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La existencia de mujeres indigenas que escriben literatura en sus lenguas maternas es
desafiante. A pesar de la estructura que pesa sobre ellas, las escritoras han tomado ese
mecanismo para expresarse frente al largo silencio que se les ha impuesto [...] Leerlas es
necesario porque muestran una subversion de lo esperable, una negacion elocuente a las
voces Y estructuras que han dicho siempre que las lenguas indigenas no se escriben y peor
aun, que las mujeres indigenas no escriben.

Yasnaya Elena Aguilar, Mujeres indigenas y escritura: algunos apuntes.
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Resumen

Este trabajo aborda la escritura de dos mujeres indigenas, Bericha (Esperanza
Aguablanca) y Tinuango (Anastasia Candre), dos escritoras fundamentales para la
comprension de las literaturas indigenas contemporaneas. Sus obras autobiogréaficas son el
reflejo de su cultura, pero también de la construccion de sus identidades. Asi las cosas, se
presenta un estudio desde la perspectiva del pensamiento fronterizo desarrollado por la autora
chicana Gloria Anzaldia. El andlisis considera a las culturas ancestrales, asi como
perspectivas plurales en el abordaje de la literatura, del mismo modo analiza la escritura de
las mujeres como una posibilidad histdrica para reconocer las voces de quienes por largo

tiempo estuvieron al margen de sociedades patriarcales y neocoloniales.

Palabras claves: literatura indigena, autobiografia, pensamiento fronterizo, escritura

de mujeres, escritura indigena
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Introduccion

Los estudios de la literatura en Colombia aun les adeudan a los escritores indigenas
un mayor reconocimiento de sus obras y sus tradiciones. La academia y su perspectiva
monocultural afincada solo en la vision de occidente, ha olvidado la riqueza de las
manifestaciones estéticas de este territorio, las cuales, incluso existian mucho antes de la
colonizacion de América. La Biblioteca Bésica de los Pueblos Indigenas de Colombia o la
Biblioteca de Literatura Afrocolombiana, ambas del Banco de la Republica y el Ministerio
de Cultura, han hecho esfuerzos por reconocer la tradicion de los pueblos indigenas y
afrodescendientes. Los académicos interesados en estos autores son pocos, pareciera que este
tipo de literatura ain se concibe insipiente, minima o incluso se considera como algo que no
puede ser analizado desde la literatura, sino, como un texto mas apropiado para los estudios
antropoldgicos o culturales. El debate estd en cuestionar si estas obras en realidad son
elementos propios de las culturas ancestrales o si pueden analizarse desde la literatura.
Algunos autores creen que las literaturas indigenas son solo la transcripcién de la memoria
oral. En un estudio que realiza Nicolay Vargas (2005) sobre la historiografia de la literatura
de las minorias en Colombia sefiala que muchos historiadores reconocen que antes de la
escritura alfabética existieron manifestaciones estéticas por parte de los pueblos indigenas,
algunos la denominan: “literatura precolombina” o “literatura aborigen”, sin embargo, para

muchos este no es el origen de las literaturas en Colombia:

En términos de historia literaria, la literatura indigena lleva a otra esencial pregunta:
¢en donde sefalar el origen de la literatura colombiana? En realidad, este es el punto
determinante, pues puede reconocerse la pre-existencia de una creacion indigena pero
no considerarla uno de los momentos fundacionales de la actividad literaria

colombiana (p. 129).

El asunto aqui no radica en establecer quién fue el fundador de la literatura en

Colombia, pero si es necesario que nuestra historia reconozca a los indigenas en nuestras
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culturas, como una parte vital de nuestras raices. Es prepotente decir que las producciones de
los pueblos indigenas son primitivas o escuetas, son culturas diferentes y en esa via tienen
concepciones de mundo diversas, lo que en consecuencia incluye otras maneras particulares
de producir el conocimiento. El problema de los estudios literarios reside en analizar los
textos o creaciones indigenas solo bajo la lente de la episteme occidental, tal vez hace décadas
los textos disponibles sobre las culturas ancestrales eran fijaciones de la tradicion oral, lo que
llevd a considerar que estos solo podian ser mitos o leyendas, también un asunto
problematico, pues rotular estas literaturas en estos dos géneros es irrespetuoso con los mas
de ciento dos pueblos indigenas que hoy reconoce el estado colombiano, en tanto para ellos
el mito no es la respuesta a un hecho inexplicable, son sus creencias, su legado milenario y

no deberia reducirse solo a un elemento propio de folclore.

