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sez de datos concretos y cientificamente validos es muy sensible.
Sin embargo, estos grupos étnicos, cuya expansién territorial
es considerable, representan una serie de aspectos de gran in-
terés antropolégico. La zona investigada por nosotros anterior-
mente habia sido visitada por muy pocos antropélogos. Erland
Nordenskiold recorri6 la Costa Pacifica en 1927 y visité algu-
nos de los rios habitados por los indios, incorporando luégo los
datos obtenidos en esta exploracién, en un libro de viaje (Nor-
denskiold, 1928) que, aunque no constituye una monografia an-
tropolégica, contiene muchas informaciones de interés. En 1934
la zona del bajo rio San Juan fue visitada por Henry Wassén.
El estudio que éste publicé sobre sus investigaciones (Wassén,
1935) constituye atin la mejor descripeién que tenemos sobre los
indios de esta regién. Fuera de estos dos trabajos, la literatura
antropolégica sobre los indios del Chocé es muy escasa y cubre
solo algunos aspectos parciales. Tanto Nordenskisld como
Wassén publicaron algunos trabajos adicionales basados en sus
experiencias entre los indios (Nordenskiold, 1929 ; Wassén, 1933 ;
1935). Una coleccion etnogréafica de los indios del Chocé, con-
servada en el Museo de la Smithsonian Institution de Wash-
ington, fue descrita por Krieger (1926); algunos materiales
mitolégicos fueron publicados por Chaves (1945) y Reichel-
Dolmatoff (1940). El Handbook of South American Indians
dedica apenas tres pAginas y media a estos indios (Stout, 1948).
Podemos mencionar atin la recopilacién de datos hecha por las
Hermanas Misioneras, editada por Rivet (1929), y otra parecida
de fray Severino de Santa Teresa (1924). En la bibliografia
cito algunos trabajos adicionales.

Sobra decir que las notas que se publican a continuacién no
constituyen otra cosa que un muy somero eshozo en el cual se
trata sélo de ciertos aspectos culturales seleccionados, mientras
que otros no se mencionan. Sin embargo, teniendo en cuenta la
escasez de datos antropolégicos sobre los indios del Chocé, es-
peramos que nuestras observaciones sean un estimulo y ttiles
para futuras investigaciones mas profundas.

La zona estudiada por nuestra comisién abarcé la costa en-
!re Buenaventura y Cabo Corrientes, los rios San Juan y Bauds,
con varios de sus principales afluentes y+algunos de los rios
que descienden de la Serrania del Baudé hacia el Océano Pa.-
cifico. El rio San Juan se explor6 hasta la altura de Andagoya
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y se exploraron los rios Calima, Docord6, parte de los rios Sipi,
Tamané y Bicordd, asi como algunos cafios cercanos. En la hoya
del rio Baudé se exploraron los rios Berreberre, Dubasa y Catru.
Desde la costa se hicieron varias entradas a los rios Evari, Pa-
vasa, Pavasito y algunos afluentes pequeiios.

Antes de proceder a la presentacién del material, queremos
dejar constancia de nuestra sincera gratitud a las institucio-
nes patrocinadoras de nuestras investigaciones arqueolégicas,
el Institute of Andean Research, la National Science Foundation
y el Instituto Colombiano de Antropologia. En Buenaventura
v Bogotid debemos nuestros rendidos agradecimientos al sefior
Comandante de la Infanteria de Marina de la Base Naval de
Buenaventura, Mayor Jorge Sanchez, asi como al Director de
la Campafia Antipidnica del Ministerio de Higiene y Salud Pua-
blica, doctor Gerardo Lépez Narvéez, y al encargado de la mis-
ma Campafia en Buenaventura, sefior don Alfonso Ferro, cuya
franca colaboracién contribuyé en alto grado al éxito de nuestra
misién. También recordamos con gratitud la gentil hospitalidad
que nos brindaron las Hermanas Misioneras de la Madre Laura
en Catri y Noanam4, asi como las atenciones que nos brindaron
las autoridades civiles regionales y el magisterio. A todas estas
instituciones y amigos expresamos nuestros profundos agra-
decimientos.

I
HABITAT Y CULTURA MATERIAL
Tribus indigenas y su habital.

El area general de nuestras investigaciones en 1960 esta
actualmente ocupada por dos tribus: los Noanamd (designados
en la literatura también como Waunamé, Noanamaes, Nonamé-
Chocé) v los Emberd (designados a veces como Empera, True-
Chocé o simplemente Chocé). Estas dos tribus hablan dialectos
emparentados pero mutuamente ininteligibles, y ademas se dis-
tinguen por ciertos detalles de su fenotipo y algunos rasgos cul-
turales. En la literatura existente sin embargo estas diferencias
casi no se han tenido en cuenta, y el término Chocé ha sido em-
pleado como nombre genérico para todos los indigenas de esta
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zona. Los negros y mestizos locales emplean el término Cholo
para designar a los indios de la regién.

La distribucién actual (véase mapa) de las dos tribus men-
cionadas en el area referida, es la siguiente: los Noanamé ocu-
pan ambas riberas del rio San Juan, desde la costa hasta la con-
fluencia de este rio con el rio Calima, ocupando en este trayec-
to unas 50 casas. En el rio Calima se encuentran sélo 3 casas
indigenas, todas cerca de la desembocadura. Subiendo el rio San
Juan y pasando por la isla de Munguidé, no hay indigenas, y
s6lo pasada la desembocadura de la quebrada de La Pefia se
encuentran nuevamente algunas casas, unas 15 en total, hasta
la desembocadura del rio CopomasEn los afluentes de esta zona
encontramos unas 4 casas en el rio Munguid6; 6 casas en el rio
Copoma y 5 casas en el rio Cucurrupi, todos afluentes orientales
del rio San Juan. En los afluentes occidentales que son los rios
Derd6, Monte Bravo y Taparral, hay un total de unas 20 ca-
sas. Continuando el rio San Juan hacia el Norte, no hay vivien-
das indigenas en sus riberas, y el proximo ntcleo fuerte se en-
cuentra en el rio Docordd, donde hay unas 35 casas, y en el rio
Bicord6 donde hay unas 20 casas. El rio Bicordd, que desemboca
en las inmediaciones del pueblo de Noanam4, pequefio caserio ocu-
pado por negros y sede de una de las Misiones, marca el limite
norte de los indios Noanama en la hoya del rio San Juan, excepto
por unas dos o tres casas indigenas en el rio Minguimalo. Hacia
la costa, los Noanama se extienden sobre las hoyas de los rios
que descienden de la Serrania de Baudé hacia el Océano Paci-
fico: Togorom4, Pichimé, Orpta, Ijua, Docampadé, Sivird, Do-
tened6, Usarragi. En todos estos rios los indios no ocupan los
cursos bajos, sino las primeras casas se encuentran sélo aproxi-
madamente a una jornada en canoa desde la desembocadura del
rio. La region més densamente poblada por indigenas en toda
la zona de los Noanama es la zona de los rios Docordé y Bicor-
dé. El rio Docordé tiene tres afluentes principales: Pedadé, Itai-
dé e Idu, todos poblados por indigenas, mientras que las dos ca-
beceras del rio Bicord6, llamadas Puadé y Pimia, también estian

.ocupadas por indigenas. En todas las deméis regiones la densi-
dad de poblacién es considerablemente menor, excepto talvez en
el rio Docampado.

La distribucién de los Embera es la siguiente: un pequefio
enclave meridional estd formado por unas 30 casas en el rio
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Siguirista, un afluente del alto rio Docampadé. En las riberas
del rio Baudé propiamente dicho no viven indios y éstos sélo
ocupan los afluentes. En el rio Pepé y su afluente el rio Sandé
hay unas 15 casas. En los rios Torraidé, Chontaduro, Dubasa,
Catrid y Nauca hay un total de unas 200 casas, siendo los ni-
cleos principales los de los tres tltimos rios. Hacia el Occidente
los Embera ocupan practicamente todos los rios que desembo-
can en el Pacifico: Purrichi, con unas 100 casas; Catripe con
3 casas; Pavasa y Pavasito con unas 22 casas; Evari con 3 ca-
sas (una de ellas ocupada por una familia Noanamé inmigra-
da) ; Arusi y Jobi con 4 casas cada uno; Nuqui con unas 30 casas.

Un célculo numérico exacto de la poblacion indigena parece
muy dificil de establecer, pero si consideramos que el nimero
promedio de habitantes es de diez personas por casa, la pobla-
cién Noanama alcanzaria a unos 2.000 individuos, mientras que
la Emberé seria de unos 3.000. Esta cifra se refiere desde luego
sé6lo a los indigenas habitantes de la zona recorrida por nosotros.
El ndmero total de ambas tribus, sobre todo de los Embera, es
considerablemente més alto y puede llegar a unos 20.000 indi-
viduos, aproximadamente. En todas las zonas visitadas la po-
blacién indigena parece estar aumentando.

Pautas de poblamiento.

Los indios Noanamé y Embera no viven en poblaciones nu-
cleadas sino en casas dispersas, escalonadas por las orillas de
los rios. Aun en las regiones més densamente pobladas por in-
digenas, las casas distan uno o varios kilometros entre si y sélo
raras veces se encuentran pequefios grupos de dos o tres casas
vecinas, que en este caso pertenecen generalmente a una pa-
rentela. Al hablar con los habitantes negros o con las autorida-
des locales, frecuentemente se oye la afirmacién de que “los in-
dios s6lo viven en las cabeceras”. No parece que este sea el caso,
pues observamos que los indigenas siempre viven a lo largo de
cursos de agua que sean navegables. En los afluentes de los rios
mayores (San Juan, Baudé) las primeras casas indigenas se en-
cuentran generalmente a mas o menos una hora de navegaciéon
desde la desembocadura, pero las cabeceras propiamente dichas
estan despobladas, ya que alli la navegaciéon-en canoa, aun de
muy poco calado, es practicamente imposible.



La escogencia del sitio en el cual se construye una casa, de-
pende de una serie de factores que son de importancia para el
indigena. En primer lugar, se busea un sitio relativamente alto
¥y seco, que no se inunde durante la creciente. En segundo lugar
se prefiere un sitio inmediato a la desembocadura de un pequefio
arroyo, ya que éste ofrece un abastecimiento de agua limpia co-
rriente, y forma ademés un arrimadero comodo para las canoas.
Muchas veces los sedimentos arrastrados por estos arroyos han
formado pequefias barras elevadas de manera que en la desem-
bocadura el arroyo da una vuelta, corriendo primero casi pa-
ralelo al rio y luégo desembocando en él en un angulo méas o
menos recto. Estos lugares son preferidos para construir casas
yva que entonces quedan sobre terreno alto, rodeado por el rio
y la vuelta del arroyo. Con alguna frecuencia se observan ademaés
casas localizadas en la orilla de un rio frente a la desemboca-
dura de un afluente. En este caso es comiin que la familia alli
establecida tenga sus cultivos en las orillas del afluente y consi-
dere su hoya como su particular territorio de caza y pesca.

La casa y sus anexos.

Todas las casas indigenas estidn construidas sobre pilotes,
de manera que el piso de la casa estd levantado aproximada-
mente 1,50 a 2 metros sobre el nivel del suelo. Ya que con fre-
cuencia las casas se construyen sobre las cimas de pequeias
elevaciones, el centro de la casa estd a veces algo mas cerca del
suelo que la periferia, y solo raras veces se observa que el te-
rreno se ha aplanado antes de iniciar la construccién. Como re-
gla general las casas son redondas y los techos son cénicos, aun-
que la planta de la casa es esencialmente rectangular. En algu-
nas zonas donde los indigenas estan algo mas aculturados, los
techos tienen cuatro aguas, aunque la construccién y su estrue-
tura de madera es atn basicamente la de un techo eénico. Los
pilotes o postes que sostienen la construccién consisten de ma-
deros de diferentes gruesos y su nimero alcanza unos 30 o 35
postes. Horizontalmente sobre estos pilotes se colocan largos
postes que sostienen el piso que estd formado por largas tiras
de madera de la palma de “chontaduro” (Guilielma gasipaes
Bailey). La estructura del techo esta sostenida por cuatro gran-
des horcones principales que forman un rectidngulo en la parte
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central de la casa y que atraviesan toda la construccién. Los
bordes del techo y las demas partes del piso estin sostenidos
por horcones cortos.

Las casas carecen de paredes pero como el techo sobresale
ampliamente, la distancia entre el piso de vivienda y el borde
inferior del techo es apenas de un metro, lo que permite visibi-
lidad y ventilacién quedando el interior protegido de las lluvias
y del viento. Con frecuencia el piso de la casa se construye en
diferentes niveles; la mayor parte del interior estd formado por
un espacio cuadrado algo mas grande que el delimitado por los
cuatro horcones principales. A dos o tres lados de este cuadri-
latero hay entonces plataformas levantadas unos 20 a 25 cms.,
formando segmentos de circulo y sirviendo como lugares para
dormir, descansar o trabajar. Otro segmento, localizado gene-
ralmente en la parte opuesta a donde esta la entrada de la casa,
forma una plataforma hundida, de unos 20 a 25 cms. de desni-
vel donde se encuentran la cocina y los elementos asociados a ella.
Estos tres niveles se encuentran sélo en casas grandes y bien
construidas, pero dos niveles, uno central y también ocupado por
la cocina y otros laterales para dormir, son la regla. Entre los
Emberéd se encuentran con alguna frecuencia casas con un solo
nivel de piso. Entre los Noanamé esto se observa sélo en casas
de indios algo aculturados.

Las casas, sobre todo las de los Noanam4, son por lo gene-
ral muy limpias. El piso se barre varias veces diarias y la ba-
sura se bota al rio. Desde la infancia se acostumbra a elimi-
nar en el rio, desde el borde de una canoa, y aun se entrena a
los perros a defecar en el agua corriente. Sélo entre los Em-
berd las casas estin algo menos limpias, pero por lo general
alrededor de las casas de los Embera y Noanam4 no hay excre-
mentos o basura.

Al lado de la casa se construyen a veces algunos anexos ta-
les como techos de dos aguas sobre estacas para tallar canoas;
también tienen a veces gallineros y chiqueros asi como peque-
fias armazones sobre las cuales se hacen los gemilleros.

Agricultura.

Ambas tribus son agricolas pero sin que la caza y pesca
dejen de desempefiar un papel importante en su economia de
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subsistencia. Entre los Noanama la agricultura parece ser algo
més desarrollada, por lo menos a juzgar por la extensién y ca-
lidad de sus cultivos y el tiempo proporcionalmente mayor que
dedican a ellos.

Las riberas de los grandes rios se prestan poco para la agri-
cultura ya que son pantanosas y expuestas siempre a stbitas
crecientes, y s6lo en aquellas partes donde el terreno es algo
elevado se aprovecha la tierra para pequefios cultivos. En las
regiones interfluviales, y sobre todo en las hoyas de los afluen-
tes que descienden por entre leves colinas, el terreno es maés
propicio y ofrece buenas posibilidades para la agricultura. En
efecto, la mayor parte de la actividad agricola se desarrolla en
las lomas y vegas de los pequeifios rios, mientras que sobre los
cursos principales de agua se ven sélo pocas tierras cultivadas.

Aproximadamente en §nero o febrero los hombres y tam-
_ bién las mujeres comienzan a sembrar. Las semillas de maiz se
llevan en un largo canasto cilindrico y se riegan simplemente
sobre el suelo sin enterrarlas, y sblo las cepas de platano y de
otras plantas que se reproducen de tallos, se entierran, aunque
no muy hondo. Luégo se derriban los 4rboles y el rastrojo con
hachas y machetes, actividad en que toma parte toda la familia
y aun a veces los miembros de varias casas cuyos duefios estén
emparentados. Los troncos, ramas y hojarasca se dejan en el
lugar y forman pronto una capa fértil de abono a través de la
cual crecen a los pocos dias las plantas alli sembradas. Este sis-
tema particular, que evidentemente no es un “cultivo” propia-
mente dicho, predomina en toda la zona y sélo en algunas pocas
regiones de la costa donde durante la estacién de verano, es de-
cir, entre enero y marzo, transcurren de seguido algunos dias
de sol, se quema a veces el rastrojo.

Se distingue entre dos tipos de rozas: las que se hacen en
el “monte”, es decir, en vegetacién primaria de arboles altos,
y rozas establecidas en terrenos cubiertos por vegetacién se-
cundaria. En el primer caso el terreno puede cultivarse con bue-
nos resultados durante varios afios sucesivos, pero en el segun-
do se hace necesario un periodo de un afio o0 més de descanso, en-
tre cosecha y cosecha.

La planta alimenticia principal es el maiz. Los diversos
tipos de maiz pertenecen aparentemente todos a la raza “cho-
cocefia” o “chococito” (Roberts y otros, 1957, pp. 116-120; Pa-
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tifio, 1966). Los indios hacen su usual clasificacién segiin colo-
res: “mafz blanco” (N: fizxirdu; E: be torré bé), “maiz amari-
lo” (N: peddu fur; E: be tewdra), “maiz negro” (E: paisosé),
“maiz colorado” (E: be bitotd), “capio blanco” (E: be saridko
torro), “capio amarille” (N: pikdr, pekira; E: be saridko).
Una clase de maiz que aparentemente estd en via de desapari-
cién es la llamada be pist por los Emberé y “maiz cuna” por los
negros, que se cultiva solamente en algunas cabeceras (rfos Du-
basa y Catrd, por ejemplo).

Después de sembrar una roza con mafz los hombres sélo
raras veces vuelven al cultivo y no se hace esfuerzo alguno para
desyerbar y limpiar el terreno. No obstante esta técnica agri-
cola tan rudimentaria, las plantas se desarrollan bien y a los
dos o tres meses ya hay mafz “choclo” (E: peddu uintenu) co-
mestible, comenzando a madurar y a secarse las mazorcas a los
cuatro meses aproximadamente (E: kir fufitenu). Segin los
Embaré las fases de crecimiento son: “maiz biche” o “choclo™
(be chaké), “espigando” (be otobodd) y ‘‘seco” (me uwahi).
Mientras que los negros vecinos cultivan ante todo “maiz blan-
¢o” y “maiz amarillo” y usan las mismas técnicas primitivas
que los indios, estos ultimos dan preferencia a las clases de
“capio”, aunque reconocen que rinde considerablemente menos.

Hay por lo general dos cosechas al afio: la principal en los
meses de febrero a marzo y la segunda en los meses de junio
a septiembre. En el bajo rio Baudé la cosecha principal se da
generalmente hasta fines de marzo y en los rios Dubasa y Ca-
trd comienza sélo en abril. Para medir sus cosechas de maiz los
indios emplean términos espafioles: cuairo mazorcas, dos en
cada mano, hacen una “casa’; sesenta “casas” hacen un “almud”
y seis “almudes” hacen un “colado”. Una cosecha que da una
proporcién de 1:60 se considera como buena mientras yue 1:15
se considera una cosecha muy mala. El maiz “capio” ..ras veces
da mas de 1:36.

La extension de los cultivos individuales varia considerable-
mente segln el terreno y la capacidad de trabajo de la familia
propietaria. A lo largo de los rios mayores vimos rozas de maiz
de pocos metros de ancho por unos 100 a 200 metros de largo,
abarcando a veces media hectdrea, pero en las faldas de las
hoyas de los rios afluentes observamos rozas de 3 y hasta 5 hec-
tareas, aproximadamente. Con frecuencia los indios poseen dos
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cultivos: el uno en la orilla del rio principal y el otro en las
faldas de la hoya de un afluente. La casa permanente se cons-
truye entonces en las cercanfas del cultivo que se considere como
el principal y mas productivo, mientras que en el cultivo se-
cundario se hace sélo un rancho o abrigo provisional para poder
pasar la noche durante la siembra o cosecha. Ya que las muje-
res también son propietarias de tierra, a veces pasa que una de
estas rozas pertenezcan al hombre y la otra a la mujer. Como
regla general las semillas de maiz cosechadas en una roza no se
deben sembrar en la misma sino en la obra y viceversa. Culti-
vos de maiz se siembran a veces juntos con platano y banano.

El platano sigue en importancia al maiz como planta ali-
menticia. Se cultiva en las cercanias de las casas o en las rozas
a lo largo de los cursos de agua. La palma de “chontaduro”
(Guilielma gasipaes Bailey), llamada iirre por los Noanami
y héa por los Ember4, se cultiva en toda la zona, y sus frutos
son parte de la dieta cotidiana, sobre todo durante los meses de
enero a abril. La pepa se entierra superficialmente y la palma
comienza a producir a los siete afios. Grupos de estas palmas
se encuentran muchas veces en regiones despobladas y lejos de
las casas, pero siempre han sido sembradas y actualmente tienen
sus duefios particulares. La importancia de este alimento para
los grupos selvaticos del Chocé es indudable y ha sido destacada
recientemente en publicaciones (Patifio, 1958).

En las inmediaciones de las casas se cultiva la “rascadera”
(E: mesusi), nombre genérico que se da en espafiol a la.Colo-
casia spp. y a algunas variedades de Xanthosoma (violacea y
sagittifolium?). Ambas plantas se encuentran la una al lado de
la otra en los cultivos y cerca de las casas, y representan una
especie de reserva ya que se consumen casi Gnicamente en épo-
cas de escasez de otros alimentos. La yuca dulce es llamada
bekira por los Noanama e izkadé por los Emberi. Se cultiva sélo
en muy pequefia escala y tiene poca importancia en la alimen-
tacién, tal como el fiame (Dioscorea sp.) llamado por los Noa-
nama pogé y la batata (Ipomea batatas) llamada batdta. En
toda la zona observamos cultivos de aji (Capsicum sp.), ge-
neralmente una variedad picante y otra dulce. En el rio Do-
cordd parece que falta esta u]tlma 'Jarledad No observamos que
existieran frijoles.
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Arboles frutales mas o menos sistematicamente cultivados
son los siguientes: guamo (Inga sp.), N: petd; guandbana (Ano-
ne muricate), piia (Ananas sativus), caimito (Chrysophyllum
caimito), en N: tukd; guayaba (Psidium spp.), papaya (Carica
papaye), madrofio (Rheedia chocoensis), fruta de pan (Arto-
carpus communis). El achiote (Bixza orellana), la jagua (Geni-
pa americana) y el barbasco (Phyllanthus spp.? Tephrosia spp.)
se cultivan juntos con gran nimero de plantas medicinales y
mégicas alrededor de las casas. Muchas de las plantas méas pe-
queiias se cultivan en una canoa vieja, llena de tierra, que se
pone sobre estacas de unos 1.50 mts. de altura, o en canastos
llenos de tierra y colocados sobre una armazon de estacas.

El cacao es un cultivo comercial bastante importante entre
los Embera de los afluentes del rio Baudé y también entre al-
gunos grupos Noanamé de los afluentes orientales del rio San
Juan. Es llamado kakdu por los Embera y ellos distinguen cinco
clases, dos de las cuales designan como “antiguas” y autécto-
nas. La cana de aztlcar es otro cultivo comercial de importan-
cia, sobre todo entre los Noanama, quienes preparan de ella gua-
rapo dulce y panela. Entre los Embera de los rios Catri y Du-
basa vimos muy pocos cahaverales.

