarar que desde la primera etapa
hasta la ultima pueden transcurrir diez afios y ya en estas etapas se considera
que pasa a ser un adulto con el conocimiento para formar parte de una
sociedad (Ibid., pag. 27).

Este modelo dista de la educacion que el Estado por mucho tiempo intenté implementar,
primero porque existe un desconocimiento del saber exclusivo en relacion al género; y
segundo, porque los hombres aprenden unas cosas, las mujeres otras. Es asi para todo lo
relacionado con el saber espiritual, pues se entiende que hay cosas espirituales que so6lo

atafien al género en relacion.

La participacion constante a los momentos vitales de la cultura yukpa es el escenario por
defecto del aprendizaje. Por ejemplo, los rituales de nacimiento o muerte son una explosion
de multiples formas de la espiritualidad. Segun la etapa cultural de los nifios, la
participacion les provee de ese saber que adquieren por el ver, escuchar y en tltimo caso,

practicar.
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Este modelo se define como un proyecto educativo de tipo histérico intercultural bilingiie,
tres estadios para y del aprendizaje. Es historico porque basa su saber en la tradicion oral
(Buenahora, 2014, pag. 35). Es intercultural, ya que las orientaciones para la educacion
nacional de pueblos étnicos en Colombia hablan de la necesidad de una educacién
pertinente y de calidad la cual se puede lograr ademas de otros elementos con la
interculturalidad, esto descrito en el Plan Decenal de Educacion para Colombia (Pérez,
2006, pag.10). Es bilingiie, ya que la Constitucion Nacional reconoce las lenguas indigenas
como idiomas locales con la misma importancia que el castellano y con los mismos
derechos de ser implementada en el sistema educativo de cada lugar en Colombia (Bilingiie

& Cauca, 2004, pag. 21).

No obstante, mas alld de ser una suma de orientaciones nacionales, la educacién en el
pueblo yukpa es el resultado de un largo periodo de resistencia y de la elaboracion de una
perspectiva propia de educacion que es particular y entra en la categoria de los procesos de
educacion propia, no sujeta a categorias de occidente, sino a una realidad y propuesta
cultural (del Cauca, 2011, pag. 60). Para la fecha, es el SEIP (Sistema de Educacién
Indigena Propio) la orientacion y comienzo para la elaboracion y construccion de proyectos
educativos indigenas. No nace del Ministerio de Educacién Nacional, ni de la academia, es
trabajo y fruto de los pueblos en su lucha y rescate por las practicas propias de ensefianza.
Entonces el proyecto educativo del pueblo yukpa en Colombia y sus procesos de ensefianza

y aprendizaje son réplica de estas iniciativas a nivel nacional.
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4. Interpretacion de la experiencia de investigacion

Este es un acercamiento preliminar pero conciso a la situacion de la espiritualidad como
elemento constituyente de la realidad cultural del pueblo yukpa de Colombia. Gran parte de
este documento se esfuerza en describir las caracteristicas fundamentales de una
perspectiva propia sobre lo que ellos consideran un saber, en este caso, el saber espiritual.
El primer objetivo que se establece es identificar los elementos que constituyen o que
estructuran la espiritualidad en sentido étnico del pueblo yukpa. Estos elementos se
exponen de manera progresiva y acompafiados de la misma experiencia del proceso de
investigacion que fue posible gracias a la participacién directa de sujetos y a las

orientaciones del marco metodologico.

Los comentarios y opiniones de las personas en los encuentros de los grupos focales
constituyen los documentos fuente para la argumentacién de las diferentes categorias que
dan razon del saber espiritual. Después se describe el concepto propio sobre persona que
tienen los yukpa y las implicaciones que conllevan a la interpretacion de la espiritualidad

desde este punto de partida.

Por ultimo se expone de manera preliminar las maneras de comunicacién del saber
espiritual a las nuevas generaciones. Se describen alli los elementos que conforman el
proceso de ensefianza y aprendizaje como modelo propio de educacién propia para el
pueblo yukpa y como este contribuye a la comunicacion de la espiritualidad dentro de su

contexto.

4.1. El saber espiritual

Todos, de alguna manera, tienen una apreciacion de lo que es real o verdadero, esto hace
que exista una manera en plural de la realidad o lo verdadero. Esto no constituye un giro
total a la arbitrariedad o relatividad, por el contrario, nos permite ser conscientes de la
diversidad, de las opciones, de lo distinto que pueden ser otras cosmovisiones al

pensamiento de occidente. Por esta razén se establece una diferencia importante en este
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dialogo, el pensamiento de occidente y el saber de los pueblos originarios en América.

Retomando la idea en cuanto a que el género humano tiene una apreciacion de lo real o
verdadero, los yukpa de Colombia en esta perspectiva tienen también su version del mundo.
Esta version del mundo es definida por muchos como la cosmovision y se dice de ella, que
es “la idea global que el hombre se forma del mundo en el que vive, la cual permite dar
razén de si mismo y de cada uno de los seres que integran su mundo” (Alvarez, 2010, pag.

48).

Pero la cosmovision muchas veces no coincide con la cosmovision global del mundo y sus
comprensiones segun la ciencia de occidente, haciendo que algunas cosmovisiones sean
exoticas o estén fuera de una logica establecida. Por ejemplo, para los yukpa los fendmenos
naturales, las sequias y abundancias tienen una relacion intrinseca con otras “realidades”, es
parte de su saber, estan seguros de esto y asi mismo lo comparten a las nuevas
generaciones. Fernando Pefialoza, un sabedor yukpa se refiere a esto de la siguiente

manera:

Asi pasaba con el maiz tradicional, que era necesario hablar con el espiritu
del maiz y hacer la fiesta del maiz para que la cosecha fuera buena, sino el
duefio del maiz se enojaba y no dejaba que diera cosecha (Grupo focal 1,
agosto 13 2015).

Este es un comentario que se realiza entre varios hombres mayores, quienes hablan sobre la
sequia. Atribuyen esta situacién a la no practica del baile del maiz que sus abuelos
celebraban. Esto que se comunica, se relaciona con unas légicas, a un conocimiento que se
ha compartido durante muchas generaciones. Es lo que se puede definir como un saber,
pero es importante aclarar que este tipo de saber no es conceptual, no se define o se explica,
sino que es un saber que se practica, en este caso nos referimos al saber espiritual. Parte del
ser yukpa o identificarse como tal, estd en relacion a este conocimiento o saber que

establece las relaciones entre personas, cultura y pensamiento.
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4.1.1. Las relaciones vitales

Un primer elemento que subyace al saber espiritual es el sentido de las relaciones, las
cuales se entienden como conexiones vitales entre diferentes situaciones de la realidad. Por
ejemplo, la vida de las personas, la naturaleza y los animales pueden establecer estos
vinculos vitales. Por tanto, la categoria relacion es el punto de partida para poder explicar la

espiritualidad.

Pero a la vez que son importantes, también son susceptibles a cambios, situacién que en la
actualidad estd en riesgo, si una de estas estructuras de relacién se ven afectadas. Asi
mismo las consecuencias sociales, culturales y espirituales pueden llegar a ser negativas o
vulnerables Una primera relacion que se establece es la de tipo objeto-vida. Alicia Herrera

dice al respecto lo siguiente:

Cuando se esta tejiendo mochila, la mujer solo puede hacerlo por un solo
lado, no puede voltearla ni mirarla por el otro lado para ver como esta
quedando, porque esto es malo, se le puede acortar la vida.

Las cosas se tienen que hacer bien, dicen los mayores, con lo que se come, o
mira, las mujeres cuando estan embarazadas deben cuidarse mucho, si
alguien tiene una enfermedad en el cuerpo no se le puede quedar mirando
porque cuando nace el nifio puede tener la misma enfermedad, los alimentos
defectuosos como los platanos pegados no pueden ser consumidos por las
mujeres mientras estan embarazadas porque pueden tener mellizos (Grupo
focal 1, agosto 13 2015).

Una segunda relacion es el tipo mundo-mundos. Para los yukpa su “multiverso” esta
constituido por diferentes mundos, el mundo de las personas, el de la naturaleza, los

muertos y otros lugares.

Cuando una persona muere se sabe que su espiritu queda dando vueltas en el
territorio, pero necesita ir a su otra casa en otro mundo, para ayudarlo, se
necesita hacer una fiesta de varios dias.

Alicia Herrera cuenta que “una persona debe aprender una cosa porque

cuando se muere, alla le van a preguntar que sabe hacer (alla se refiere a
otro lugar donde el yukpa va cuando muere), si no sabe hacer nada entonces
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se va a perder su espiritu”. (Ibid.).

Los yukpa dicen que su mundo esta constituido de diferentes lugares, el primer lugar es este

donde viven ellos, pero este a su vez se divide en los lugares de vida y naturaleza. El

segundo lugar es el mundo de la tierra arriba, alli habitan otros seres, como el sol, la luna,

aves del cielo, entre otros. El tercer lugar es el mundo de abajo donde habitan seres

distintos a los yukpa. Por tltimo esta el mundo donde van los muertos.

Mundo de arriba ’

Mundo de las personas

[
[ |
|
_OE N E N NN EEEEE =N [ ]
|
]
]

Mundo de

i los muertos
Mundo de los animales y naturaleza

Mundo de abajo

Cuadro n° 3: Representacién del mundo segun los yukpa. Fuente: Elaboracion propia

El lugar tiene una connotacién de espacio fisico y en ocasiones de tipo espiritual, nunca se

refieren ellos explicitamente como lugares espirituales, no es parte de su discurso cultural.

Estos lugares no son inmutables, son dinamicos. Para los yukpa estos estan en continua

comunicacion, la espiritualidad inicia con esas relaciones vitales ente los diferentes lugares.

LUGARES
» Mundo de las
plantas
Mundo de de ; = , COSAS
arriba . y
~ PERSONAS <
' A
14 N
» Mundo de los
Mundo de abajo  J muertos
Mundo de los
animales
Relaciones

Cuadro n° 4: Las relaciones vitales como elemento de la espiritualidad yukpa. Fuente: Elaboracion propia.
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4.1.2. Lugares de vida y para la vida

Los lugares constituyen el segundo elemento de la espiritualidad. El cuadro n° 3 representa
la vision del mundo yukpa, este mundo esta constituido por muchos espacios a los que se
refieren con la palabra “owaya”, palabra que tiene una significacién aproximada en
castellano a “lugar de vida”. Su sistema de clasificacion de lugares es amplio, se puede
hablar de lugares de comida, de plantas, de animales y de seres espirituales; pero el atributo
importante es que esos espacios tienen vida, muy distinto a decir que hay vida en ellos. Ese
es el sentido fundamental de la palabra “owaya”. Dependiendo del lugar asi mismo es su
orientacion espiritual, existen espacios con mayor importancia que otros, pero no pueden
ser considerados sagrados como erréneamente se generaliza con los pueblos indigenas, por

el contrario, es el sentido de armonia de relaciones entre el hombre y estos espacios.

Akashkatopo

R. Makweko Montafia A

22, Sitio caserfa

fr
La pista
74 anterior
Material
10 armﬁanl&ﬁD

Sitio avita

\
Caifio frio Antena \

A. Mesaya
E5

R. Espiritu Santo

Area de reforesgaci6n \

Carretera

Sitio sagrado

Sitio sagrado Puente la duda

el agua

Figura n° 5: Cartografia social del territorio yukpa de Iroka. Fuente: Elaboracién propia.

53



Mentalmente tienen una imagen de su territorio en donde existen lugares prominentes y a
los que les merecen un dialogo extendidos entre ellos. Las montafias por ejemplo, en este
caso el cerro “tres tetas”, es lugar, pero a la vez son "personas” que histéricamente han
procurado y siguen procurando por la proteccion de los yukpa. Este sentido es complejo
pues la categoria lugar esta alienada a la categoria ser vivo o existente. Esta perspectiva es
definida por estudiosos de la relacién entre cultura-religién como animicidad, que consiste

en atribuir vida a las cosas, o que pueden tener una esencia.

Edward Taylor supone que esta es la forma mas elemental de la religion, donde existe la
suposicion o la experiencia de los espiritus (Marquinez, 1981, pag. 29). Para los yukpa, los
lugares de vida son fundamentales para el desarrollo normal de su espiritualidad, es el
contexto desde el cual se hace la reflexion o dialogo y la espiritualidad es entonces parte de

la interaccion con dichos lugares y las relaciones buenas o malas que se tengan.

Alicia con voz fuerte regafia a unos nifios porque estan molestando a un
cangrejo en un nacedero de agua, dice que si se molesta alli en ese lugar, el
agua se puede acabar, le pregunté a Alicia cual era la razon de su enojo, ella
dice que el cangrejo es quien hace que haya agua, es el lugar donde vive
(Grupo focal 1, agosto 13 2015).

Este es el sentido mas fuerte, “su lugar de vida”. Para el yukpa existe una relacion muy
fuerte con su lugar de vida, la tierra y el territorio son la prioridad. Lo espiritual se
relaciona con el territorio y el territorio con la espiritualidad, pero la pérdida del territorio
conlleva a un deterioro de la espiritualidad, entonces se convierte en una causa, una razon

de resistencia en todas las areas (Surralleés & Garcia Hierro, 2004, pag. 327).

Lugares de vida \

Interacciones

d

Lugares de la espiritualidad

Cuadro n° 6: Relacion personas con los lugares de la espiritualidad. Fuente: Elaboraciéon propia.
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José Manuel Garcia, del Asentamiento Tosu dice al respecto:

“..para tener una buena cosecha de maiz se debe ir a donde esta el
sembrado, cuando se llega, solo el duefio del maiz ingresa hasta llegar al
centro, debe llevar en su mano un colibri asado en baza y colocarlo en una
de las mazorcas de la mata, luego debe agarrar una mazorca y quitarle unos
granos y masticarlos, luego escupirse en cada uno de los antebrazos y
hablarle al duefio (espiritu) del maiz, decirle que alli le trajo su comida y que
por favor haga que el sembrado produzca muchas mazorcas” (Grupo focal 1,
agosto 13 2015).

El sembrado del maiz es la actividad econémica por predilecciéon y constituye la base
alimenticia de este pueblo desde hace varios siglos. Esta relacion histérica ha derivado en
un sentido de relacion especial entre el hombre y su cultivo como lugar donde la

espiritualidad se desarrolla.

4.1.3. Maneras de interactuar con la vida

Un tercer elemento que parte de la espiritualidad son los procesos de interaccion. Ya se
hablo de las relaciones vitales y los lugares de la espiritualidad, ambos se constituyen como
las categorias pasivas, pero la interaccion es un proceso activo que es llevado a cabo por las

personas, en este caso los yukpa.

El yukpa tiene un sistema muy elaborado de comportamientos, todos en relacién con las
actividades cotidianas y los sentidos espirituales, pero esta relacion es inalienable. Para los
yukpa no existe una separacion de una vida secular y una espiritual, si asi se pudiese
definir, por el contrario, todo estd en relacion con todo. La parte mas pequefia de la
cotidianidad tiene su relacion con lo mas extenso del saber espiritual y lo mas complejo de
los sentidos espirituales esta en relaciéon con lo mas simple de las labores de los yukpa

(Halbmayer, 2012, pag. 120).

Esta perspectiva articula los lugares y las relaciones, y son las maneras de interactuar las
que regulan los procesos espirituales dentro de la vida de los yukpa. Una danza, un tiempo

de caceria, una siembra, un desentierro o un tejido, son actividades que estan mediadas y
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son mediacion de la espiritualidad.

Cuando una persona muere, la familia queda inmediatamente con tamepe®
no pueden trabajar, preparar alimentos hasta que termine el tamepe, se tiene
que tumbar la casa donde vivia el muerto, romper y quemar todas las cosas
que él toco, luego se entierra la persona y al mes se hace la fiesta del
desentierro, se saca el muerto, toda la familia bebe y baila toda la noche, la
gente se despide de él, luego lo llevan a una gran pefia y alli lo dejan
guardado (Grupo focal 1, agosto 13 2015).

La practica del tratamiento de los muertos es el ritual mas complejo dentro de la cultura del
pueblo yukpa, es la suma de todos los elementos hasta aqui nombrados sobre la
espiritualidad y tiene el mayor grado de misticismo si asi se le puede definir dentro del
sistema de rituales de este grupo étnico. Por tanto, vale la pena abordar este elemento de las
maneras de interaccion de la vida desde esta practica, en la cual se tuvo la oportunidad de
interactuar varias veces durante el proceso de la investigacion y permite abordar con mas
detalle los elementos que constituyen el saber espiritual. Durante el grupo focal 1, un
participante dice: “el baile de los muertos es un tema muy delicado y peligroso, el hecho de
no realizarlo de manera adecuada traerd consecuencias en los familiares de la persona que

ha muerto, si hay nifios pequefios pueden enfermar y morir”.

El tema de la muerte tiene una orientacion distinta para los yukpa, la muerte tiene mas
relacion hacia la vida, es un transito de este lugar hacia otro lugar donde viven los espiritus

de la gente muerta.