Hoy contamos con variados escritores indigenas que nos dan a entender que su
literatura supera los géneros en los que han sido histéricamente encasillados, sus topicos son
variados y si bien retoman sus tradiciones culturales, ademas quieren que su escritura narre

otros asuntos, desean ser considerados como creadores de otras posibilidades estéticas.

Esta investigacion entonces se interesa en abordar a dos escritoras indigenas! que a
través de sus obras autobiograficas relatan como han construido sus vidas entre el mundo

ancestral y el mundo occidental. Tinuango (Anastasia Candre) y Berichd (Esperanza

1 El concepto de indigena puede ser problematico, siguiendo las ideas de Guillermo Bonfil (2019), se ha
empleado este término para referirse a quienes por sus caracteristicas bioldgicas pueden ser identificados como
tal, algo que esta en debate, pues claramente América ha sido producto del mestizaje. También se define de esta
manera a quienes hablan una lengua ancestral, sin embargo, qué pasa con aquellos grupos que la perdieron
durante los procesos de colonizacién. De otro lado, se considera indigena a quienes poseen una cultura
especifica. No obstante, los mismos sugieren que esta nocion obedece a una categoria colonial, no alude a
grupos sociales que poseen caracteristicas heterogéneas. Bonfil sefiala: “El indio nace cuando Colon toma
posesion de la isla Hispaniola a nombre de los Reyes Catolicos. Antes del descubrimiento europeo la poblacion
del Continente Americano estaba formada por una gran cantidad de sociedades diferentes, cada una con su
propia identidad” (Bonfil, 2019, p.22). La idea de indigena o indio fue una creacion de la América colonial, la
cual se aplicé a todos los pobladores del territorio, sin pensar en que cada uno posiblemente era diferente. Para
Bonfil, es una categoria supraétnica para referirse a aquellos que estan en una posicion inferior en el orden
colonial. Asi las cosas, el concepto de indigena se usara bajo una mirada analitica y critica, para comprender lo
que estas poblaciones han vivido a consecuencia del sistema colonial: “Al comprender al indio como
colonizado, lo aprehendemos como un fendmeno histdrico, cuyo origen y persistencia estan determinados por
la emergencia y continuidad de un orden colonial” (Bonfil, 2019, p.34).
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Aguablanca) son dos mujeres indigenas que realizan aportes claves para pensar las literaturas
indigenas contemporaneas, sus obras tocan problematicas identitarias, sociales y culturales,

las cuales asimismo usan diversas plataformas comunicativas.

Estas dos escritoras comparten rasgos comunes, las dos vivieron fuertes procesos de
evangelizacion en su infancia, ademas pudieron asistir a la universidad y gracias a su
acercamiento a la academia occidental hubo en las dos un redescubrimiento de sus culturas,
lo que las motivo a escribir y a pensarse no solo como mujeres intelectuales, sino, como unas
grandes conocedoras de su tradicion ancestral. Las dos publicaron obras autobiograficas que
narran sus infancias, sus caminos por la educacion occidental, sus dudas, y la manera en que
fueron descubriendo sus identidades y luchas mediante la confrontacion y encuentro de
culturas. Bericha publicé su obra titulada Tengo los pies en la cabeza en 1992 y la obra de
Tinuango Quiere saber quién es Anastasia Cendre? Amigo lector, aqui estoy, se presenta de

manera péstuma en 2014.