Recoleccion.

En toda la zona del litoral, abarcando una franja aproxi-
madamente de 20 kms. de ancho, crece silvestre una palma lla-
mada ‘“chigua” por los negros (Zamia chigua) y cuya fruta
forma un alimento muy apetecido. Otra palma llamada “tapa-
ro” (Orbignya cuatrecasana) produce una fruta grande ovalada
del tamafio de un mango, de la cual se prepara un aceite que se
utiliza en la cocina. La fruta se come también cocida y molida.
El “taparo” (E: tdpara) crece en todo el territorio indigena y,
junto con la “chigua” son los frutos silvestres més importantes
en la alimentaciéon de los indios. La fruta de la palma “milpe-
sos” (Jesseniw polycarpa) crece en abundancia en las riberas
del bajo rio San Juan, sobre todo entre el delta y la desembo-
cadura del rio Calima, y también en algunas regiones del rio
Baudd. Se recoge durante casi todo el afio y la cocinan en agua
para hacer de la masa molida una especie de sopa. Del pericarpio
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se extrae a veces un aceite de color casi transparente; los Noa-
namé llaman esta palma sokarhé. La fruta del “madrono”
(Rheedia chocoensis), llamado biedayd por los Noanamd, se co-
secha a veces de plantas silvestres, lo mismo como una pequeiia
“uva” llamada pité (N) y que consumen como dulce. Una gran
fruta redonda algo parecida al zapote, llamada borroxé (N) la
cocinan para preparar una bebida dulce y refrescante. Otra fru-
ta de sabor dulee es llamada en espafiol “cabecita” y upuahit por
los Noanam4 y se cosecha sélo en los meses de verano.

Caza y pesca.

Aunque la regién no es de minglin modo rica en animales
de presa, la caza provee a los indigenas de buena parte de su
sustento diario. Entre los animales que observamos y que fue-
ron cazados por los indios mencionamos los siguientes: guati-
naja (Agouti paca), saino (Pecari tajacu), tatabro (Tayassu
pecari), oso hormiguero (Tamandua tetradactyla), ardillas, ra-
tas y ratones asi como ocasionalmente un venado (Mazama ame-
ricana). El paujuil (Craxz rubra), la pava (Penelope sp.) y el
tucano o “paletén” (Ramphastos swaisonii o ambiguus) son las
aves que se cazan con mas frecuencia. La fauna acuética consis-
te de varias especies de tortugas tales como la “bache” (Chely-
dra serpentina acutirostris), la “montaiiés” (Geoemyda annu-
lata), la “tortuga blanca” (Geoemyda punctularia melanoster-
na) y otras. Caimanes (Crocodylus acutus) y babillas (Caiman
sclerops chiapasius) son escasos. Los rios San Juan y Baudé asi
como sus afluentes son muy pobres en pescados pero con pacien-
cia y técnicas adecuadas los indios consiguen en ellos varios peces
tales como el “quicharo” (Hoplias malabaricus), sabalo (Bry-
con meeki), la mojarra (Cichlasoma sp. y Geophagus pellegri-
nt) y otros. La pesca de camarones (N: pismire) y de langosti-
nos es comun y representan alimentos predilectos.

Para la caza de animales de monte los indios emplean esco-
petas viejas, arco y flecha. Ya que el costo de estas armas de
fuego y de la municién es muy alto, arco y flecha siguen sien-
do las armas principales del cazador. Cerbatanas (N: badséde)
observamos sélo en muy raras ocasiones y se usan exclusiva-
mente para cazar aves; para su descripcion véase Wassén
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(1935, p. 90). El centro de distribucién local de las cerbatanas
parece ser la hoya del rio Tadd, donde viven grupos Embera
que son expertos en la manufactura de estas armas y del ve-
neno para sus flechas. El arco (N: chipo; E: enandrima) es de
un largo de unos 150 ems. (Fig. 1,8). La seccion es rectangular
plana y los extremos llevan muescas para fijar la cuerda. Las.
flechas (N: chokira; E: sia) son le caiia, carecen de plumas, y
sus puntas difieren segiin el uso especifico. Para la caza de ma-
miferos se utilizan flechas en cuyo extremo superior estid en-
gastada una varita delgada de madera fuerte (E: kopita) que
lleva una punta metéalica (E: pasadé). Esta punta se martilla
en frio de un clavo de hierro o de cualquier otro trozo de hierro
obtenido de los negros vecinos y se afila luégo en una piedra.
Fuertes hilos torcidos de fibras amarran tanto la punta como lg
varita engastada en la cana. En el extremo inferior de la fle-
cha se inserta en la cafia hueca un pequefio cilindro de madera
dura (E: sian tdu) provisto de una muesca para la cuerda del .
arco. Esta parte de la flecha se talla y pule con mucho esmero
ya que de su manufactura detallada depende en alto grado la
precision del tiro. Para la caza de aves o de mamiferos pe-
quefios se emplean flechas con puntas mas pequenas, a ve-
ces talladas de madera dura. También se usan flechas de
punta roma para golpear el animal, sobre todo aves, sin ma-
tarlo (Fig. 1,5). Para la pesca se usan flechas con una, dos y
hasta tres puntas de hierro martillado, cada una de seccion rec-
tangular y provista de una serie de pequefios garfios produci-
dos por leves golpes oblicuos hechos con un machete. Los pocos
individuos que poseen cerbatanas usan flechas envenenadas con
pakuru-niara, un téxico cuya preparacién y efectos han sido
descritos por varios autores (Wassén, 1935; Santesson, 1931;
1938; Uribe y Mezey, 1946). El veneno extraido de una peque-
fia rana (Phylobates o Dendrobates) se conoce pero actualmen-
te no se utiliza, y los indios afirman que su preparacién y uso
se limitan principalmente a la regién de los Embera del rio
Tadé. Para atrapar roedores pequefios o cangrejos de rio usan
varias trampas sencillas en forma de cajon, jaula caidiza o palo
caidizo.

Para la pesca utilizan redes, arpones, flechas, canastos y
trampas de cesteria, anzuelos y barbasco. La red mis frecuente-
mente usada es la atarraya, que se t}a desde la canoa o la orilla.
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Los indios tejen estas atarrayas de un hilo fuerte, adquirido en
su comercio con los negros, pero emplean agujas que ellos mis-
mos tallan de madera dura (Fig. 1,11). En rios poco profundos
se ven frecuentemente grupos de cinco a diez hombres cami-
nando por el agua, formando una hilera de orilla a orilla y es-
pantando los pescados aguas arriba con largas estacas. Unos
pasos delante de ellos va un hombre con su atarraya, tirando
la red y recogiendo los pescados que huyen. A veces se pesca
también de noche con atarraya, atrayendo primero los pescados
con antorchas de brea. Grandes redes rectangulares provistas
de flotadores de balso se ven a veces en la region cercana a la
costa. Las mujeres usan una pequeiia red en forma de cucha-
ra, constituida por una rama doblada en 6valo y cubierta luégo
por una corteza cuyas fibras forman una especie de tejido na-
tural (Fig. 1,10). Los arpones son largas varas con una o va-
rias puntas de hierro martillado y provistas de pequefios gar-
fios. Las mujeres y los nifios pescan comunmente en las ori-
llas 0 en agua panda con grandes canastos, algunos de ellos en
forma de embudo (Lam. XVIII). Las trampas tejidas de es-
partos (Lam. XVII, 5) se proveen a veces de flotadores de tro-
zos de balso y en las orillas se ponen a veces trampas de cajon
(Lam. XVII, 1) para atrapar cangrejos y roedores. En las des-
embocaduras de pequefios cafios hacen cercados de varas ver-
ticales, con una puerta elevadiza que se cierra cuando durante
una creciente del rio hayan subido pescados a la cafiada. An-
zuelos de acero obtienen por comercio y se utilizan en distintas
maneras; a veces la persona pesca con un cordén desde la canoa,
pero més frecuentemente amarran el cordén con el anzuelo de
una vara que se clava en la orilla y se inspecciona de vez en
cuando. Numerosos anzuelos se amarran en un trozo cilindrico
de balso, de unos 60 a 80 cms. de largo, y se proveen de un peso,
dejandose luégo flotar el balso durante la noche entera en el
mismo lugar. A veces colocan hileras de estos balsos de una
orilla a la otra, cuando no hay peligro de una creciente subita.
También amarran unos seis a doce anzuelos pequefios en cor-
dones cortos sobre una varilla horizontal que luégo se suspen-
de de otro cordén desde la orilla o la canoa (Fig. 1,12). Las
pesas que se utilizan para anclar los anzuelos en su lugar con-
sisten de piedras redondas envueltas en una especie de tejido
de lianas fuertes (Fig. 1,9). La carnada se lleva en un pequefio
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estuche cilindrico tejido de espartos. El barbasco, llamado
chiarinchdo por los Noanama del bajo rio San Juan se emplea ante
todo para pescar camarones y pescados muy pequefos. Sélo las
hojas se usan y éstas se pilan y machacan en una batea o canoa.
La masa se pone luégo en canastos que colocan en los reman-
sos de los rios. En el rio Docordé los indios usan aparentemen-
te otra clase de barbasco del cual se emplean las vainas o cép-
sulas. Observamos grandes canastos llenos de estas vainas para
ser piladas y utilizadas en la pesca. Wassén (1935, p. 103)
menciona para los Noanamé una clase de barbasco (Tephrosia
toxicaria Pers.) llamado duio por los indios y cuyas raices se
usan para la pesca. Entre los Embera de los rios Dubasa y Ca-
tra nos afirmaron que la pesca con barbasco es desconocida.
La fauna regional es objeto de la continua preocupacién
e interés de los indios. El ruido de un pescado que salta causa
alerta y agitacion; cada vez que pasa un ave cerca a la casa o
que oyen el grito de un animal en el monte, hay excitacion y
los hombres corren silenciosamente a aprestar sus armas mien-
tras que las mujeres y nifios observan o escuchan intensamen-
te los movimientos del animal. La conversacion diaria gira mu-
chas veces alrededor de los temas de caza y pesca, y todo epi-
sodio relacionado con estas actividades se discute largamente.

Animales domésticos.

Cada familia indigena posee por lo menos un perro, entre-
nado cuidadosamente para la caceria. Los indios aprecian mu-
cho estos animales y los cuidan bien ya que son casi indispen-
sables para la caza en los densos montes interfluviales. Muchos
indios tienen pequefias crias de puercos pero sblo raras veces
los comen sino los crian y engordan casi exclusivamente para
el comercio con los negros. Algunas gallinas y patos se crian
asimismo pero sélo en muy escasas ocasiones se comen estas
aves que, con sus huevos, son también un articulo de comercio.
Gatos no parecen existir en la regién y probablemente fueron ex-
terminados por las campafas de DDT, lo que llevé a un gran
aumento de ratas y ratones que infestan todas las casas. Las
mujeres y los nifios crian a veces animales jovenes que los hom-
bres han encontrado en el monte, tales como loros, paujiles o
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pequefios mamiferos, pero estos animales no se coinen sino se
cuidan con mucho carino.

Vestido y adorno. s,
Tanto los hombres como las mujeres llevan el torso des-
nudo; los hombres se cubren con una estrecha tira de tela que
pasa por entre las piernas, sostenida en la cintura por un cor-
dén, mientras que las mujeres llevan una falda enrollada al-
rededor del cuerpo que les cubre desde la cintura hasta las ro-
dillas. Los niflos pequefios van desnudos pero a los cinco o seis
afios ya llevan el vestido tipico de los adultos. Todas las telas
empleadas en esta vestimenta son adquiridas por comercio y no
se usa tela de corteza u otros materiales. El arte de tejer no
existe entre estos indios. Cuando van de viaje por regiones ha-
bitadas por negros o cuando van a visitar casas alejadas, los
hombres a veces se ponen camisas de manga larga, especial-
mente de seda o de nylon de colores fuertes. Estas camisas no
se recogen en la cintura sino se llevan sueltas. Algunas muje-
res poseen blusas de tela pero esta prenda se la ponen sélo en
las raras ocasiones cuando visitan un centro poblado. Sombre-
ros o calzado no se usan. En el bajo rio San Juan hay algunos
. hombres que poseen pantalones o una especie de shorts.
Hombres y mujeres, sobre todo los primeros, se adornan
con cuidado y se preocupan mucho por su apariencia. En cada
casa hay provisiones de pinturas vegetales de bija (N: hari)
y jagua (N: chiparo) con que todos se pintan la cara y el cuer-
po. El torso lo adornan con dibujos geométricos pintados con
jagua azul obscura y en las piernas y brazos se pintan multi-
ples lineas paralelas del mismo color. Al pintar la cara usan
la bija en combinacién con la jagua. En las mejillas y la nariz
se pintan tridngulos, cruces o flechas y a veces éstas se ador-
nan con grandes manchas rojas. Entre los Noanama la pintura
corporal con jagua forma a veces motivos muy intrincados pero
entre los Emberd predomina la tendencia de pintar grandes zo-
nas del cuerpo de un solo color. Asi, por ejemplo, se ven indi-
viduos con sélo las piernas pintadas de azul obscuro o con sélo
la parte inferior de la cara pintada con jagua. Para ocasiones
ceremoniales todos los miembros de la familia, incluyendo los
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bebés, se adornan con estas pinturas y durante horas hombres
y mujeres se pintan mutuamente con gran cuidado. La pintura
con jagua se considera no solamente un adorno sino también
es un elemento importante en los conceptos de medicina pre-
ventiva del grupo pues se cree poder proteger a la persona de
enfermedades. Para aplicar la pintura se usan pequefias asti-
llas de madera, a veces en forma de tenedor.

Para ocasiones festivas o para viajes y visitas dentro del
territorio tribal, los hombres llevan anchas fajas tejidas de
cuentas muy pequeiias de porcelana, traidas desde Panama. Los
colores predominantes son rojo, azul, amarillo, blanco y negro.
Alrededor de la cintura ellos llevan franjas a modo de cortas
faldas, que a veces pesan varias libras, y sobre los hombros y
cruzandose sobre pecho y espalda se llevan otras formadas de
multiples sartas de cuentas. Collares y pulseras se manufactu-
ran de estas mismas cuentas, y los hombres hacen también pe-
quefios gorros en forma de casquete abierto en el vértice.

Todos los hombres llevan perforados los 16bulos de las orejas
y se ponen grandes orejeras de madera y plata (N: chirichiri).
Estas orejeras consisten de pequefios varas cilindricas de ma-
dera con un extremo ensanchado en forma de botén con cara
conveja. La parte exterior de este cuerpo convejo esta cubier-
ta de una delgada lamina de plata que se sostiene en posicion
por una serie de pequefios dientes recortados que se doblan ha-
cia atrés. La lamina de plata tiene forma de disco céncavo, adap-
tandose a la curvatura de la base de madera. Para manufac-
turar estos objetos los indios se sirven de monedas colombianas
de 10 o 20 centavos, martillindolas con piedras o con algin
trozo pesado de hierro. Un adorno adicional que se combina con
estas orejeras consiste en dos o tres pequefias laminas de plata
en forma de medialuna, interconectadas y articuladas por me-
dio de pequeilas argollas del mismo material. El borde inferior
de estas medialunas estd provisto de una hilera de ocho o diez
perforaciones de las cuales estin suspendidas por medio de otras
argollitas una serie de diminutas ldminas de forma romboidal.
La serie de medialunas cuelga de una argolla grande que se en-
sarta sobre la varita cilindrica de madera y el adorno viene asi
a colgar debajo de los grandes botones de plata, cayendo hasta
los hombros (Lam. I). Pequefios pendientes similares, tam-
bién de plata martillada, se usan para los collares y frecuente-
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mente los hombres llevan anchos brazaletes de plata o placas
en forma de H suspendidas sobre el pecho, de las cuales cuelgan
pendientes de pequefias ldminas. Estos adornos mas complejos
los compran los indios de plateros negros que se especializan en
la manufactura de estos objetos. Monedas enteras de plata se
usan a veces en los collares y también se cuelgan hileras ver-
ticales de monedas sobre chalecos de pafio negro que son muy
de moda entre los jovenes Noanama de algunos afluentes, como
traje de fiesta.

Mientras que los hombres van asi adornados y pasan lar-
gos ratos arreglando y brillando sus joyas de plata, peindndose
o frotdndose el cuerpo con hojas aromaticas, las mujeres llevan
solo pocos adornos, excepto la pintura con colores vegetales, un
collar y algiin brazalete de cuentas multicolores. Los bebés y
los nifios menores ya llevan un pequefio collar con algunas cuen-
tas o semillas perforadas. Con ocasiones ceremoniales ambos
sexos llevan flores en el cabello y los hombres se ponen a veces
flores detrds de las orejas cuando van de visita o navegan por
los rios.

Accesorios de casa y cocina.

En cada casa indigena se encuentra una serie de objetos,
més o menos iguales y casi todos manufacturados por los miem-
bros de la familia, que sirven de mobiliario o se utilizan en la
preparacién o conservacion de los alimentos. Para subir a la
casa sirve una escalera que consiste de un tronco grueso en el
cual se han cortado muescas. En el rio Docordd vimos una de
estas escaleras cuyo extremo superior estaba tallado en forma
de gran cabeza humana (Fig. 4,2). Por la noche se da la vuel-
ta a la escalera para evitar que los perros u otros animales su-
ban. Excepcionalmente otra escalera similar se encuentra al
lado de la cocina, de manera que las casas tienen a veces dos
entradas. Otra escalera se guarda dentro de la casa y sirve para
subir al zarzo.

Mientras que las mujeres y nifios se sientan directamente
en el suelo, los hombres se sientan en pequefios bancos talla-
dos de un tronco. Hay diversas formas (Fig. 2,8-9) y ocasio-
nalmente estos asientos estdn decorados con dibujos geométri-
cos pintados con achiote y jagua. De madera de balso y tam-

92 —



bién de madera dura los hombres tallan pequefios soportes
(N: purkdu) para apoyar la cabeza o la nuca durante el des-
canso y el suefio (Fig. 2,10). Vimos estos soportes sélo entre los
Noanaméi pero no entre los Emberd. Los bebés se colocan en
pequenas cunas que difieren segin la tribu: entre los Noanama
se utilizan como cunas pequenas bateas de madera en forma
de canoa. Esta batea se coloca dentro de un trozo corto tubular
de tela de corteza y dos lazos o lianas sostienen esta cuna a la
manera de una hamaca. Entre los Embera las cunas consisten
de verdaderas hamacas trenzadas de fuertes fibras y el bebé se
coloca en ellas sobre un pedazo de tela de corteza.

El fogén se coloca sobre un rectangulo de tierra pisada y
delimitado lateralmente por cuatro grandes troncos de madera.
Los muiltiples utensilios de cocina se colocan en diversos luga-
res cerca del fogén, se ponen entre las hojas del techo, se cuel-
gan de ganchos de madera o se ponen sobre pequefias armazones
hechas de espartos o de varas. Sobre el fogén se encuentra casi
siempre una especie de estante grande de varas sobre el cual se
guardan ollas, canastos y otros utensilios. Otro estante similar
se halla a un lado del fogén y sirve también como depésito. Pe-
quefias plataformas de espartos se suspenden ademdis en varias
partes del techo o de las vigas y sirven para guardar articulos
personales o alimentos. Otros objetos, tales como canastos o
mochilas de tela de corteza, se cuelgan de sencillos ganchos de
madera que estin suspendidos de una cuerda. A veces se colo-
ca sobre esta cuerda una totuma semiesférica invertida cuyo
centro se ha perforado para pasar la cuerda. La totuma impide
entonces que las ratas u otros animales dafien el contenido del
recipiente suspendido del gancho.

Para avivar el fuego se usan sopladeras tejidas de espar-
tos en dos colores (N: téapi; E: pepémae) y en cada casa hay
varias de ellas. Entre los Noanama son de forma rectangular o
romboidal con la manija saliendo de una punta (Lam. XIX, 4),
mientras que entre los Emberd la manija se teje en forma tu-
bular (Lam. XIX, 1-2). Espéatulas de madera (N: meuxéna)
de diversos tamafios se usan para rebullir la comida al cocinar
o para la chicha y otros liquidos. Son talladas de madera dura
y casi siempre adornadas de recortes y muescas laterales. Las
formas caracteristicas de las dos tribus se ilustran en las Figu-
ras 4, nimeros 4, 8, 9. A veces se tallan también grandes cu-
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charas de madera pero la parte que sirve para rebullir no es
céncava sino plana (Fig. 4, 5).

De la fruta seca de un arbol se manufacturan pequefios re-
cipientes que se utilizan exclusivamente para guardar la sal y
que se suspenden del techo o se colocan sobre una plataforma
colgante (Fig. 4, 6). La fruta del totumo ( Crescentia cujete)
se usa para hacer de ella gran variedad de utensilios, después
de haber sacado la pulpa de la cascara. Estas “totumas” ova-
ladas de todos los tamafios sirven para cargar y almacenar li-
quidos y tienen un orificio circular lateral que se tapa con una
tusa de maiz o algunas hojas secas. Totumas semiesféricas
(N: tdu) sirven de plato para comer o de taza para beber; seg-
mentos ovalados alargados se usan como cucharas. En grandes
totumas semiesféricas se hacen gran nimero de pequefias per-
foraciones y sirven entonces de coladores para bebidas, sobre
todo para la chicha. Las perforaciones se producen con un sen-
cillo berbiqui de volante discoide de madera cuyo eje termina
en el extremo inferior en una puntilla de hierro bien afilada.
Grandes calabazas de diversas formas se usan asimismo como
recipientes para almacenar o servir alimentos. Las totumas se
adornan frecuentemente con motivos incisos hechos con la pun-
ta de un cuchillo que se mece sucesivamente en la superficie de-
jando incisiones en un diminuto zigzag. A veces las incisiones
decorativas se rellenan de pigmento rojo o azul. Fuera de mo-
tivos geométricos se representan seres humanos y animales
(Figs. 4 y 5). Los indios que comercian en cacao usan, para efec-
tuar las ventas, una balanza compuesta de dos totumas semies-
féricas suspendidas por tres o cuatro fibras que cuelgan de las
dos extremidades de una vara horizontal.