4.1.3.1. Un primer sentido sobre persona y vida

La palabra “yukpa” significa persona, gente, un ser humano, esta dentro de la clasificacién
[+humano] (Largo, 2011, pag. 10). Cuando una persona muere, los demas ya no se refieren
a él con la palabra yukpa: “persona”. El término cambia a “yuschupa” que se traduce como
envoltura o recipiente, se abstienen de decir cadaver o muerto, es negativa esta palabra para
ellos y durante todo el ritual de los muertos no se puede usar, solo la que refiere a

envoltura. Sin embargo es estd palabra la que nos permite entender uno de los primeros

6 Es un estado de contaminacién donde la persona debe ser separada del resto de la comunidad.
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sentidos fundamentales de la espiritualidad experimentada por los yukpa.

La palabra “yuschupa” puede tener un sentido metaférico, que explica la idea que el cuerpo
solo es un recipiente que contiene la vida, la esencia de la personas, a lo que ellos se
refieren con la palabra “yokato” que puede tener una traduccién como espiritu, no es

equivalente completamente pero se acerca a este significado.

Uno de los problemas durante la investigacion fue tener una definicion de la palabra
“espiritualidad”, ya que constituia una de las categorias a indagar en la pregunta problema
de investigacion pero no fue posible. Las personas no podian definirla o explicarla. Esto
llevé a una pregunta y era: si la idea o significado de espiritualidad no era inteligible,
entonces ¢cual seria la palabra clave que puede acercarnos a un didlogo sobre la

espiritualidad?

Durante los encuentros hubo un acuerdo que era inevitable evadir y fue que en el mismo
momento que se preguntaba sobre espiritualidad las personas tenian la tendencia a hablar
sobre la palabra espiritu “yokato”. Esto hizo que se modificaran las preguntas orientadoras
y esto tenia una razon, la categoria “espiritu” yace en el centro del saber espiritual para el
pueblo yukpa pero no una abstraccion como espiritualidad. Retomando el ritual de los
muertos y recuperando la categoria “espiritu”, se logra entender que el cuerpo es el
recipiente del espiritu, es decir, la persona deja de ser persona cuando su espiritu se separa
del cuerpo. Esta idea es muy compleja pero constituye una de las bases de su pensamiento,
pero en ella subyacen otros sentidos atin mas complejos que es necesario explicar para

completar la significacion de esta categoria.
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Persona viva Persona muerta

yukpa yokato

Persona Espiritu

yuschupa
Envoltura

Cuadro n° 7: Tratamiento del sentido de persona viva o muerta. Fuente: Elaboracién propia.

Las dos palabras, “yukpa” y “yuschupa” tienen dos relaciones importantes, la terminacion
de ambas las incorpora dentro de la categoria [+humano]. Todo sustantivo que tiene el

sufijo “-pa” esta en relacién con el género humano.

h ku
yuschu . " Macho de animal
cascanai \ -
(< [- HUMANO]
~ woche .
- upa
mashuka Hembra de animal yuschupa HF())mbre
Sin madurar cuerpo
0% [+ HUMANO]
/ wochepa
mashukapa i)
Nifio

Cuadro n° 8: Clasificaciéon del género humano en el pensamiento yukpa. Fuente: Elaboracién propia.

Pero anétese que la palabra “yokato” no se incluye dentro de esta categoria. Esta en
relacion con la idea de persona pero no con la idea de género humano. Al parecer, como
una suposicion, la categoria “espiritu” esta por encima de la “humanidad”, y en el ritual de

los muertos la prioridad para ellos es el espiritu y no el cuerpo en si.
Desde la clasificacion de género humano, tanto la palabra “yukpa” como “yokato” no

tienen relacion, pero si estan vinculadas con el sentido de pertenencia. Todas las palabras en

yukpa que inician con el prefijo “y-” indican que son categorias inalienables, deben tener
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un poseedor (Largo, 2011, pag. 50). El espiritu es una categoria que debe tener un duefio,
no puede estar separado del cuerpo y si llegase a ser asi, como en la muerte, es necesario
ayudar a este espiritu que inicie su camino al lugar donde estan otros espiritus. Si un
espiritu esta sin su cuerpo, es malo, se convierte en una amenaza que puede traer

enfermedades o la muerte de otros, es algo que no es natural.

Al fallecer una persona, su familia queda inmediatamente aislada, se considera que esta
contaminada porque el espiritu del muerto queda alli cerca de ellos, en su casa y con sus
cosas. Anteriormente se hablo de esas relaciones vitales y es en este punto donde cobran
relevancia. La ropa, su cama, su casa, sus armas, sus pertenencias deben ser quemados,

nada puede quedar como excusa para que él vuelva o lo haga aferrarse a este mundo.

(Personas — Cosas — Vida — Muerte) Relaciones Vitales.

Quemar todo y destruir tiene un sentido metaférico-espiritual, segiin un fragmento de la

tradicion oral de los yukpa que dice.

“...en ese tiempo cuando muri6 un muchacho por culpa de una mujer, todos
llevaron su cuerpo y lo colocaron en una pila hecha de helechos, lo pusieron
en la parte mas alta, y por debajo colocaron fuego para que el humo lo fuera
secando... por la noche vino la muchacha porque estaba enamorada de él,
alli estaba llorando, cuando de repente vio como el muchacho se levanto,
ella vio que era un cadaver, se estaba ya dafando, entonces ella se asusto,
pero luego le habl6 al muchacho y le dijo que si estaba vivo, €l le dijo, ¢no te
das cuenta que por tu culpa estoy muerto, mira como me estoy quemando y
mi cuerpo se esta dafiando?... después de varios dias ellos se seguian viendo
y hablando, un dia ella lleg6 al lugar donde siempre se veian con el muerto y
cuando ella lo vio ya no estaba descompuesto, estaba todo su cuerpo nuevo,
ella le pregunt6 que qué habia pasado, él le dijo que la candela era lo que
hacia que su cuerpo se acabara y saliera un nuevo cuerpo” (Grupo focal 1,
agosto 13 2015).

Segun esta historia, existe la creencia de que el cuerpo se renueva y esto solo es posible
mediante la destruccion del primer cuerpo. Por eso los yukpa hoy dicen que hay que
destruir todo lo que pertenecia a la persona que ha fallecido, esto permite la renovacion de

la persona para que habite en otro lugar.
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Es una situacion de mudltiples vinculos que las personas adquieren durante toda su vida, no
es una existencia individual, es una existencia en interrelacion. Los vinculos vitales dan
sentido a la existencia de las personas, definen el sentido de persona y de vida. En la
muerte, es necesario la destruccion de cualquier elemento que lo une con este mundo, pero
también es un sentido homologo con el nacimiento. Por ejemplo, al nacer una persona los
familiares deben contribuir al desarrollo de la identidad del recién nacido, si la muerte es un

acontecimiento importante, también lo es el nacimiento.

Cuando el padre se entera del nacimiento de su hijo, este procede segin su tradicion a
guardar la placenta o el ombligo. Esto tiene una condicidn, si es nifia toman la placenta y la
guardan envuelta en telas y la colocan cerca de la casa en una parte baja. Este
comportamiento refiere a que las mujeres siempre deben ser personas dedicadas a su hogar,
tranquilas y sujetas a los hombres. Pero si es un nifio, el padre guarda de la misma manera
el ombligo y lo lleva mas lejos de su casa y lo coloca en la parte mas alta de un arbol, con
esto esta indicando que su rol sera lejos del asentamiento y sera arriesgado, valiente de la
montafia. Asi, de esta manera se determina culturalmente parte de la identidad de la
persona, sus vinculos vitales con el asentamiento o con la montafia, cada uno segin su

género.

4.1.3.2. El simbolismo como una forma de mediacion espiritual

“La persona cuando muere es envuelta con una tela, luego se le amarra con
unas cuerdas, dependiendo si es mujer u hombre se hace el amarrado, luego
se hace el primer entierro, después de meses se saca el cuerpo y se le quita la
tela vieja, y nuevamente se renueva por una segunda tela para llevarlo
definitivamente a un lugar lejos del asentamiento” (Grupo focal 1, agosto 13
2015).

El cambio de tela es un comportamiento que posiblemente indica la renovacion del cuerpo
o algo parecido a esto. En la espiritualidad yukpa el simbolismo cobra un lugar importante,
todo lo que se hace tiene relacion o repercusion con las cosas espirituales, es una manera de
mediacion espiritual, pero este simbolismo no es perceptible para una persona extrafia a la

cultura. A simple vista se constituyen como meros comportamientos o tradiciones, esta
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puede ser la primera interpretacion, pero se hace necesario vincularlos con representaciones

mayores a la simple observacion.

El ritual del desentierro inicia con la organizacion de toda la comunidad menos los
familiares directos del muerto. Todos se visten de colores vistosos, usan plumas, se pintan
el rostro, elaboran flautas y bastones, por dltimo deben preparar una bebida fermentada que
serd tomada durante la celebracién. Los familiares directos, por el contrario, se retraen del
grupo que celebra y quedan en un espacio pequefio dentro del lugar donde se va a realizar
el ritual. Ellos solos se quedan alli y en todo momento deben llorar y lamentarse, en sus

manos tienen plantas con espinas o urticantes como la pringamoza.

En ese momento se inicia una especia de juego. La mayoria de la personas celebran como si
fuese una fiesta y se acercan a los familiares burlandose de ellos; provocandolos, entre
tanto los familiares lloran y se enfadan con los demds y los golpean con las ramas para
hacerlos huir. Este comportamiento constituye el primer acto del ritual de los muertos

donde se expresa un dualismo de sentimientos y emociones.

Dentro de la espiritualidad yukpa hay una idea especial sobre el dualismo, primero se dijo
que hay un cuerpo y también un espiritu, sin embargo no pueden ir separados. Esta idea se
recupera también en el primer acto, la tristeza no es la tinica expresion durante el ritual, es
necesario una contraparte que manifiesta alegria. Este sentido de dualidad se traslada
también en los numeros. El segundo acto del ritual corresponde a la danza que se realiza en
el centro del asentamiento, todos realizan un baile en circulo, pero en el centro quedan dos
personas bailando y tocando la flauta caminando en linea recta, nunca puede quedar una

sola persona, deben ser dos o cuatro.

El nimero par al parecer tiene un sentido mistico en la espiritualidad yukpa. En otra
perspectiva, si una mujer hace una mochila solo puede usar tres colores, el fondo y dos
colores adicionales. La mochila se teje por franjas y en la mitad de cada franja van dos

lineas del segundo color. El niimero final de franjas de la mochila debe ser niimero par.
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Imagen n° 2: Tejido de una mochila tradicional yukpa. Fuente: Elaboracién propia.

Este simbolismo esta extendido en todo el pensamiento yukpa, es al parecer una relacion en
paralelo, que en una meta-interpretacion llevaria a la relaciéon entre la vida, la muerte, la

persona, el espiritu.

Imagen n° 3: Soku. Flauta que se usa durante el desentierro y se compone de seis tubos.

Fuente: Elaboracion propia.

Otra perspectiva de esta categoria seria el sentido de armonia, en donde se hace necesario
lograr un balance entre diferentes situaciones. No es un sentido arbitrario, pero si constituye
un punto de la espiritualidad yukpa que necesitaria de mads investigacion. Todas las
personas se reinen en un gran circulo girando en un solo sentido, en una mano llevan un
bastén con el cual van golpeando la tierra armonizado con un grito melodioso. Se golpea la
tierra para ahuyentar los espiritus malos, y se grita para confundirlos. Este baile en circulo
es comun en las celebraciones yukpa. Por ejemplo, durante la cosecha del maiz todos se
retinen similar al baile del desentierro, de la misma manera hay dos personas que se ubican
en el centro, quienes tocan una flauta mientras que los demas danzan en torno a ellos, pero

en esta ocasion el circulo es hecho por parejas de hombre y mujer.
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Gréfico n° 9: Forma del baile durante el desentierro y forma del baile del maiz. Representacion del circulo en

los diferentes bailes tradicionales. Fuente: Elaboracion propia.
El circulo es otra figura que trasciende en el pensamiento yukpa y tiene un sentido
relacionado con la vida. Alicia Herrera, cuando se le preguntdé sobre cémo se hace la

mochila, explica lo siguiente:

Uno primero hace un nudo con el hilo, encima de este se hacen otros, uno
anudado al otro, esto se tiene que hacer varias veces hasta que se hace una
pequefia ruedita, este es el ombligo, luego se inicia con el segundo color,
esto se hace asi, hay que darle muchas vueltas pasando nudo sobre nudo,
esto demora mucho pero se tiene que terminar, una mujer que demora mucho
es floja y el marido la puede dejar, al final se cierra con doble nudo para
hacer la boca de la mochila, se termina y se espera que el hombre haga la
agarradera (Grupo focal 2, agosto 13 2015).

Cuando se teje la mochila, dicen los yukpa que es como cuando un nifio nace, primero se
hace el ombligo y asi va creciendo, como las personas, hasta que ya se hace adulto, asi es
cuando se termina la primera parte. En el baile se refleja este simbolo del circulo, muy
posiblemente indica la vida diaria, es como caminar hacia adelante sin parar, dicen los
mayores o sabedores, posiblemente como sentido de nomadismo, de caminar su territorio.
Durante el desentierro todos giran en circulo sin parar, pueden hacerlo todo un dia e incluso
varios dias, esto lo logran si estan bajo el efecto de la chicha, y se turnan, mientras unos

descansan o beben, otros bailan.
Caminar en circulo precisa la continuidad de la vida, no se termina aqui, pasan las personas

a otro lugar, eso se refleja en esta actividad. Lo mismo es para el baile del maiz, simboliza

continuidad, abundancia, el detalle adicional es que en este caso lo hacen en parejas,
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hombre y mujer participan juntos del trabajo, pero en la muerte solo participa el individuo.

El circulo también es la manera de explicar las estaciones para los yukpa. Ellos dicen que
“totompa”, el nombre que le tienen los yukpa al sol, inicia su camino al principio del afio,
el cual comienza al finalizar el mes de noviembre cuando terminan las lluvias. El sol es un
hombre que tiene dos casas y dos mujeres. El inicia su recorrido en una parte de la montafia
y lo termina en su segunda casa en otra montafia, realizando un circulo en el cielo. En ese
circulo imaginario ellos ubican los lugares por donde sale el sol todos los dias y cada

movimiento les indica a los yukpa los veranos y las épocas de abundancia de algunos

alimentos.
Totompa
Retorno del sol a su - Cerro de la marimonda
segunda casa. Inicio del segundo verano Inicio del primer verano,
de mitad de afio. la primera casa del sol.

Serrania del perija

Cuadro n° 10: Trayectoria de la salida del sol vista desde el asentamiento de Sospa.

Fuente: Elaboracién propia.

Después del tercer acto que corresponde al baile, todos en la madrugada se dirigen al lugar
donde se dejo el muerto la primera vez. La hora de terminar el baile y el lugar donde esta
enterrado el muerto nunca es claro, si se participa por primera vez habra un desconcierto ya
que es el momento donde se inicia la etapa del engafio. Al principio se dice que hay una
persona escogida para indicar el camino que lleva hacia donde esta el muerto pero resulta
que no era esa la persona sino otra. También sucede cuando se pregunta a qué hora se
sacara el muerto, primero dicen una hora y luego esta hora es cambiada por otras, el lugar

también se oculta y se cambia a cada momento.
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Este caos es parte del ritual, engafiar constituye un sentido de supervivencia frente a la
muerte, no es correcto decir a voz alta los lugares o la hora del segundo acto. La
explicacion es que en ese momento también los espiritus sin duefio estan atentos a esa
informacion. Estos seres no son buenos para los yukpa e intentaran a toda costa apropiarse
del espiritu del muerto, por tanto hay que engafiarlos, incluso se dividen en grupos que van
a distintas horas y lugares para traer el muerto, al final es uno el que ya estaba acordado de

antemano para realizar este acto.

Cuando ya se sabe el lugar, todos van y se colocan en torno al sitio donde guardaron el
cuerpo de la persona. Actualmente se cava en la tierra un espacio en el que construyen una
especie de mesa de palos. Alli colocan el cuerpo y encima colocan otra cubierta de palos, la
intencion es que la tierra no toque el cuerpo, de lo contrario hara de ese lugar un lugar
impuro. Después de eso colocan encima ramas con espinas, latas, palos grandes y nidos de
avispa. Cuando la gente llega, un grupo de hombres se queda semi-desnudo y se lanzan al
lugar de forma agresiva, tratan de tumbar los obstaculos, sin tener temor de las espinas o las
avispas, esto es una demostracion de coraje y que aviva el sentido de un pueblo guerrero.
Alli sacan el cuerpo lo descubren y permiten a los familiares que lo abracen y le hablen, es
la oportunidad de despedirse, retiran a los familiares y lo cubren con una nueva tela y lo
llevan al asentamiento nuevamente. Alli contintian el cuarto acto del ritual en donde todos
deben cargar al muerto en sus espaldas, realizan nuevamente el baile pero esta vez con el
muerto. Por ultimo, lo llevan a una montafa lejana y alli lo colocan dentro de una pefia

donde el sol no le dé directamente ni ningun animal pueda molestarlo.