Considerando las particularidades de estas obras, este trabajo se desarrollara bajo la
perspectiva que ofrece la escritura fronteriza, en tanto alude a escritoras que se mueven entre
dos culturas y es alli donde florece un proceso de escritura que se debate entre universos
culturales para crear una propuesta estética particular. En esa via esta investigacion se plantea
los siguientes interrogantes: ¢qué elementos creativos, politicos y culturales de las obras de
Tinuango y Bericha permiten hablar de una escritura fronteriza? ¢qué dice el proceso
autobiografico sobre la subjetividad y las comunidades a las pertenecen las autoras? y ¢qué

aportes generan estas autoras a la configuracion de la literatura indigena colombiana?

Por supuesto estas preguntas se acercan a una forma plural de concebir los estudios
literarios, pues las obras en si mismas exigen que sean comprendidas desde los contextos
socioculturas en las que emergen, descentrando un poco las formas hegemonicas bajo las
cuales se concibe el texto, pues estas autoras requieren que sean leidas y analizadas desde

perspectivas mucho mas amplias y diversas.

Este trabajo investigativo pretende ademas reconocer el rol de las escritoras indigenas

y el papel de la mujer como intelectual, las cuales igual que muchas otras, hasta hace muy

11
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poco pudieron acceder a la escritura como una posibilidad expresiva. Las mujeres en algun
momento de la historia se subordinaron a una categoria menor al hombre, solo eran dtiles
para procrear, hacer labores del hogar y cuidar a los nifios. Rosa Montero (2000) en su libro
Historias de mujeres, nos recuerda que desde la antigliedad existia el infanticidio por sexo,
cuando una nifia nacia se preferia asesinarla porque no representaba el mismo valor que un
hombre. De hecho se tiene conocimiento de que en algunos pueblos indigenas amazonicos,
se practicd, incluso, de manera reciente, el infanticidio. Esto ocurre cuando nacen nifios con
alguna discapacidad, cuando son hijos de madre solteras o cuando son nifias, como lo
documenta la tesis doctoral de Maira de Paula Barreto titulada El Infanticidio Indigena en
Brasil bajo la perspectiva del Control de Convencionalidad. Enfoque de los Derechos
Humanos (2015).

En Colombia desde tiempos de la colonia la mujer era considerada un ser humano de
segunda categoria, en este periodo recibian una educacidn béasica para aprender a leer, coser
y rezar, por supuesto quienes podian acceder a esta formacion eran mujeres pertenecientes a
clases sociales altas. En nuestros tiempos leer a una mujer indigena es la posibilidad de
acercarnos a los confines oscuros de la historia, a los relatos de las mujeres que por largo
tiempo no han podido expresarse, a su vez es la oportunidad de conocer de manera intima las
culturas ancestrales, conforme sugiere Rosa Montero (2000) “hay una historia que no esta en
la historia” (p. 20). Las mujeres han estado ocultas y esperando el momento de ser
escuchadas.

Durante el siglo XX los escritores indigenas comenzaron a tener mayor visibilidad, y
aunque en un inicio eran pocas las mujeres, hoy tenemos variadas exponentes que abordan
numerosos temas y se interesan por maltiples géneros. Estas mujeres retan los preceptos del
mundo patriarcal y se asumen como creadoras € intelectuales a través de su trabajo literario.
Todo esto vinculado a una literatura que tiene una apuesta politica por la defensa de las
culturas ancestrales. Muchas han tenido que salir de sus comunidades, aprender el espafiol,
en consecuencia, son autoras que transitan por fronteras culturales que enriquecen la vision

de mundo presente en sus obras.
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Con este panorama, esta investigacion tiene como intencion analizar la escritura
fronteriza presente en la obra autobiografica de Tinuango y Bericha, para esto el trabajo se
estructurara en cinco capitulos. El capitulo uno hara un reconocimiento tedrico y conceptual
de la escritura fronteriza y cdmo opera este tipo de escritura en los escritores de las
comunidades indigenas y cudles son sus caracteristicas. Al tiempo se hard un reconocimiento
historiogréafico de la literatura escrita por mujeres en Colombia, para concluir el capitulo se
desarrollara el concepto consciencia mestiza acufiado por Gloria Anzaldua (1987) para
referirse a los procesos identitarios y culturales de los escritores que habitan entre fronteras
simbdlicas y geograficas.