Grandes pilones tallados de troncos de madera y en forma
de copa se usan para pilar maiz. Bateas ovaladas de madera dura
se usan para la preparacién de la chicha, para lavar frutas o
para limpiar y despresar pescados u otros animales. A veces se
tallan también pequeiios platos ovalados o circulares, ocasional-
mente decorados con incisiones en zigzag en el borde (Fig. 4, 7).
Para la preparacién de la chicha se utiliza una tabla de madera
en medio de la cual se ha recortado un hueco circular. Esta ta-
bla (N: padaie) se coloca transversalmente sobre la batea de
chicha y el recorte circular sirve de base para el colador de to-
tuma. Muchas veces estas tablas estdn decoradas con muescas

94 —



laterales o con motivos incisos o excisos que cubren la parte
plana de la superficie (Fig. 4,1). Grandes piedras ovaladas y
ahuecadas se usan, junto con manos ovaladas, para moler el
maiz, y son generalmente de origen arqueoldogico. Para desgra-
nar el maiz se utiliza a veces un pequefio instrumento en forma
de espatula corta y ancha, de unos 25 cms. de largo (Fig. 4, 3).
Hecho de madera blanda, una de las caras muestra una serie de
“dientes” de madera dura, engastados oblicuamente en la su-
perficie y terminando en puntas romas.

Casi todas las casas poseen un amplio zarzo formado por un
segundo piso de varas paralelas, sobre el cual se guardan alimen-
tos, canastos, remos y una multitud de objetos descartados, tro-
zos de madera, cafias para manufacturar flechas u otros mate-
riales. A veces el zarzo sirve de granero y alli se guardan gran-
des canastos llenos de mazorcas de maiz o de maiz ya desgra-
nado.

Para exprimir el jugo de la cafia de azicar se construyen
pequefios trapiches. Estos estdn constituidos por dos cilindros
de madera provistos de ranuras cruzadas y uno de estos cilin-
dros se mueve por medio de una manivela formada por cuatro
estacas en cruz. Generalmente este trapiche se construye den-
tro de la casa.

Fuera de estos objetos se encuentran en muchas casas al-
gunos articulos que fueron adquiridos en las poblaciones negras
vecinas y que son ya objetos hechos en fabricas. Entre ellos po-
demos mencionar: platos y tazas esmaltadas o de aluminio; bo-
tellas de vidrio, ollas de aluminio, calderos de hierro; cucharas,
tenedores y cuchillos de acero; hachas, hachuelas y machetes;
puntillas y trozos de alambre; espejos, agujas, pedazos de tela,
estampas religiosas, lamparas de petréleo, peines de plastico,
y aun cosméticos y perfumes. Muchos de estos objetos se guar-
dan en pequefios batiles de madera provistos de bisagras y ce-
rraduras, también adquiridos en los centros poblados.

Cerdmica, cesteria y tela de corteza.

Ambas tribus manufacturan ceramica, una actividad feme-
nina a la cual se dedican generalmente las mujeres viejas. La
greda se limpia de piedritas y materias organicas y luégo se
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amasa en una batea con las manos. No se afiade ningiin desgra-
sante. Las piezas se construyen en técnica de espirales y se ali-
san con pequenas frutas secas. Una vez formada la vasija se le
deja secar durante varias semanas sobre una armazén encima
del fogén. Este es un proceso muy lento y sélo cuando las vasi-
jas ya estin bien secas se queman al aire libre, sobre una pe-
queiia pila de lefia seca que parcialmente cubre las vasijas. La
temperatura de coccién parece ser muy baja y el color de la su-
perficie es grisoso o algo carmelita. Generalmente los recipien-
tes de ceramica tienen paredes relativamente gruesas y son muy
pesados.

Las principales formas son las siguientes: a) grande vasi-
jas globulares o algo subglobulares, de unos 40 a 60 cms. de
alto, con cuello cilindrico y borde recto o algo evertido (N: tine;
E: chocd). Estas vasijas sirven casi exclusivamente para guar-
dar la chicha. b) Vasijas de la misma forma pero de sélo 15 a
20 cms. de alto, usadas para el agua potable; ¢) vasijas ovala-
das algo aplanadas, con cuello cilindrico puesto de un lado (N:
dépi), una forma que probablemente intenta sugerir un pato
de agua; d) dos tipos de vasija con asa en forma de estribo
(N: tunddma), la una con una boca central y la otra con doble
pico, ambas destinadas para el agua potable del uso diario;
f) vasijas esféricas con cuello antropomorfo modelado, siendo
la boca abierta de la figura el orificio del recipiente; g) peque-
nas vasijas subglobulares de unos 8 ems. de altura y con aber-
tura grande; k) platos pandos, a veces provistos de una arista
diagonal divisoria. Los principales tipos se ilustran en las La-
minas VIII y XVI. Todas las vasijas destinadas a contener li-
quidos, es decir, las mencionadas con excepcion de los tipos
g y h, se impermeabilizan cubriendo el interior con una espesa
capa de brea negra que se aplica en forma liquida caliente.

Observamos cinco técnicas decorativas en estas ceramicas,
a saber: pintura vegetal con jagua; pintura con brea negra; in-
cisiones; modelado plastico y aplicacién. En el primer caso se
trata de motivos geométricos o también antropomorfos pinta-
dos después de la coccién con un esparto grueso; la pintura de
brea se aplica asimismo después de la coccién y forma lineas
anchas o en zigzag alrededor de la base del cuello. En el caso
de la decoracién incisa se trata de finas lineas rectas formando
un motivo de zigzag alrededor de la periferia maxima de pe-
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quefias vasijas subglobulares. La decoracién se ejecuta con un
fino esparto. Una vasija del rio Bicord6 lleva en la unién del
cuello con la parte superior del cuerpo una franja modelada y
luégo aplicada, cubierta de pequefias muescas impresas con un
instrumento de punta roma. Las vasijas antropomorfas mues-
tran generalmente una combinacién de técnicas de modelado y
aplicacion.

Fuera de estos recipientes propiamente dichos se manu-
facturan otros dos objetos de barro: apices para las casas y
figurinas antropomorfas. Los apices de barro (N: de chardi) se
observan en la mayoria de las casas de ambas tribus pero son
mas elaborados entre los Noanama. Consisten en un gran cas-
quete semiesférico que termina en una punta o representa una
figura humana (Lam. XXI, 4). Mientras que entre los Noana-
ma la forma predominante es la semiesférica, entre los Embera
predominan formas cénicas altas y no se observan representa-
ciones biomorfas. En el bajo rio San Juan vimos varios 4pices
cuyo exterior estaba cubierto por representaciones plasticas mo-
deladas y aplicadas de ranas, sobre la pared del casquete, y otros
cuya punta terminaba en figurad humanas con los brazos abier-
tos. Puestos sobre la parte méas alta del techo coénico, se dice
que la funcién de estos apices es exclusivamente la de evitar que
se forme una gotera en esta parte.

La mujer de un shaman Noanamé del bajo rio Calima ma-
nufacturé varias figurinas antropomorfas macizas de barro
que, segin su marido, se empleaban en la curaciéon de enferme-
dades. Las figuras (Lam. XXI, 2) miden 18 cms. de altura y
son de barro gris granuloso. En parte fueron modeladas con
los dedos, en parte se utilizaron un cuchillo y un esparto de ma-
dera para darles forma. A juzgar por los senos se trata de re-
presentaciones femeninas, pero sélo un ejemplar muestra los
organos sexuales. De ninglin modo se consideran estos objetos
como meros juguetes. En un trabajo actualmente en imprenta
(Reichel-Dolmatoff, s. £.) he mencionado figurinas similares
manufacturadas entre los Chami, un grupo Embers, y he su-
gerido que estas figurinas representan tal vez una sobreviven-
cia de las figurinas de ceramica que se conocen en ciertas cul-
turas arqueolégicas. En efecto, el actual uso de figurinas de
madera durante el ritual de la curacion (cf. infre) podria even-
tualmente explicar la funciéon de las numerosas figurinas an-
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tropomorfas que se observan en la arqueologia de muchas re.
giones de Colombia.

El que en la alfareria moderna de los indios del Chocé se
observen ciertas formas caracteristicas de las culturas arqueo-
légicas del Pert, es un problema aparte que mereceria un es-
tudio especial. De interés son aqui ante todo las vasijas con asa
en forma de estribo, de las cuales observamos dos tipos (Lam.
VIII{ y Lam. XVI, Nos. 4 y 5).

Tanto los Noanami como los Embera son excelentes ces-
teros, y la manufactura de canastos y otros objetos tejidos de
espartos es una actividad a la cual se dedican las mujeres casi
a diario. Tecnolégicamente podemos distinguir en primer lu-
gar entre objetos manufacturados, de dos o de tres elementos
entretejidos. Estos elementos que forman trama y urdimbre
pueden consistir en tiras flexibles de espartos obtenidos de pal-
mas o lianas; de espartos rigidos de mimbre usados como ur-
dimbre solamente; de una combinacién de estos dos materiales
y, finalmente, de tiras de hojas de palma. Las técnicas princi-
pales que se emplean en la elaboracién de los objetos de ces-
teria son las siguientes:

1) Tejido hexagonai: la trama pasa alternativamente so-
bre una tira de uno y debajo de otro, de dos series de elementos
de urdimbre, las cuales se cruzan diagonalmente. La base de este
tejido es un hexagono (Fig. 7, A). Una variante estd producida
al introducir un elemento adicional de trama (Fig. 7,B); en
otra variante cada hexigono resulta cruzado por dos tiras dia-
gonales cruzadas y ademis por una tira horizontal de tra-
ma (Fig. 7, F).

2) Tejido cuadrilateral cruzado: dos series de tiras que es-
tan mantenidas en su posicion por otras dos que las ecruzan en
angulo recto, se entretejen con cuatro series iguales que cruzan
las primeras en sentido diagonal. La base del tejido es un cua-
drilatero. La trama pasa alternativamente por encima de dos
tiras cruzadas y luégo por debajo de una tira vertical de la ur-
dimbre (Fig. 7,C). Una variante de esta técnica consiste en
dos series estretejidas en angulo recto, en posicién diagonal,
cruzadas por series horizontales de trama que pasan por enci-
ma y por debajo de las cruces diagonales (Fig. 7, D). Una se-
gunda variante estid constituida por el mismo tejido pero em-
pleando sélo la mitad de las tiras horizontales de trama, de ma-
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nera que entre trama y trama aparecen cuadrildteros sin cru-
zar (Fig. 7, E).

3) Tejido asargado: cada elemento de la trama pasa por
encima y luégo por debajo de dos o méis elementos de la ur-
dimbre (Fig. 7, H, I, J, K, L). Se pueden producir asargadas
a zigzag con lineas cruzadas a intervalos (Fig. 8, B, C, D). Al
entretejer elementos o tiras aisladas de diferentes colores, ge-
neralmente blanco y negro, se producen diversos motivos deco-
rativos, tales como grecas, cruces, tridngulos o cuadrilateros.

4) Tejido jaquelado: elementos sencillos de trama y urdim-
bre pasan por encima y por debajo los unos de los otros, sin
diferenciacién, formando un tejido cuarteado. Las tiras de una
serie de elementos pueden pasar por encima y por debajo de una
o varias tiras de la otra serie (Fig. 7, G). El tejido puede estar
abierto, dejando espacios cuadrilaterales (Fig. 7, G; Fig. 8, F)
o puede estar cerrado (Fig. 8, E). La aproximacién de los ele-
mentos depende desde luego de su espesor y flexibilidad.

5) Tejido de mimbre: en una base de urdimbre rigido se
entreteje un elemento de trama flexible. Al usar elementos de
diferentes colores y al pasar por encima y por debajo de uno o
varios elementos de la urdimbre, se pueden producir lineas cru-
zadas a intervalos (Fig. 8, A).

6) Tejido en espiral: un elemento que hace de urdimbre
se enrolla en sentido de espiral horizontal y se cose sucesiva-
mente con otro elemento muy flexible. La costura pasa por hen-
diduras en el mismo elemento flexible y une la base espiral de
tal modo que queda invisible en ambas caras (Fig. 8, L).

La técnica particular depende del uso al cual se destina
el objeto terminado. Canastos y cestos se utilizan principalmen-
te para transportar y almacenar alimentos, y por consiguiente
predominan formas cilindricas sencillas. El tipo mis comin es
el canasto tejido en técnica de base hexagonal, de tres elemen-
tos, sirviendo para transportar frutos de tamafio relativamen-
te grande, tales como mazorcas de maiz o cacao, frutos de chon-
taduro, platanos u otros similares. Para alimentos pequefios,
tales como maiz desgranado, pepas de cacao, pequefias frutas
silvestres, etc., se usan canastos cilindricos de tejido asargado
cerrado. En la misma técnica se hacen pequefios canastos cilin-
dricos bajos utilizados para guardar objetos personales, y_estos
canastos muestran casi siempre dibujos decwcpmducidgi
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al entretejer elementos de dos colores (Lam. XIX); para el
mismo uso se destinan pequefios canastos rectangulares provis-
tos de una tapa (Lam. XIX). EIl tejido de mimbre se usa ante
todo en canastos de forma cénica truncada invertida, de fon-
do rectangular. A veces estos canastos estin provistos de una
manija curva de mimbre cubierta por un esparto flexible enro-
llado; este tipo de canasto estd siempre decorado, generalmente
con sargas cruzadas a intervalos y se usa para guardar obje-
tos de uso personal (Lém. XVIII). Los pequeiios canastos te-
jidos y cosidos en espiral tienen forma de diminuto botellon y
llevan una pequeiia tapa; sirven para guardar dinero y ador-
nos personales. La técnica del tejido jaquelado la observamos
gblo en pequefias esteras rectangulares tejidas de hojas de pal-
ma y que se emplean en el ritual de la chicha (cf. infra). Una
forma especifica de la cesteria es el canasto en forma de em-
budo y que se usa para la pesca (Lam. XVIII, 9). Siempre esta
tejido en técnica de base hexagonal con un elemento adicional
de trama. Las sopladeras se tejen en técnica de asargado.

La manufactura de tela de corteza es una actividad fre-
‘cuente entre los hombres de ambas tribus. Il material usado es
el endocarpo del arbol llamado “damajagua” (Poulsenia arma-
ta). El arbol se corta en luna menguante y se recorta en trozos
cilindricos de 80 a 10 ems. de largo. El mismo dia alin se hace
un corte longitudinal y se quita la corteza exterior, sacando con
cuidado el liber. En seguida éste se extiende sobre un trozo de
madera o un pedazo de tabla, y se golpea durante varias horas
con una machaca de madera. Después de suavizada asi la cor-
teza la lavan en el rio y la extienden al pleno sol sobre el pasto.
Después de algunas horas el material se vuelve casi blanco vy,
aun algo himedo, se vuelve a apalear durante varias horas. Fi-
nalmente se seca al sol y queda lista para ser usada como estera
para dormir. Las piezas asi preparadas son de tamafio rectan-
gular alargado y se doblan longitudinalmente y luégo dos veces
en sentido transversal, enrolldndose luégo todo para formar un
paquete cilindrico compacto y facil de manejar. Los Noanama
llaman esta tela de corteza pué-pard. No la pintan ni la ador-
nan de otro modo. En ningiin caso observamos su uso como ves-
tido. La machaca consiste en un instrumento alargado tallado
de madera dura y provisto de una manija aproximadamente
cilindrica; la parte con la cual se apalea la corteza estd apla-
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nada y lleva una serie de ranuras paralelas transversales; el lar-
go total del instrumento es de unos 25 o 40 cms. El ejemplar
de los Noanama es cilindrico alargado con cara plana ranurada,
mientras que el ejemplar de los Emberd es algo ovalado y con
una cara ranurada levemente céncava. (Lam. IX, Lam. XVII
2, 4).

Instrumentos musicales.

Los instrumentos musicales parecen ser los mismos en am-
bas tribus, y muchos de ellos estan relacionados de un modo o
de otro con ceremonias mégico-religiosas. Observamos varios ti-
pos de flautas hechas de delgadas cafias. Flautas horizontales
tienen un grueso de unos 2,5 cms. por unos 60 cms. de largo
(Fig. 2, 7) y tienen fuera del hueco por el cual se sopla, de tres
a siete huecos para los dedos. También se emplea un ejemplar
con un solo hueco y esta flauta sirve entonces para acompafar
a las del otro tipo y que tocan la melodia. Las flautas verticales
son mas cortas y delgadas y hay varias categorias. Cortos tubos
sin perforacion se tocan aisladamente, en pares o aun en gru-
pos de tres, pero sin estar necesariamente unidos por hilos.
Flautas perforadas (Fig. 2, 3-4) tienen una boquilla que a ve-
ces estd formada por un pequefio cuerpo de cera negra.

Tambores hechos de un tronco cilindrico ahuecado, uno de
cuyos extremos estd cubierto por una membrana de cuero, mi-
den unos 35 cms. de altura por 30 cms. de didmetro. La mem-
brana se templa por una serie de cuerdas y cufias de madera.
Esta clase de tambores se emplea ocasionalmente durante ce-
remonias religiosas y se toca con un solo bolillo. Un pequefio
tambor de doble membrana (E: tonia) es usado exclusivamente
por los Embera (Lam. XX, 2). Consiste de un pequefio cilin-
dro de madera liviana de unos 25 cms. de largo por 12 cms. de
diametro méximo, algo abombado en el centro y cubierto de
hilos entretejidos que sirven para templar las membranas. El
instrumento se cuelga de una manija de cuerdas sobre el ante-
brazo izquierdo y se toca con un solo dedo, en un ritmo répido.
Este instrumento se emplea cuando culmina una fiesta y se
llama a todo el vecindario para asistir a ella. Aparentemente es
un instrumento que sélo usan las mujeres.

— 101

—
e T 4 |




Un instrumento de particular interés es el gran tambor
colgado, en forma de canoa (N. kugiu), que se toca durante cier-
tas ceremonias. Consiste de un largo tronco ahuecado tallado
aparentemente imitando una canoa y mide unos 3 mts. de largo
por 40 cms. de ancho. En ambos extremos se han tallado salien-
tes redondeadas que permiten suspender el objeto de lazos. El
exterior de los ejemplares que vimos estaba decorado con mo-
tivos geométricos pintados con bija y jagua (Fig. 2, 6). Para
tocar este tambor se emplean dos cortos bolillos de madera dura.
La persona, casi siempre una mujer, se para al lado del ins-
trumento que cuelga con un extremo en alto mientras que el
otro casi toca el suelo, y golpea con el bolillo de la mano dere-
cha desde el interior, en ambas paredes. Con el bolillo manejado
por la izquierda da golpes desde afuera contra la pared izquierda.

A veces se usan maracas hechas de una totuma esférica
provista de una manija de madera que atraviesa el objeto. El
interior del instrumento contiene semillas secas o piedritas
(Fig. 2, 2). Grandes conchas marinas cuyo extremo se ha re-
cortado se usan como trompetas (N: chiiro) y sirven no tanto
como instrumentos musicales sino como para llamar a vecinos
o avisar a personas que trabajan en los montes, para que re-
gresen a casa.

Preparacion y conservacion de alimentos.

Por regla general los indios consumen tres comidas diarias:
la primera alrededor de las 6.30 a. m.; la segunda aproximada-
mente a las 9 a. m,, y la tercera a las 4 p. m. La primera
comida del dia consiste generalmente de mazamorra de maiz,
mientras que las deméas consisten de platano cocinado, chonta-
duro, pescado o una presa de carne. Entre las comidas todos los
miembros de la familia pueden comer mazorcas asadas o chon-
taduro, o beber chicha. Todas las comidas dan la impresion de
ser abundantes y adecuadas en términos de valores nutritivos.
En efecto, nunca vimos una casa indigena en que escaseaban
alimentos y siempre habia amplias provisiones no sélo para el
consumo inmediato sino para varios dias més.

Para preparar la mazamorra de maiz se tajan los granos
de las mazorcas de choclo con un cuchillo y se muele esta masa.
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En seguida se cuela en un colador, se afiade agua y se pone a
hervir. Los platanos verdes se descascaran con la mano y se
hierven en poca agua en un caldero grande, que se tapa con ho-
jas verdes de platano sobre las cuales se colocan algunos pla-
tanos como peso. Para preparar bollos de maiz se cortan los
granos de mazorcas ya algo duras y se muelen agregando poca
agua. La masa se envuelve en hojas verdes de platano forman-
do paquetes cuadrados de unos 20 por 20 cms. que se amarran
con una fibra y se cocinan en agua, en una olla abierta. El chon-
taduro se cocina en aguasal. A veces se prepara maiz “toteado”,
generalmente de variedades de “capio”. Los granos se calientan
en una olla abierta y la masa floreada se muele en una piedra y
se come afiadiéndole agua o un poco de miel de abejas silvestres.
No se trata aqui de un alimento especial o frecuente sino ape-
nas de una golosina para los nifios.

Los pescados se escaman, se abren y se lavan antes de co-
cinarlos. Los animales de caza se despresan y lavan en una ba-
tea grande y practicamente no hay parte que no se aproveche
de ellos. La sangre se guarda en seguida en una olla aparte y se
afade luégo a la comida cocinada; los intestinos se lavan in-
mediatamente en el rio y se consumen cocinados. Langostinos,
camarones y cangrejos se limpian, quitdndoles la caparazon y
se consumen cocinados en agua salada. No observamos técnicas
para ahumar o secar carnes o pescados.

Los indios que poseen trapiches preparan a veces panelas
de azucar cruda envueltas en paquetes cilindricos de hojas. El
jugo de la cafa (guarapo) se consume fresco, sin fermentar.

El tnico alimento que se almacena en cantidades grandes
y por épocas largas es el maiz. A veces se desgrana pero otras
veces se guardan las mazorcas enteras y se dejan cubiertas de
hojas, ya que peladas son prontamente atacadas por insectos.
Para almacenar maiz se usan grandes canastos cilindricos que
a veces forran con hojas, con las cuales se cubren también estos
canastos para poder guardarlos en el zarzo. Para el maiz se ma-
nufacturan también grandes recipientes formados de corteza.
Un trozo rectangular que ha sido ablandado golpeandolo con una
machaca, se dobla en circulo y se hace asi un gran cilindro bajo,
dentro del cual se colocan las mazorcas. Tanto dentro de la casa
como debajo de ella, entre los postes, se construyen grandes gra-
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neros de estacas de guadua, con una capacidad de 2 a 8 metros
ctibicos.

La chicha.

La chicha (E: masdta) se prepara de la manera siguiente:
los granos de mazorcas de maiz choclo, no muy blando, se cortan
y desgranan de la tusa con un cuchillo. Esta masa la muelen y
la ponen en una gran batea de madera. Paralela a esta batea
se coloca otra y encima de ella la tablita que sostiene el colador.
Con una cuchara de totuma se saca ahora la masa de la prime-
ra batea y agregindole agua se exprime con los dedos, en el
colador que yace sobre la segunda batea. El afrecho se vuelve
a lavar con agua fresca y se pone aparte para los animales do-
mésticos. Ahora se colocan varias ollas grandes con agua so-
bre el fogén y se les agrega poco a poco el zumo colado y ex-
primido. Rebullendo el liquido constantemente con una espatula
se cocina hasta que tenga una consistencia espesa.