Este es un ejemplo concreto de cémo se lleva a cabo el sentido de la espiritualidad, en
donde convergen el simbolismo, las relaciones vitales, los lugares y los comportamientos
como maneras de mediacién. Esta es una forma de explicar el tercer elemento que
conforma el saber espiritual, las maneras de interactuar con la vida, que a su vez es la
representacion de las maneras de interaccion con la espiritualidad, donde nuevamente se
recalca que no hay una separacién de una vida secular y una espiritual, sino que estan

unidas en todo momento, unas con mayor complejidad que otras.
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Asi pues se reitera que la espiritualidad puede ser entendida desde la religibn como una
orientaciéon hacia el comportamiento o forma de vida (Azcuy, 2011, pag. 254). Esta
orientacion de por si es una clase de conciencia cultural del mundo y otros mundos, como
también de diferentes ontologias, también de maneras de interaccion entre estos mundos
que no necesariamente se ajustan a la postura universalista de occidente (Halbmayer

2012a, pag. 104).

Maneras de interactuar con la vida

La muerte La cosecha

Baile del desentierro Baile del maiz

RELACIONES VITALES

Asentamiento

Tierra  Montafia @
-l
. Sembrado <
Agua Pefia =
=
n
wl
E =2
Bastones Maiz 9
Ni Sol =
Umeros Casa -
Plantas .
: Bebidas
Figuras @ Flautas
£
>
El circulo ﬁ El circulo como
como la vida o las estaciones
o
El par como <
dualismo i El par como relacion

compartida

Cuadro n° 11: Articulacién preliminar del saber espiritual y sus elementos constitutivos.

Fuente: Elaboracion propia.
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4.2. Yukpa, personas y otros seres

Antes de todo estaba el hijo de la arafia que era papa dios, él con la ayuda del
pajaro carpintero encontré un arbol del que brotaba sangre cuando se le
picoteaba, asi fue que papa dios se dio cuenta que habia algo alli dentro,
entonces corto este arbol en pedazos grandes y se dio cuenta que alli estaban
personas, los separd, en esto salieron cuatro pedazos, dos hombres y dos
mujeres, pero dos de estos eran yukpa y dos eran no yukpa (Grupo focal 2,
agosto 29 de 2015).

Existe una historia compartida sobre el origen de las personas segun los yukpa. La version
puede variar de grupo dialectal o de pais, sin embargo se conservan las secciones claves
que dan explicacion del origen del género humano. Dentro de la narrativa yukpa se
identifica una cronologia de eventos que sitian los origenes de todo lo conocido y dan

razon de los comportamientos de las personas hoy.

Las montafias  -0S animales

Origen del mundo Historias de relacion

Historias de origen
El yukpa

Cuadro n° 12: Clases de relatos de origen y de comportamiento. Fuente: Elaboracion propia.

El relato del origen del yukpa no puede ir separado del relato del origen de las cosas. Esta
en el tercer lugar de los actos sucedidos en el principio de todo y de alli los relatos
siguientes se dedican a describir las relaciones establecidas con todos los elementos de la
creacion. Un primer sentido que emerge del relato de origen es que el género humano es
sacado de un arbol. Dicen los yukpa que las personas estan muy relacionadas con la
naturaleza porque su origen esta alli, incluso, dicen ellos, al mirar todas las articulaciones
del cuerpo se puede observar que somos hechos de pequefios pedazos. La sabia que brotaba
de este arbol era roja asi como la sangre que esta dentro de las personas, por tanto el

hombre tiene su origen en la naturaleza.

Pero aqui se presenta a la naturaleza como preeminente al mismo ser humano. Antes que
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todo la tierra es formada, después las montafias y luego los animales, y son los animales los
que interactuan con el ser creador y son estos los que ayudan para que sea encontrado el
yukpa. Los yukpa usan diferentes palabras para referirse a este ser creador, la mayoria le
dice “papsh tyosh” que traduce “papa dios”. Al parecer, este término es adoptado de la
influencia de las Misiones Capuchinas de los afios 40. Sélo en el territorio yukpa sur se

conserva el término “Aponto”™.

Aponto, segun los yukpa, es hijo de una arafia, él vivia en un capullo y de alli salid, de este
capullo se forma la tierra arriba (cielo) y la tierra abajo. Luego él con su palabra hace que
este pedazo de capullo se extienda y él empieza a tejer todo lo que los yukpa conocen hoy,
montafias, arboles, animales, plantas. Pero el hombre solo es el resultado de ser extraido de
un arbol. Esta es la unica situacion donde se nombra a “Aponto”, después de esto

desaparece de los relatos yukpa y solo se enfocan en los animales, plantas y las personas.

4.2.1. La definicion de yukpa

Para los yukpa no es tan importante el origen de si mismo como lo son las relaciones que él
establece con el resto del mundo creado, pues su definicién es una relacién con el contexto
y con las demas personas que lo rodean. Se ha especulado mucho sobre la etimologia de la
palabra “yukpa” a nivel lingiiistico. Varios autores han dicho que “yukpa” se traduce como
13 3 =~ 3 »

hombre de oreja pequefia, hombre que se motila, o persona con pene”, pero son tan solo
aproximaciones hechas por personas de afuera. Sin embargo cabe rescatar unas definiciones

que ellos mismos usan para entender el término “yukpa”. Emilio Ovalle asi lo expone:

Cuando uno mira en el ojo del otro un mufiequito (imagen) en realidad era
uno mismo, es decir el reflejo de uno mismo en el ojo de otro, asi es que
decimos que es la palabra yukpa. Yukpa es también la persona que lleva
flechas y arco, que sabe medicina tradicional y que habla su idioma propio.
Yukpa somos nosotros (Grupo focal 4, septiembre 21 de 2015).

Aqui se presentan dos definiciones. La primera tiene una orientacion hacia el reflejo pero
con la connotacién que solo es visible en el ojo del otro, es decir sélo se es yukpa si es visto

por otro yukpa. La segunda definicion tiene una relacion en su apariencia, su conocimiento,
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su idioma y su relacion con los demas y es aqui donde emerge un elemento importante que
ya se ha tratado en el apartado que habla sobre las relaciones vitales. En ese contexto las

relaciones vitales tienen una orientacion espiritual, pero aqui adquieren un sentido social.

Para el yukpa, el individuo no es una forma de existencia, no se habla del “yo”. Cada vez
que se inicia un dialogo suelen usar las palabras “nosotros” o “ellos” para referirse a si
mismos. La palabra “yukpa” es plural, incluso dentro del sistema de pronombres solo la
palabra nosotros tiene dos especificaciones “epu”: ti y yo; y “nana”: todos nosotros. Este

es el caracter que da significacion a la definicion de yukpa. De esta manera tenemos:

Yukpa = reflejo > Yukpa
apariencia

conocimiento

Cuadro n° 13: Identidad de la persona yukpa de acuerdo a su configuracién lingiiistica.

Fuente: Elaboracién propia.

El “nosotros” es la base de la interpretacion de la categoria “persona”, las relaciones vitales
en este punto son las que permiten que el grupo humano exista. No se es yukpa solo, este
estd unido a una identidad, un conocimiento, un reflejo que es a fin de cuentas la
aprobacion del otro. Este conjunto de ideas crean un sistema interrelacionado social al cual
ellos definen como “somos pueblo yukpa”. Aqui el “nosotros” emerge como una idea en la
que convergen lo cultural, politico, social y espiritual en el sentido de pueblo. Segun
Alvarez “pueblo relaciona la cultura como fundamento de un sentido histérico-cultural, en
un sentido ético religioso, pueblo se define en relacién con una memoria, con una praxis y

un destino histérico comtin” (Alvarez, 2010, pag. 325).
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4.2.2. La relacion entre “yukpa” y “yokato”

Emilio Ovalle acierta en decir que el yukpa es el reflejo de si mismo en el ojo del otro, solo
existe el yukpa si existe otro yukpa que le permite ver esa imagen. En un apartado anterior
se dijo que la palabra “yukpa” tiene una orientacion a la persona viva, a la humanidad, y
“yokato” tiene una orientacion a la esencia de la persona, a su espiritualidad. Esta era una
de las diferencias visibles entre estas dos categorias, ahora es pertinente abordar que
relacion se establece entre estas y como se vinculan con la espiritualidad, para esto es

necesario ahondar mas en los otros sentidos de la palabra “yokato”.

En la linea de significacion de la categoria “yokato”, tenemos que esta se refiere a espiritu y
con el rasgo de inalienabilidad. Pero existen otros significados que pueden dar luz para

interpretar esta categoria.

Con dueiio Significados Sin dueiio Significados
Espiritu de una persona Espiritu malo
Reflejo de una persona en el agua Fantasma
Sombra de una persona* Desear la muerte
Yokato P Okato

Reflejo o imagen de una persona
en el espejo o en otras superficies

Una fotografia

* Sombra de un objeto = shomomo

Cuadro n° 14: Significado de la palabra “yokato”. Fuente: Elaboracién propia.

Aqui se puede ver que “yokato” tiene una relacion intrinseca con la persona, no solo tiene
una significacion de espiritu, también se refiere a reflejo. Un sentido prominente, al parecer
es imagen, y esta puede ser interior con voluntad o una imagen exterior percibida por si
mismo o por otros. Incluso la palabra para “sombra”, para las cosas no es igual, y este es el
caracter diferente, que solo refiere a las personas. Posiblemente este reflejo o imagen sean
una extension del ser en otros lugares, sucede asi cuando las personas mueren. Mientras el
cuerpo esta en un lugar, su reflejo puede estar en otro lugar, asi que la interaccién espiritual

se da por medio de esta categoria siempre y cuando no pierda su relacion con la persona.
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Pero si esta relacion se interrumpe pasa a ser negativa como es el caso del término “okato”
que solo define a los espiritus malos o tienen relaciéon con la muerte. Dice la tradicion oral,
en palabras de Antonio Quintero, anciano de la comunidad de Yukatan, resguardo El

Rosario:

Antes la gente no se moria, en ese tiempo estaba un hombre que sabia como
devolver la vida a las personas, porque cuando alguien moria era porque su
yokato se salia, por un susto o un suefio malo, entonces ese espiritu se salia
de la persona y se iba a las cafiadas, alli bajaban los okato, tocando carrizo’.
Si encontraban al espiritu se lo llevaban, pero el hombre que sabia curar se
llevaba un palo podrido y frijoles de azabache, alli iba al cafio y se peleaba
con los okato y les arrebataba el espiritu de la persona, y luego este volvia a
la persona y volvia a vivir.

El sentido de imagen y reflejo se propone entonces como una manera de vinculo entre lo
que se percibe y lo no perceptible, pero de lo que si se tiene conciencia. Es también un
sentido de balance de relacién dual, donde cada parte es representada en su lugar. Tal es el
caso expresado en la historia de los muertos donde un espiritu tiene comportamientos en un
espacio espiritual y su cuerpo simultdneamente sufre los cambios pero no de la misma
manera, es compleja esta apreciacion y conforma otro ntcleo de la forma de ver el mundo
entre la cultura yukpa. Se habla de balance porque una misma realidad existente esta
presente en dos lugares a la vez, y en dichos lugares acontecen una misma situacion pero

con consecuencias totalmente diferentes.

CAUSAS

Mundo fisico
Mundo de los muertos
Perspectiva A

Vinculo

Perspectiva B

3 Consecuencia B
Consecuencia A

Cuadro n° 15: Explicacién de proyeccion y balance entre el cuerpo y espiritu. Fuente: Elaboracién propia.

7 Flauta tradicional de los muertos hecha de cafia flecha. Ver imagen n° 2.
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Un ejemplo de este tipo de perspectiva se puede ver en el siguiente apartado de la historia

de los muertos.

... Oshep tone (el muerto) y la mujer llegaron a la orilla de un rio, para él,
este era de gran caudal, entonces el silbé para hacer que un raton® llegara y
lo ayudara a pasar, €l se cogio de la oreja del ratén y este lo ayudo a pasar,
sin embargo la mujer que era del mundo de los vivos le dijo: —cual rio
caudaloso, que ella solo veia un pequefio cafio y lo paso caminando”
(Fragmento tomado de la historia de Oshep tone, variante Yukpa Sur).

El reflejo es compartido en dos direcciones. Recordando el evento del nacimiento, se puede
ver que existe relacion entre partes del cuerpo y lugares de la naturaleza, los cuales definen
la identidad o parte de su personalidad. La placenta es tipo de mujer, y el ombligo tipo de
hombre, el lugar alto define la personalidad de los hombres y los lugares bajos establecen el
rol social de las mujeres. Por ejemplo en una reunién se puede observar las formas de
posiciones entre ellos, las mujeres siempre estan juntas y sentadas en el suelo, mientras los

hombres de pie o en sillas.

Fuente: Elaboracién propia.

4.2.3. Otras personas o seres diferentes al yukpa

El relato de la creacién, segin los yukpa, muestra que antes de las personas existian ya los
animales, pero estos tenian un comportamiento similar a las personas y son estos los que

desde un principio se han encargado de ensefar a los yukpa todo lo que saben.

8 Para algunas variantes se dice que era un perro el que ayudé a pasar a Oshep tone.
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Hubo un tiempo llamado tamochye donde todo apenas se estaba formando,
no era como ahora, ese tiempo vivi6 atantocha, el mas viejo de los yukpa, en
ese tiempo los animales eran como los yukpa, las plantas, y las cosas, podian
hablar y ensefiaron como era que se tenia que hacer todo (Grupo focal 5,
octubre 1 de 2015).

La creencia yukpa es que todos los animales y plantas tienen caracteristicas similares a las
personas. Estas historias no los colocan como elementos con personificacion, por el
contrario son literalmente personas, que pueden comunicarse, pensar, sentir y con una

voluntad propia que tienen como objetivo ensefiar al yukpa como vivir.

La creacion segun los yukpa muestra que los animales son llamados hijos por parte de
Aponto, el creador. Ellos tenian una vida similar a los yukpa, participando de bailes,
conflictos, uniones y eventos importantes. Después llega el hombre y una de las primeras
cosas que aprende de los animales es la procreacion conocimiento que adquieren de las

daves.

Los yukpa usan una palabra clave “oway tamochye” que puede tener una traduccion
similar a “mundo en construccién”. Ese tiempo es muy importante dentro del pensamiento
yukpa, ellos dicen que es cuando no existia el yukpa, solo los animales, plantas y otros
seres. Estos vivian en sociedad y vivian bajo las mismas tradiciones que los yukpa hoy dia.
Segun Halbmayer existe una conceptualizacion de los origenes del mundo y la interaccion
posible entre animales, como también la idea de entorno o vida, que solo se encuentran en

las cosmologias amerindias (Halbmayer, 2012, pag. 12).

Aqui la categoria “persona” se extiende a otros niveles. Muchos grupos entienden su
mundo dividido por entidades humanas y no humanas, en donde las entidades no humanas
tienen el atributo de seres vivos que participan e interactiian con las personas, las cosas, los
animales y todo su entorno, tienen vida o pueden contener una entidad espiritual que les da
vida (Hangert, 1968, pag. 473). Entonces, el yukpa tiene una perspectiva de un mundo
compartido entre las personas, los animales y otras entidades. Cabe resaltar que cada uno de

estos seres es comunicado por medio de un relato y en dichas narraciones se alberga un
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origen o un sentido moral que es ensefiado a los mas jovenes.

Historia Origen Sentido moral
Tigre Guerra, las armas La defensa, fuerza, valor
Sapo Fuego, estrellas Mentira, engafio
Maiz Agricultura La comunidad, la celebracion
Aves La procreacion Sexualidad

Cuadro n° 16: Caracterizacién de los animales. Fuente: Elaboracién propia.

Aparte del sentido moral y de origenes, los yukpa hablan de estos seres desde una

perspectiva jerarquica, sentido que también se fleja en su estructura social.

Estructura social Yukpa Jerarquia en especies
L Ywatpu — Jefe de un asentamiento = Ywatpu — Jefe una especie
Shuwe — Guerrero, protector Y Especie de animales

Y Asentamiento

Cuadro n° 17: Estructura social y de especies de animales. Fuente: Elaboracion propia.

Una palabra clave en este orden es el término “ywatpu”, que para los animales desde la
perspectiva yukpa tiene un sentido mas espiritual, no s6lo indica el jefe de una especie sino
también el duefio o protector. Entre los yukpa su sentido es de tipo social, cuando se
refieren a los animales o plantas “ywatpu” tiene una trascendencia mayor y se dirige a las
relaciones vitales entre las personas y los otros seres. Un ejemplo ya mencionado es el caso
del duefio del maiz, este es un ser al cual se debe tener respeto y con quién se debe estar en
armonia. Segun la tradicion oral, “Mé” aparece a los yukpa y les habla de la necesidad de
sembrar el maiz y asentarse en un territorio, también de celebrar las cosechas y toda una

serie de practicas en torno a este producto.