El segundo capitulo se enfocara en abordar la autonarracién como una estrategia clave
para comprender la construccion de las identidades y el devenir cultural y social de una época,
considerando las comunidades en las que se inscriben las autoras de este estudio. Asimismo,
este capitulo se interesa por entender los procesos de intelectualidad presentes en estas
autoras, esto es las redes, circulos, instituciones y demas que han hecho parte de su
formacion. Por dltimo, se problematizaran las literaturas indigenas, hablando de sus

caracteristicas y perspectivas.

En lo que respecta al capitulo tercero habra un énfasis en la escritora Bericha y su
obra, alli se ahondara en su vida, las condiciones historicas y politicas del pueblo u"wa, el
papel de la colonizacién y la evangelizacion en su formacion, de igual modo el rol politico
que tuvo la escritora en su comunidad. El capitulo en cuestion también hablara de elementos
claves en su escritura; la posibilidad que se ofrece a través de ella para reencontrarse con su
culturay su lengua, de igual manera los puentes que se extienden en su obra entre la cultura

ancestral y occidental con el propdsito de crear lazos interculturales.

El cuarto capitulo se ocupara de Tinuango y su obra, alli se plantea la manera en que
esta autora logra a través de su trabajo subvertir la herramienta de la escritura alfabética, pues
pese a ser un instrumento que desplazé otras expresiones de los pueblos indigenas, Tinuango
ve en esta una posibilidad para cuestionar las culturas que la conforman. Para el analisis se

retoma un acercamiento a la vida de esta autora y una aproximacion a su cultura. Luego, se

13
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harén reflexiones sobre la migracion, el valor de las practicas ancestrales como el canto y el
cultivo y de igual modo la reinterpretacion del universo femenino que hace la escritora en su
obra.

Para terminar se presenta un quinto capitulo que abarca las conclusiones de este
trabajo, las cuales apuntan a las posibilidades estéticas y politicas que existen en la
autonarracion y la escritura de frontera, de la misma manera se problematiza sobre las
implicaciones que tiene para un autor indigena la escritura bilingiie. Al mismo tiempo se
habla de la importancia de visibilizar y reconocer las obras de las mujeres en un mundo que
ha desmeritado el pensamiento de las mismas. Y por ultimo se realizan una serie de
reflexiones que buscan pluralizar la manera en como los estudios literarios conciben las
literaturas indigenas y los aportes que estas escritoras hacen en la busqueda de una mirada

mucho mas sensible y contextualizada que comprenda las voces de nuestro territorio.
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Capitulo 1

Escrituras ancestrales fronterizas

1.1 ;Escritura fronteriza?

Cuando se piensa en la frontera usualmente se alude a una frontera geografica que
divide territorios. Pero cuando se habla de la escritura fronteriza se evoca no solo ese aspecto,
se alude a su vez a fronteras culturales e ideoldgicas en las que se inscriben quienes habitan
entre dos mundos, entre dos culturas. Dicho fendmeno esté presente en las obras de aquellos
intelectuales, artistas, escritores que estan inmersos en una confrontacion muy particular,
ligada a las lenguas y a los contextos de colonizacion. Pensemos en el caso de Felipe Guaman
Poma de Ayala (1534-1615)?, Manuel Quintin Lame (1880-1967)% Rigoberta Mench(
(1959)* Tinuango (1962-2014) y Bericha (1945-2011). Esta dos Gltimas autoras objeto de la

investigacion.