Mientras que varias mujeres estin dedicadas a esta parte
de la preparacién, otras han preparado bollos de maiz choclo
molido, que son de la misma masa pero sin sacar el afrecho.
La masa se envuelve en hojas verdes de platano formando pa-
quetes de unos 40 ems. de largo por 10 ems. de ancho y 2 ecms. de
alto. Luégo una muchacha joven se lava muy ostensiblemente
la boca, haciendo muchas gérgaras y buches y luégo abre un
paquete grande de esta masa y comienza a masticar lentamente
pequetios bocados de ella. Cuando la masa esti saturada de sa-
liva la escupe en una totuma y cada vez que esté llena se afiade
su contenido al liquido que se rebulle sobre el fogon.

El proceso total de la preparaciéon de la chicha dura un
minimo de doce horas. Por la mafiana muelen y exprimen la
masa de maiz y luégo se cocina toda la tarde afiadiéndole la
masa masticada. Si se quieren preparar varias bateas de chicha,
como por ejemplo para una ocasion ceremonial, la preparacién
puede tomar de tres a cuatro dias.

Por la noche se lavan varias grandes ollas globulares y las
llenan con la chicha que se ha retirado del fuego. Las bocas de
las ollas las tapan cuidadosamente con hojas verdes que ama-
rran alrededor del cuello con algunas fibras y durante la noche
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se desarrolla el proceso de la fermentacién. Por la mafiana del
proximo dia ya se puede beber, y después de dos o tres dias la
chicha ya es bastante fuerte y agria. Debemos destacar aqui
que ni los bollos ni el liquido se mezclan con otros materiales
sino que maiz, agua y saliva son los Unicos ingredientes de la
chicha.

A veces se prepara una chicha de chontaduro (N: iirre-
ndga), y esta bebida tiene un caracter ceremonial durante el
ritual anual de la cosecha. Segliin nos informaron algunos in-
dios Noanama, a esta chicha se agrega a veces el zumo de cier-
tas plantas alucinégenas, probablemente de ddpa (cf. infra).

Navegacion.

Todos los indigenas son excelentes navegantes, tanto en los
rios como en el mar. La manufactura de las canoas es una ac-
tividad a que se dedican muchos hombres, sea para su propio
uso o sea para el comercio con los negros. Las canoas las hacen
principalmente de “chachajo” (Aniba perutilis Hemsl. y Endli-
chiera columbiana (Meissn.) Mez.), “jigua negro” (Nectandra
sp.) y varios otros arboles llamados localmente “anime”, “cha-
né”, “quiribe”, “sincibe”, “guadaralito”, ‘“‘pantano”, “lechero”,
“cedro macho” y “cedro santo”. El arbol se derriba en la orilla
de un arroyo o rio para poderlo flotar a un lugar cémodo donde
puedan efectuar el trabajo, con preferencia cerca de la propia
casa. El tronco se coloca sobre dos o mas trozos cilindricos de
madera y se talla primero con hacha y machete para darle una
forma aproximada. La labor de ahuecar el tronco la hacen con
una azuela curva de acero, instrumento muy apreciado por los
indios y que consiguen por comercio. Al colaborar cuatro hom-
bres, la hechura de una canoa grande toma unos seis a ocho dias
y representa un valor comercial de unos $ 200.00.

Se distinguen dos tipos de canoa: el “potro”, también lla-
mado “chingo” o “champita pequefia” (N: hdpa) y que mide
de 3 a b “brazas” de largo (2.70 mts. a 4.50 mts.) por 314 “cuar-
tas” de ancho (ca. 60 cms.), y la “champa” o “canoa grande”
(N : hapu-mdmu) que mide entre 4.50 mts. y 6.30 mts., por unos
80 ems. de ancho. Popa y proa de los “potros” son cuadrados,
terminando en una ancha y delgada plataforma que se levanta

— 105



algo en los extremos de la embarcacion, mientras que en las
“champas” ambos extremos son puntiagudos. Las mejores ca-
noas de ambos tipos se manufacturan entre los Noanama y se
distinguen por su linea, equilibrio y acabado de los que manu-
facturan los Emberd, quienes parecen ser considerablemente
menos expertos.

Los remos o canaletes (N: dii) se tallan de “chachajo”,
“sincibe” o “amargo” y también los manufacturan como articulo
de comercio. Teniendo madera seca a la disposicién, la hechu-
ra de un buen remo no toma maés que un dia de trabajo. Hechos
de una sola pieza los remos consisten esencialmente de tres par-
tes: la hoja, el mango y la manija en el extremo superior. La
hoja tiene una forma lanceolada muy caracteristica, terminan-
do en una larga y aguda punta de secciéon redonda. Longitudi-
nalmente, a lo largo del centro de la hoja se deja una arista algo
saliente para aumentar la resistencia. El mango es cilindrico
y termina en su otro extremo en una parte plana ensanchada
para apoyar la mano. Los remos que se usan cominmente para
la navegacion en los rios tienen un largo aproximado de 1.50 mts.,
pero en el bajo rio San Juan, donde el agua es mas honda, se
ven ocasionalmente remos de 3 mts. de largo. Las mujeres, sin
embargo, siempre usan remos cortos, de unos 1.20 mts. de largo.
Mientras que las mujeres reman sentadas en el fondo de la canoa,
los hombres reman generalmente en posicién parada, un pié en el
centro del fondo, en la parte posterior de la embarcacién, y el
otro puesto en el borde, lo que les permite maniobrar rapida-
mente al cambiar de peso de un pié al otro. En rios donde la
corriente es fuerte o donde el agua es de poca profundidad, se
emplean para la propulsion siempre largas palancas o estacas,
de unos 3 mts., para empujar la canoa. Los grandes remos de
punta larga son, desde luego, una combinacién de remo y pa-
lanca, ya que sirven tanto para remar, como para empujar la
embarcacion.

Muchas veces los remos estan adornados. Las hojas se pin-
tan en rojo, azul, blanco o negro, utilizando a veces barnices
comerciales. En el bajo rio San Juan vimos algunos remos ador-
nados de la manera siguiente: una tira de hoja verde se enrolla
en espiral sobre el mango, y éste se pasa luégo varias veces por
el fuego. Después de quitar la tira, la parte que habia estado
cubierta por ella resalta entonces como espiral blanco sobre el
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color ahumado y algo tostado del resto del mango. Los extre-
mos de los remos se tallan con mucho cuidado. Incisiones, exci-
siones triangulares o tallas de un calado complejo se observan
con bastante frecuencia, sobre todo en la hoya del bajo rio San
Juan (Fig. 3). En la misma zona observamos algunas canoas
con adornos pintados representando motivos geométricos he-
chos con brea negra (Fig. 3, 12-13).

Los deméas accesorios de una canoa consisten de algunas
estacas cortas (“barrote”) puestas a través del fondo concavo,
sea para que se sienten los pasajeros o mujeres remeras o sea pa-
ra proteger la carga de la humedad. Una totuma semiesférica sir-
ve para “achicar”, es decir, para sacar el agua que se entra a
la embarcacién y un trozo de liana se usa para amarrarla en la
ribera del rio. Las canoas de los indios que viven sobre pequefos
afluentes de aguas pandas y muy corrientes llevan en el extremo
ahuecado de la proa un pequefio atravesafio de madera que sirve
de agarradera cuando es necesario arrastrar la canoa con la
mano (Fig. 3, 12).

Ya que las orillas de los rios y arroyos consisten general-
mente de lodo profundo, basta clavar un remo o una estaca ver-
ticalmente de punta y amarrar alli la embarcacién. Frecuente-
mente las canoas llevan un agujero en el extremo de la plata-
forma de la proa y por éste se inserta una vara o estaca para
anclarla. Este sistema es muy practico ya que la canoa no se vol-
tea o suelta al subir sibitamente el rio, puesto que el agujero
en la proa se va deslizando gradualmente por la estaca, al subir
la canoa con el nivel del agua. En los arrimaderos o embarca-
deros cerca de las casas los indios colocan un gran tronco de
arbol, descansando en el lodo de la orilla y en parte flotando en
el agua en direccion de la corriente; este tronco sirve como es-
pecie de puente o muelle por el cual se camina para embarcar
o desembarcar sin ensuciarse los pies en el lodo. Estos troncos
o se amarran con lianas de una estaca o llevan en un extremo
un hueco cuadrado a través del cual se inserta una larga vara
que permite que el tronco flote en las corrientes sin ser arras-
trado. Para mayor seguridad y como pasamanos se ponen a
veces unas estacas al lado del tronco, y en la superficie de éste
se cortan algunas muescas para hacerlo menos resbaloso.

Para la navegacion maritima, sobre todo para el transpor-
te de cargamentos comerciales (corteza de mangle, frutos) se
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emplean canoas grandes modificadas para este caso. Los bordes
los realzan por medio de largos listones, sobre todo en la parte
de la proa y generalmente estas embarcaciones tienen una qui-
lla y se proveen de un sencillo mastil y velas.

Comercio.

Tanto los Noanaméa como los Embera mantienen relaciones
comerciales con los negros vecinos y aun a veces con negocian-
tes de Buenaventura, Quibddé u otros centros urbanos. En la
regién déltica del rio San Juan y en todo el litoral vecino ex-
plotan la corteza del “mangle rojo” (Rhizophora spp.) que lué-
go llevan por mar a Buenaventura, donde una fibrica elabora
el extracto de tanino. Los Noanama del bajo rio San Juan to-
man parte en la explotacién comercial de este producto ya que
compran la corteza de los negros y la llevan luégo ellos mismos
en grandes canoas a Buenaventura. Por cierto, es curioso obser-
var que los indios mismos no recogen la corteza, sino emplean
¥y pagan a negros para este oficio, siendo ellos solamente reven-
dedores y transportadores.

Otra actividad comercial de los Noanaméa consiste en cor-
tar arboles de maderas comerciales y llevarlos a los aserrade-
ros establecidos en la costa o en el bajo rio San Juan. A veces
trabajan también como jornaleros en estas empresas, pero sélo
por corto tiempo. Muchos indios sirven por épocas como bogas
en las embarcaciones de los aserraderos, o de los comerciantes
que trafican por los grandes rios de la costa.

Los puercos que crian los indios son comprados general-
mente por algunos negros que recorren periédicamente los rios
en sus canoas y revenden luégo los animales en los centros ur-
banos. Los perros de caceria son frecuentemente objeto de co-
mercio entre indios y negros, lo mismo que escopetas viejas, an-
zuelos y machetes. Los siguientes productos indigenas se ven-
den a los negros y han venido a formar parte de la cultura ma-
terial de éstos: canoas, remos, bateas, canastos, sopladeras, ce-
ramica. A veces estos objetos los cambian por otros traidos por
los negros, tales como camisas, drogas, ollas de aluminio o he-
rramientas. En toda la zona los indios venden grandes canti-
dades de maiz a los negros, y en la hoya del rio Baudé el cacao
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producido por los indigenas es un importante articulo de co-
mercio. A lo largo de los rios San Juan y Baudé existen algunos
pequefios almacenes en los poblados negros, en especial de due-
fios de los aserraderos. Los indios se proveen alli de algunos
elementos tales como fésforos, sal, jabon, peinillas y eventual-
mente algunos alimentos o bebidas. Estas transacciones se ha-
cen a crédito o pagando en dinero de contado.

IT

ASPECTOS DE LA VIDA SOCIAL
Organizacion familiar.

No existen jefes tribales ni individuos que ejerzan autori-
dad sobre grupos locales numerosos. En cada casa es el padre
o el hombre mas viejo quien es el jefe de la unidad doméstiea,
pero su autoridad raras veces va més alld de su circulo fami-
liar, y s6lo en pocas ocasiones un hombre ya de cierta edad es
considerado como jefe de un pequeito grupo de dos o tres casas
vecinas, en el caso de que estén habitadas por sus hijos casados.
En la hoya de cada afluente o en algunas zonas mas pobladas
de los rios grandes viven generalmente algunos hombres que
por su alto status, experiencia e inteligencia, sirven ocasional-
mente de consejeros, pero en estos casos se trata casi siempre
de una parentela que atribuye cierta autoridad a sus miem-
bros mas viejos.

Entre los Ember4, y sobre todo entre los Noanam4i, pare-
cen existir algunos grupos exdégamos, pero carecemos de deta-
lles sobre este aspecto. Los Embera de los rios Catri y Dubasa
dicen que pueden casarse con los Noanamé de los rios que des-
cienden de la Serrania del Baudd, pero no con ciertos grupos del
bajo rio San Juan, y restricciones similares parecen existir
también en otras zonas. También parece que ciertos linajes son
exogamos.

Autoridad y cohesion social se originan en la unidad do-
méstica, que consiste esencialmente de una familia extensa.
Esta en cambio pasa en el curso de los afios por un ciclo de
desarrollo, ya que su composicién fluctia. En primer lugar hay
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que distinguir entre unidad doméstica, es decir, el grupo que
vive bajo un mismo techo, y unidad conyugal. Ellas no coinci-
den sino en una sola fase del ciclo, mientras que en las demas
fases la unidad doméstica estd compuesta de varias unidades
conyugales. En su forma desarrollada la unidad doméstica con-
siste de una pareja que convive con sus hijos casados, es decir,
se trata de un grupo de tres generaciones cuyo eje es la linea
paterna. El primer paso en la formacién de una nueva unidad
doméstica se opera cuando una de las hijas nubiles de la ge-
neracién mas joven establece relaciones con un hombre que
a su vez pertenece a otra unidad doméstica. Por lo general el
matrimonio es patrilocal y el hombre se lleva a la muchacha
a su hogar paterno. En este caso sigue una fase de transicién
durante la cual el joven trata de ganar independencia econé-
mica para establecerse luégo en una casa por aparte. A veces el
matrimonio es neolocal y la joven pareja se establece inmedia-
tamente en una casa propia, y en otras contadas ocasiones el
joven se incorpora al grupo doméstico de la muchacha hasta
que las condiciones le permiten fundar su propio hogar. El ul-
timo caso ocurre a veces cuando los suegros del hombre tienen
necesidad de un colaborador activo en la economia familiar.
Al separarse la joven pareja de sus unidades domésticas
respectivas, entran en una nueva fase en la cual coinciden en-
tonces las unidades. Ahora la casa esti ocupada s6lo por una
familia nuclear que se constituye al nacer los primeros nifios.
En muchos casos esta fase de desarrollo es la méas dificil desde
un punto de vista econémico. Aunque ocasionalmente la pareja
puede contar con la colaboracién de sus hermanos o hermanas y
aun de los padres, la subsistencia diaria la deben asegurar solos
y la familia pasa asi por afios de relativa escasez mientras que
crecen los nifios. En el curso del tiempo, sin embargo, comienzan
a agregarse nuevos miembros al grupo familiar. Los hijos crecen
¥, a su vez, incorporan a sus mujeres a la familia. Pronto se
agrega una viuda, un nifio huérfano o la hermana de una de las
mujeres y asi se forma gradualmente un grupo doméstico gran-
de, constituido por varias unidades conyugales, todos colaboran-
do bajo un mismo techo. Este ciclo cronoldgico de secesién y
reagrupacién obedece tanto al desarrollo biolégico de sus miem-
bros como también a sus necesidades econémicas particulares.
Puesto que las mujeres también poseen y heredan tierras, ocu-
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rre que los maridos pasan épocas dentro de las unidades do-
mésticas de los padres de sus conyuges, trabajando en sus ro-
zas, regresando luégo de nuevo a su propia casa para atender
sus campos. La composicion de los grupos domésticos fluctia,
por lo tanto, pero siempre estad determinada por los lazos de
parentesco y las reglas de colaboracién econémica que se obser-
van muy estrictamente.

La autoridad paterna es respetada, y el eje de la estruc-
tura familiar es siempre el padre y sus hijos adultos. Ello im-
plica estrecha colaboracién entre hermanos y primos paralelos,
mientras que las hermanas se separan y mantienen sélo pocos
contactos. No se observan, pues, grupos familiares con jefes
femeninos sino siempre masculinos, agregandose las mujeres
viejas o las viudas a unidades domésticas emparentadas, cuyo
jefe es un hombre.

Ciclo de vida.

Las siguientes observaciones sobre el ciclo de vida del in-
dividuo se refieren a pautas normativas que, por lo general, tie-
nen validez para ambas tribus.

Cuando una mujer estd para dar a luz, los hombres cons-
truyen dentro de la casa un pequefio cuarto de estacas y corteza
al cual se retira la parturienta cuando comienzan los dolores. El
parto se efectlia en posicién arrodillada o acurrucada, asistien-
do las mujeres viejas que sostienen a la mujer de los brazos y
le hacen fuertes masajes abdominales. En los raros casos en
que se presentan complicaciones se llama al padre o a otros
hombres y éstos ayudan entonces con los masajes. Al nacer el
nifio, una de los mujeres amarra dos veces el cordéon umbilical
con una fibra vegetal cualquiera y lo corta luégo con un ma-
chete o cuchillo a distancia de unos 10 cms. del cuerpo del bebé.
Los extremos se queman con un tizén y se les unta sal. La pla-
centa es recibida también por una de las mujeres asistentes
y ésta la lleva en seguida y la entierra en el patio o en el monte
cercano a la casa. En seguida se hacen masajes a los senos de
la madre y aunque no tengan leche todavia, ella da el seno al
bebé, que durante los primeros dias queda al lado de su madre.
El cordéon umbilical se guarda y sirve pulverizado y tomado en
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agua tibia como remedio en futuros partos (“para bajar la ma-
triz”). Durante los primeros dias el bebé se pinta con jagua en
todo el cuerpo, como medida preventiva contra espiritus ma-
lévolos y enfermedades.

Durante los primeros tres meses el bebé recibe como tinica
alimentacién el seno de la madre y ésta procura colocar al bebé
confortablemente durante el amamantamiento; para esto el bebé
se acuesta de espaldas en el suelo, y la madre ya sea a su lado
o algo inclinada sobre él de manera que el bebé tenga acceso al
seno sin hacer ningin esfuerzo. Hasta la edad de tres o cuatro
meses el bebé se deja mamar cada vez que llora. Al comienzo
se amamanta hasta cuatro veces por hora, pero gradualmente
el tiempo que se deja transcurrir entre el comienzo del llanto
y la solicitud de la madre se vuelve mis y mas largo, y hacia los
seis meses el bebé ya debe tratar de buscar el seno por su propia
iniciativa si quiere mamar, aprovechando los ratos en que la
madre trabaja sentada en el suelo. Gateando por el suelo el bebé
trata de mamar, primero sin servirse de las manos, algo més
tarde agarrandose del seno. Parece que las madres no ponen
mayor cuidado o gusto en el amamantamiento después de los
primeros meses; no toman al bebé en sus brazos ni lo acarician
con estas ocasiones. Si el bebé llora pero no quiere mamar, la
madre lo sienta sobre sus piernas y lo mece un rato hasta que
deje de llorar.

De los tres meses en adelante el bebé recibe fuera del seno
colada de maiz. Esta la prepara la madre masticando primero
los granos tiernos, afiadiéndole poca agua, colando la masa y
cocindndola luégo. Dicha sopa espesa se da al bebé con una cu-
chara de totuma, y poco a poco recibe luégo también comida
més s6lida: primero camarones cocinados, luégo pescado y fi-
nalmente carne. A los cuatro meses los bebés ya se ayudan con
sus manos y tratan de ponerse la comida en la boca, pero la
madre sigue dandoles la comida con una cuchara hasta los siete
u ocho meses. A los cinco meses ya comen bananos y platanos
cocinados, y a los ocho meses, aunque el bebé siga mamando to-
davia a ratos, ya consume practicamente todos los alimentos que
comen los adultos. De los nueve meses en adelante saben comer
pescado sin desespinar y toman su comida de un plato o totu-
ma en que se les ha servido.
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El bebé se desteta aproximadamente a los ocho meses o
tan pronto como la madre se dé cuenta de que esti encinta de
nuevo, y para lograr el destete hay dos mecanismos: si la ma-
dre tiene hermanas o amigas en una casa vecina se lleva alla el
bebé durante algunas semanas y en el nuevo hogar recibe ahora
exclusivamente alimentos sélidos. En el caso de que un tal arre-
glo resulte imposible por falta de vecinos, la madre se amarra
un pedazo de tela sobre los senos impidiendo asi que el bebé
trate de mamar. No parece que estas formas .de destete causen
ataques de rabia o prolongada ansiedad sino més bien los bebés
se acostumbran pronto a la nueva situacion. El destete casi
nunca es un hecho abrupto sino el bebé ha sido preparado lenta
vy sistematicamente para esta separacién fisica de su madre.

Entre los dos y seis meses ambos padres asi como las pa-
rientas o amigas de la madre alzan al bebé con frecuencia y ca-
minan con él dentro o fuera de la casa, jugando y habliandole.
El padre lo alza, pero raras veces juega o le habla; méas bien
lo toma en sus brazos cuando esti en la cuna y camina con él
por la casa. De los seis meses en adelante también las herma-
nas, hermanos o primos pueden alzar al bebé pero generalmen-
te lo hacen de un modo poco cuidadoso y de mala voluntad, arras-
trando al bebé sostenido debajo de los brazos y haciéndolo llo-
rar. Cuando los bebés molestan a los adultos insistiendo de-
masiado que se les alce, los padres o los demas adultos comien-
zan a alzarlos de una modo doloroso levantidndolos de un solo
brazo de manera que' el bebé cuelgue un instante en una posi-
cién muy incémoda antes de sentirse sostenido por dos brazos.
Después de muy pocas semanas los bebés ya no insisten, pues
temen el dolor que les causa este modo de levantarlos. Pero la
mayor parte del tiempo el bebé estd en el suelo, cerca del lugar
donde trabaja o descansa su madre, y juega con cascaras o
cualquier objeto que encuentre. A veces juegan con cuchillos o
machetes o se acercan gateando al borde de la casa, pero esto
nunca causa manifiesta ansiedad entre los adultos, y los bebés no
se regafian por eso. Tal vez se les quita el objeto cortante o se
retira del lugar donde podria caerse pero eso se hace con mo-
vimientos suaves y firmes y sin que el bebé se sienta restringido
en sus iniciativas.

Desde que nacen, los bebés duermen de noche en sus pe-
quefias cunas o hamacas, acostados sobre un pedazo de tela de
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rivan sélo poca gratificacién del coito. No es del todo claro quién
efectia la operacion; los hombres dicen que son las mujeres,
aun la misma madre de la criatura, mientras que las mujeres
insisten que son los hombres. De todas maneras el hecho de la
clitoridectomia parece formar un foco de latentes pero intensos
sentimientos de hostilidad entre los sexos.

Aproximadamente al afio el bebé recibe de manos del
shaman una pequefia figura antropomorfa de madera de unos
30 cms. de altura. Esta figura representa a un espiritu tutelar
que protegera al nifio hasta que, como adulto, podra adquirir
otras defensas magicas. La figura, sin embargo, no se conserva
ni se trata con reverencia sino que ella es para el bebé un juguete
aunque los adultos saben que contiene un poder sobrenatural.