Esta es una relacion vital entre el yukpa y la subsistencia representada en el maiz. Esta
relacion se sostiene por medio de interacciones representadas en bailes, formas de comer,

formas de convivir con los demas y comportamientos metddicos. Un duefio espiritual desde
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el pensamiento yukpa debe velar por la especie de la cual esta a cargo, la protege, decide si
esta disponible para que el yukpa pueda acceder a ella. Es por eso que los yukpa deben

tener un comportamiento con este ser que le permita obtener un beneficio.

Los yukpa no lo definen como un espiritu, por el contrario, le dan mas atributo como
persona y como tal se comunican con él, no vive junto a los yukpa, solo en el lugar que le
corresponde y generalmente es en las montafias o en las fuentes de agua. El criterio
fundamental de occidente es que ya existe un paradigma de comprension de la realidad del
hombre hoy, sin embargo se abre un espacio para un nuevo pensamiento que atiende las

ideas de persona, sociabilidad y las relaciones animal-humano (Halbmayer, 2012, pag. 10).

La tierra, los animales, los astros son seres con una personalidad o atributos compartidos
por el hombre, esta perspectiva tiene una influencia importante en la espiritualidad yukpa,
pues se orientan a estos seres de diferentes maneras. Lo tratan como semejantes, en su
sentido mas profundo es una perspectiva de diferentes ontologias con las cuales se
relacionan, conviven y respetan por medio de vinculos vitales y maneras de interaccion.
Esto se entiende de la siguiente forma: la falta de alimento tiene su origen en una mala
relacién con estos seres, al igual que las enfermedades, o conflictos. Es innegable la
necesidad de armonizar toda relacion con lo que ellos definen como seres existentes en su
lugar natural.

Duefio de las plantas Protector de las aves

medicinales . I

OTRAS ONTOLOGIAS

Duefio del maiz

LUGARES DE VIDA

RELACIONES VITALES

Cuadro n° 18: Representacion de la experiencia de la espiritualidad. Fuente: Elaboracién propia.
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Aqui la tesis sobre que los pueblos amerindios son animistas pierde su validez, pues en este
caso el tratamiento de estos seres no se refiere a objetos como un espiritu, o alma, o
personificaciones. El tratamiento que le dan los yukpa en este caso es la experiencia y
conciencia de la existencia de otras personas con comportamientos similares pero que viven

en otros lugares.

4.2.4. Realidades en paralelo, diferentes existencias

La percepcion yukpa de la realidad como la entendemos nosotros llega a tener un giro
interesante con respecto al sentido de la espiritualidad y el sentido de multiples ontologias.
Este giro solo fue posible identificarlo en la medida que se tomaba tiempo para escuchar y

analizar varios de los relatos en los diferentes encuentros.

Los yukpa no conceptualizan la espiritualidad, no hablan de ello directamente, solo lo
hacen por la mediacién del relato oral, la historia, como dicen ellos, la cual se convierte en
el aforo de los sentidos mas profundos de saber espiritual. En este caso nos encontramos
con la percepcién de la realidad que en la explicacion yukpa se entiende como una realidad
en paralelo, conectada entre diferentes mundos, es una idea de lo que percibe el yukpa y lo

que perciben los otros seres en otros espacios.

En el relato del hombre que muere y va a otro mundo se identifican muchos de estos
elementos de la realidad en paralelo, segun la narracion de “oshep tone”: el viaje del
viviente, una mujer huye con un hombre ya muerto al mundo de los muertos. Desde el
inicio de su viaje se encuentran con diferentes elementos que adquirian una realidad distinta

para la persona viva y la persona muerta.

Una de las advertencias que le hace el hombre a la mujer es que cuando lleguen al lugar
donde viven los muertos, no puede decir la palabra “muerto” pues para ellos los vivos son
los muertos. Aqui la primera perspectiva, en donde lo que es para nosotros, no es lo mismo
para ellos, hablando de ese mundo de los muertos. Si la mujer se refiere a ellos como

muerto, automaticamente lo destruye y desaparece.
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Otra situacion es el momento en la narracién donde llegan a la orilla de un rio. Para el
muerto este se ve como un gran caudal, es ancho, y muy dificil de cruzar. Sin embargo para
la mujer este solo era un pequefio arrollo, lo cual le produce risa pero le genera disgusto al
hombre porque ella no cree lo que él ve. Este relato muestra en muchas ocasiones
situaciones en donde se tiene dos perspectivas de la realidad, dos visiones del mismo objeto
que se adquieren segun lo esté mirando. A continuacion una lista de estas situaciones para

ejemplificar este aspecto.

Perspectiva desde Perspectiva del

Relato Ser Elemento otra realidad i
Flechas Flechas Serpientes
Sol y luna Sol Estera Tejido para sentarse Serpientes
Chicha Bebidas Agua de tabaco
Oshep tone Oshep Espiritus Personas vivas Personas muertas
P tone Comida Alimento Hongos venenosos

Arma Un palo para golpear Palo podrido

Esopacha | Okato Huesos | Restos de un cuerpo | Pedazos de palos

Okokache | Okokache Plaga Garrapatas Cangrejos

Cuadro n° 19: Caracterizacién de situaciones y objetos para los yukpa. Fuente: Elaboracién propia.

Estos ejemplos describen como entienden los diferentes mundos en reflejo de este, pero que
los comportamientos, objetos y practicas adquieren otras formas. De igual manera sucede
durante la practica de la caza o pesca, en los dos casos las personas no se refieren a las
cosas con el nombre cotidiano, usan segundas palabras como una especie de sobre
nombres. La intencién es crear un estado de incertidumbre para el mundo paralelo, si se va
a pescar o cazar no se dice directamente, los objetos involucrados cambian de nombre, si se
les nombra directamente pueden perder su efectividad o impedir que el objetivo se cumpla.
Cuando se va de caceria, los hombres empiezan a hablar de forma distinta a lo cotidiano,
por ejemplo, el oso pasa a ser llamado “cufiado”, la serpiente se le dice “eso”, y al tigre
“primo”. De esta manera tenemos dos caracteristicas, la perspectiva segun del lugar donde

se mire y formas indirectas de tratar la realidad.
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4.3. Temporalidad, praxis espiritual

Los yukpa han sido de tradicién guerrera, su sistema social, medios de subsistencia y
vivienda se han desarrollado en torno a esta forma de vida. En tiempos antiguos, dicen los
yukpa, no se establecian por mucho tiempo en un lugar, eran némadas dentro de un mismo
territorio. Esta caracteristica los diferencia de los demas grupos mas cercanos a su territorio
en el departamento del Cesar, como los Arhuacos o Wiwas, quienes tienen una tendencia al
sedentarismo y reflejan esta situacion de una espiritualidad elaborada y de identidad. Por
tanto se le atribuye a los pueblos de la Sierra Nevada de Santa Marta el caracter de grupos

espirituales (Zalabata, 2001).

La razon es que los yukpa prototipicamente no son un pueblo espiritual. En otras palabras,
su dialogo no se enfoca a hablar de la espiritualidad como sus hermanos cercanos. Los
valores estan enfocados en la lucha, el valor, la caceria, la fuerza, pero el punto mas
caracteristico de su vida es el no aferro a un lugar o a una cosa y esto se traslada a una
orientacion hacia el tiempo muy diferente al de occidente. Por ejemplo la vivienda yukpa es
una construccion muy bdasica, se compone de cuatro columnas de madera y un techo,
antiguamente se usaban hojas de platanillo para el techo pero hoy hacen uso de plasticos o
tejas de zinc, sin paredes.

Duermen todo tiempo en el suelo, y la mayoria de las actividades las realizan cerca del

piso, como cocinar, tejer, hablar, ensefiar.

Las viviendas no son permanentes y se pueden desinstalar facilmente. Son tres razones por
las cuales los yukpa no dedican tiempo para construcciones muy elaboradas. La primera es
en razon a la muerte de una persona, cuando alguien muere, la casa debe ser destruida. La
segunda dependia de los tiempos de guerra a los cuales estuvieron expuestos, era muy
frecuente el enfrentamiento entre grupos familiares lo que los hacia estar en permanente

movimiento, y por ultimo los ciclos de recoleccion de frutos, caceria y pesca.

La vivienda desde el punto de vista estructural no es una prioridad, asentarse no era

tradicionalmente una costumbre, de igual forma acumular propiedades. Pensar asi, da
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origen a una serie de implicaciones sobre la vida y la espiritualidad. Primero esta el sentido
del tiempo, como se dijo antes, la orientacion hacia el tiempo tiene un caracter diferente. La
inmediatez y el hoy predominan frente al futuro y el mafiana. Su sistema econémico gira en
torno al consumo diario, no se piensa en guardar, ahorrar o proyectar, este comportamiento

se deriva del mismo sentido de la guerra y desplazamiento.

Los mayores quisieron explicar que el yukpa era un hombre de la guerra, por
eso el usa siempre su arco y flecha, las mujeres también tienen su baston
para pelear cuando hay problemas, tanto hombre como mujer pueden
enfrentar a otros para defender su territorio”. Estar entonces en conflicto
constante hace que sus actividades diarias sean temporales, dia a dia (Grupo
focal 5, octubre 1 de 2015).

Para los yukpa, la categoria “tiempo” tiene un enfoque hacia el pasado, en la misma lengua
se puede observar esta caracteristica. En los tiempos verbales existen siete formas de
pasado muy especificas, se clasifican segtin la lejania del evento, pero solo dos formas de
futuro y no existe una forma para el tiempo presente, por tanto es el tiempo pasado el que

tiene mayor importancia para ellos.

Ancestral, de

los origenes .
Afios Alta
Meses Dias, ayer, hace probabilidad
unos minutos
PASADO FUTURO  Baia

probabilidad

Cuadro n° 20: Division de los tiempos verbales en yukpa. Fuente: Elaboracién propia.

La orientacion al pasado se convierte en un lugar donde se desarrolla el saber espiritual,
todo lo que hablan, reflexionan y practican esta salvaguardado en su tradicién oral y esta
siempre se refiere al pasado. Otro punto importante con respecto hacia la orientacion al
tiempo, es que metaféricamente el pasado siempre esta al frente y el futuro atrds. Dicen
ellos que no pueden hablar de algo que no se ve. Aqui dos aspectos importantes, el tiempo
es visible y ademas es lugar, y es el tiempo pasado el que ocupa mayor importancia en la

reflexion de los yukpa.
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FUTURO < PERSPECTIVA DEL HABLANTE - PASADO
Intangible - Tangible
Atras - Adelante

Entonces, la espiritualidad tiene una relacion directa en lo histérico, en los tiempos
primordiales, asi mismo se entiende que desde el pasado se desprende el origen de la

espiritualidad, a lo que muchos pueblos definen como la ley de origen, la cual

Tiene su principio en la armonia con el mundo espiritual y material, con el
territorio y con el resto de su comunidad entendida como pueblo. Cada
miembro debe regular su comportamiento tanto social y cultural bajo esta ley
de origen, de lo contrario las consecuencias repercuten en todo su pueblo,
comunidad o asentamiento (Cardona, 2006, pag. 28)

Los relatos orales constituyen el saber espiritual, pero estos no son documentos explicitos
en los que las personas hablen sobre el saber espiritual, por el contrario son estimulos que
evocan los sentidos espirituales que subyacen en lo mas profundo de la cosmogonia yukpa.
Este fue el aspecto diferenciador a la hora de preguntar directamente sobre la espiritualidad,
pues no se habla de la espiritualidad, sino de cosas que evocan la espiritualidad, esta es una
propuesta donde tiempo-lugar-historia se articulan como elementos que motivan el saber

espiritual, solo que a simple vista no se deja ver.

ELEMENTOS QUE SUBYACEN

RELATOS ORALES

COMPORTAMIENTOS

ESPIRITUALIDAD

LEY DE ORIGEN

ESTRUCTURACION DEL SABER ESPIRITUAL

VINCULO O ANCLA TEMPORAL
PASADO ANCESTRAL

Cuadro n° 21: Estructura preliminar de saber espiritual. Fuente: Elaboracién propia.
De esta manera, la espiritualidad se entiende como una repeticion de los elementos que

subyacen en el saber espiritual. Estos parten de la ley de origen y se establecen en un
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tiempo determinado, “oway tamocChye” y el relato oral se constituye como la meta-
representacion social y cultural de todos aquellos valores, origenes, seres, vinculos y
lugares. Los yukpa entonces recuperan estos elementos implicitos y los tejen nuevamente,
reproducen estas imagenes a las nuevas generaciones mediantes simbolismos,

comportamientos y narraciones.

La conjugacion de esto se convierte en una experiencia de la espiritualidad vivida, es decir,
para los yukpa la espiritualidad es una praxis del saber espiritual, no es relevante el qué,
sino la prioridad es el como. Hacer y saber hacer es equivalente a tener una aptitud

espiritual.

4.4. De la memoria colectiva a los procesos de ensefianza y aprendizaje

Segun los yukpa: “Fueron las abuelas las que les ensefiaron a las mujeres, a los hombres
fueron los abuelos, los padres no podian ensefiarles las cosas culturales mas importantes
pues era en los mayores donde estaba esa responsabilidad” (Grupo focal 3, 12 de
septiembre de 2015). Compartir la tradicion es una responsabilidad delegada en los
mayores, especificamente los vinculos con el saber espiritual son los que tienen el saber y
la facultad de poder comunicarlo. No son todos los ancianos son aquellos los que desde

pequeiios han sido preparados para tal labor.

Dentro del sistema social yukpa existe una asignacion de funciones especificas. La primera
corresponde al conocimiento de la medicina tradicional y las maneras de interaccion con el
mundo natural. Otros son los expertos en la guerra, conocedores de la manufactura de
flechas y arcos, también de las labores de la caza y proteccion del territorio. Por ultimo
estan los que tienen el conocimiento de toda la tradicion oral, es decir, aprenden y cuentan
los relatos de origen. Esta forma de separaciéon de roles es parte de los procesos de

enseflanza y aprendizaje, la formacion es especifica y se hace de los abuelos a nietos.

El género es otra caracteristica que regula los procesos de ensefianza y aprendizaje. Las

mujeres deben ensefiar a las mujeres y los hombres de igual forma a los hombres, no es
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parte de sus costumbres la ensefianza compartida o de los mismos saberes. Contraste
inminente entre el sistema educativo que actualmente enfrentan los yukpa en su territorio.
Las preguntas constituyen uno de los métodos mas usados para el aprendizaje, para los
mayores constituye la medida de conocimiento de cada uno, es tanto asi que representa un
juego de desafios entre ellos mismos, donde el conocimiento constituye un valor en la
persona. El anciano “ywatpu” debe tener dominio total de su rol, ya sea medicina, historia o
guerra. Pero definitivamente es la historia y la habilidad de relatarla es una de las

caracteristicas fundamentales del sabedor tradicional.

4.4.1. La historia: el punto de partida

Todo se explica mediante una historia, esta es la primera fuente de conocimiento entre los

yukpa. La palabra historia en yukpa es el vocablo “ynetacha” que tiene una relacién con la

palabra escuchar “eta”, y la terminacion “-cha” indica que se trata de personas que ya no

existen, es decir escuchar algo de los ancestros. Escuchar entonces constituye el primer
y

principio del aprendizaje, es un valor y tiene una relacion con el respeto al anciano.

En la narrativa es importante la reiteracion, muchas veces una sentencia se puede repetir
dos veces o0 mas, es un tipo de enfoque en el que los oyentes colocan su atencion. Repetir es
parte del proceso de ensefiar y aprender, la practica posibilita la autonomia del saber. Las
historias se convierten en los documentos fundamentales de consulta de la cultura, alli se
encuentran todos los contenidos pertinentes desde el saber espiritual hasta la razon del

comportamiento.

Cuando una persona cuenta una historia no esta haciendo una réplica exacta del texto de
origen, por el contrario, sera siempre una aproximacion a una imagen mental que tienen las
personas sobre la version original. Esta version se constituye como una representacion
mental presente en la memoria de todos los yukpa, es decir, una memoria colectiva, la cual
debe ser replicada en todos los espacios. Un relato cotidiano se convierte en un eco cultural,
que visibiliza los elementos fundamentales de una representacién mayor, no es exacta en su

forma, pero si en su fondo, conservando los elementos que ya todos conocen. Esta es una
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manera de orientacién y enfoque hacia una categoria o conocimiento y depende de cada

narrador saber presentar los hechos sin alejarse de la estructura base.

De esta manera entendemos que las historias constituyen un estimulo cognitivo que evoca
un saber atin mayor con el cual debe existir concordancia. La historia, en este punto de la
reflexion, se ubica como un pilar de la ensefianza que en primer lugar motiva la
reconstruccion de la macro-representacion compartida del conocimiento yukpa el cual
también incluye la espiritualidad. Por ende, todo proyecto pedagégico escolar debe partir de
este elemento tan importante, pues desde alli se habla, de lo que todos conocen, de una idea
compartida, de un saber que se estructura en la memoria de todos, inicialmente en los
mayores y posteriormente en los mas pequefios. Esto quiere decir que todo aprendizaje y
ensefianza estd mediado por la meta representacion acordada entre los mismos miembros

del grupo (Mora, 2002, pag. 6).