El concepto de escritura fronteriza se vincula con el pensamiento desarrollado por la
escritora chicana Gloria Anzaldua (1987), el cual hace referencia a una busqueda estética que
supera el canon establecido por occidente, generando una propuesta que vincula a dos
mundos y que, a su vez, desarrolla una perspectiva politica que quiere reivindicar a los
pueblos minoritarios y aquellos saberes que han sido silenciados o subalternizados por la

episteme dominante®.

2 Escritor de la época del virreinato del Perd. Su obra Primer nueva crénica y buen gobierno, encontrada en los
archivos de la Biblioteca Real de Dinamarca, es valiosa por su origen y su conjugacion del arte grafico y la
escritura alfabética.

3 Lider indigena colombiano. Hablante de la lengua nasa y espafiol, con conocimiento del mundo ancestral, pero
también catolico por devocion. Su obra autobiografica Los pensamientos del indio que se educo en las selvas
colombianas (1939), muestra la conjuncion de dos universos culturales.

4 Activista de los derechos humanos, lider y Premio Nobel de Paz. Reconocida por Me llamo Rigoberta Menchu
y asi me nacio la conciencia (1983), una obra de caracter testimonial.

5 Las fronteras son espacios de division pero también de permeabilidad donde manifestaciones artisticas
colisionan para crear un intercambio cultural. Aunque la frontera es una linea que delimita a un Estado, funge
también como un espacio simbdlico donde los pensamientos e identidades se encuentran. Considerando lo
anterior, la literatura de frontera alude bien sea a los textos que transcurren entre fronteras geopoliticas, por
ejemplo, México y Estados Unidos, pero también habla de fendmenos sociales, culturales y simbdlicos que
estan en tension. Esta literatura se caracteriza por hacer una ruptura con los géneros, estilos, por deconstruir el

15
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Aunque inicialmente el concepto fue aplicado a los escritores que habitan la frontera
entre México y Estados Unidos, la cual es conflictiva por los continuos procesos de
usurpacion y exterminio de las culturas ancestrales, es un término mucho mas amplio que
apunta a procesos migratorios y a aquellas tensiones que se presentan al habitar entre dos
culturas®. Se cree que este tipo de escritura y a su vez de literatura, se origind en los afios
setenta en ciudades como Tijuana y Ciudad Juarez, Roxana Rodriguez (2012) apunta que en
un inicio se le llamo: “narrativa del desierto”, pero mas adelante se le denomino literatura

fronteriza, pues no solo se hace referencia a un lugar geogréfico, sino, a un conflicto cultural.

La escritura de frontera abordar dos elementos importantes, siguiendo las ideas de
Rodriguez (2012), el primero habla de la migracién, el viaje, los origenes, las causas y
movimientos politicos que resuenan con el escritor o artista. El segundo tiene que ver con
sanar la herida colonial, se trata de hacer del arte una herramienta curativa y de dialogo, que
transgrede, pero a su vez reconoce el encuentro de dos mundos: “los/las escritores/as
fronterizos enfatizan la necesidad de deconstruir el discurso colonizador y de cuestionar la
modernidad desde su trinchera, desde una sociedad globalizada” (Rodriguez, 2012, parrafo
9).

La literatura y en consecuencia la escritura de frontera, habla de vidas en tension. Por
ello es frecuente el uso del género autobiografico, alli se describen las experiencias de vivir
entre dos culturas, sus encuentros y desencuentros. Alli se vive la tension entre la oralidad y
la escritura, entre la lengua dominante y las lenguas insurrectas. Incluso entre la tradicién

ancestral y la modernidad urbana.

lenguaje y hablar de subjetividades en conflicto. Sugiere Roxana Rodriguez (2012) que los escritores fronterizos
hacen de las ciudades o incluso de su misma escritura un laboratorio de experimentacion. La literatura de
frontera es una literatura de confrontacion y dialogo, caracterizada por la ruptura, Rodriguez (2012) dice que se
transgrede el canon y el arte, pues es una literatura que lucha por la justicia social: [...]Jtambién es una forma
de hacer politica, una forma de protesta o de denuncia. Las ciudades fronterizas son centros de opresion y de
violencia, asi como de liberacion y de creatividad”.