Aunque desde los primeros afios los nifios de ambos sexos
imitan a los adultos en sus quehaceres domésticos, una enseiian-
za sistemética por parte de los padres se observa sélo de los
ocho o nueve afios en adelante. Ya desde afios antes los mucha-
chos han jugado a “tirar atarraya” lanzando una cuerda o liana
amarrada en circulo sobre algin objeto colocado en el suelo, y
las nifias han ayudado a sus madres en la preparacién de los ali-
mentos o la limpieza de la casa. Pero al llegar a los diez afios,
aproximadamente, adquieren més bien sibitamente un nuevo
papel en la unidad doméstica. De esta edad en adelante los nifios
raras veces se regafian si no se tratan con cierto respeto por
parte de los adultos. Desde entonces se consideran como “gen-
te”, como personas; son quietos y colaboradores tratando de to-
mar parte activa en todos los quehaceres de los adultos en casa
y campo. La madre ofrece al nifio primero la totuma de chicha
antes de tomar ella misma, y en muchos otros pequefios deta-
lles se da ahora a entender al nifio que es un miembro estimado,
respetado y 1til de la familia. Los principales oficios de los nifios
varones, y posteriormente de los hombres, son: limpiar la roza;
sembrar y cosechar maiz y platano; tumbar arboles y rastrojo
y traer troncos grandes para el fogdén; construir la casa y sus
anexos; manufacturar canoas, bateas, remos, espatulas, armas,
agujas, instrumentos musicales, totumas decoradas y adornos
personales; preparar tela de corteza; cazar y pescar; construir
trampas y tejer redes; navegar y transportar cargas en canoa;
comerciar; tallar objetos ceremoniales; curar enfermedades. Los
oficios femeninos principales son: colaborar en la preparacién
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de la roza; sembrar y cosechar, sobre todo platano; llevar car-
gas; colaborar en la construccién de las casas y ayudar a re-
mar; cortar lefia menuda; limpiar la casa y sus alrededores; ma-
nufacturar canastos, sopladeras y ceramica; preparar y alma-
cenar alimentos y bebidas; despresar y limpiar los productos
de caza y pesca; pescar camarones, langostinos y peces peque-
fios; recolectar frutos silvestres; traer agua; cuidar los anima-
les ‘domésticos. Esta divisiéon de trabajo y al mismo tiempo la
colaboracién que implican las diversas actividades se establece
ya en la nifiez y no parece que se presenten fricciones sino en
cada casa predomina un espiritu de armonia y ayuda mutua en
todo lo que se refiere al funcionamiento normal de la unidad
doméstica y del grupo local.

Pubertad y adolescencia implican actitudes y roles muy di-
ferentes para cada sexo. Algin tiempo después de la pubertad
fisiolégica, que no es objeto de ningln rito, los jévenes se reti-
ran algo de las actividades de sus mayores y comienzan a for-
mar pequefios grupos de amigos que difieren de todos los de-
més grupos de edad por su conducta estereotipada. En este pe-
riodo, que dura tal vez unos dos o tres afios, los jovenes se preocu-
pan muchisimo por su apariencia fisica y se vuelven extrema-
damente vanidosos y artificiales. Pasan horas peindndose y
perfuméndose con plantas aroméaticas; manufacturan y hmplan
sus adornos personales con mucho cuidado y se los ponen casi a
diario. Se pintan con mucho esmero, se adornan con flores y aun
aprenden a tocar flauta. Alejados tanto de los nifios como de los
adultos, los muchachos adolescentes forman ahora un grupo
aparte, envidiado y admirado por los méis jévenes pero mirado
por los mayores con mal disimulada 1mpac1enc1a Poco se tra-
baja en esta edad y en cambio se emprenden viajes a otras regio-
nes para visitar otras casas en busca de muchachas elegibles.
No son ruidosos o impertinentes estos jovenes sino muy cere-
moniosos en sus maneras y asi resaltan como grupo, precisa-
mente por sus maneras estudiadas y su evidente timidez que
tratan de superar por un aire orgulloso y al mismo tiempo afa-
ble y condescendiente. Sentados en pequefios grupos en las ca-
sas conversan cuchicheando, riéndose discretamente de los de-
maés presentes y contando en voz baja sus aventuras reales o su-
puestas. En verdad, en sus relaciones con el sexo opuesto estos
jovenes parecen ser muy cohibidos y es probable que debajo de
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su aparente conducta donjuanesca exista un marcado compo-
nente de homosexualidad. Sin embargo, es esta una fase de
transicién, y tarde o temprano el joven encuentra con ocasién
de una fiesta de chicha a una muchacha con la cual se establece
en unién conyugal. De aqui en adelante se arregla y adorna so-
lamente para fiestas y paseos, se vuelve otra vez espontdneo y
trabajador y a su vez critica o se burla de otros jévenes que aun
van visitando de casa en casa sin encontrar consorte.

Para las muchachas adolescentes estos mismos afios pasan
en el seno de la familia, al lado de su madre, sus tias y sus pri-
mas. Cuando aparecen los primeros menses ella se queda recluida
en la casa sin trabajar por unos dias, comiendo sélo alimentos
preparados sin sal y bafidndose sélo antes del amanecer y des-
pués de la caida de la noche, en el rio. Algin tiempo después los
padres preparan una reunién en que se sirve chicha a todos los
visitantes del vecindario, para celebrar asi el evento. Una mu-
jer de las mas viejas dirige a la muchacha durante la fiesta,
para la cual se le ha cortado el cabello a la muchacha. Para co-
menzar la fiesta la muchacha se acuesta en el suelo y es levan-
tada por cuatro hombres, quienes la alzan de pies y manos y
bailan con ella alrededor de la casa; luégo la llevan en hom-
bros, bailando del mismo modo. Después las mujeres bailan con
ella, también alzidndola de pies y manos y llevindola en hom-
bros. Mientras tanto la muchacha se ha ido embriagando con
la chicha y esta fiesta dura toda la noche. En caso de que un
joven haya pedido a la muchacha en matrimonio al padre o al
hermano mayor de ésta, esta misma noche la vieja quien dirigi6
los bailes entrega la muchacha a su futuro esposo. Después de
esta ceremonia, la muchacha se considera elegible, v a veces es
ella la que propone matrimonio a algin joven visitante. Es po-
sible que ambos huyan durante la noche, pero generalmente el
novio pide el permiso al padre de la muchacha y en este caso la
pareja se queda viviendo por un tiempo en la casa de ella. A
veces el matrimonio en un principio es a prueba y en el caso
que la mujer resulte perezosa, o el hombre la maltrate fisica-
mente, el matrimonio se disuelve y la muchacha regresa a su ho-
gar. Por lo general, sin embargo, la joven pareja se establece
en la casa paterna del cényuge, y éste no tiene més obligaciones
con sus suegros que las que prescriben las reglas de colabora-
cién a todos los miembros del grupo.
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Después de algunos afios de convivir con sus padres, el jo-
ven esposo procede a construir su propia casa, muchas veces en
la vecindad inmediata. De ahora en adelante la vida familiar
del adulto no parece contener periodos de crisis o de readapta-
cién a nuevas situaciones o roles. El individuo adquiere lenta-
mente status y prestigio al demostrar su proeza como cazador,
al recoger buenas cosechas y al procrear una numerosa familia.
Un shaman vecino y amigo le ensefia el uso de algunas yerbas
medicinales y mégicas y al mismo tiempo el hombre adquiere
uno o varios espiritus protectores que lo defienden contra en-
fermedades y otras desgracias.

Para enterrar a los muertos se escoge un lugar elevado en
la orilla del rio y en cada hoya hay uno o varios de estos cemen-
terios. El cadaver se viste y se envuelve en la tela de corteza
que servia de estera y se entierra en posicién supina en una
fosa provista de una béveda lateral. Una vez colocado alli se
cierra la abertura de la béveda con una reja de varas y estacas
para evitar que la tierra toque al cadaver al rellenarse la fosa.
Los Noanamé dicen que entre sus congéneres que viven al sur
de Buenaventura los muertos se entierran debajo o al lado de
las casas, y el caddver se coloca en una canoa vieja o en una
seccién de canoa, la cual se coloca en una béveda lateral cerrada

con estacas.

11T

RELIGION Y MAGIA

Las treencias y practicas mégico-religiosas de los Noana-
ma y Emberéi se basan en un complejo de conceptos que se re-
fieren principalmente a la necesidad de asegurar, a través del
contacto con el mundo sobrenatural, la subsistencia fisica en esta
tierra, en términos de alimentacién y salud. Las manifestacio-
nes exteriores de esta preocupacién giran, por consiguiente, al-
rededor de tres puntos focales: la agricultura, la caza y la cu-
raciéon de las enfermedades. Aunque cada uno de estos campos
implica aspectos especificos, hay entre ellos una estrecha inter-
relacién ideolégica que se basa ante todo en las teorias etiol6-
gicas subyacentes, por las cuales se trata de explicar el origen
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de enfermedad y muerte. A continuacién presentaremos un re-
sumen de los datos que hemos podido obtener acerca de estas

creendias.

Personificaciones sobrenaturales.

La personificaciéon sobrenatural suprema se designa entre
los Noanaméa como Evandama y entre los Emberd como Kara-
gabi. Este concepto supremo, antropomorfizado en términos
de un anciano, estd sin embargo muy poco elaborado actuando
s6lo en una esfera remota como ente benigno que controla el
universo pero casi sin interferir en la vida cotidiana del indivi-
duo o de la sociedad. La definicion misma de este ser supremo
es contradictoria, y mientras que unos ven en él un “dios” crea-
dor, otros lo consideran ante todo como un héroe cultural o como
el progenitor de linajes y aun como el primer hombre, creado a
su vez por fuerzas atn superiores. De todos modos, Evandama
(o Karagabi) juega un papel minimo en la vida socio-religiosa
de los indios. Ellos no son objetos de un culto ni temidos como
jueces ejecutores de una ley moral; no se representan en forma
plastica o pictérica; no interfieren en la caza, la pesca o la cu-
racién. Sélo entre los Noanam4 observamos que en el ritual agri-
cola anual se cantaban algunas canciones en las cuales se pedia
la intervencién de Evandama en la consecucién de buenas cose-
chas.

Las personificaciones sobrenaturales que, en cambio, repre-
sentan las fuerzas que activa e inmediatamente controlan el
bienestar humano son los espiritus de los antepasados (N: bine),
principalmente los de linea paterna. Ellos estin omnipresentes,
y de la relacién satisfactoria que se establece entre ellos y sus
descendientes sobrevivientes depende la salud y el bienestar de
estos tltimos. Al hablar en castellano los indios designan a estos
espiritus con el término de “familiar”, empleando esta palabra
siempre en el singular, pero dando a entender al mismo tiempo
que designa a una colectividad. Los indios algo aculturados ex-
plican que el “familiar” es el “diablo”, pero con ello no quieren
sugerir que se trata de una personificacién del mal, sino indican
solo la calidad de “espiritu” o “demonio” que, aunque temido
como concepto colectivo, se vuelve un protector en una relacién
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individual. La colectividad de los espiritus ancestrales, sean ellos
los antepasados del individuo o los de otros, es esencialmente
peligrosa. Ellos aparecen al individuo en el monte, en el agua,
de noche en la propia casa, en suefios o en alucinaciones, a ve-
ces como seres humanos que se reconocen como padres o abuelos
difuntos, a veces como seres de apariencia aterradora. Su apa-
ricién presagia generalmente la muerte o la enfermedad. Para
contrarrestar este peligro y, ademas, para asegurar el éxito de
la agricultura, la caza, la pesca y la prevenciéon o curacién de
las enfermedades, el individuo debe entonces establecer un con-
tacto intimo con uno o varios de las personificaciones ances-
trales, en forma de un espiritu tutelar. Aunque en el curso de
los afios una persona puede establecer relaciones similares con
varios espiritus, uno de ellos ocupa siempre un papel principal
y es el protector particular y permanente de la persona.f

Ya los bebés y nifios menores reciben de manos del shaman
una pequefa figura antropomorfa de madera que, aunque tra-
tada como juguete, se interpreta esencialmente como la repre-
sentacién de un espiritu tutelar, pero la obtencién de un espi-
ritu (N: hdz) con funciones no solamente protectoras sino tam-
bién adquisitivas y aun agresivas se logra sélo durante los afios
de plena madurez. El individuo que desea conseguir un espiritu
tutelar procede, bajo la guia de un shaman, a entrar en un es-
tado alucinatorio producido por prolongados ayunos, aislamien-
to, insomnio o el consumo de bebedizos alucinégenos. El shaman
puede enviar a la persona a un lugar retirado en el monte don-
de, después de ayunar y trasnochar por dias, st@ibitamente se
le presenta el espiritu; o también puede pedir a la persona que
ayune en la propia casa, y entonces le aparece el espiritu en
suefios. La persona deseosa de contactar a un espiritu hace en
su casa un pequefo cuarto con paredes de hojas de palma. Bajo
las indicaciones del shaman talla una pequefia figura antropo-
morfa de madera y la coloca dentro del cuarto. Agitando una
hoja de la palma llamada “Don Pedrito” (N: piakira) y “ha-
blando” por medio del shaman con esta figura se pregunta qué
clase de ofrendas requiere para volverse su espiritu tutelar. Ge-
neralmente la figura “pide” carbén vegetal, que se deposita
luégo en pequefios montones delante de ella. Otras veces ‘“pide”
sangre humana que luégo bebe, convirtiéndose en murciélago
y mordiendo a su protegido durante el suefio.
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La presencia del espiritu tutelar se manifiesta luégo sea en
un sibito erujido o en sacudidas que mueven las paredes del cuar-
tico, sea en extrafios ruidos que se oyen de noche o también en
apariciones durante el suefio, en estados hipnagégicos o coma-
tosos. El espiritu aparece en forma humana o en forma de ra-
tén, loro o cualquier otro animal (aunque generalmente no en
forma de animal de presa) pero este hecho no implica que ahora
exista una relacion magica entre el individuo y esta especie. De
alli en adelante la persona hace periédicamente pequeiias ofren-
das de carbén, chicha o comida delante de la figura que ahora
contiene su hdi. En el curso de los afios puede entonces adquirir
la ayuda de otros espiritus, uno para obtener ventajas econé-
micas, otro para tener suerte en la caza, otro para poder curar
enfermedades y aun otro para hacer dafio a enemigos persona-
les. Este tltimo aparece provisto de una flecha o lanza corta y
se hace siempre la distincién entre espiritus tutelares “armados”
y los que no aparecen con tales armas. Las personas que se creen
expuestas a ataques de espiritus tutelares de enemigos tratan
de obtener la ayuda de un espiritu defensor especial llamado
izt (N.).

Otra categoria de personificaciones sobrenaturales son los
espiritus de los animales de presa. Uno de los mas importantes
es la “madre del agua” (N. pulvichi) que es la duefia de todos los
pescados, tortugas, camarones y otros animales acudticos. Se
describe como un monstruo grande velludo, de cara negra, que
vive en los rios y arroyos. De noche agarra sibitamente la ca-
noa del viajero solitario y la sacude y voltea, ahogando o tra-
gindose a la victima. Un espiritu del monte es Doataumia (N)
que aparece en forma de tatabro; a veces se traga a su victima,
a veces presagia la muerte cercana. Alpdda (N) es el espiritu
del oso; Dosdta (N) aparece como gran felino y causa la muer-
te repentina de personas o de los animales domésticos; Dugurd-
ne (N) es otro espiritu del agua, que se manifiesta a veces en

forma humana parecida a un indio.

Ya que tanto los espiritus ancestrales como los de los ani-
males aparecen a veces en forma de monstruos maléficos, hay
ocasionalmente cierta confusién acerca de la identidad de la apa-
ricién. En estos casos se puede acudir al shaman quien “habla”
con la personificacién y determina su naturaleza e intenciones,
pero a veces los mismos shamanes quedan en duda. Pero la di-
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ferencia principal entre los dos grupos de espiritus es la siguien-
te: los espiritus de los animales de presa son los principales
agentes de la enfermedad mientras que los espiritus ancestrales
son los defensores de sus descendientes y pueden influir sobre
los animales para que dejen de ejercer su venganza contra el
cazador. Gran parte de las creencias y practicas shamanisticas
se refieren a este punto, a esta lucha entre las dos categorias de
espiritus que forman el niicleo de todas las preocupaciones sobre-
naturales del individuo. Es muy probable que la creencia ori-
ginal fuera que todos los espiritus de los muertos se convirtie-
ran en animales o en duefios magicos de ciertas especies, y que
la separacion en dos categorias de espiritus sea un fenémeno
posterior, para explicar mejor el dualismo moral de los ances-
tros. En el fondo, la interpretacién de la enfermedad como cas-
tigo por un “pecado” reflejaria entonces la ansiedad infantil
frente a una imagen paterna ambivalente.

El shaman.

Los especialistas en establecer contacto con el mundo so-
brenatural, en apaciguar a las fuerzas malévolas y en curar las
enfermedades con la ayuda de otras fuerzas benévolas, se desig-
nan en ambas tribus con la palabra haiband. Todos los hombres
adultos aprenden en el curso de su vida el uso de ciertas plan-
tas medicinales o magicas y se empefian ademés en conseguir
a uno o varios espiritus tutelares, todo lo que implica una serie
de practicas magicas, pero para volverse haiband se necesita
més que el mero manejo mecénico de formulas u objetos; se ne-
cesita la capacidad visionaria por la cual se establece un estrecho
y continuo contacto entre el shaman y las fuerzas que trata de
dominar. Los shamanes son siempre hombres, generalmente ya
de edad madura. Aunque ocasionalmente el oficio pasa de padre
a hijo, eso no es siempre el caso y tedricamente cualquier hom-
bre puede volverse shaman, si logra aprender los detalles eso-
téricos de la profesién y adquiere la capacidad de poder “llamar”
en cualquier momento a los espiritus y “hablar” con ellos.

El aprendizaje es un proceso que toma varios afios durante
los cuales la persona recibe las ensefianzas de un haiband reco-
nocido, sea que lo visite periddicamente, sea que se establezca
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en su casa y colabore durante esta época con la familia en todas
las actividades econémicas. En primer lugar, el aprendiz (N:
mia kauxin bine) hace una o varias figuras antropomorfas para
obtener un hdi, es decir, un espiritu tutelar. Al mismo tiempo
manufactura de madera de balso un pequefio buque tripulado por
gran cantidad de figuritas humanas representando antepasados.
Este buque se cuelga del techo de la casa y, sentado debajo de
él, el aprendiz aprende a cantar y a “hablar” con los espiritus.
Durante la noche se oye a veces un leve ruido en el buque col-
gado en la obscuridad, como si se movieran las figuritas ritmi-
camente, “como gente cohabitando”, y entonces el aprendiz sabe
que los espiritus ancestrales estdn descendiendo y cohabitan con
las figuritas infundiéndoles su poder. Estos espiritus, sin em-
bargo, atin no son los del aprendiz sino los de su maestro o
maestros. Los propios espiritus ancestrales sélo vienen gradual-
mente, al paso que avanzan los conocimientos del neéfito.

Cuando el aprendiz ha logrado una fase avanzada del saber
(N: uskuni kdpusin), su maestro comienza a “entregar” cier-
tos objetos, féormulas o procedimientos. Bajo las indicaciones del
maestro el aprendiz talla figuras humanas o zoomorfas de ma-
dera, bastones, tablitas pintadas y otros objetos, y el maestro
“cura” estos artefactos, es decir, les infunde un hdi. Luégo devuel-
ve (“entrega”) estos objetos al aprendiz, cada uno con su co-
rrespondiente nombre secreto, férmula o cancién. El paso final
consiste en la entrega de dos bastones tallados en madera que
llevan en su parte superior pequefias figuras humanas. Uno de
estos bastones lo debe hacer el aprendiz y debe ser “curado” por
el maestro, mientras que el otro lo recibe de regalo de su men-
tor. En estos dos bastones reside ahora la fuerza magica per-
sonal del nuevo haiband que se designa ahora como bine kiina
(N), es decir, una persona que tiene a su disposicién varios es-
piritus tutelares. No debe separarse de estos bastones y por el
resto de la vida queda identificado con ellos. Si otro haiband
enemigo se apoderase de uno de estos bastones y lo rompiese, su
duefio moriria inmediatamente.

Al mismo tiempo que el aprendiz comienza a ponerse en
contacto con los espiritus recibe las ensefianzas necesarias para
curar enfermedades. Debe aprender a reconocer, preparar y
aplicar las diversas plantas medicinales estableciendo en el mon-
te o cerca de la casa una pequefia huerta donde siembra una va-




riedad de yerbas. De especial importancia es la ensefianza de
curar las mordeduras de culebras venenosas. Cada haiband po-
see una pequeiia coleccion de colmillos extraidos de culebras que
se han matado y para poder efectuar la curacién el aprendiz
debe ingerir estos colmillos, uno de cada especie. Primero el col-
millo se carboniza y pulveriza, y el hatband mezcla el polvo con
un poco de chicha que luégo da a beber a su discipulo. En una
fase mas avanzada de ensefianza, el aprendiz debe tragar los
colmillos enteros, uno tras otro.

En el curso del aprendizaje el haiband introduce al neéfito
al uso de bebidas alucinégenas (cf. infra). Preparando peque-
fias dosis que aumenta gradualmente en toxicidad, hace “tan-
tear” al discipulo hasta que éste conozca bien la dosificacién
precisa que necesita para producir un estado alucinatorio.

Hay esencialmente dos categorias de shamanes, los que
“soplan” y los que “cantan”, es decir, los que son principalmen-
te curanderos y que trabajan con plantas medicinales y los que
ejercen su oficio casi exclusivamente sobre un nivel magico del
contacto con los espiritus. El status que ocupan estos tltimos es
desde luego superior al de los curanderos, pero a veces son te-
midos ya que algunos de ellos se acusan de practicas maégicas
con las cuales tratan de perjudicar a sus colegas o a otras per-
sonas enemigas.

La cantidad de shamanes es considerable y su proporcién
numérica parece aumentar en las zonas donde existen tensiones
por la proximidad de centros negros o misionales. Sobre las ri-
beras del bajo rio San Juan contamos unos cinco shamanes; uno
en el rio Calima; por lo menos cuatro en las hoyas de los rios
Docordé y Bicordé; dos en los rios Catri y Dubasa, respectiva-
mente, y aproximadamente dos o tres en cada hoya de los rios
que desembocan en el Océano Pacifico. Dentro de su grupo local
se trata siempre de individuos respetados aunque su autoridad
casi nunca va mas alld de sus funciones magico-religiosas. Ge-
neralmente estdn rodeados de una numerosa familia y su casa
es frecuentemente un lugar de reuniones, visitas y consultas.
Por regla general cada hatband de alto status tiene ademés una
pequefia casa en un lugar escondido en el monte donde guarda
su parafernalia ceremonial, cultiva su pequefia huerta de yer-
bas y a donde se retira para entonar sus cantos méagicos solita-
rios o consultas secretas que le hacen los visitantes.
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Entre shamanes y, en lo general, entre todas las personas
que a través de ellos han adquirido algunos conocimientos eso-
téricos, hay mucho recelo y hasta abierta hostilidad. Las causas
principales de estas tensiones parecen ser las mutuas acusacio-
nes que se formulan entre enemigos, atribuyendo cada uno las
enfermedades u otras desgracias a la malevolencia y magia del
otro. Aunque los factores econémicos no parecen jugar un papel
importante en la envidia, status y prestigio estin expuestos a
criticas, y asi las personas que han viajado, que reciben mu-
chas visitas o tienen especial éxito en sus curaciones, tienen
miedo de ser victimas de agresiones magicas de otros shamanes
envidiosos. Una forma de agresion que preocupa a los shamanes
es el que un enemigo pudiera causarles la “pérdida de la vista”,
es decir, la capacidad de tener alucinaciones bajo la influencia
de ciertos bebedizos; su efecto parece ser poco duradero y la
disminucion de las alucinaciones se piensa que sea causada siem-
pre por un'shaman enemigo.