Macro representacion social y cultural

i N\
Elementos fundamentales
Versioén oral 1
o< Abstracciones compartidas
r \\
Y
Version oral 2
Y

Elementos opcionales

. J

Cuadro n° 22: Uso de la memoria compartida y la narraciéon como imagen de todo un saber.

Fuente: Elaboracién propia.
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Macro-representacion social o colectiva

Relato oral como abstraccion

Procesos de ensefianza Procesos de aprendizaje

Elemento de mediacién

Cuadro n° 23: El texto oral como un elemento mediador del proceso de ensefianza aprendizaje.

Fuente: Elaboracion propia

4.4.2. Enseiando las etapas de la vida

Con respecto a este concepto de la macro-representacion social o cultural, se entiende que
el saber espiritual se estructura en esta gran estructura de saberes, en donde la historia se
constituye como un punto de referencia o mediacién de los procesos de ensefianza y
aprendizaje. Las etapas de la vida también forman parte de las maneras en cémo se
fomentan estos procesos. Las mujeres en la cultura yukpa deben pasar por un estado de

transicion de nifias a adultas, no existe el concepto de adolescencia.

Se considera en la cultura yukpa que la primera menstruacion de la mujer es simbolo de su
paso a la adultez y esta lista para formar una familia. Sin embargo, esta etapa en la vida de
una mujer debe ser acompafiado de un rito de purificaciéon, tiempo en el que se le ensefia
todo lo importante de la cultura y el rol de mujer. Cuando llega el dia, la nifia sabe que debe
apartarse del asentamiento y esconderse en la montafia mas cercana, al darse cuenta las
madre o la tia, la buscan, esto es posible porque la nifia ha dejado ramas partidas para
indicar su rastro, cuando llegan al lugar la nifia no habla, solo parte una rama mas grande y

asi es como avisa su lugar.

La madre construye un nicho de ramas y dentro de ella mete a la nifia, se le indica que debe
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cubrirse la cabeza y en todo momento debe mirar hacia el suelo, alli pasa varios dias
mientras se cumple el tiempo de su desarrollo. Una mujer, ya sea la mama, la tia o la abuela
se quedan a vivir al lado de la nifia y dedican ese tiempo para ensefiarle todo lo que debe
saber una mujer. Se ensefian los tejidos, los comportamientos como mujer y concejos para
cuando forme un nuevo hogar. Al fin de este tiempo la nifia es devuelta al asentamiento, se

le corta el cabello y se presenta ahora como una mujer.

Este es uno de los momentos por los cuales el saber espiritual es compartido. Asi como
otros saberes, esta manera de ensefianza es la forma predominante en la cultura del pueblo
yukpa. Todos los procesos de ensefiar también estan mediados por las etapas de la vida. Los
yukpa dicen que cuando un nifio nace es necesario realizar una celebracién, en ella
participan todos los miembros del asentamiento, alli aprenden los mas pequefios e incluso
se dice que el recién nacido esta en su primera etapa de aprendizaje. Los nacimientos, la
celebracion de los muertos, la siembra, el desarrollo de las nifias y nifios se convierten en
momentos y espacios del aprendizaje, lo cual exige una exposicion a los eventos

fundamentales de la cultura.

4.4.3. De la observacion a la practica como camino de aprendizaje

Esta participacién o exposicion a los eventos de la cultura exige que los mas pequefios
estén en constante observacién de los sucesos. Una de las primeras etapas del modelo
propio de la educacion yukpa consta de la exposicion sin instruccion, es decir, los mas
pequefios participan de estos momentos pero los adultos en esa etapa de la vida no explican
o inducen algun tipo de conocimiento, por el contrario motivan que ellos mismos se
induzcan en las experiencias y realicen las primeras abstracciones de los elementos

presentes en el pensamiento de su cultura.

Las madres cuando ensefian el tejido de la mochila a las mas pequefias no les comunican un
procedimiento, solo hacen que se sienten a su lado a mirar. La observacion aqui constituye
un tiempo de induccién auténoma por parte de los mas pequefios. Los nifios acompafian a

sus padres en todo momento y las mujeres de la misma manera en su hogar, solo
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observando que hacen los adultos. Cuando el nifio o nifia estdn mas grandes, estan listos
para practicar lo que han venido observando, es el momento donde los padres instruyen en
los oficios o artes de su familia de manera directa, pero esto solo se logra con el contacto

directo de los elementos naturales, espirituales o materiales.

La madre le ensefia ahora a su hija la manera en como tejer la mochila, pero para esto le
entrega una aguja e hilo. Obliga a la hija a que reproduzca lo que hasta ahora era una
observacion, la nifia inicia su primer tejido, nudo a nudo, mientras la madre le va sugiriendo
que debe mejorar. No se teje una mochila muy grande en el primer intento, ademas lo que
primero se teje debe ser regalado al tio mas cercano, nunca se debe quedar con su primer
tejido, esto para comunicar la armonia con su familia y dejar de lado la mezquindad. Solo
después de varios intentos es que la mujer o el hombre llegan a la optimizacion de sus
trabajos, iniciando con la observacion y terminando con la practica reiterada de algun

elemento hasta llegar a ser habil en cualquier labor que se le asigne.

De esta manera es que se articulan los procesos de la ensefianza y aprendizaje, antes que
existiera la escuela o los profesores, antes de la colonizacién de su territorio, los yukpa
tenian un sistema de educacion propio en el que los criterios de género, rol y procesos
culturales se convertian en la pedagogia propia para la comunicacién de sus saberes. De
esta manera se puede decir que los procesos de educacion propia del pueblo yukpa son una

articulacion entre mediaciones y exposiciones.

Mediaciones
HISTORIA | ETAPAS DE LA VIDA
GENERO ‘ OBSERVACION
Condicionamientos | { \ | Maneras
ROL PRACTICA

PROCESO DE ENSENANZA-APRENDIZAJE

Cuadro n° 24: Modelo preliminar del proceso de ensefianza del saber espiritual y otros saberes. Fuente:

Elaboracion propia.
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5. Conclusiones

Gran parte de este documento apunt6 a una descripcion general de la realidad del
pensamiento yukpa en relacion al sentido de su espiritualidad. El interrogante siempre
estuvo en la identificacion de los elementos que pudiesen estructurar el saber espiritual en
sentido étnico, objetivo que se logré con la motivacion de seguir ahondando en el estudio
de temas especificos, ya que apenas se lleg6 a unos asomos de esta cultura y su complejo

mundo espiritual.

Siempre existira la tension entre las definiciones sobre religion o creencias aportadas por
las ciencias de occidente para lograr describir situaciones en una cultura totalmente
diferente. El adjetivo “total” se convierte en un reto de la investigacion, pues la intension
principal fue tratar de explicar cosas de la misma cultura con sus propios conceptos,
construidos a partir de sus reflexiones y conclusiones. El reto de hablar de si mismo
permitié visibilizar categorias unicas como logicas de explicacién de la vida y el mundo

que ellos rodean.

No se invalida la posicion de occidente, pues no se puede negar una historia de
construccion de sentidos alrededor del mismo tema, pero como se dijo antes, esta tension es
necesaria, donde los dos pensamientos se encuentran e intentan interactuar a manera de
didlogo intercultural. La iniciativa de hablar sobre espiritualidad exige conocer y luego

dialogar.

El objetivo general siempre fue determinar los elementos que constituyen el saber espiritual
y la manera como se expresan en la realidad del pueblo yukpa en Colombia. Una de las
conclusiones con respecto a este objetivo es que no todos los grupos humanos tienen una
elaboracién del concepto como el caso de espiritualidad. Es decir, los didlogos o reflexiones
no se realizan mediante abstracciones convencionales. Espiritualidad para nosotros
constituye una unidad concreta, definible, un “qué”, pero para ellos todo acto de
argumentacion conduce a un “cémo”. No se tiende un argumento concreto, por el contrario

se proponen unos hilos con los cuales las personas elaboran o llegan a unas conclusiones
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sobre el hecho espiritual.

El vinculo referencia-relaciéon es uno de los primeros elementos que constituyen el saber
espiritual dentro del pensamiento Yukpa. La referencia, es el estimulo para la construccion

de una red de saberes, que unida propone una forma de hacer espiritualidad.

Para el caso de esta investigacion se encuentra que la espiritualidad no constituye una
forma de referencia, pero si la idea de espiritu, unidad concreta. Esto no so6lo corresponde al
tratamiento de la espiritualidad, también constituye una forma extendida que involucra el
resto de saberes que actuan de manera interrelacionada. La educacion, la economia, el
idioma, la cultura, la muerte, la vida se convierten espacios en los que se expresan los

elementos de la espiritualidad.

Las relaciones son el otro extremo del vinculo referencia-relaciéon, que son entendidas
como las formas de vinculacién con el mundo espiritual, son el sistema posible donde las
personas pueden interactuar con el resto del mundo, y estas maneras son convencionales,
conocidas por todos, de esta manera las personas deben saber como vincular las referencias

por medio de relaciones.

En segundo lugar estan los lugares, pues su idea de interaccion con la espiritualidad esta
directamente relacionada con los lugares de la espiritualidad donde se recupera nuevamente
el elemento relacion y el lugar se constituye en forma de referencia. Los lugares llegan a ser
de diferentes tipos, tangibles e intangibles pero que tienen un lugar importante a la hora de

hablar de su experiencia espiritual, sin ellos seria imposible la espiritualidad.

El tercer elemento que se recupera es la nocion de SER-PERSONA, como la identidad de la
existencia, de la vida y la conciencia con atributos para comunicarse y trascender. Aqui no
solo son las personas las tnicas que entran en esta categoria, lo son los animales, las
plantas, los espiritus y las cosas. La vision de diferentes lugares esta directamente
relacionada con la perspectiva de diferentes tipos de persona, asi que la espiritualidad

involucra otros seres, lugares.
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No solo se tiene conciencia de estos elementos, sino que es importante la manera en c6mo
se interactia con ellos, y la manera de relacionarse se constituye en otro elemento de la

espiritualidad.

Por ultimo se encuentra el simbolismo que es la forma preferida de esta cultura en el
momento de establecer relaciones con aquellos mundos y personas, es la proto-forma de su
experiencia espiritual, es la materializacion del simbolo en la cotidianidad y esto conduce a

pensar que la espiritualidad no es mas que vivir, practicar la vida.

La praxis de la espiritualidad es posible mediante dos ejercicios culturales, el primero esta
ligado a la idea de escuchar, y ¢qué se escucha? La historia, el relato que establece las
formas de la realidad, en segundo lugar esta el contar, y ;qué se cuenta? La historia que se

ha aprendido.

La estrategia de continuidad de esta praxis mediante el escuchar y contar constituye la base
del proceso de ensefianza-aprendizaje de este pueblo que no es mas que la continuacién de

la comunicacion de las referencias, vinculos y maneras de relacion con su entorno.

Es necesario continuar con la investigacion desde una perspectiva étnica y aportar a la
teoria otros elementos que no ha considerado para la explicacion de lo que hoy llamamos
mundo. También la universidad en su interés por avanzar en la investigacion debe
necesariamente considerar el aporte de las l6gicas de pensamiento de tipo étnico, como los

pueblos en Colombia.

Estar en contexto con estas formas permitira actualizar los modelos de investigacion y
procesos de ensefianza y aprendizaje, por consiguiente permitira una sensibilizacién con
una realidad que cada vez esta mas adentro de sus aulas, como el caso de los estudiantes
que proceden de los diferentes grupos étnicos en Colombia. Este estudio es meramente un
paso dentro de un largo camino que se debe recorrer para poder acercarse a la complejidad
del saber ancestral indigena, particularmente del pueblo yukpa, el cual ain no podemos

explicar desde la ciencia de occidente y sus teorias.
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8. Anexos

8.1. Instrumento para la recoleccion de la informacion (Diario de campo)

Diario de campo n° 1

Cuadro de referencia recoleccion de informacion observada

Categoria Espiritualidad

Subcategoria Maneras de vivir la espiritualidad

Descripcion del evento

La pérdida de la fiesta del maiz

Hoy los hombres se reunieron para hablar de la sequia que se esta presentando en su asentamiento y
otros asentamientos, son las personas mayores las que se juntan para hablar en la mafiana, los jévenes
se acercan pero no participan, un hombre llamado Fernando expone su preocupacion de que no hay
comida, que todo se ha secado, los cultivos se perdieron en su totalidad, esto lo repite muchas veces,
durante su intervencion otros hombres mayores como de 40 afios también se expresan al mismo
tiempo de la misma situacion, sefialando con sus manos a los lugares donde han perdido sus cosechas.

Fernando repite la importancia de que todo se ha perdido por el clima y también porque ya los yukpa
no hacen las cosas como antes, que se ha perdido el respeto por la comida tradicional, que antes se
hacia toda la festividad al rededor del maiz cariaco y que ahora eso se perdid, por eso la comida y ano
sale y la gente esta enferma.

Todas las personas alli reunidas afirmaron que los mas jovenes ya no estan respetando como antes y lo
toman como juego, que anteriormente se respetaba a los mayores y que se juntaban a escuchar que era
lo que iba a ensefiar.

Fernando sugiri6 que hay que volver hacer la fiesta del maiz, invitar a los mas pequefios para que
aprendan como es que se hace y asi no se pierdan las costumbres, y esto haria que la comida volviera a
su asentamiento y también tener semilla para volver a sembrar. Varios se pusieron de acuerdo para ver
como hacer la fiesta, el problema era conseguir las cosas que se necesitaban para hacerla.

Relaciéon con los  |Las personas en su vida cotidiana hablan de las causas y efectos de un sentido
objetivos de espiritual, pero no de manera explicita.
investigacion
Una relaciéon con el objetivo general de la investigacion es que la
espiritualidad es un sentido inherente a las personas, es parte de su realidad,
se expresa en todo momento y lugar.

Una categoria que se identifica en este evento es la “realidad” entendida en
diferentes lugares y dimensiones, esto conlleva a una segunda categoria, y es
la situaciones causa efecto, beneficio, consecuencia como demostraciones de
una correcta espiritualidad entre estos mundos.
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Retribucion se convierte en la ultima categoria que de manera explicita regula
la espiritualidad.

Una aproximacién hecha de este evento es que al parecer el pensamiento de
los yukpa en este lugar se orienta a que una situacion tiene influencia en otra,
Conclusion es el principio de causa efecto, la sequia tiene su causa en la no practica de
una fiesta, el no respeto se retribuye con un efecto negativo por parte del
mundo natural, son las practicas sentido de retribucion

Fecha del evento |17 de Agosto 2015

Diario de campo n° 2

Cuadro de referencia recoleccion de informacion observada

Categoria Espiritualidad

Subcategoria Maneras de vivir la espiritualidad, Ensefianza de la espiritualidad

Descripcion del evento

Haciendo una mochila

Llegué a la casa de Alicia, ella estaba sentada en el suelo tejiendo una mochila, yo me acerqué y le
pregunté por su actividad, que me mostrara como lo hacia.

Ella me pidi6 que me acercara y mirara como era que lo hacia. Ella con su aguja pasaba nudo sobre
nudo para hacer toda una pasada, mientras me decia que la mochila era para su marido, que toda mujer
yukpa tiene que hacerle la mochila al hombre, si no se hacia la mujer era floja. Yo le pregunte que
quién le ensefio a tejer la mochila, y ella respondié que ella abuela.

Dice Alicia que una persona debe aprender una cosa porque cuando se muere alla le van a preguntar
que sabe hacer, si no sabe hacer nada entonces se va a perder su espiritu.

Le pregunte que cuanto tiempo dura haciendo una mochila, ella dijo que depende de la mujer, que hay
mujeres que gastan un mes y otras duran hasta un afios para terminarla, pero que si se comenzaba algo
se tenia que terminar y si no todas las cosas que comience nunca las va a terminar pues se le mete una
enfermedad que ella llama “masecha” que es como un espiritu que amarra las personas para que no se
puedan mover o hacer cosas. Las mujeres jovenes hoy no saben eso y entonces no trabajan bien, dice
Alicia.

Su hija mas pequefia esta a su lado mirando, Alicia no le explica como se hace la mochila, solo se
pone a tejer frente a ella y no mas, luego se detiene un momento y alista las cosas para la comida pero
le dice a su hija mas grande que aliste el agua y encienda el fogon.

Luego ella se sienta y me dice que cuando se esta tejiendo mochila la mujer solo puede hacerlo por un
solo lado, no puede voltearla ni mirarla por el otro lado para ver como esta quedando pues esto es
malo porque se le puede acortar la vida, yo le pregunte que por qué puede pasar eso, y ella responde
que no sabe, que asi era como le decia la mama y la abuela.
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También me dice que solo se pueden hacer mochilas con dos colores no mas, hacerlo de tres es malo,
pero que hoy las mas jovenes no respetan eso y las hacen mal, después ella se retira de alli y se pone a
terminar la comida.

La espiritualidad se ensefia con las mismas actividades cotidianas

La ensefianza es pasiva y se realiza mediante la actividad diaria hasta
Relacion con los |determinado momento cuando ya se es adulto, en este caso se convierte en
objetivos de algo intencional.
investigacion
Las preguntas constituyen en el método de aprendizaje, es convencional que
el aprender esta iniciado por las preguntas que culturalmente estan unidas a
un contexto historico.