& Antonio Cornejo (1993) alude también a una perspectiva afin desde su nocién armonia de lo imposible, la
cual considera el discurso del Inca Garcilaso de la Vega, en este se observa una escritura que él denomina
mestiza y que incluye el mundo indigena y el mundo espafiol. Esta forma de escribir revela sus influencias
culturales, pero también un gran conflicto identitario que es dificil de conciliar.
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Tal como se ha indicado el énfasis se centra en dos escritoras indigenas colombianas.
Por un lado, Bericha o Esperanza Aguablanca en lengua castellana (1945-2011) /, quien fue
maestra y una de las primeras escritoras indigenas en publicar en el mundo editorial
colombiano en 1992. La obra de Bericha se titula Tengo los pies en la cabeza y recoge los
relatos fundacionales de la comunidad u"wa y una narracion autobiogréafica que reflexiona
sobre lo que significa ser indigena y una mujer en dos mundos: el mundo occidental y el
mundo ancestral. De otro lado, se encuentra Tinuango, conocida en el ambito académico
también como Anastasia Candre Yamacuri (1962-2014)8, poeta, pintora e investigadora de
las comunidades okaina y marui, quien en su obra de caracter autobiografico ¢Quiere saber
quién es Anastasia Candre? Amigo lector, aqui estoy (2014), devela, igual que Berich4, las
tensiones entre dos culturas y la construccién de identidad de una mujer que, gracias al

contacto con la cultura occidental, pudo reafirmar y redescubrir sus raices ancestrales.

La confrontacidn entre culturas se expresa, de un lado, en el pensamiento ancestral
presente en los sistemas de creencias y practicas propias de las culturas indigenas y, por otro,
en el pensamiento occidental influido por instituciones catdlicas y educativas. Las autoras
son reiterativas en nombrar a la iglesia en sus procesos de formacion, ambas desde la infancia
narran la presencia de misioneros al interior de sus comunidades. Tinuango y Bericha
asistieron a internados catolicos, para las dos fue en cierto grado una experiencia
desafortunada. Hay puntos en comdn que sefialan maltratos e incluso castigos por parte de
aquellos nifios que hablaban sus lenguas ancestrales. Mas tarde, las dos van a la universidad

" En lengua u’wa significa caracol pequefio. Los uwa tienen su territorio ancestral en Boyaca, Casanare y
Santander. En la época de la colonia gran parte de la poblacion se concentraba en la Sierra Nevada del Cocuy
y por su cercania con los muiscas algunos historiadores sefialan que tuvieron un contacto fuerte con los
espafioles y por ende una gran pérdida de autonomia de sus territorios y su sistema organizacional. Segin las
cifras de la Organizacion Nacional Indigena de Colombia (ONIC), en la actualidad la poblacion u"wa asciende
a 7.581; muchos de ellos contindan luchando por conservar su cultura y siguen hablando su lengua. Sin
embargo, aquellos grupos que viven cerca de las urbes han disminuido o perdido su uso.

8 Tinuango (Anastasia Candre) pertenecid al pueblo okaina y murui. Su nombre en lengua okaina es Fatiku y
en murui Tinuango. Ambos significan “la que recoge frutas de canangucho”. Tinuango crecid en un territorio
habitado por diversos pueblos, de ahi que aprendiera varias lenguas de la regién. En un marco general hace
parte de la comunidad mdrui-muina que habita la Amazonia colombiana y peruana. De acuerdo con la ONIC,
6.444 personas se autoreconocen dentro de este grupo. Cabe resaltar que esta comunidad cuenta con una
diversidad linglistica, entre otras se hablan el mika, minika, ble y nipode. Los murui-muina se han visto
afectados por los procesos de colonizacion y la violencia ejercida por las empresas caucheras a inicios del siglo
XX, las cuales esclavizaron y asesinaron a un nimero importante de la poblacién.
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y participan en espacios formativos que fueron claves para cuestionar a sus comunidades y
su identidad femenina. De hecho, se puede sugerir que el contacto con estas instituciones fue
relevante para redescubrir las potencialidades de sus culturas. Tinuango por ejemplo, dice
que su ingreso a la universidad fue vital para darle mucho més valor a su cultura a su lengua.
Bericha (1992) sostiene que conocer otra perspectiva sin duda fue importante para
comprender que habia estado inmersa en una mirada Unica impuesta por la educacion
catdlica, la cual no daba la libertad de ser cuestionada, y gracias a otros escenarios tuvo la