Parafernalia ritual.

Durante las diversas ceremonias colectivas o rituales indi-
viduales se utiliza gran nimero de objetos tallados de madera.
En su mayor parte se trata de figuras biomorfas que represen-
tan a los antepasados o a los diversos animales. Hemos clasifi-
cado estas tallas en ocho categorias principales.

CLASIFICACION DE TALLAS MAGICO-RELIGIOSAS DE MADERA

A. Figuras antropoformas.
I.—Bastones < B, Manos humanas.
C. Lanzas.

a. Para nifios.

1. E i
spiritus tutelares b. Para adultos.

2. Para curaciones.
3. Para ceremonial de chicha.
4. Para aprendizaje (buques).

A. Antropomorfas

II.—Figurinas
. Animales de presa.

a
l 1. Para curaciones J b. Culebras.
B. Zoomorfas lc' Otros.

2. Para ceremonial de chicha.
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A. Para curaciones {1- Sueltas.
2. Techos o casitas.

1. Suspendidas.
2. Amarradas en postes.

3. Puestas en suelo.

III.—Tablas B. Para ceremonial
de chicha

C. Como “churringa”.

IV.—Bugques A. Para aprendizaje.
V.—Réplicas  A. Objetos utilitarios.
VI.—Tambor-canoa.

VII.—Asientos.

1. Sencillas.

A.
Fuars de'ls camx 2. Antropomorfas.

VIII.—Cruces q B. Dentro de la casa [ 1 En horcén.
2. En techo.

C. Como amuleto.

Probablemente los objetos magicos més importantes son
los bastones (N: polimia). Consisten de varas derechas de sec-
cién circular y de un largo aproximado de 80 a 100 cms. Siem-
pre estan tallados de madera dura y pesada, generalmente de
un color negro o rojizo, y su superficie se alisa y pule con mu-
cho cuidado. El extremo inferior se adelgaza gradualmente aun-
que no termina en punta, y el superior estd adornado de una
talla que correseponde al uso especifico del objeto. La parte
tallada abarca aproximadamente la sexta o quinta parte del bas-
tén. La forma méis importante son bastones con figuras an-
tropomorfas (Fig. 9). Estas figuras siempre representan ante-
pasados masculinos y, segin su poder mégico, se distinguen dos
tipos de bastones: los que representan a un espiritu ancestral
tutelar particular y los que representan espiritus que tienen
funciones de ayudantes magicos subordinados. Los dos bastones
que contienen el hdi de un shaman pertenecen al primer tipo,
mientras que los que el individuo adulto adquiere en el curso del
aprendizaje de conocimientos esotéricos, pertenecen al segundo.
En su forma no se distinguen estos bastones sino sélo por el
poder mégico que reside en ellos. Por lo general las figuras re-
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presentan hombres parados, con las rodillas algo dobladas y los
brazos encogidos. La cabeza estd generalmente adornada mos-
trando una especie de corona, sombrero o cinta incisa. En un
ejemplar del rio Calima la figura lleva una delgada cinta de
plata martillada alrededor de la cabeza (Fig. 9,2). En un bas-
ton del rio Docordé la figura humana llevaba sobre su espalda
una representacion zoomorfa tallada en altorrelieve, dando la
impresién de un cuero de cuadripedo colgado sobre el dorso, con
lag extremidades abiertas como abrazando la figura. Otro tipo
de bastones consiste en varas que terminan en una mano hu-
mana, con los dedos algo encogidos (Fig. 9,6). Estos objetos,
que a veces muestran seis, nueve y aun once dedos en una sola
mano, representan un poder magico adquisitivo y traen a su
poseedor ventajas econémicas. No se emplean en la curacién de
las enfermedades sino en ritos individuales con que la persona
trata de asegurarse buenas cosechas, dinero, tierras u otros bie-
nes. Un tercer tipo representa un poder agresivo y tiene forma
de lanza (Fig. 9, 5). Se usa también en ritos individuales y en-
tra en funcién cuando la persona quiere perjudicar a un enemi-
go. La lanza sin embargo no se interpreta como arma magica
del poseedor del bastén sino como arma del espiritu tutelar que
ayuda a vencer al enemigo.

La segunda categoria de tallas de madera consiste en fi-
gurinas biomorfas sueltas (E: duma, hai-dumd). Distinguimos
en primer lugar entre figurinas antropomorfas y zoomorfas,
las primeras de ancestros y las segundas principalmente de ani-
males de presa. Las antropomorfas son tallas cuya forma varia
segiin su empleo. Algunas representan espiritus tutelares y los
que se dan a los nifios (cf. Ciclo de vida) son casi siempre de
madera de balso y carentes de pintura, mientras que los que
guardan los adultos son de madera dura y tienen a veces una
decoracién pintada. Miden entre 15 y 30 cms. de altura. Estas
figurinas se consideran casi siempre como tnicas y sagradas
y no se hacen periédicamente o sucesivamente. En las curacio-
nes de enfermedades se emplean en cambio figurinas ancestra-
les que més bien se manufacturan de nuevo para cada ocasion.
Tienen un carédcter sagrado sélo durante la ceremonia, pero lo
pierden tan pronto como ésta se termina. Estas figuras son ge-
neralmente de balso y se pintan con jagua y bija. Su tamafio es
variable y pueden medir entre 10 y 80 cms. de altura. Debemos
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mencionar aqui también las figurinas que forman la tripulacion
de los buques usados en el aprendizaje de pricticas shamanis-
ticas; éstas siempre son de balso y de forma cilindrica. Los ani-
males de presa que encontramos representados con més frecuen-
cia son: guatinaja, armadillo, oso hormiguero, mico, babilla,
caiman, pescado, raya y diversas aves (Lam. XXII). A veces
se representan sapos o ranas, pero estos animales figuran como
espiritus malévolos por aparte y no conectados con los anima-
les que causan enfermedades por venganza. Las representa-
ciones de culebras (Lam. XXII, 3) se emplean sélo en el rito
conectado con la curacién de las mordeduras. Las ocasionales
representaciones de garzas que se observan en el ceremonial de
la chicha (ef. infra) o la curacién de las enfermedades simbo-
lizan un principio ultraterrenal, en tanto que una garza que
vuela rio abajo presagia la muerte; también se cree que los es-
piritus de los recién fallecidos vuelan en forma de garza hacia
el mundo de los muertos. Todas las figurinas, sobre todo las an-
tropomorfas, pueden agruparse esencialmente en dos estilos, de
acuerdo con su forma bésica: tallas cilindricas, tridimensiona-
les, con piernas y brazos (Lam. XXI) y tallas planas constitui-
das por una tablilla cuyo extremo superior termina en una ca-
beza muy estilizada indicadndose los brazos por cortas salientes
laterales (Lams. XXIII, XXIV). A veces estas tablillas llevan
una cabeza en cada extremo (Lam. XXIII, 6-7). Las figuras
ancestrales principales del ceremonial de la chicha son casi siem-
pre planas y sélo la cabeza estd tallada en tres dimensiones.
Aunque ambos estilos, el cilindrico y el plano, ocurren en la mis-
ma localidad, y aun son creados por el mismo individuo, se ob-
serva entre los Noanamé4 una preferencia por tallas tridimen-
sionales, mientras que entre los Embera parece predominar la
representacion plana y mas estilizada.

La tercera categoria consiste en tablas que se manufactu-
ran siempre de madera de balso y que se adornan luégo con
dibujos en rojo y negro. Su tamafio varia desde 30 a mas de
100 e¢ms. de largo. En las ceremonias de la curacién se colocan
por aparte, al lado del enfermo, o a veces forman parte de pe-
quenos techos con que cubren al paciente durante la curacién.
En el ceremonial de la chicha siempre aparecen aisladas y mez-
cladas con las representaciones biomorfas. Algunas tablillas de
balso se hacen girar rapidamente en circulo estando suspendidas
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de una cuerda y el ruido que producen se dice ahuyenta a los
espiritus malévolos.

Los buques (N: potdpa) que se manufacturan para fines
de aprendizaje de conocimientos shamanisticos consisten en un
cuerpo de balso ahuecado provisto de una superestructura de
una o varias cubiertas formadas por tablillas delgadas. En el
interior y sobre las cubiertas se colocan entre quince y treinta
figurinas humanas de unos 10 cms. de altura asi como algunas
figurinas que representan aves acuaticas. En un ejemplar el
méstil termina en una figura antropomorfa. Todas las figurinas
humanas llevan pequefias escopetas, machetes o cuchillos, talla-
dos en balso. Para unir y fijar las diferentes partes de estos
buques se utilizan largas espinas de palma, a la manera de pun-
tillas. El exterior de los buques y también las figurinas se ador-
nan con motivos geométricos pintados (Lam. XX, 1).

Para el ceremonial de la chicha se manufacturan pequefias
réplicas de objetos, tales como hachas y fusiles que luégo se cuel-
gan al lado de las deméas figurinas o tablillas. El tambor-canoa
representa una categoria especial, y observamos que este objeto
se usa s6lo con ocasion del ceremonial agricola. Su descripcién
se dio en la nota sobre los instrumentos musicales. Otra catego-
ria de tallas méagico-religiosas consiste en los pequefios banqui-
tos que sirven al shaman de asiento durante sus cantos magicos
o curaciones. Tienen la misma forma como los banquitos co-
minmente usados para sentarse, pero siempre estan tallados de
madera dura, pesada y obscura y por lo general estan adornados
con incisiones que forman lineas en zigzag en sus bordes. Sélo
el shaman puede sentarse en ellos, y cuando no estdn en uso se
guardan en un lugar protegido. '

La tdltima categoria de estas tallas representa ya un fené-
meno de aculturaciéon. Bajo la influencia de los misioneros mu-
chos indios tallan cruces de diferentes formas y tamafios incor-
porando este simbolo a su complejo de tallas magico-religiosas.
La poblacién negroide del Chocé suele colocar delante de sus
casas, en la orilla del rio, una o tres cruces de madera, y algu-
nos indios han adoptado esta costumbre. Generalmente consis-
ten simplemente de dos maderos o tablitas, pero a veces se ob-
serva una forma antropomorfizada. Pequefias cruces, a veces
miltiples, se colocan dentro de la casa, una amarrada al horeén
que mira hacia la entrada, y otras puestas en la techumbre. Di-
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minutas cruces talladas de madera fina y suspendidas de un
hilo se llevan a veces en el cuello. En ocasiones las figuras an-
cestrales planas talladas de una tablilla tienden a convertirse
en cruces al enfatizar las salientes laterales (Lam. XXIV, 8).
Los indios méas aculturados designan a estas figuras con la pa-
labra erusu. Aunque se trata aqui ya de una transicion al cris-
tianismo, cruces no antropomorfizadas nunca se emplean en el
ritual autéctono, y aun las de caricter antropomorfo sélo se ven
a veces como elemento aislado en tal o cual casa.

Plantas alucindgenas.

El uso de plantas alucinégenas es bastante frecuente en
ambas tribus. Los siguientes datos fueron obtenidos tanto de
indios Noanama como de Emberd, principalmente de shamanes
y curanderos que toman o han tomado los extractos preparados
de estas plantas. Conocimos también las plantas pero no pudi-
mos observar personalmente su preparacién, pero si vimos in-
dividuos bajo la influencia de su toéxico.

El alucinégeno mas comin es el llamado “borrachero”. En
el bajo rio San Juan y en el rio Calima vimos sélo la especie
blanca (Datura alba?), pero en el rio Docordé y en la hoya del
rio Baudé observamos ademés de la blanca, la especie roja (Da-
tura sanguinea). El “borrachero” es un arbusto de unos 2 a 3
mts. de altura, con grandes flores campaniformes. Los indige-
nas siembran algunas plantas en los alrededores de las casas y
los shamanes las siembran en sus huertas en el monte. Es de in-
terés anotar aqui que aparentemente no existe nombre indige-
na para esta planta sino que ella se designa siempre/con el
nombre vernacular espafiol,

Otra planta alucinégena, también comin pero tratada con
cierta reserva, es una enredadera llamada ddpe (N) o pildé (E).
La ddpa es una liana trepadora que cubre los troncos y ramas
de los grandes arboles que crecen en las orillas de los rios. Las
muestras coleccionadas por nosotros fueron identificadas como
pertenecientes a la familia de las Malpygiaceas, probablemente
género Banisteriopsis (B. caapi?) '. Ya que se parece mucho a

! Por la identificacién botédnica, damos nuestros agradecimientos al
Rev. P. Huertas, asi como a los doctores José Maria Idrobo, Hernando Gar-

cia Barriga y Néstor Uscategui Mendoza, del Instituto de Ciencias Na-
turales, de la Universidad Nacional.
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otras lianas que eventualmente cubren el mismo 4rbol, los in-
dios para identificarla cortan el tallo y olfatean el zumo, que
en el caso de la ddpa tiene evidentemente un olor fuerte y des-
agradable. También esta planta es cultivada por los shamanes
en sus pequenas huertas en el monte. Segin nuestros informa-
dores existe una tercera planta alucinégena que crece en las
montafnas interfluviales, pero no pudimos obtener més detalles
sobre sus caracteristicas.

Tanto la Datura como la Banisteriopsis se utilizan para pro-
ducir alucinaciones, generalmente con fines de adivinacién. So-
lamente los hombres adultos pueden usar estas plantas, y son
casi Gnicamente los shamanes, y tampoco todos, quienes utili-
zan estos alucinégenos. El extracto de Dature se prepara ma-
chacando una flor con una pequefia piedra y cocinando luégo la
masa en un poco de agua, durante largo rato, agregandole final-
mente una pequeiia cantidad de ron. La dosis precisa para pro-
ducir el efecto deseado es una flor entera, pero la bebida debe
prepararse sélo en luna creciente, ya que en menguante el ex-
tracto se dice ser demasiado fuerte y dafioso para la salud. La
preparacion de la Banisteriopsis es algo diferente. Un trozo de
la liana del grueso de un lapiz y de un largo de unos 15 a 20 ems.
es la dosis normal para inducir un estado alucinatorio. La lia-
na, verde o seca, se machaca con una piedra y la masa se co-
cina durante varias horas en algo menos de un litro de agua. El
liquido se bebe en pequefios sorbos de unos 2 cms?. y se dice que
también este extracto se debe preparar sélo en luna creciente.

En repetidas ocasiones nuestros informadores insistieron
en el peligro de un uso demasiado frecuente de estos aluciné-
genos y declararon que, con el uso prolongado, la persona va ne-
cesitando dosis cada vez mas fuertes. Las consecuencias dicen
ser graves infecciones de los ojos y aun ceguera total. Por otro
lado se nos informé que personas —generalmente shamanes—
mal intencionadas pueden por medio de pricticas mégicas “ha-
cer perder la vista” a los que usan estas plantas. En este caso
se trata evidentemente de la pérdida de la capacidad de tener
tales alucinaciones y no de un dafio organico de los ojos.

Las plantas alucindégenas se utilizan para los fines siguien-
tes: para identificar enemigos personales, quienes tratan de cau-
Sar dafio por sus practicas méigicas; para ponerse en contacto
con los espiritus ancestrales o con los espiritus de los animales
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de presa; para localizar el paradero de objetos perdidos o ro-
bados. Las visiones estin generalmente acompafiadas de sensa-
ciones actisticas y un estado de euforia que dicen dura varias
horas. Uno de nuestros informadores, quien habia tomado ddpa
en dias pasados, describié la experiencia asi: “Donde hay mon-
te se vé limpiecito; donde hay agua se vé playa. Se vé toda clase
de animales y gente y pueblos y se oye musica de toda clase, como
de flautas y pitos y tambores”. Una vez pasado el efecto, se dice
que la persona no siente ninglin malestar pero se aconseja to-
mar un poco de jugo de limén diluido al despertar del trance.

El ceremonial de la chicha.

La preparacién y el consumo ceremonial de la chicha (“can-
tar chicha”) constituye una de las principales ocasiones rituales
en que participa un grupo numeroso de asistentes. El objetivo
de este ceremonial es miltiple. Esencialmente se trata de un acto
de reconciliacién con los espiritus de los animales de presa, quie-
nes junto con los espiritus ancestrales participan en la fiesta
de la chicha. Es una especie de armisticio, un pacto de no agre-
sién en el cual los dos grupos de espiritus son los principales
participantes. Por otro lado el ceremonial de la chicha ofrece
una ocasién colectiva para ponerse en contacto con los antepa-
sados e inclinarlos favorablemente a que sigan protegiendo al
grupo contra las enfermedades. No por tltimo se trata de una
oportunidad para reafirmar la cohesién social del grupo, pues
es una ocasion de amistad y cooperacién. Alli se encuentran los
jovenes de ambos sexos y comienza el cortejo; alli se gana pres-
tigio al lucir nuevos adornos o al hablar de viajes y de aventu-
ras. Los viejos charlan de tiempos antiguos, los jévenes bromean,
las mujeres colaboran amistosamente en la preparacién de la
comida y la bebida. La institucién de “cantar chicha” es tal vez
el mecanismo socio-religioso mas importante en la vida del in-
digena. La siguiente descripcién de un ceremonial de chicha se
basa en observaciones personales hechas en la casa de un shaman
del alto rio Docordé, donde pudimos asistir a este evento.

En estos dias habia abundante maiz recién cosechado y los
jovenes de la casa habian traido pescado, langostinos y algunas
presas de carne. El shaman dueno de la casa habia tomado
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ddipa y segin sus visiones el momento era propicio. Ahora las
mujeres comenzaron la preparacién de la chicha y mientras tan-
to el shaman dirigia el arreglo necesario de la casa, ayudado
por los hombres de la familia. En primer lugar se procedi6 a la
construccion de un pequefio cuarto ceremonial, al lado del rec-
tangulo encerrado por los cuatro horcones principales de la
casa. Como base de la construccion se colocaron cuatro estacas
largas en rectiangulo, clavadas entre la madera del piso y ama-
rradas en sus extremos superiores a las vigas del techo. Estas
estacas se unian luégo por cortas varas horizontalmente ama-
rradas para formar las paredes, dejando abierto el lado orien-
tado hacia el centro de la casa. En otras ocasiones esta armazén
estaba formada por largos postes de madera de balso, pintados
con bija y jagua y que se guardan en el zarzo para este fin, pero
ellos estaban ya muy sucios y ahumados de manera que el cuar-
tico se construyé esta vez de varas que habian cortado en el
monte cercano. Ahora se trajeron grandes hojas verdes de palma
que amarraron verticalmente sobre el armazén de las paredes, en-
tretejiendo las hojas lateralmente para formar asi paredes bien
cerradas. Sobre el exterior de estas hojas amarraron luégo tres o
cuatro hojas de palma en sentido horizontal. Estas hojas las
habian raspado de tal modo que eran de un color amarillo claro
y ademas habian arrancado a trechos las hojitas laterales, de
manera que cada rama consistia sélo de una veta y de unas diez
o doce tiras amarillas que colgaban de ella.

En cada uno de los cuatro horcones centrales de la casa el
shaman amarré luégo una gran figura antropomorfa de ma-
dera, tallada de balso y pintada de rojo y negro, que miraba ha-
cia el centro. Estas figuras representaban a los principales an-
tepasados cuyos espiritus iban a estar presentes. Los horcones
se unian ahora con largas cuerdas de fibras amarradas a unos
2 mts. de altura sobre el piso y a través de este rectangulo se
amarraron dos cuerdas diagonales que se eruzaban en el centro
de la casa. De estas cuerdas se suspendieron luégo gran niimero
de objetos tallados de madera, que el shaman habia preparado
en dias anteriores: habia figuras antropomorfas, zoomorfas,
tablillas y algunas réplicas de utensilios. En el centro del cuar-
tico que apenas media 1.20 por 1.50 mts. de largo y ancho, el
shaman colocé sobre el suelo una pequeiia estera cuadrada te-
jida de hojas amarillas brillantes. Del mismo material habia
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tejido una especie de trenzados o guirnaldas, que también col-
garon de las cuerdas horizontales. Mientras tanto todos los ha-
bitantes de la casa se iban pintando el cuerpo y la cara y ade-
mas se habian adornado con sus mejores joyas y flores silvestres.

Desde que comenzé la construccion del cuartico recogieron
todas las armas que habia en la casa: arcos, flechas, cerbatanas,
escopetas, hachas y machetes y las escondieron en el monte no
lejos de la casa. Los perros se habian sacado de la casa y la
escalera se volteé para evitar que subieran otra vez a la plata-
forma de vivienda . Todas estas medidas eran de especial im-
portancia, ya que como los espiritus de los animales de presa
iban a asistir a la ceremonia, habia que hacer desaparecer por
el momento a sus enemigos, los perros y las armas. De otro modo
se asustarian y no vendrian.

Para arreglar la casa duraron varios dias y mientras tanto
un grupo de mujeres iba preparando bateas llenas de chicha que
iban poniendo en grandes tinajas tapadas con hojas. Ya que en
el curso de estas actividades las mujeres y los nifios tenian que
bajar con frecuencia al rio para traer agua, lavar los recipien-
tes o conseguir méas hojas, la necesidad de voltear la escalera
después de cada subida o bajada era todo un problema. Ademas,
como habia mucho lodo alrededor de la casa, pusieron al lado
de la escalera un gran recipiente con agua para que las perso-
nas pudieran lavarse la pies antes de entrar. Ya desde el comien-
zo de los preparativos se habia limpiado con esmero el piso de
la casa y con todo cuidado se trataba de transitar sin ensuciarlo.
Debajo de la casa, al pie de la escalera volteada, estaban reuni-
dos los perros tratando de aprovechar un olvido de alguna per-
sona para subir. Cuando esto ocurre, “la chicha se dafia” y toda
la fiesta se interrumpe y postpone. Los espiritus ya no vienen.
La gente bebe la chicha que se ha preparado pero ésta ha perdi-
do su funcién ceremonial y constituye sélo un alimento cualquie-
ra, que se consume pero sin que las personificaciones sobrena-
turales tomen parte y sin que este consumo implique una actitud
ritual.