Las personas consideran que existe una relacion entre los objetos y
afectaciones que pueden perjudicar la vida de las personas, acciones positivas
. tienen efectos positivos.

Conclusion

Existe la idea de otro lugar o mundo después de la muerte, también que saber
hacer algo es bueno para ese momento de la muerte.

Fecha del evento |17 de Agosto 2015

Diario de campo n° 3

Cuadro de referencia recoleccion de informacion observada

Categoria Espiritualidad

Subcategoria Lugares de la espiritualidad

Descripcion del evento

Colocando agua a un asentamiento

Por cuestiones de lluvia el agua que abastece a la comunidad se ve afectada por derrumbes o bloqueos
de las mangueras que llevan el agua a un lugar determinado, por esta razon tuvimos que ir a revisar y
colocar el agua nuevamente. Salimos con una mujer y varios nifios a este lugar, son las mujeres las
que generalmente se encargan de esta labor pues en este tiempo los hombres estan trabajando en otras
fincas cerca de su asentamiento.

Al llegar al lugar todos los nifios empezaron a hacer alboroto, su intencion era jugar donde se
encontraba el agua y coincidencialmente en el lugar se encontraba un pequefio cangrejo de agua
dulce, lo nifios empezaron a sacarlo y a jugar con él, la mujer inmediata mente los regafié y los obligd
a que devolvieran el animal a su lugar que no lo podian quitar y debian devolverlo a el agua sino se
secaria ese nacedero, los nifios al escuchar esto lo colocaron en el lugar, después de esto la mujer los
oblig6 a irse del lugar.

Al regresar al asentamiento decidi hacerle la pregunta a la mujer sobre la razon de dejar el cangrejo en
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ese lugar, que si no era por esa razon que se tapaban las mangueras, ella respondié que no, que los
cangrejos eran los que cuidaban el agua y hacian que naciera el agua o que se volviera una creciente,
que no se los puede sacar de alli. Yo le pregunté entonces por qué los yukpa se los comian, y ella dijo
que esa clase de cangrejo no se come, que su mama le decia siempre asi, porque asi era como el agua
se acababa.

Ella después dijo que hay una historia de cuando un ser vivia debajo del agua y que cada ves que un
yukpa pasaba por aquel lugar lo atrapaba y se lo comia, solo un yukpa lo pudo engafiar diciéndole que
si se lo iba a comer que entonces fuera con toda su familia para despedirse y explicarles que no
volveria, luego el volvid pero traia un montén de cangrejos y los tir6 en la laguna donde estaba ese ser,
esto lo enfermé y salvo al yukpa, el ser le pidié al yukpa que le quitara eso y le perdonaba al vida,
pero después que el hombre le quito los cangrejos el ser lo quiso comer pero este escapd y volvié a
echarle mas cangrejos hasta que se muri6, por eso se debe dejar los cangrejos dentro del agua.

Una categoria que compone la espiritualidad es el comportamiento, también
la historia explica las razones de los comportamientos. La espiritualidad
Relacion con los  |nuevamente se expresa en lo diario y mas simple. Existen seres diferentes al
objetivos de hombre con fusiones especificas.
investigacion
Existen lugares donde otros seres se manifiestan, esto tiene relacién con la
categoria lugar.

Existen seres que protegen lugares, cada accién en la vida diaria puede traer
consecuencias o beneficios, es repetitivo el concepto hacer y no hacer. Cada
momento de la cotidianidad permite aprender del pensamiento yukpa sobre su
perspectiva del mundo y cultura, esta cultura tiene énfasis en el
comportamiento, pero son los mayores lo que todavia guardan este respeto,
sentido que se esta perdiendo en los mas pequefios, por desconocimiento o
irrespeto.

Conclusion

Las légicas de esta cultura difieren de las nuestras, por ejemplo con los
fenémenos naturales.

Fecha del evento |25 de septiembre 2015

8.2. Instrumento para la recoleccion de la informacioén (Grupo focal)

Grupo focal n° 1

Fecha Agosto 13 de 2015 |N° Participantes: 15
Categoria Espiritualidad
* Espiritu
Palabras clave |* Relaciones
* Tabus
Preguntas ¢Qué piensan ustedes cuando se escucha la palabra espiritualidad?
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¢Cuales son las cosas importantes de la espiritualidad en su cultura?

¢Qué influencia tiene la espiritualidad en la vida diaria de las personas?

¢Qué pasa con las personas si no se realiza de manera adecuada la espiritualidad?
¢Como participa cada miembro de la familia en la espiritualidad?

orientadoras

Reporte y conclusiones

Este primer grupo focal incluy6 a un grupo de mayores que en la cultura yukpa se denominan
“ywatpu”. Tradicionalmente son las personas con mayor edad entre los demas de su asentamiento, son
la cabeza familiar y lideres de un territorio especifico, prototipicamente son los sabedores.

El grupo se constituy6 de cinco ancianos y estuvieron acompafiados de otros lideres, quienes también
participaron de las preguntas.

La primera pregunta que se propuso fue en torno a la definiciéon de espiritualidad, literalmente se
pregunto “;qué es espiritualidad para ustedes?”

La respuesta no fue facil y tomaron varios segundos para iniciar el didlogo (esta pregunta se hizo en
castellano), al final de conversaciones entre ellos la palabra que resulto a colacion no fue
espiritualidad, sino el término “yokato” que tiene una aproximacion al castellano como “espiritu”.

Ellos iniciaron su conversacién sobre la naturaleza del espiritu y la relacién con las personas, para
ellos, los mayores, esta palabra tenia varios significados, la primera se referia a la imagen de una
persona reflejada en el agua, su sombra o una fotografia, sin embargo una de las expresiones mas
recurrentes fue el sentido de que cuando una persona muere su espiritu sale del cuerpo e inicia un
viaje a otro lugar y que en ese proceso era necesario realizar diferentes procesos para ayudarle a partir
de este mundo.

Un hombre que tiene mayor reconocimiento entre los otros dice que sus abuelos le explicaban porque
era necesario ayudar al espiritu de una persona a partir de este mundo, de lo contrario este espiritu

dejaria de ser bueno y se convertiria en malo, provocando enfermedades y la muerte de los mas
débiles.

Se le pregunté de cémo era que este conocimiento habia llegado a ellos, y en ese momento el hombre®
argument6 que asi era como se contaba en la historia, en ese momento el hace una narracion de una
historia central sobre un personaje histérico que murié y realizo ese viaje.

Durante la narracion él explicaba la diferencia entre un espiritu de una persona y un espiritu malo, asi
que clasifico dos tipos de realidades espirituales.

Durante esa narracion se les hizo la segunda pregunta sobre lo que se considera importante para ellos
en razon a los espiritus, ellos en sus aportes comunicaron que hay diferentes clases de seres en
diferentes lugares, unos los describieron como los jefes de determinados grupos en la naturaleza, por
ejemplo el duefio de los animales, los peces, la comida, estos tienen una historia diferente para
explicarlos, era la aclaracion de los mas jovenes.

9 José Manuel Garcia, asentamiento Sospa, Resguardo Yukpa de Iroka.
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Ellos decian que antes de todo las personas “yukpa” los animales, plantas, astros, eran iguales,
compartian la misma naturaleza, podian ser hombres o mujeres y tenian comunion entre ellos con
normalidad, sin embargo a estos se les consideraba como portadores de un conocimiento que los
trasmitieron al yukpa para que aprendiera como eran las cosas y que esto tenian que ensefiarlo a sus
hijos. De alli es que se explica cuales son los cuidados o maneras de relacionarse con otros seres.

Un hombre por ejemplo decia que cuando se iba a cazar anteriormente, lo hombres partian en grupos,
pero antes de salir de sus asentamientos ninguno podia tener relaciones sexuales con sus mujeres, si
uno de ellos tenia a su mujer embarazada, tampoco podia ir. Uno de los hombres, generalmente el
mas fuerte era quien dirigia el viaje, pero estaba prohibido decir entre ellos a donde iban y que era lo
que estaban pensando cazar, para eso ellos cambiaban su lenguaje llamando las cosas por otro
nombre, asi colocaron a los animales nombres relacionados con parientes o apodos para que lo
protectores de los animales “seres” no se dieran cuenta y asi poder tener una buena caceria, esto
también era hecho con cultivos especiales.

Otro hombre dijo que asi pasaba con el maiz tradicional, que era necesario hablar con el espiritu del
maiz y hacer la fiesta del maiz para que la cosecha fuera buena, sino el duefio del maiz “espiritu” se
enojaria y no dejaria que diera cosecha.

Todos en su compartir siempre hablaron de la importancia de cumplir con esos comportamientos y
que dichos comportamientos estaban explicados por medio de las historias, clasificaron todo bajo un
término denominado “baile” que en espafiol tendria una similitud con celebracion o ritual.

Esto respondio a la tercera pregunta, pues se hace muy importante , es un imperativo efectuara dichos
comportamientos hacia estos seres, los mayores eran muy versados en explicar c6mo es exactamente
lo que se debe hacer durante las diferentes actividades en torno a la caceria, pesca, siembra, muertos y
etapas de la vida. Estos hombres eran buenos conocedores y expositores de este sistema de relacion,
eran cuidadosos de los detalles y también eran corregidos entre si en los momentos donde se
equivocaban, pues explicaban que si no se hace de la manera correcta las cosas podian salir mal, por
ejemplo en el caso del ritual de los muertos.

Con respecto al ritual de los muertos dijeron que era un tema muy delicado y peligroso, el hecho de
no realizarlo de manera adecuada traerd consecuencias en los familiares del muerto, si hay nifios
pequefios pueden enfermar y morir.

Una mujer mayor explicé que no era bueno hablar sobre este ritual de los muertos y menos en horas
de la tarde o noche, para poder conocer de esto era necesario participar de uno de estos momentos
para ver y conocer sin que se hable del tema.

Una ultima pregunta de este encuentro fue la participacion de los miembros de la familia en torno a
estas practicas. Para los mayores era de suma importancia que todos estén presentes en estos eventos,
esta era la manera de que los mas jovenes se olviden de lo propio, pues los mayores decian que se
estaban dando cuenta que los mas jovenes ya no conocian de esto. Anteriormente todos salian a
trabajar, fueran mujeres, nifios, hombres, pero, cada uno tenia una responsabilidad, asi que debian
aprender desde pequefios.
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Las cosas se tienen que hacer bien, dicen los mayores, con lo que se come, o mira, las mujeres cuando
estan embarazadas deben cuidarse mucho, si alguien tiene una enfermedad en el cuerpo no se le
puede quedar mirando porque cuando nace el nifio puede tener la misma enfermedad. Con las
comidas se debe hacer lo mismo, no se puede comer alimentos que nacen dobles, o animales que
tienen el labio partido, eso es malo para las embarazadas.

Conclusiones

Uno de los objetivos de este grupo focal fue indagar la espiritualidad, sin embargo no fue posible de
manera directa tener una definiciéon, pues al parecer la espiritualidad para ellos no es una
conceptuacion, es por el contrario una praxis, es la vida cotidiana junto con las practicas de la vida.
No hay una definicion, sino una explicacion de las cosas que hacen y que entienden como momentos
de espiritualidad.

Al parecer el énfasis no esta en el ;qué? Sino en el ;como?, la espiritualidad se materializa por los
hechos, es inherente pero no explicita en definiciones.

Existe una relacién entre diferentes mundos reales e interaccion entre estos con las personas, también
una serie de comportamientos que contribuyen a estas relaciones, es ensefiada mediante la vida diaria.

Conciben realidades de tipo seudo-espiritual con una historia donde estos seres compartian la misma
naturaleza de las personas, también la presencia de varios mundos.

Grupo focal n° 2

Fecha 12 de septiembre 2015 N° Participantes: 20

Categoria Yukpa

* Ensefianza-Aprendizaje

Palabras clave Espiritualidad

;Cuales son las formas de expresion de la espiritualidad?

¢Como pueden representar de manera grafica la espiritualidad?
¢Como se ensefia la espiritualidad entre los yukpa?

¢Hay personas encargadas o preparadas para ensefiar la espiritualidad?
¢Como se puede ensefiar la espiritualidad en la escuela?

Preguntas
orientadoras

Reporte y conclusiones

En esta ocasién se trabajé con un grupo de mujeres de diferentes edades y algunos hombres que
acompafiaron a sus mujeres. Las que tuvieron mas participacién fueron las mayores o las que tienen
un cargo de liderazgo en su territorio.

La primera pregunta no se realizo igual que los demas encuentros debido a que se entiende que la
palabra espiritualidad no tiene un homolog6 en yukpa, asi que se orient6 la pregunta a ;Cémo se

ensefian las cosas importantes y de cuidado en su cultura?

Muchas hablaron de la manera como les fue ensefiado lo que saben, mayormente dicen que fueron las
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abuelas las que les ensefiaron, a los hombres fueron los abuelos, los padres no podian ensefarles las
cosas culturales mas importantes pues era en los mayores donde estaba esa responsabilidad.

Todo lo que hacen las mujeres tiene que hacerse bien, cuando se hace una mochila, un canasto se debe
saber quién lo puede hacer y quien no, por ejemplo hay canastos que solo los pueden tejer los que son
huérfanos, si los hace otra persona puede hacer que sus padres mueran.

Hay cosas que solo le pertenecen a los hombres, las armas como la flecha y arco, o ahora la escopeta
no pueden ser cogidas por las mujeres pues el hombre no puede volver a cazar, no va tener buena
punteria, asi que debe destruirlas y hacer una nuevas.

“Todas las cosas que se hacen deben estar de acuerdo como se ensefié y tener cuidado para que todo
salga bien, es por eso que los yukpa hoy dia estan muy enfermos y sin comida, porque han perdido sus
costumbres, antes no viviamos asi (dice una anciana), ahora los hombres toma mucho y no estan
trabajando. Por eso se debe ensefiar mostrandoles a los mas jovenes las costumbres de nosotros.”

Una segunda actividad fue realizar un grafico sobre la espiritualidad, pero primero se inicié con una
cartografia social en el cual pudieron participar algunos hombres y mujeres, alli ellos colocaron los
lugares que llaman importantes, que antes en una visita les dijeron que eran lugares sagrados.

Alli situaron montafias, nombres especiales donde hay espiritus que cuidan a otras especies de
animales, separaron los lugares de caceria, de las plantas medicinales y el limite de su territorio donde
dicen que no se puede entrar porque alli viven seres que se deben respetar, por ejemplo el tigre y el
0s0, antes los yukpa podian ir alli pero se podian perder y no regresar.

Después se les preguntd si pensaban ellos que existian otros lugares diferentes a este, o si pensaban
que hay otros mundos. Una mujer dijo que si, nombré varias historias donde se habla de diferentes
lugares donde el yukpa antiguamente estuvo, hablé de un lugar arriba, alli un yukpa hace mucho
tiempo se fue en busca de caceria y se perdi6é hasta que lleg6 donde vivia el sol y la luna.

Otra historia es la de un yukpa que cay6 en un lago y llego a un lugar donde estaban otros yukpa pero
alli ellos no tenian ano y no podian comer como nosotros, y por dltimo hablaron de la historia de una
mujer que se fue donde los muertos al otro lado de un gran rio.

Dicen ellos que a estos lugares se llega es por caminos que hay entre las montafias pero que ya el
yukpa no volvio alla, pero de estos viajes el yukpa aprendié muchas cosas de las que practica hoy,
como los tejidos, la comida y las celebraciones, también las recomendaciones para como vivir sanos y
protegidos.

Una ultima pregunta fue la ensefianza de estos temas en la escuela, muchos dijeron que seria bueno
hacerlo pero que no todo se puede ensefiar, hay cosas que solo se ensefian en determinados tiempos y
horas, también hay cosas que solo se ensefian a las mujeres y otras a los hombres, no se puede todo
junto.

La escuela puede ayudar siempre y cuando sea un yukpa el que se encargue de esta actividad, mejor si
es un anciano quien es el que sabe todas las historias.
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Una conclusion en este encuentro es la importancia de los relatos orales para explicar o dar razén de
un tema, al parecer esta es la manera de ensefiar y comunicar la espiritualidad, todo lo que se hace
depende de una historia, la explicacion se hace con un relato, no es es una narracion corta, incluso se
debe tomar su tiempo, preparacién de lugar y horas, también existe un respeto frente a esta actividad,
la ensefianza por tanto se hace por las practicas y por las narraciones.

Grupo focal n° 3

Fecha Septiembre 21 de 2015 N° Participantes: 10

Categoria Espiritualidad

* Espiritu
Palabras clave |* Relaciones
* Tabus

¢Qué piensan ustedes cuando se escucha la palabra espiritu?
¢Cuales son las cosas importantes para relacionarse con los espiritus?

Preguntas ¢Qué influencia tiene los seres espirituales en la vida diaria de las personas?
orientadoras |;Qué pasa con las personas si no se llevan bien las relaciones con los seres
espirituales?

¢Como participa cada miembro con relacion a los seres espirituales?

Reporte y conclusiones

Esta es una actividad de una segunda etapa de aplicacion de grupos focales, en esta ocasién se han
hecho modificaciones a las preguntas para tener una mejor orientacién al proceso. Esta decisién se
toma basados en la experiencia de los anteriores grupos focales que no encontraron inteligible la
palabra espiritualidad, pero si la categoria espiritu, por tanto este sera el punto de partida de las
preguntas orientadoras, otro enfoque es la perspectiva de las mujeres yukpa que se toma en esta
ocasion.

Se dio el intento de trabajar con diez mujeres para aplicar las preguntas de la tematica espiritualidad.

La palabra espiritu “yokato” llamé su atencion en las primeras palabras del didlogo, una mujer no
mayor a los 40 afos fue la que tom6 mayormente la palabra para hablar sobre el tema, para ella el
“yokato” esta en relacion con las personas, ella cita a su abuela diciendo que todos tienen un espiritu
dentro, cuando las personas estan sofiando este sale y empieza a caminar por ahi, si esto pasa seguido
es que la persona puede estar enferma o miro algo que no lo deja tranquilo.

Cuando los nifios lloran mucho o se enferman en todo tiempo es que también hay un yokato que los
esta molestando pero en ese momento ya no se dice yokato sino “okato” que otro espiritu sin cuerpo,
muchas veces lo que quiere es molestar a una familia, pues ellos son malos, para eso existe una
semilla llamada “matowachacha” que es un frijol rojo y negro que se debe quemar en la braza y luego
pegarle con eso al espiritu, asi se va y no vuelve a molestar mas.
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Junto a esta explicacion se les pregunté entonces a las mujeres que como era que entonces los yukpa
se relacionaban con estos espiritus, y si existian otros como los que estdn en la montafa (se les
explicaba que asi decian los hombres), ellas aclararon que lo que vive en la montafia no son espiritus,
son los animales los que estan alli, pero que cada grupo de ellos tiene un duefio que los cuida, es el
encargado de protegerlos para que no se acaben, también les busca un lugar para comer, y esos
lugares los hombres no pueden llegar, y si se encuentran con uno de estos lugares no pueden cazar alli
porque es un lugar “sagrado” (una mujer lo defini6 asi en espafiol pero la palabra que uso en yukpa
fue literalmente “que no se puede tocar” ), lo animales escuchan todo lo que la gente habla, también
el duefio de los animales es el que determina si una persona puede tener buena caseria o no.

Repitiendo la pregunta sobre la relacion con estos seres, ellas dicen que con todos los seres de la
montafia se puede tener comunicacién pero nunca con los “okato” estos son seres malos que solo
quieren dafiar a los yukpa, una profesora'® yukpa dice que asi fue que se ensefié en una historia yukpa,
antes los yukpa no morian porque hubo un hombre que tenia el conocimiento de las plantas y que
cada vez que alguien fallecia él iba y lo rescataba de los “okato” que vivian en los cafios de los rios y
se llevaban a las personas, por eso las mujeres no deben estar solas en estos lugares o lo nifios, es por
eso que las mujeres usan la pipa con tabaco para que el humo los haga ir y no las molesten, también el
uso de collares con semillas que las protegen.

Las mujeres por eso llevan sus collares, dice una mujer, “nosotras debemos tener siempre cerca una
vara para proteger nuestro asentamiento, esta es como un arco para los hombres, cuando llueve muy
fuerte debemos salir y en medio de la lluvia debemos golpear fuerte a la lluvia para que se vaya, y asi
pasa la tempestad”.

Todas las personas deben respetar las cosas que los mayores explican, las mujeres ensefian a las
mujeres como cuidarse. Una mujer explicé que desde nifia se les ensefia como cuidarse y cuidar a su
familia, cuando una nifia inicia su desarrollo se debe sacar del asentamiento y apartarla de los
hombres, si un hombre la ve en su estado puede ser perjudicado, volverse cobarde para toda la vida,
por eso la nifia debe mirar siempre con la cabeza hacia abajo durante este periodo.

Las mas ancianas son las que explican como deben hacerse estas cosas, las plantas son una manera de
crear proteccion, cada planta tiene un duefio y a este se debe respetar, cuando se va a la montafia no
se dice que se va a hacer, solo se toma una porciéon y se guarda, tampoco se deja tocar de cualquier
persona, el duefio de la planta puede hacer que se esconda si la mujer o el hombre tienen malas
intenciones.

Conclusiones

Las mujeres tienen una perspectiva similar a la de los hombres con respecto a la espiritualidad, el
hecho de modificar la palabra ayuda a tener una pregunta mas clara, sin embargo las mujeres tienen
establecidos los roles del hombre y la mujer en relacién a los espiritus. Se expresa la diferencia entre
el espiritu de una persona, uno que puede perjudicar a las personas y seres que son duefios de
determinados entornos o clases de seres vivos.

Se establece un sistema de responsabilidades de hombre y mujer con respecto a los cuidados que se

10 Paulina Capitan. Docente escuela “Sareyas”, resguardo Iroka.
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deben tener frente a los “otros seres” pues este sentido es reiterativo en las expresiones, no se dicen de
manera explicita como “otros seres” sin embargo el sistema de pronombres en yukpa los referencia
como otros seres con vida.

Grupo focal n° 4

Fecha Octubre 1 de 2015 No. Participantes: 5

Categoria Yukpa

* Persona

Palabras clave |, Seres diferentes al yukpa

¢Como explican ustedes la definicion de la palabra yukpa?
¢Qué relacion tienen los “otros seres” con el yukpa?
¢Dénde el yukpa puede comunicarse con otros seres espirituales?

Preguntas
orientadoras

Reporte y conclusiones

En esta ocasion se trabajo con cinco mayores de un asentamiento, se modific6 la pregunta de
espiritualidad a “otros seres” para indagar un poco mas sobre lo que los mayores opinaban de esta
categoria.

La pregunta de inicio fue la palabra yukpa, los mayores quisieron explicar que el yukpa era un hombre
de la guerra, por eso el usa siempre su arco y flecha, las mujeres también tienen su bastén para pelear
cuando hay problemas, tanto hombre como mujer pueden enfrentar a otros para defender su territorio.

Los yukpa segtin ellos eran hombres valientes sin miedo a enfrentarse con otros, antes el hombre no
vivia en un solo lugar, ellos salian de caceria y también salian a pelear con otros grupos.

La guerra era algo muy importante para ser identificado como yukpa, si alguien moria en uno de los
asentamientos, se celebraba su entierro y al dia siguiente todos los hombres salian y debian acabar con
el asentamiento mas cercano, ellos dicen que era porque ellos estaban haciendo algun mal a su
asentamiento, podian llegar en las noches y colocar veneno cerca a los lugares de preparar los
alimentos y asi envenenaban a sus enemigos.

Para los yukpa existen dos clases de personas, el yukpa y el “yuko” esto no es persona, es enemigo,
alguien que no tiene espiritu.

Uno de ellos dice que los “blancos” por mucho tiempo han usado esta palabra para referirse a ellos,
“la gente nos dice a nosotros yukos, pero nosotros no somos yuko, somos gente, nos ofenden cuando
nos dicen asi, no saben que significa”.

Para el yukpa era importante la guerra, cuidar el territorio de la comida y evitar que nos quitaran las
mujeres, antes todo era problema entre nosotros, dice un anciano, no teniamos escopeta, todo se
arreglaba con el valor, si alguien tenia problemas entre si, de la misma familia o asentamiento, se
enfrentaban, uno se ponia frente al otro y se pegaban en la cabeza con el arco hasta que uno de los dos
terminara el suelo, solo asi se arreglaba el problema, ya con la sangre se pagaba la deuda, pero si era
“yuko” asi no se arreglaba el problema, solo se acababa con la guerra.
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Para los mayores era importante que un yukpa supiera tirar el arco, cazar, pescar y defender su
territorio, reiteraban que eso ha cambiado mucho, dice uno de ellos que los han obligado a aquietarse,
a ser mansos, por eso es que el yukpa ha perdido su tierra.

Se pregunté en esta ocasiéon que aparte de los yukos que otros seres existian, que si habia otros
diferentes a los yukpa, ellos dijeron que si, pero que en el principio eran como ellos, que hubo un
tiempo llamado “tamochye” donde todo apenas se estaba formando, no era como ahora, ese tiempo
vivio atantocha, el mas viejo de los yukpa, en ese tiempo los animales eran como los yukpa, las
plantas, y las cosas, podian hablar y ensefiaron como era que se tenia que hacer todo porque el yukpa
era como tonto o ignoraba las cosas, pero cada vez que le pasaba algo, este regresaba a su casa y
contaba todo lo que le habia pasado para que lo trasmitiera a otros.

Los animales siempre han estado al lado de los yukpa, ellos aprendieron primero que nosotros, pero
después ya no volvieron a hablar con los yukpa. Se pregunté la razon por la cual ellos ya no hablan o
se comunican como antes, uno de los dijo que no sabia, que no se sabe por qué paso eso, otro hombre
dijo que fue que el yukpa ya habia aprendido lo que necesitaba y podia andar solo pero que todavia
quedaron las ensefianzas de ese tiempo, sin embargo los mas viejos sabian cémo hablar y comunicarse
CON eso0s seres.

Que los animales son iguales al yukpa y muchas veces las historias dicen que se juntaron para tener
descendencia, que también se les llama con palabras de parentesco, por ejemplo el tigre siempre se le
llama cufiado, al oso se le dice abuelo, a la arafia mama, al escarabajo suegra, al sapo abuela. Todavia
el yukpa debe respetar es relaciones, no ofender lo lugares donde ellos estan y tampoco llamarlos, por
ejemplo el tigre no se puede nombrar de burla o en la noches porque puede llegar y comerse a alguien.
Tampoco la culebra porque se le puede encontrar en el camino, todos los animales tienen una
enseflanza, lo que pasa es que ya a los yukpa se les ha olvidado esas cosas o no respetan a los mayores
cuando les ensefian.

Lo lugares para cuidar estas maneras de relacionarse con los otros seres de la naturaleza son en el
asentamiento cuando se hacen los bailes y celebraciones (esto lo dice un profesor ya mayor presente
en el grupo) también en el monte cuando se va a caceria o a la pesca, siempre hay un “ritual”, lo
hombres no pueden tener relaciones para ir a estas actividades, como la guerra, la pesca o la caceria, si
lo hacen entonces contaminan al grupo, de la misma manera la mujer debe ser fiel a su marido cuando
este sale por mucho tiempo a estas actividades, si él no tiene éxito en su jornada, ya se sabe que la
mujer fue infiel y recibe su castigo.

Todo se puede saber desde la distancia porque las cosas no se hacen correctamente, por eso en todo
lugar uno se da cuenta que hay que tener respeto por la tradicién.

Existe un hombre o mujer que generalmente es encargado de la proteccion de los asentamientos y es el
médico tradicional, él o ella saben cual planta es para cada cosa, pero esto se ha perdido ya, porque los
ancianos son muy pocos y la escuela no deja ensefiar la tradicion, también los grupos “cristianos” han
dicho que todo esto es del diablo y que lo debemos dejar porque esta mal, por eso estamos
desapareciendo, y nuestras costumbres.

106




Conclusiones

Para este grupo existe una relacion entre los seres humanos y los animales, estos son tratados como
personas con atributos similares, las narraciones orales y los comentarios de los mayores no los
muestran como personificaciones sino como seres reales en un tiempo especifico y que atun hoy se
puede tener relaciéon y comunicacién con ellos.

En esta ocasion la definicion de yukpa es mas fuerte que en otras ocasiones y esta ligado a la guerra
pero de igual forma estas acciones tienen una relacién con la espiritualidad, todo acto est4 precedido
de unas normas, de unas logicas de convivencia.

Al parecer los lugares son muchos, donde la espiritualidad se manifiesta, se repite mucho la palabra
respeto, esto parece un sentido de cuidado y relaciones bien tenidas entre el hombre yukpa y su
entorno. L.os animales obtienen la categoria de “seres” con la misma esencia del yukpa pero que en su
tiempo fueron consejeros o ensefiadores, incluso al punto de convivir en un mismo lugar.

Los mayores hablan mas de cosas concretas, como la caceria, guerra, pesca como lugares donde se da
la espiritualidad, no enfatizan tanto la idea de espiritu. Se escucha una definicién diferente al de yukpa
y es yuko, como otro que no es persona y que merece un tratamiento diferente al de las personas pero
siempre relacionado con el sentido de la guerra.
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8.3. Matriz de triangulacién de la informacién

Matriz de triangulacion del saber espiritual yukpa

Categoria |SABER ESPIRITUAL
Obietivo Determinar los elementos que constituyen el saber espiritual y la manera como se expresan en la realidad del pueblo yukpa en
J Colombia
FECHA Dato Comentario Autor Interpretacion
Diario de campo: La  espiritualidad es una
. . perspectiva de la vida, explica la
Existe una perspectiva de |« s . . . .
Los hombres mayores . Alvarez (2007): La cosmovision |existencia y esta muy relacionada
. |relacién entre los eventos . :
hablan sobre la sequia, . es “la idea global que el hombre |con el comportamiento de las
: R naturales y las acciones de
17 de atribuyen esta situacion a se forma del mundo en el que |personas.
L. .. |las personas. Los | . . .
agostode |la no practica del baile . vive, la cual permite dar razon
: comportamientos pueden .
2015 del maiz que sus abuelos |. . , de si mismo y de cada uno de
. influir en otros fenémenos, .
celebraban, la perdida de la no realizacién de estos los seres que integran su
esta costumbre esta bajo . mundo” [PAG 48].
. acarrea consecuencias.
la responsabilidad de los
mas jovenes.
13 de Grupo focal 1: Existe la categoria de |Azcuy (2011): La espiritualidad
agosto de espiritu como una realidad |puede ser entendida desde la
2015 Un hombre dijo que asi |parte de la espiritualidad. religion como una orientacion
pasaba con el maiz hacia el comportamiento o
tradicional, que era |Existen diferentes clases de |forma de vida [PAG 254].
necesario hablar con el |espiritus denominados
espiritu del maiz y hacer |duefios, es decir cada

la fiesta del maiz para
que la cosecha fuera
buena, sino el dueno del
maiz “espiritu” se

elemento natural se rige o es
protegido por no de ellos.

Las practicas como bailes
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enojaria y no dejaria que
diera cosecha.

pueden ser una manera de
interactuar con estos seres o
realidades.

Grupo focal 2:

Ellos dicen que cuando
una persona muere se

Las personas también son
poseedoras de un espiritu.
Este espiritu posee atributos
similares a las personas.

Azcuy (2011): La espiritualidad

Se entiende la espiritualidad como
un ir y venir entre diferentes

29 de sabe que su espiritu . . . .
se entiende como una analogia |realidades  entendidas = como
agosto de |queda dando vueltas en .
o .. |Las personas pueden |entre la vida natural y |naturales y sobrenaturales, es
2015 el territorio pero necesita |. . ‘ . .
. interactuar con los espiritus. |sobrenatural [PAG 253]. decir, hay una idea de los sobre
ir a su otra casa en otro .
Existen otros lugares de natural.
mundo, para ayudarlo se | . . .
. . existencia denominado otro
necesita hacer una fiesta .
C mundo (tierra).
de varios dias.
Diario de campo: Alvarez (2007): La cosmovision |La espiritualidad es una forma
es también “una  forma |estructurada de cada cultura desde
Dice Alicia que una |Los saberes como el |estructural de conocer Yy |la cual se interpreta, se habla y se
17 de persona debe aprender |artesanal son requisito para |entender la realidad total en que |conceptualiza.
agosto de | U@ €osa porque cuando |poder ingresar a otro mundo |predomina una actividad
g2015 se muere alld le van a |espiritual. La espiritualidad |psiquica y una especial actitud |Es también una estructura vital,

preguntar que sabe hacer,
si no sabe hacer nada
entonces se va a perder
su espiritu.

estd relacionada con las
actividades comunes.

Diario de campo:

Luego ella se sienta y me
dice que cuando se esta
tejlendo  mochila la
mujer solo puede hacerlo
por un solo lado, no

Los elementos culturales
tienen relacion con la
existencia, la vida. Acciones
prohibidas tienen

consecuencias negativas.

La espiritualidad se

vital” [PAG 48].

estd unida al sentido de la vida.
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puede voltearla ni
mirarla por el otro lado
para ver cOmo esta
quedando pues esto es
malo porque se le puede
acortar la vida

fundamenta de acciones

buenas y malas.

13 de
agosto de
2015

Grupo focal 1:

Se hizo la pregunta sobre
cémo definir la
espiritualidad, pero ellos
no lograron definir este
término lo que si
pudieron definir fue el
término “yokato” que
tiene una aproximacion

La espiritualidad no es un
concepto inteligible en la

cultura yukpa, pero si
pueden explicar las
interacciones  entre  los
participes de la
espiritualidad, su

prominencia conceptual es
mayor al “Como” que al
(‘Qué”.

Tamayo (2004): En el origen de
todas las religiones hay una
experiencia mistica vivida en
toda su radicalidad [PAG 62].