Por la noche la mujer del shaman ayudada por las hijas
mayores llené una docena de totumas semiesféricas con chicha
y el shaman las colocd, la una al lado de la otra, sobre la esterita
que cubria el piso del cuartico, cubriéndolas luégo con varias
hojas (kelbaumia). El duefio de cada totuma habia lavado la
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suya primeramente con agua en el cual se habian cocinado ho-
jas de meaumia y raices de pimikde, plantas aromaticas que se
cultivan al lado de la casa, v todas las totumas eran nuevas y
decoradas con incisiones rellenadas de color rojo y negro. Ahora
el shaman se senté en su banquito frente a la puerta del cuarto
ceremonial. Teniendo en la izquierda su bastén comenzé a agi-
tar con la derecha una especie de abanico de hojas secas de pal-
ma, haciéndolo vibrar rapidamente sobre las totumas para lla-
mar a los espiritus. Al mismo tiempo comenzé a cantar un canto
monétono invitando en él a los antepasados a “embarcarse en
sus buques” y a venir a su casa a tomar parte en la celebracién.
Esta cancion alternaba con otra en que se dirigia a los animales
de presa llaméandolos a cada uno e invitdndolos a asistir.

Durante esta noche nadie duerme. Auin no se puede tomar
la chicha y sentados en un gran circulo alrededor de la escena
los hombres cantan a veces, acompafiando al shaman mientras
que las mujeres y nifios permanecen en la sombra. A veces hay
ratos de silencio y entonces, se dice, se oye sibitamente un cru-
jido en las hojas secas, un movimiento como si alguna persona
estuviese en el cuartico obscuro e hiciera estremecer sus pare-
des. Son los espiritus ancestrales que han descendido.

Al amanecer el shaman se levanta de su banco y quita en
presencia de todos, las hojas con que estaban cubiertas las to-
tumas. Estaban llenas cuando se colocaron alli por la noche, pero
ahora se ve que su contenido ha mermado; los antepasados han
bebido. Los hombres beben ahora sus totumas y de ahi en ade-
lante todos tienen libertad de beber a su gusto. EIl ceremonial
propiamente ha terminado desde que se supo que los espiritus
estuvieron presentes y ahora comienza la parte social. Los hom-
bres beben, tocan flauta y cantan. A veces descansan o duermen
un rato. Las mujeres también beben, pero al mismo tiempo pre-
paran comida para todos. La casa se ha llenado de vecinos y tal
cual viajero que iba de paso se ha agregado al grupo. Los hom-
bres forman un circulo y bailan y de pronto una mujer vieja
toma su pequeno tambor y comienza a tocarlo en un rapido
ritmo. Detras de ella y todas agarrdndose de las caderas se for-
ma una fila larga de mujeres que bailan alrededor de la casa
cantando mientras que la vieja toca cada vez mas rapido, lla-
mando a mas huéspedes a venir y a tomar parte en la fiesta.
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Mientras que alcanza la chicha continta asi la alegria y
s6lo cuando se ha terminado, se retiran poco a poco los asisten-
tes. Aunque a veces la bebida es fuerte y los hombres resultan
algo embriagados, practicamente nunca hay desorden o agresion
sino un ambiente de risas y bromas. Pronto, talvez ya dentro de
pocos dias, se “cantarad chicha” en otra casa y al despedirse ya
se habla de la proxima reunion.

Segiin dicen los indios, durante el ceremonial de la chicha
se encuentran los espiritus ancestrales con los de los animales
de presa y “hablan” entre si. Los antepasados, agradecidos con
sus descendientes por acordarse de ellos e invitarlos a compartir
la chicha, asumen entonces su papel de intermediarios y tratan
de apaciguar a los animales de presa que, justamente enojados
por verse siempre victimas del hombre, toman su venganza cau-
sindole enfermedades. También, aunque de un modo no muy
claro, parece que algunos de los espiritus ancestrales se identi-
fican directamente con ciertos espiritus de animales, es decir,
ellos se vuelven los “duefios” de ciertas especies. En los can-
tos del shaman éste pide perdon a los animales y explica que
es necesario perseguirlos, ya que de otro modo se sufriria
hambre. Desde luego, seria demasiado facil apaciguar a los es-
piritus de los animales cada vez que se prepara chicha, y aqui
entra en funcion un mecanismo de control que ofrece a los ani-
males el mantener a veces su latante venganza. Este mecanismo
lo constituyen los perros; demasiadas veces un perro logra su-
birse a la casa o se descubre en el tltimo momento una punta
de flecha olvidada en la paja del techo, casos en que el shaman
declara inmediatamente que “la chicha se ha dafiado” y que los
espiritus no vendran. Por cierto, algunos perros han aprendido
a treparse aun por escaleras volteadas, pero en ocasiones es po-
siblemente el mismo shaman quien facilita la subida de un perro
en un momento desapercibido, explicAndose asi la incidencia de
las enfermedades sin que sufra el prestigio del shaman.

Aunque se puede “cantar chicha” en cualquier época del
aiio, ya que siempre se pueden conseguir mazorcas frescas en
suficiente cantidad, la frecuencia con la cual se celebra este ri-
tual aumenta marcadamente durante los meses de verano, en-
tre enero y marzo y, en cierto grado, en agosto y septiembre.
Sin embargo, la frecuencia con que se “canta chicha” entonces
no se debe exclusivamente a la mayor disponibilidad de maiz
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sino depende también de otros factores no menos importantes.
A comienzos del afio, cuando cesan las lluvias en intensidad, la
caza es mucho mas provechosa por varias razones; en primer
lugar, los animales caminan més en las noches despejadas y es
mas facil para el cazador y sus perros encontrarlos. Sus rastros
son mas visibles y, por la escasa lluvia, los perros les siguen
mas facilmente. Algunos de los arroyos pequenos de las regiones
interfluviales se secan y los animales tienden entonces a concen-
trarse a lo largo de los cursos mas grandes de agua, es decir, en
la vecindad de las viviendas de los indios. Lo mismo ocurre en-
tonces con los pescados y los reptiles acuaticos que se concentran
en los pozos de los rios y arroyos. Por otro lado, esta época de
roza, cosecha, caza y pesca trae peligros fisicos, ya que la gente
se expone ahora mas a mordeduras de culebras, accidentes de
trabajo o fuertes transiciones de temperatura. El cambio en la
dieta y el ocasional hiperconsumo de frutas, carne o pescado,
se agregan a estos peligros para la salud, y ademas estos meses
son la época de viajes y reuniones, es decir, en ellos aumenta
la incidencia de enfermedades contagiosas. Al subir asi el nivel
de ansiedad producida por las enfermedades, aumenta la nece-
sidad de apaciguar a sus causantes méigicos, y las repetidas ce-
remonias de chicha son entonces no tanto la consecuencia y ex-
presion de un excedente econémico sino mas bien de un estado
general de preocupaciéon por la salud.

La curacion de las enfermedades.

La causa principal de las enfermedades se cree ser la ma-
levolencia de los espiritus de los animales de presa. Una causa
adicional y por cierto muy temida es la malevolencia del préjimo,
sobre todo la de un shaman mal intencionado. En parte estos
enemigos se sirven de los animales de presa para causar per-
juicios, tratando de inducirlos a hacer dano a otra persona; en
parte creen también posible que un enemigo cause la enferme-
dad de otra persona sin la intervencién directa de los espiritus,
introduciendo en el cuerpo de su victima un proyectil magico.
Este proyectil puede consistir en espinas, pelos o a veces pie-
dritas que se localizan en el organismo, causando agudos dolo-
res y finalmente la muerte. La curacién de la enfermedad con-
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dia. La ultima vez el enfermo se sent6 de espaldas y el shaman
tocé suavemente su cabeza, hombros y brazos con el bastén.

Una muchacha epiléptica fue tratada del modo siguiente:
ella estaba sentada en el suelo y detras de ella se sent6 el shaman.
con ambas manos sostenia horizontalmentee un largo esparto de
madera al cual estaba atada una estrecha tira de cuero de ve-
nado, de tal modo que los pelos largos del cuero sobresalian a lo
largo de la madera. Poniendo el instrumento a la altura de las
caderas de la paciente el shaman levant6 lentamente la madera
cepillando muy levemente la espalda de la muchacha hasta la al-
tura de los hombros. Esta manipulacién duré unos quince minu-
tos sin que nadie hablase. Poniendo el instrumento al lado y or-
denando a la paciente retirarse, el shaman comenzé a masticar
un trozo de hoja de tabaco y se friccioné luégo durante largo
rato ambos muslos con la saliva tefiida del zumo.

En otras ocasiones el tratamiento es mas complejo. El
shaman manufactura o trae ya hechas unas diez o veinte figuras
humanas de madera y las deposita a su lado en un canasto. To-
mando ahora una figura en cada mano toca la cabeza, los hom-
bros, los brazos y los muslos del enfermo, frotando suavemente
y con movimientos paralelos de ambas manos sobre el cuerpo, si-
guiendo sus contornos. Después de un rato pone las dos figuras
aparte y toma otras dos, continuando asi hasta que se hayan usado
todas las figuras que trajo. Al mismo tiempo el shaman entona
una larga cancion, pidiendo a los antepasados dar su poder mé-
gico a las figuras para que extraigan la afliccion del cuerpo del
paciente.

Tratandose de mordeduras de culebras el shaman coloca al
lado del paciente una o dos culebras talladas de madera. Estas
tallas deben corresponder a la especie que mordié a la victima,
y el shaman entona encantaciones y pide del animal que “retire
el veneno”. Tomando la réplica de la culebra, toca con ella la
herida del paciente, su cabeza y otras partes del cuerpo. Adi-
cionalmente se liga la herida y el shaman aplica su boca para
sacar el veneno chupando.

Tratandose de enfermedades graves el ceremonial de la cu-
racién es proporcionalmente mas elaborado. Con alguna anti-
cipacién el shaman, a veces ayudado por el enfermo y su familia,
talla gran nimero de figuras antropomorfas, zoomorfas y ta-
blillas que se adornan con motivos pintados. El enfermo yace
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de espaldas y alrededor de él se colocan ahora las figuras que, en
parte, representan a los espiritus ancestrales, en parte a los de
los animales causantes de la enfermedad. Encima y al lado del
enfermo se cuelgan las tablillas o figuras en forma de garzas,
pescados, o rayas, etc., suspendidas de cuerdas. En ocasiones el
shaman construye una especie de casita o cobertizo formado
de tablas y postes de madera de balso, todos pintados de rojo y
negro. Dentro de esta casita que se coloca dentro o fuera de la
casa, yace el enfermo, saliendo sélo su cabeza y pies por los ex-
tremos abiertos. Ahora el shaman se sienta al lado de la cabeza
y, tocando el suelo con uno o dos bastones, comienza a invocar
a los espiritus. Generalmente el shaman se encuentra en estas
ocasiones bajo la influencia de un alucinégeno y las canciones
pueden durar horas o noches enteras. -A ratos se levanta y
comienza a caminar o a bailar lentamente alrededor del en-
fermo, haciendo movimientos con los dos bastones como para
“recoger” y “botar” la substancia de la enfermedad.

El ceremonial agricola.

Entre los Noanama del bajo rio San Juan tuvimos la opor-
tunidad de asistir a una ceremonia agricola que, segin nos in-
formaron, se celebra anualmente en marzo o abril, para asegu-
rar buenas cosechas. La reunién se llevé a cabo en la casa de
un shaman y simultineamente se celebré otra reunion igual a
unos 10 kms. rio abajo, en casa de otro shaman.

La casa se habia barrido y el piso estaba despejado de asien-
tos y canastos. En el centro de la casa, entre los cuatro horcones
principales, habian colgado un gran tambor-canoa hecho de un
palo ahuecado y manufacturado en dias anteriores por el shaman
y sus hijos adultos. El instrumento estaba cubierto de motivos
pintados de rojo y negro, y otro tambor parecido, también nue-
vo, estaba colocado en el zarzo de una construccién anexa para
ser llevado a otra casa que pertenecia a un hijo. El tambor-ca-
noa estaba suspendido en el aire, en direccién noroeste-sureste,
con la proa en alto y la popa aproximadamente 50 cms. sobre el
nivel del piso. En el centro exacto de la casa, encima del tam-
bor-canoa suspendido, se habia hecho una especie de repisa de
varas, de unos 2 por 2 mts. Sobre esta repisa se habian colocado
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los siguientes objetos: dos canastos con mazorcas de maiz, va-
rias cafias de aztlcar, un racimo de chontaduro, una atarraya,
un arco y varias flechas. Aun sin haberlo preguntado, el shaman
nos explico que estos objetos eran para que, a través de ellos,
todas las actividades de subsistencia y principalmente la agri-
cultura se beneficiaran de la ceremonia.

La noticia de que se iba a efectuar esta ceremonia se habia
extendido por la vecindad y durante la mafana habian llegado
muchos indios. Todos estaban ataviados con sus mejores ador-
nos y habian traido sus flautas. Fue notable la ausencia de pren-
das tales como camisas, blusas o peines, y el shaman explicé que
tratdndose de una ceremonia muy importante, era esencial que
se eliminasen estos elementos que no eran autéctonos.

Cuando se habian reunido unas treinta personas adultas,
una mujer joven se levant6 y se paré al lado izquierdo del tam-
bor-canoa, con la cara hacia la proa levantada. En el interior
del instrumento se habian colocado dos bolillos de madera dura,
de unos 30 cms. de largo por 4 cms. de didmetro. Tomando uno
de ellos en la mano derecha y manteniéndolo con el brazo esti-
rado dentro del tambor, comenzé a golpear la pared izquierda
desde el interior en un ritmo rapido. De vez en cuando golpeaba
hacia la pared derecha y con el otro bolillo, mantenido en la iz-
quierda, golpeaba a veces contra el exterior de la pared iz-
quierda.

Después de tamborear asi por un rato durante el cual llegé
més gente, una mujer vieja comenzé a organizar un grupo de
unas diez muchachas jovenes ain no casadas, para formar un
circulo alrededor del tambor-canoa. Bailando adelante y ento-
nando un canto, la vieja dirigia la fila de muchachas que ahora
comenzaron a bailar lentamente y en sentido contrario al reloj,
alrededor del tambor. Inmediatamente un grupo de hombres
formé otro circulo, paralelo al de las muchachas, y comenzaron
a bailar moviéndose en la misma direccién. La mayoria de ellos
llevaban flautas, algunos tocando la melodia con flautas verti-
cales, otros tocando el acompafiamiento con flautas horizonta-
les. Las muchachas bailaban con cortos pasos y brincos, me-
neando el cuerpo, con los brazos doblados y las manos colgando.
Los hombres bailaban también caminando pero pisando fuer-
temente y levantando las rodillas con cada paso.
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Mientras que se movian estos dos circulos al compés del
tambor y acompaiiados por el canto y las flautas, los demas pre-
sentes estaban sentados alrededor, charlando y comiendo. Cer-
ca del fogon estaba un grupo de mujeres sirviendo chicha de
chontaduro y en una construccion anexa que también servia de
cocina estaban otras mujeres preparando mas chicha. Cuando
se cansaba alguno de los bailarines se retiraba y se sentaba un
rato para reposarse, pero los dos circulos crecieron al llegar mas
y més personas de la vecindad y por la tarde habia tanta gente
bailando que el duefio de la casa estaba ya seriamente preocupa-
do por la resistencia del piso de su hogar. Aunque la chicha no
estaba fermentada, la atmoésfera fue de gran alegria, pero de
ningtin modo de desorden. Cada persona presente, con excep-
cion de los nifios, consideré su participacion individual como
obligante e importante, bailando hasta cansarse y descansando
s6lo para hacer campo a otros que llenaban la rueda. El shaman
mismo no bailaba sino se quedé sentado al lado, mirando con
contento la escena y animando a ratos a los bailarines con ex-
clamaciones. Nos explicé que las canciones estaban dirigidas
a Evanddma, para que éste concediera a los indios buenas cose-
chas, protegiera sus campos y casas de vientos e inundaciones
y proveyera a los montes y rios de animales. Segiin el shaman,
el tambor se tocaba para llamar a Evanddma para que descien-
da a escuchar los cantos.

Muchos de los asistentes habian traido comida, frutos y
pescado, y continuamente se cocinaba y comia. El baile continué
en esta forma durante casi una semana, durante la cual cam-
biaba la asistencia, los unos regresando a sus casas mientras que
venian otros para participar durante algunas horas o dias. Fue-
ra de los instrumentos musicales no se usaban otros objetos ce-
remoniales como los que son esenciales en la preparacién de la
chicha o en las curaciones.

Actitudes rituales varias.

La agricultura y la caza implican ocasionalmente ciertas
actitudes mégicas del individuo, que éste debe observar en su
vida diaria. Asi por ejemplo, al sembrar una roza, se siembran
en la periferia ciertas lianas trepadoras a las cuales se infunde
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de una serie limitada de simples motivos geométricos pintados
en rojo y negro resulta equilibrada y mas que un mero comple-
mento de la escultura.

El proceso de la talla de una figura biomorfa comienza con
la seleccién de un trozo adecuado de madera, y alli entra, por
cierto, un factor individual. Un individuo, al proyectar, por
ejemplo, la figura de un armadillo, lo concibe como de determi-
nado tamafio, mientras que otro individuo puede que tenga otro
concepto de “tamano adecuado”. La escala medidora que usa el
artista continuamente durante el proceso de la talla, es su mano:
el alcance de la cuarta, el largo de una falange, el ancho de un
dedo, ete. Pero la diversidad en ver el objeto en €l espacio es in-
dependiente de esta medida. Es un concepto individual, propio
de cada persona y que no parece modificarse en el curso del tiem-
po. Un hombre simplemente “sabe hacer” figuras de caimanes
de unos 20 cms. de largo, mientras que otro las sabe hacer de
50 cms. de largo. En ocasiones las disponibilidades materiales
inducen al artista a reducir o ampliar su escala conceptual pero
entonces la talla generalmente no lo satisface. Queda “fea” o
ridicula, y al exhibirla a su publico el artista hecha la culpa al
material y no a su propia incapacidad de tallarlo en una nueva
escala.

La forma bésica para tallar una figura humana o una va-
riedad de figuras de animales, es el cilindro. En el caso de figu-
ras humanas la cabeza ocupa aproximadamente la quinta parte
de la altura total, quedando el ancho del tamaifio del trozo ori-
ginal. Al tallar asi una figura de un cilindro grueso pero corto,
no se reduce el tronco de la figura ni el ancho de la cabeza, sino
ésta se hace menos alta. De este modo las figuras antropomorfas
tridimensionales tienen un aire algo embrional: cabezas despro-
porcionadamente grandes y anchas, frentes altas pero mandibu-
las inferiores muy bajas, troncos largos pero con piernas del-
gadas.

La talla se comienza limitando la cabeza por medio de un
corte circular profundo y éste es tan ancho a veces como la ca-
beza entera. El cuello de la figura se representa en forma cilin-
drica; el tronco propiamente dicho, es decir, hombros, térax y
abdomen, ocupa unas dos quintas partes de la altura total y tiene
generalmente una forma cilindrica, de manera que implica poco
trabajo adicional. Una vez delimitada la cabeza del tronco, el
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préximo corte que define la figura es una profunda muesca que
marca la parte trasera de las rodillas. Muescas similares en la
parte superior frontal de los muslos y la parte inferior de la
tibia, forman el préximo paso. La figura aparece asi con las
rodillas levemente dobladas, postura muy caracteristica de casi
todas las representaciones humanas tridimensionales.

A veces se puede producir una representacién humana muy
estilizada solamente por dos cortes: uno circular separando la
cabeza del tronco y una muesca en angulo abierto detras de las
rodillas. Pero generalmente se elaboran algunos otros rasgos: las
piernas se tallan individualmente dejando un ancho espacio libre
entre si; se representan los brazos y los 6rganos sexuales, y fi-
nalmente se tallan algunas facciones de la cara. Los brazos se
tallan casi siempre en altorrelieve, colgando a lo largo del cuer-
po o a veces encogidos sobre el pecho. S6lo muy raras veces se
ven figuras con los brazos separados del cuerpo y esta forma
no parece ser tradicional. Los 6rganos sexuales masculinos se re-
presentan en altorrelieve; los femeninos generalmente por inci-
siones marcando un tridngulo. Al tallar las facciones de la cara,
lo que generalmente es uno de los tltimos pasos en la manufac-
tura de una figura humana, se enfatizan dos lineas: una verti-
cal formada por una arista que marca nariz, boca y mentén, y
una horizontal que marca el borde superior de las orbitas. La
raiz de la nariz es alta, y el dorso es prominente con base recta.
Hay muy poca elaboracion de la boca y apenas se indican los
labios. Los ojos propiamente dichos no se representan pero se
producen muy efectivamente por la sombra que dan los arcos su-
perciliares. Al acercarse el artista al fin de su labor, es frecuen-
te que otros miembros de la familia se retnan alrededor de él
y hagan sugerencias acerca del acabado, decoracién o tal cual
detalle. Con frecuencia observamos que las mujeres sugerian que
se marcasen los ojos por medio de puntos o que se indicasen me-
jor los brazos, los 6rganos sexuales u otros rasgos que el mismo
artista no habia pensado representar. Esta insistencia femenina
en representaciones mas realistas es bastante notable, y aunque
ellas mismas no tallan figuras, su eventual influencia en el aca-
bado final de las tallas, es un factor que debe tenerse en cuenta.

Tal como en las tallas antropomorfas, las cabezas son pro-
porcionalmente demasiado grandes, en las zoomorfas se presen-
ta la tendencia de alargar el tronco. Desde luego, la misma forma
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de los animales: culebras, caimanes, armadillos, garzas, pesca-
dos, etc., inducen a esta tendencia, pero aun en figuras de ani-
males esencialmente “anchos” como tortugas, rayas o sapos, se
observa este énfasis. Contrario a las representaciones humanas,
las extremidades de los animales no se tallan con mayor cuidado
v generalmente se indican apenas por cortos pedinculos cibicos.
El énfasis esta en la representacion de ciertas marcas caracteris-
ticas de la especie: escamas, rayas, manchas, aristas, la pinta de
las serpientes o la forma de las aletas del pescado. Ojos y dientes
se representan casi siempre con cuidado, pero uflas u 6rganos
sexuales no se indican, aunque se tiene por entendido que se re-
presentan casi s6lo animales machos. En la manufactura de tallas
bidimensionales, en forma de tablillas, la parte principal es la
cabeza, y otra vez se marcan en las caras humanas una nariz pro-
minente, las 6rbitas hundidas y las bocas pequefias. El resto del
cuerpo consiste de una larga tabla plana, que aunque representa
el “cuerpo”, es ante todo concebida como una superficie que se
adorna con pinturas. A veces estas figuras planas tienen vesti-
gios de brazos en forma de cortas salientes laterales, pero mu-
chos individuos consideran innecesario este detalle. A veces re-
sultan abstracciones sorprendentes, tales como las ilustradas en
la Figura 10, C, D. Las representaciones zoomorfas planas son
muchas veces sélo especies de siluetas producidas por recortes la-
terales o por salientes que indican la cabeza, el pico u hocico, las
alas o aletas de la cola. En ocasiones las representaciones de gar-
zas tienen largas patas de espartos de madera dura, tnico caso
en que se observan tallas compuestas de varias piezas labradas
por aparte, a excepcién tal vez de los buques de espiritus.
Aunque el artista se cifie casi siempre a limites tradiciona-
les, el mismo proceso de la talla de una figurina no es de ningiin
modo mecénico y rutinario, sino pide minuciosidad e implica con-
centracion. A veces después de haber trabajado por un buen rato
tallando un trozo de madera, el artista lo pone de lado y se sien-
ta en otra parte, no para ocuparse de nuevas actividades sino
ponderando su artefacto y visiblemente absorto en el problema
de lograr una obra que lo deje satisfecho. De pronto se levanta,
toma la pieza y la mira por un rato; la guarda en un canasto sin
modificarla o la deja en el suelo, en medio de viruta y astillas.
Pero stbitamente la toma otra vez en sus manos, y ahora, con un
solo corte seguro y preciso, y con profunda concentracién le da
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v

ACULTURACION
Bilingiiismo y mestizaje biolégico.