Tamayo (2004): la mistica es
una experiencia de la cual no se
puede hablar, es temporal o
dependiente de determinados
estados, y pasiva ya que es

La espiritualidad en este caso no
es algo que se explica o define,
por el contrario es una accion
permanente.

Las personas pueden
experimentar la espiritualidad y
comportarse conforme esta los
orienta.

al  castellano  como . .
“espiritu” Existe la categoria espiritu mﬂuenaade} por una fuerza
’ " |superior [PAG 63].
La palabra “yokato” |La espiritualidad se encierra La creencia en otros seres

tiene varios significados,
la primera se referia a la
imagen de una persona
reflejada en el agua, su
sombra o una fotografia,

en la categoria “espiritu”.

Espiritu  tiene  diferentes
connotaciones en la cultura
yukpa, su significacién es

Marquinez, (1981):  Segun
Edward Taylor, la forma mas
elemental de la religion seria el

diferentes al de las personas es
una manera de hablar sobre la
espiritualidad.

La interaccion, los valores son

sin embargo una de las |integral y multiple. animismo o la creencia en |formas tangibles de la
expresiones mas espiritus, la existencia de estos |espiritualidad. De igual forma se
recurrentes fue el sentido los infiere el hombre a través de |considera al ser como persona
de que cuando una suefos, éxtasis, transes o la |dual, compuesta de una
persona muere su muerte, donde el espiritu |corporeidad y una esencia
espiritu sale del cuerpo e abandona temporal o |llamada espiritu que esta en un
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inicia un viaje a otro
lugar.

Es necesario ayudar al
espiritu de una persona a
partir de este mundo, de
lo contrario este espiritu
dejaria de ser bueno y se
convertiria en malo,
provocando
enfermedades 'y la
muerte de los mas
débiles.

Otro pdrrafo: Al ritual
de los muertos dijeron
que era un tema muy
delicado y peligroso, el
hecho de no realizarlo de
manera adecuada traera
consecuencias en los
familiares del muerto, si
hay nifios pequefios
pueden enfermar y morir.

Existe una perspectiva de los
bueno y lo malo, los seres
espirituales pueden tener esa
orientacion.

La interaccion con las cosas
espirituales tiene reglas que
se deben cumplir, es decir es
condicionada las relaciones
con la espiritualidad.

definitivamente el cuerpo, pero
puede sobrevivir sin él, por tal
razon es posible el culto a los
muertos y la idea de otra vida
[PAG 29]

continuo de relaciones
diferentes dimensiones.

en

Esto abre la puerta a entender el
mundo no solo en una o dos
dimensiones, sino en una
cosmovision multidimensional.

Durante una narracion
ellos  explicaron la
diferencia  entre un

Es claro en la cultura yukpa
la inclinacion a creer en
diferentes seres espirituales.

Halbmayer (2012): El criterio
fundamental de occidente es
que ya existe un paradigma de

de 1la
es la
de seres

El punto de partida
espiritualidad ~ Yukpa
multiple existencia
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espiritu de una persona y
un espiritu malo, asi que
clasifico dos tipos de
realidades espirituales.

comprension de la realidad del
hombre hoy, sin embargo este
nuevo pensamiento atiende a las
ideas de persona, sociabilidad y
las relaciones animal-humano
[PAG 10].

Halbmayer (2012a): Hay una
conciencia cultural del mundo y
otros mundos, como también de
diferentes ontologias, también
de maneras de interaccion entre
estos mundos que no
necesariamente se ajustan a la
postura universalista de
occidente [PAG 104].

diferentes de las personas, con los
que se puede interactuar, esto
inclina el concepto a que la
espiritualidad consiste en
relaciones e interacciones.

De igual forma no hay un solo
mundo, sino que hay conciencia
de otros lugares diferentes al que
se percibe naturalmente. La
espiritualidad abarca lugares y
comunicacion ante tales lugares.
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Hay diferentes clases de
seres en diferentes
lugares, unos los
describieron como los
jefes de determinados
grupos en la naturaleza,
por ejemplo el duefio de
los animales, los peces,
la comida.

La naturaleza es considerada
también un lugar espiritual y
de interacciébn con los
diferentes seres que desde su
perspectiva los consideran
con las mismos atributos de
personas

Mader (1997): La animicidad
ontolégica es donde existen
relaciones, comunicacién entre
estos seres y el hombre, y a su
vez la posibilidad de
transformacion de estos seres en
otras formas, humanas o
animales [PAG 108].

Surralleés & Garcia Hierro
(2004): La tierra por tanto se
convierte en una entidad a
defender y esto ha repercutido
hoy de manera filosofica y
politica para los pueblos de
América, es su discurso
creciente como manifestacion
de su identidad [PAG 327].

La espiritualidad no solo es una
experiencia mistica, tiene un alto
sentido de cotidianidad que
involucra a todos los elementos
como parte de esa cotidianidad.

La tierra no solo es “tierra”
también es un ser con vida y con
una relaciéon intrinseca con las
personas.

Ellos decian que antes de

todo las personas
“yukpa” los animales,
plantas, astros, eran
iguales, compartian la
misma naturaleza,
podian ser hombres o
mujeres y tenian

comunion entre ellos con
normalidad,

Todos los elementos tienen
atributos de personas y
pueden interactuar, desde la
historia de origen.

Las cosas se
tienen que hacer bien,
dicen los mayores, con lo

Todos los atributos
pueden ser compartidos o
trasmitidos entre diferentes

Hangert (1968): Muchos grupos
entienden su mundo dividido
por entidades humanas y no
humanas, en donde las
entidades no humanas tienen el
atributo de seres vivos que
participan e interactuan con las
personas, las cosas, los
animales y todo su entorno,
tienen vida o pueden contener
una entidad espiritual que les da
vida [PAG 473].

No solo existe un solo ser, el
hombre. Existen otras entidades,
otras existencias, asi que la
espiritualidad se compone de
categorias como seres con vida,
atributos y comunicabilidad.
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que se come, O mira, las

mujeres cuando estan
embarazadas deben
cuidarse = mucho, si
alguien tiene una

enfermedad en el cuerpo
no se le puede quedar
mirando porque cuando
nace el nifio puede tener
la misma enfermedad.

realidades, desde el mundo
natural al de las personas.

12 de
septiembre
de 2015

Grupo focal 3:

Se inici6 con una
cartografia social en el
cual pudieron participar
algunos  hombres vy
mujeres, alli ellos
colocaron los lugares que
llaman importantes, que
antes en una visita les
dijeron que eran lugares
sagrados.

Alli situaron montaiias,
nombres especiales
donde hay espiritus que
cuidan a otras especies
de animales, separaron
los lugares de caceria, de
las plantas medicinales y
el limite de su territorio

Los lugares también tienen
relacion con el saber
espiritual, es una relacion
entre naturaleza y creencias
sobre la existencia de otros
seres diferentes a las
personas, y estos lugares
tienen un tratamiento
especial.

Se expresan las categorias,
espiritus, animales, lugares
“sagrados™.

Halbmayer (2012): Existe una

conceptualizacion de los
origenes del mundo y la
interaccion posible entre

animales, como también la idea
de entorno o vida, que solo se
encuentran en las cosmologias
amerindias [PAG 12].

La espiritualidad expresa los
origenes de todo lo que existe, es
decir se convierte en una
comunicacion que argumenta la
existencia, otro elemento dentro
de la espiritualidad es el tiempo,
dividido en periodos.
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donde dicen que no se
puede entrar porque alli
viven seres que se deben
respetar, por ejemplo el
tigre y el oso, antes los
yukpa podian ir alli pero
se podian perder y no
regresar.

21 de
septiembre
de 2015

Grupo focal 4:

Preguntando sobre el
espiritu- el “yokato” esta
en relacion con las
personas, ella cita a su
abuela diciendo que
todos tienen un espiritu
dentro, cuando las

personas estan sofiando
este sale y empieza a
caminar por ahi, si esto
pasa seguido es que la
persona  puede estar
enferma o miro algo que
no lo deja tranquilo.

El  espiritu tiene una
voluntad, se convierte en el
centro de las cosas buenas y
malas.

“Nosotras debemos tener
siempre cerca una vara
para proteger nuestro
asentamiento, esta es
como un arco para los
hombres, cuando llueve
muy fuerte debemos salir

El saber espiritual son
acciones que tienen
repercusion en el mundo
natural, las mujeres también
participan de estos
comportamientos.

Surralleés & Garcia Hierro
(2004): Las normas 0
comportamientos sociales rigen
en todos ellos de manera
equitativa. Es asi que “la
identidad de los humanos, vivos
y muertos, de las plantas, de los
animales y de los espiritus es
completamente relacional y, por
tanto, esta sujeta a mutaciones o
a metamorfosis” [PAG 28].

Los comportamientos subyacen
en el saber espiritual, las formas
correctas o  incorrectas  son
sentidos que definen a la
espiritualidad como un sistema de
valores pero que tienen incidencia
en todo, tanto para personas,
animales o cosas. Esto se entiende
como que la espiritualidad es
trascendente.
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y en medio de la lluvia
debemos golpear fuerte a
la lluvia para que se

vaya, y asi pasa la
tempestad”.
Categoria |YUKPA
Objetivo Determinar los elementos que constituyen el saber espiritual y la manera como se expresan en la realidad del pueblo Yukpa en
Colombia describir como el saber espiritual se expresa en la realidad social y cultural de los yukpa en Colombia
29 de La palabra yukpa se Alvarez (2010): Pueblo es una
agosto de |refiere a gente, que todos categoria que abarca todos los
2015 ellos eran yukpa pero ambitos de la cultura, como

también aclararon que no
se puede usar esta misma
palabra a los campesinos
o colonos pues a ellos se
referian como “achesa”.
Se pregunt6 la diferencia
entre estas dos palabras,
ellos dicen que yukpa es
gente indigena, los que
viven en el monte y los

La identidad es una
categoria entre los yukpa, no
se consideran semejantes al
resto de las personas.

otros son los
“civilizados”.

Yukpa es también la
persona que lleva flechas
y arco, que sabe
medicina tradicional y
que habla su idioma
propio. Yukpa somos
nosotros

Existe relacién entre la
identidad y lo que se tiene
como pertenencia y

exclusivo de ser yukpa.

La categoria nosotros es
reiterativa en el pensamiento
de la cultura yukpa.

categoria histérico-cultural, en
un sentido ético religioso,
pueblo se define en relacion con
una memoria, con una praxis y
un destino histérico comun, es
una categoria que abarca todos
los ambitos de la cultura el
crear un estilo de vida propio,
pero que no tiene en cuenta la
situacion economico-social de
las diversas clases y capas en un
sistema determinado de
produccién” [PAG 325].

Las personas estan unidas a un
lugar, la existencia no es
independiente del contexto de
vida, también la historia forma
parte de los valores de identidad
COmo personas.

No se define a la personas sin su
lugar de vida y origen.
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Cuando uno miraba en el
el ojo otro un mufequito
(imagen) que en realidad
era uno mismo, es decir
el reflejo de uno mismo
en el ojo de otro, asi es
que decimos que es la
palabra yukpa.

La persona yukpa tiene
identidad en el otro, al
parecer es una identidad
compartida, se reitera la
categoria “nosotros™.

“Antes de todo estaba el
hijo de la arafia que era
papa dios, el con la
ayuda del pajaro
carpintero encontr6 un
arbol del que brotaba
sangre cuando se le
picoteaba, asi fue que
papa dios se dio cuenta
que habia algo alli
dentro, entonces corto
este arbol en pedazos
grandes y se dio cuenta
que alli estaban personas,
los separ6, en esto
salieron cuatro pedazos,
dos hombres y dos
mujeres, pero dos de
estos eran yukpa y dos
eran no yukpa”.

El yukpa es de origen
natural, su relacién directa
de origen es del arbol, no se
considera como creaciéon de
un ser superior, pero
referencia a un ser superior
como “papa dios” que hace
parte de la historia de origen
de las personas.

Existe en el pensamiento
yukpa una historia de origen,
por tanto existe una
categoria de creacion y de
principio de todas las cosas,
categoria tiempo.

Alvarez (2007): La cosmovisién
religiosa es la primera forma
estructurada que el hombre ha
tenido y tiene hasta nuestros
tiempos para comprender el
sentido de su existencia. Esta se
caracteriza por basar sus
creencias en el mito o la
revelacion, los cuales establecen
los criterios de verdad y de
interpretacion de la realidad
[PAG 50].

Cardona (2015): La ley de
origen...tiene su principio en la
armonia con el mundo espiritual
y material, con el territorio y
con el resto de su comunidad
entendida como pueblo. Cada
miembro debe regular su

La espiritualidad es una forma de
cosmovision, pero no es tangible
o se define con palabras, no es
religiébn, sino una manera de
relaciones con seres, mundos y en
diferentes aconteceres definidos
como historia.

Estos elementos unidos perfilan la
identidad de las personas, los
orientan hacia una vida que se
considera correcta y que explica
su existencia de manera practica.
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Grupo focal 3:

Hay cosas que solo le
pertenecen a los
hombres, las armas como

Existe una separacion de
género en la cultura yukpa y

12 de la flecha y arco, o ahora ., i
. esta separacion tiene
septiembre |la escopeta no pueden ser |. .
. . influencia en los
de2015 |cogidas por las mujeres .
comportamientos,
pues el hombre no puede .
responsabilidades.
volver a cazar, no va
tener buena punteria, asi
que debe destruirlas y
hacer una nuevas.
1de Grupo focal 5:
octubre de
2015 Los mayores quisieron

explicar que el yukpa era
un hombre de la guerra,
por eso el usa siempre su
arco y flecha, las mujeres
también tienen su baston
para pelear cuando hay
problemas, tanto hombre
como mujer pueden
enfrentar a otros para
defender su territorio.

La categoria guerra esta
intrinsecamente relacionada
con la identidad del yukpa,
defenderse, pelear son
considerados valores de una
persona.

comportamiento tanto social y
cultural bajo esta ley de origen,
de lo contrario las
consecuencias repercuten en
todo su pueblo, comunidad o
asentamiento [PAG 28].

Hubo un tiempo llamado
“tamocChye” donde todo
apenas se estaba
formando, no era como
ahora, ese tiempo vivio

El yukpa tiene una relacion
intrinseca con la historia, la
historia esta dividida en
periodos relevantes para
explicar la existencia.
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atantocha, el mas viejo
de los yukpa, en ese
tiempo los animales eran
como los yukpa, las
plantas, y las cosas,
podian hablar y
enseflaron como era que
se tenia que hacer todo

Que los animales son
iguales al yukpa 'y
muchas veces las
historias dicen que se
juntaron  para  tener
descendencia, que
también se les llama con
palabras de parentesco,

Los animales pueden ser
iguales a las personas.

Categoria |PROCESOS DE ENSENANZA APRENDIZAJE
Objetivo Comprender los procesos de ensefianza aprendizaje del pueblo yukpa por los cuales sea posible la apropiacién y continuidad
del saber espiritual.
Grupo focal 3:
La ensefianza es
Fueron las abuelas las |especializada  segin el
que les ensefiaron, a los |género.
12 de hombres  fueron los
septiembre |abuelos, los padres no |Existen personas catalogadas
de 2015 |podian ensefiarles las |con un conocimiento

cosas culturales mas
importantes pues era en
los  mayores donde
estaba esa
responsabilidad.

especial y estos son los
mayores, no se comparte el
conocimiento sino de
abuelos a nietos.
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Hay cosas que solo se
ensefian en determinados
tiempos y horas, también
hay cosas que solo se
enseflan a las mujeres y
otras a los hombres, no
se puede todo junto.

La escuela puede ayudar
siempre y cuando sea un
yukpa el que se encargue
de esta actividad, mejor
si es un anciano quien es
el que sabe todas las
historias.

La ensefianza
condicionada a
lugares y espacios.

es

tiempos,

Green Stocel (2011): Es pues, la
historia la que le brinda
significados de vida para un
pueblo indigena [PAG 38]

Todo se debe ensefiar por
medio de una historia

La historia es el eje central

de la
aprendizaje.

ensefianza

y

Buenahora (2014): La oralidad
es el texto fundamental que da
inicio y motiva el hecho de
comunicar saber, esta oralidad
se materializa en el relato
histérico el cual compila los
origenes, las ldégicas de
pensamiento y los saberes. Los
relatos orales son entonces una
meta, representacion individual
de la cultura y una macro-
representacion social acordada
[PAG 87].

Los procesos de ensefanza-
aprendizaje pueden diferir en gran
manera de los sistemas
tradicionales, los enfoques y
manera de realizarlos no siempre
son los mismos y dan prioridad a
los recursos considerados
importantes, en este caso la
oralidad es para el yukpa su punto
de partida para el aprendizaje.

El aprendizaje muchas veces llega
a ser deductivo, no implica decir
todo, conduce a los participes del
aprendizaje a  encontrar e
identificarse con lo que se les
presenta. Es la continuidad de una
estructura mental compartida, es
una especie de memoria que se
construye entre todos y la historia
en este caso cobra valor
pedagégico.
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