Entre los Noanam4 muchos hombres son bilingiies y hablan
el castellano vernéculo de los negros vecinos con bastante soltu-
ra. Entre los Embera encontramos sélo muy pocos individuos que
hablaban bien el espafiol y, por lo general, las mujeres de ambas
tribus no hablan casi nada de esta lengua. El hecho de que gene-
ralmente los hombres viejos hablan mejor espafiol no significa
necesariamente que el individuo aprende este idioma en el curso
de los afnos sino més bien ellos son representantes de una gene-
racién para la cual un conocimiento del espafiol era mas nece-
sario o deseable que para la joven generacion de ahora. En efec-
to, la poblacién indigena va creciendo y pocos jovenes tienen in-
terés en aprender espaifiol. Por un lado no esperan mayores ven-
tajas de los contactos con los negros locales; por el otro, las oca-
siones para el aprendizaje son escasas, ya que muchos grupos in-
digenas tratan de retirarse méis y més a regiones menos accesi-
bles.

Los Noanami parece haberse mezclado muy poco con los
negros o los mestizos y desaprueban muy enfaticamente tales
uniones. En efecto, no supimos de un solo caso de matrimonio o
concubinato entre indigenas de esta tribu y los negros vecinos.
Entre los Embera se ven algunos casos de individuos mestizos
pero no con negros sino mas bien con mestizos del vecino De-
partamento de Antioquia. No hay abierta desaprobacién de ta-
les uniones que, de todos modos, parecen ser muy raras, pero
tampoco se considera el mestizaje como deseable o ventajoso.

Relaciones con los negros.

A todo lo largo de los rios principales se encuentran casas
ocupadas por negros, localmente designados como “libres”. Aun-
que muchos de ellos viven en casas aisladas a lo largo de las ri-
beras, en algunas regiones existen pequefios poblados. Aparen-
temente las relaciones entre negros e indigenas son buenas y
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aun caracterizadas por cierto respeto mutuo, pero bajo esta con-
ducta manifiesta de cordialidad predomina una actitud de hos-
tilidad y sospechas. También la poblacién negra esta creciendo
¥ su expansién territorial afecta muy sensiblemente a los indios.
Acercandose primero como compradores de cerdos, maiz o ca-
cao, los negros se infiltran continuamente a las tierras ocupadas
por los indios y se apoderan finalmente de sus cultivos. Aunque
los negros van desplazando asi a los indios de algunas regiones,
ellos reconocen que en muchos aspectos dependen de los indios
como artesanos, productores de alimentos y crias, bogas, tra-
bajadores ocasionales y aun como curanderos y shamanes. En
realidad, los negros del bajo rio San Juan reconocen abiertamen-
te que muchos aspectos de la cultura indigena son superiores a la
manera de vivir ellos. Las casas de los indios son mejor construi-
das y mas limpias; sus cultivos son mas productivos; los produc-
tos de su artesania mejor trabajados. Sobre todo, la estrecha co-
laboracién econémica dentro de la parentela se diferencia pro-
fundamente del individualismo y personalismo de los negros.
En la zona del rio Baudéd, sin embargo, los indios ocupan defi-
nitivamente una posicion inferior. Sea que los Ember4 son me-
nos productivos y trabajadores o sea que los negros de esta zona
son mas agresivos, los indios de aquellas regiones viven en con-
tinuo temor de sus vecinos, pero dependen de ellos para su co-
mercio de cacao y cerdos.

Las Misiones.

En la poblacién negra de Noanama, en el extremo norte del
territorio de esta tribu, existe una misién catélica y otra en
Catri, en territorio Ember4, en la confluencia del rio Catrua con
el rio Dubasa. Ambas estaciones estian a cargo de las Hermanas
Misioneras de la Madre Laura y funcionan ya desde muchos anos
en sus respectivas zonas. Dedicdndose a la guia espiritual de los
indigenas y a la educacién escolar de sus nifios, estas Misiones
han interferido muy poco en las costumbres tradicionales y han
atraido a los indios por su obra social que, aunque limitada por
la falta de medios adecuados, se ha convertido en un factor de
importancia para los indigenas. Los servicios médicos presta-
dos por las Misiones, su hospitalidad para con los viajeros y su
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papel de consejeros en los mas diversos problemas, hacen que
muchos indios acudan a la Misién y mantengan relaciones amis-
tosas con sus representantes. En Noanama encontramos solo
cuatro nifios indigenas en la escuela misional, pero en Catra
eran mas de cien, todos en plena libertad de regresar a sus casas
en cualquier momento. Que los Embera envian mas nifios a la
escuela misional que los Noanaméa se debe evidentemente al he-
cho de que la situacion econémica de los primeros es considera-
blemente mas precaria.

La gran mayoria de los indios de ambas tribus son bauti-
zados, v los que viven cerca de las Misiones o se encuentran de
paso, asisten a misa. El evidente éxito de las Misiones se debe
en buena parte a la comprensiéon que los misioneros han mos-
trado con la cultura aborigen, comprension tal vez no antropo-
logica, pero si profundamente humana.

Migraciones.

Tanto la continua penetraciéon de los negros en los territo-
rios indigenas como también el crecimiento de la poblacién in-
dia, comienzan a obligar a muchos indios a migrar y busear nue-
vas tierras. A estos factores se anadié en épocas recientes el
bandolerismo de los afios de 1950 a 1953, que forzé a muchos in-
dios a retirarse a zonas menos expuestas. En la actualidad, el
principal movimiento migratorio se dirige a Panama4, sobre todo
a la hoya del rio Tuira y la region de Jaqué. No sélo los Noana-
ma, sino también muchos indios Embera estin migrando hacia
alla para establecerse definitivamente en suelo panamefio. Los
hombres j6évenes acostumbran hacer largos viajes por mar,
sea para comprar cuentas de collar o adornos de plata, sea para
ganar prestigio por el mero hecho de haber visitado zonas tan
alejadas. Ya que muchos articulos comerciales son menos cos-
tosos en Panama y la presién de negros colonizadores y comer-
ciantes es aparentemente menos fuerte alld, estos jévenes vuel-
ven a sus casas con relatos muy entusiastas acerca de las bue-
nas condiciones de vida que hallaron més alla de la frontera.
Asi se forman sucesivamente pequefios grupos de emigrantes
que durante los primeros meses o afios regresan alin frecuente-
mente al Chocé para visitar parientes o atender otros asuntos,
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pero que finalmente se establecen entre los indigenas paname-
fios. Una razén adicional para estas migraciones de grupos
pequefios consiste en que los shamanes de la regién de Jaqué
gozan de especial prestigio, atrayendo a jovenes deseosos de
aprender de ellos.

OBSERVACIONES FINALES

El corto esbozo presentado en las péginas anteriores no
pretende ser més que una somera introduccién a la cultura abo-
rigen de los indios del Chocd. Aunque nuestras observaciones
tratan solamente de algunos aspectos seleccionados y ademaés
no tuvimos la oportunidad de profundizar en la mayoria de los
temas descritos, los materiales presentados aqui parecen ser de
suficiente importancia como para demostrar el extraordinario
interés que tendria un estudio detallado de estos grupos indi-
genas. En efecto, los indios del Choc6é representan un campo
excepcionalmente fértil y propicio para una serie de investiga-
ciones interrelacionadas que contribuirian no solamente a los co-
nocimientos basicos acerca de las culturas aborigenas del pais
sino que prometen también arrojar nuevas luces sobre determi-
nados aspectos teéricos que son de gran interés para la antro-
pologia. A continuacién trataré de esbozar algunos de estos te-
mas que, segin nuestro parecer y experiencias de terreno, me-
recerian una investigacion més detallada.

La zona actualmente habitada por los indios del Chocé y
sobre todo la descrita en el presente articulo, forma una de las
regiones méas lluviosas del mundo. Este hecho en si ya es de
destacado interés para los estudios de tipo ecolégico y de adap-
tacién del elemento humano a condiciones climéticas extremas.
;Cémo y hasta qué grado determinan o limitan estas condi-
ciones fisicas las formas de vida y la evolucién cultural? Un
estudio detallado de la economia indigena seria aqui de méximo
interés, sobre todo si pudiere obtener datos cuantitativos de
produccién y consumo, asi como datos sobre valores nutritivos.
Otro tema se refiere a la organizacion social de los indigenas,
la estructura de la familia, la endogamia, las pautas de coope-
racién interfamiliar, la estructura y funcionamiento de los sis-
temas de control social, ete. En realidad, sobre este tema y su
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relacion con las condiciones fisicas del ambiente, se carece por
completo de datos adecuados.

La navegacién aborigen, sobre todo en cuanto se trata de
navegacion maritima, merece un estudio especial, en vista de
la luz que podria arrojar sobre las migraciones y contactos cul-
turales a lo largo del litoral Pacifico, en épocas histéricas y
prehistoricas. En el campo de la etnobotanica hay diversos as-
pectos cuyo estudio promete resultados de destacado interés, es-
pecialmente en lo que se refiere a los alucinégenos, los venenos
de flecha y para la pesca, y la multitud de plantas medicinales
y mégicas. En este campo los indios son excelentes y entusias-
tas informadores, generalmente muy dispuestos a colaborar en
la investigacién. Las practicas shamanisticas, el ritual del ciclo
vital, la clitoridectomia, necesitan estudios detallados. Varios
aspectos tecnologicos tales como la alfareria, la cesteria, la cons-
truccion de las viviendas y la manufactura de diversos objetos
de uso doméstico deberian analizarse en mucho mas detalle de
lo que pudimos hacer en esta ocasiéon. Un minucioso anélisis es-
tilistico de las artes plasticas y pictoricas basado en largas se-
ries de objetos, seria muy importante. El proceso de la acultu-
racién, sus variantes regionales, y sus consecuencias para el in-
dividuo y la comunidad también esperan ser investigados. So-
bra decir que en lo que se refiere a la antropologia fisica, la
lingiiistica y los aspectos etnopsicologicos, el campo estd prac-
ticamente sin tocar.

Finalmente, un detallado estudio comparativo que analice
las relaciones entre la cultura de los indios del Chocd y la de las
tribus amazonicas, sobre todo las de la Montafia, es de urgente
necesidad. Sin duda, tanto los Embera como los Noanama son
esencialmente grupos de procedencia amazdnica, que atravesa-
ron las cordilleras para aislarse luégo en una zona marginal.
Cuando, cémo y por qué ruta se efectué este movimiento, queda
por definir, pero tanto la arqueologia como la glotocronologia
y el anélisis etnografico comparativo podran ayudarnos en tra-
zar estos desarrollos. Por cierto, es tal vez de interés anotar
aqui el dato siguiente: entre los Embera existe la tradicién muy
difundida de que “los antiguos tenian dientes de tatabro”. Aho-
ra bien, seres con grandes colmillos salientes no parecen formar
parte del mundo imaginario tradicional de estos indios del Cho-
c6 y por cierto no observamos representaciones de tales perso-
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nificaciones. ;Podria entonces basarse esta tradicién en un le-
jano recuerdo de la migracién por la zona de San Agustin?

Al terminar nuestro esbozo nos queda por afadir una tltima
advertencia. La reciente iniciacion de trabajos para la Carre-
tera Panamericana, cuyo trazado cruza parte del territorio in-
digena, hace de apremiante urgencia el estudio sistemético de
los indios del Chocé, antes de que esta via de comunicacion lleve
a profundos cambios en la cultura aborigen. En ocasiones estos
cambios culturales se operan en muy corto tiempo y en ellos se
pierden irreparablemente datos culturales que serian de méaximo
interés para la antropologia. Al paso que avanza la exploracion,
colonizacién y explotacion de las tierras del Chocé, la cultura
indigena va desapareciendo y pronto serd demasiado tarde para
estudiarla en su forma autéctona. Dirigimos, pues, un llama-
miento a nuestros colegas para que oportunamente se realice el
estudio monografico detallado de estas tribus tan poco conoci-
das aun para la ciencia.

EXPLICACION DE LAS ILUSTRACIONES

Ldmina I.—Indio Noanamé con orejeras de plata martillada; rio Docordé.

Ldmina IT.—India Noanamé con racimo de frutas de chontaduro (Guilielma
gasipaes Bailey); rio San Juan.

Ldmina I11.—Indio Emberi con adornos de plata; rio Catra.

Lamina IV.—Mujer Emberi secando cacao en una canoa vieja; rio Catru.

Lémina V.—Indio Embera con pintura de jagua; rio Catri.

Ldmina VI.—Anciana Noanam4 tejiendo un canasto; rio San Juan.

Ldmina VII—Indios Emberi delante de su casa; rio Catri.

Ldwmina VIII.—Indios Noanami con ceramicas; alto rio Docordé.

Ldmina IX.—Indio Noanamé apaleando una tela de corteza; rio San Juan.

Lamine X —Muchacho Noanaméi; rio Docordé.

Lémina XI.—Mujer Embera preparando chicha de maiz; rio Catri.

Lémina XII.—Indio Noanama con figuras ancestrales talladas de balso.
Las figuras que sostiene en las manos estin ennegrecidas por el humo;
rio Docordé.

Ldmina XIII.—Casa de una familia de indios Noanamd; rio Docordé.

Ldmina XIV.—Indios Embera recogiendo pescados atrapados con atarra-
ya; rio Catra.

Ldmina XV.—Casa de una familia de indios Emberd; rio Catru.

Lémina XVI—Ceramica. NO 1, Emberd, rio Catri; Nos. 2, 3, Noanami,
rio San Juan; N© 4, Noanamé, rio Docordé; N9 5, Noanamd, rio Bi-
cordé; Nos. 6-7, Noanama, rio Docordé; Nos. 8-9, Noanamd, rio San
Juan; N© 10, Emberi, rio Pavasa.
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Ldmina XVII.—Objetos varios. Nos. 1, 3, trampas para roedores peque-
nos; Noanam4, rio Calima; N9 2, machaca para tela de corteza; Noa-
namd, rio San Juan; N© 4, machaca para tela de corteza; Embera,
rio Catri; N© b5, trampa para pescar cangrejos; Noanami, rio San
Juan.

Ldamina XVIII.—Cesteria N? 1, Noanama; tejido cuadrilateral ecruzado,
con diminucién de trama; N? 2, Noanamdi; tejido hexagonal, con
tiras diagonales cruzadas y trama horizontal. N® 3, Noanama; tejido
cuadrilateral cruzado. N9 4, Noanamia; tejido hexagonal, con tiras
diagonales cruzadas y trama horizontal. N® 5, Noanama; tejido asar-
gado. N2 6, Embera; como N? 4. N? 7, Embera; como N? 2, N9 8,
Embera; tejido asargado. N9 9, Noanam4d; tejido hexagonal con trama
adicional. N2 10, Emberi; tejido jaquelado abierto.

Ldmina XIX.—Cesteria. Nos. 1-2, Noanam4i; sopladeras. N? 3, Noanama;
tejido de mimbre. N? 4, Embera; sopladera. N® 5, Noanam4; tejido
de asargado. Nos. 6, 9, Noanamé; canasticos con tapa. N? 7, Noana-
mi; tejido de mimbre. N© 8, Embera; tejido de asargado. N? 10, Noa-
namé; tejido de asargado.

Ldmina XX.—Objetos varios. N? 1, buque de balso, con figuras ancestra-
les; Noanamd, rio Docordé. N© 2, tambor de dos membranas; Ember4,
rio Catrid. N® 3, batea de madera utilizada como cuna; Noanami, rio
San Juan.

Ldmina XXI.—Objetos varios. Nos. 1, 3, figuras ancestrales tridimensio-
nales, de madera dura; Noanamd, rio San Juan. N9 2, figurina de
barro; Noanamd, rio San Juan. NO 4, dpice de cerdmica cubriendo la
casa de un shaman; Noanami, rio San Juan. N? 5, banco ceremonial
de un shaman; Noanami, rio San Juan.

Ldmina XXII.—Tallas de madera. Nos. 1, 5, armadillos; Noanam4, rio San
Juan. Nos. 2, 4, caimanes; Noanami, rio San Juan. N? 3, culebra;
Noanamd, rio San Juan. N9 6, tortuga; Noanam4, rio San Juan.
N© 7, ave; Noanam4, rio San Juan.

Ldmina XXIII.—Tallas de madera. Nos. 1, 3, 5, 6, 7, figuras ancestrales
planas talladas de balso; Noanam4, rio Evari. Nos. 2, 4, figuras an-
cestrales; Noanami, rio Docordd.

Ldmina XXIV.—Tallas de madera. Nos. 1-7, 10-11, tablas y figuras an-
centrales; Noanamé, rio Evari. N° 8, figura ancestral; Embers, rio
Catrd. N9 9, figura en forma de ave; Noanamd, rio Docordé.

Mapa.—Croquis de la zona sur-occidental del Chocd, con localizacién de
las tribus indigenas.

Figura 1.—O0bjetos de caza y pesca.

Nos. 1, 2, detalles del extremo de un arco; Noanama y Ember4. Nos. 3,
4, detalles del extremo inferior de una flecha; Noanami y Embera.
N9 5, flecha con punta roma de madera; Noanama y Embera. N© 6,
flecha para pescar, con puntas de hierro; Noanama y Embera. N© 7,
flecha de caza, con punta de hierro; Noanami y Embera. N? 8, arco;
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Noanami y Emberi. N? 9, pesa de piedra para red o anzuelo; Noana-
m4, rio San Juan. N? 10, red de mano, de tela de corteza; Noanams,
rios San Juan y Docordé. N? 11, aguja de madera para tejer ata-
rraya; Noanami y Embera. N? 12, flotador de balso para anzuelos;
Noanama4, rio San Juan.

Figura 2.—Instrumentos musicales y objetos caseros.

N9 1, flauta vertical de dos tubos; Noanam4, rio San Juan. N? 2, ma-
f‘raca; Noanamd, rio Docordé. Nos. 3, 4, flauta vertical; Embers,
rio Catri. N9 5, tambor de una membrana; Noanam4, rio San Juan.
N© 6, tambor-canoa ceremonial; Noanam4, rio San Juan. N9 7, flauta
horizontal; Noanamd, rio San Juan. Nos. 8-9, asientos de madera;
Noanamd, rio San Juan. N? 10, soporte de cabeza; Noanami, rio
San Juan.

Figura 3.—Remos y canoas.

Nos. 1-8, manijas de remos con tallas decorativas; Noanam4i, rio San
Juan. Nos. 9-10, hojas de remos con pintura decorativa; Noanama,
rio San Juan. No. 11, tipico remo; Noanami y Embera. Nos. 12-13,
proas de canoas con pintura decorativa de brea; Noanama, rio San
Juan.

Figura 4 —Objetos de uso doméstico.

N¢ 1, soporte de colador para preparacién de la chicha; Noanami y
Embera. N? 2, extremo de una escalera con talla antropomorfa; Noa-
namé, rio Docordé. N? 3, desgranador de maiz; Noanam4, rio San
Juan. N© 4, espatula con manija ornitomorfa; Emberd, rio Catri.
N©O 5, cuchara plana; Noanami, rio San Juan. N9 6, salero tallado
de una fruta; Noanam4, rio San Juan. N9 7, bandeja de madera con
decoracién incisa; Noanami, rio San Juan. N? 8, espatula; Embera,
rio Catrd. N? 9, espitula; Noanamé, rios San Juan y Docordé.

Figura 5.—Totumas decoradas.

Nos. 1-3, cucharas; Noanami, rio San Juan. Nos. 4, 6, copas; Embe-
rd, rio Catri. N? 5, motivo antropomorfo en una copa; Emberi, rio
Catri. Nos. 7-9, tazas; Noanam4, rio San Juan.

Figura 6 —Totumas decoradas.

A, totuma ceremonial; Noanami, rio Docordé. B-E, motivos biomor-
fos grabados en totumas; Noanam4, rio San Juan.

Figura 7.—Técnicas de cesteria.

A, tejido hexagonal simple; B, tejido hexagonal con trama adicional;
C, tejido cuadrilateral cruzado; D, tejido cuadrilateral eruzado, con
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tramas adicionales; E, tejido cuadrilateral eruzado, con diminuciém
de tramas; F, tejido hexagonal, con tiras diagonales cruzadas y tra-
ma horizontal; G, tejido jaquelado espaciado; H-L, tejidos asargados.

Figura 8. —Técnicas de cesteria.

A-D, tejidos de mimbre; E, tejido jaquelado cerrado; F, tejido jaque-
lado espaciado; G-K, motivos bicolores en técnica de asargado; L, te-
jido cosido en espiral.

Figura 9.—Bastones ceremoniales.

N9 1, bastéon antropomorfo; Noanama, rio Docords. N? 2, bastén an-
tropomorfo con franja de plata martillada; Noanamd, rio Calima.
N© 3, bastén antropomorfo; Embers, rio Catri. N9 4, bastén antro-
pomorfo; Noanamd, rio San Juan. N? 5, bastéon en forma de lanza;
Emberd, rio Catrd. N® 6, bastén en forma de mano; Noanami, rio
Docordé. N 7, bastén antropomorfo; Noanamd, rio Docordé. N? 8,
bastén en forma de lanza, con sapo tallado; Noanam4, rio San Juan.

Figura 10—Figuras ancestrales.

A-F, tipos de cabezas de figuras planas; Noanam4, rio Docordé.

Figura 11.—Motivos decorativos.

Motivos geométricos pintados en rojo y negro en tablas y figuras an-
tropomorfas; Noanama.

Figura 12.—Motivos decorativos.

Motivos biomorfos pintados en rojo y negro en figuras ancestrales;
Noanami.

Nota: Fotografias y dibujos del autor. El mapa y las dos ilustraciones
para el ceremonial de la chicha y el de agricultura fueron dibujados
por Vidal Antonio Rozo, del Instituto Colombiano de Antropologia.
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