posibilidad de debatirlo:

Por primera vez en la vida yo podia asistir a un curso en el que se le daba a la persona
el derecho de pensar, de expresarse, y de tomar decisiones; teniamos el derecho de

hablar y de organizar cualquier cosa que uno quisiera (Bericha, 1992, p. 25).

En sintesis, ambas escritoras narran los procesos de evangelizacién de sus
comunidades, de igual modo que las politicas estatales que han contribuido a fundar la falsa
idea de que el otro no puede producir conocimiento y que aun esta atrapado en la “barbarie”
gracias a su lengua y cosmovision. Dichas perspectivas son un reflejo de la violencia
epistémica, expresada en la validacion de una lengua nacional, en la imposicion de una
cultura o en el simple hecho de cuestionar al otro por su inscripcion a una minoria. Esto
implica una borradura a través de epistemes dominantes que deslegitiman los conocimientos

de los pueblos indigenas.

La escritura fronteriza va en contravia de los valores canonicos establecidos por las
culturas occidentales, lo que ha llevado a que sea encasillada como un elemento folclérico o

de poco rigor®. No obstante, es la constatacion de un conocimiento que no debe ser analizado

® Para muchos gobiernos, las producciones de los pueblos indigenas son un reflejo del atraso cultural, estan
lejos de equipararse al trabajo intelectual y artistico de occidente. Oscar Yesid Zabala (2020) sefiala que en el
siglo XIX los proyectos de nacién fundaron grandes procesos de asimilacion cultural que rechazaban de tajo
las expresiones de grupos minoritarios. Zabala, indica que en la historiografia literaria del siglo XX no destacan
las literaturas indigenas, aunque algunos como Anderson Imbert, reconocen su existencia, la ven con cierto
desdén, ademas no visibilizan las lenguas ancestrales y pretenden analizar las producciones bajo la lente de la

literatura de occidente. Los textos indigenas en la historia literaria se entienden desde una mirada relativa al
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solo a la luz de los estudios candnicos, ya que estamos ante una forma distinta de escribir y
concebir el mundo. Esta escritura se alimenta de las tradiciones culturales de los grupos
minoritarios y de los géneros literarios occidentales, novela, cuento, poema, la autobiografia,
evidenciandose asi procesos de transculturacion que, al decir de Angel Rama (2004),
implican pérdidas, nuevas incorporaciones y redescubrimientos que por ende tienen lugar

fuera de la ciudad letrada.

En consonancia con lo expuesto, es menester considerar, en palabras de Walter
Mignolo (2003), que la escritura fronteriza es una via para comprender otras posibilidades
del pensar en las multiples historias de la humanidad, es decir, esta forma de escribir también

ofrece un conocimiento del mundo:

el pensamiento fronterizo (esto es, pensando entre las ciencias humanas y la
literatura), un marco en el que la practica literaria no se conciba como objeto de
estudio (estético, linglistico o socioldgico), sino, como produccién del conocimiento
tedrico; no como «representacion» de algo, sociedad o ideas, sino como una reflexion

propia sobre los problemas humanos e historicos (p. 297).

Esta perspectiva ofrece otros marcos epistémicos que refieren al entrecruzamiento de
culturas y disciplinas, en las cuales hay mezclas, seres hibridos y un tercer pais (Gloria

Anzaldua, 1987), una nueva patria que conjuga diversos universos.

Ahora bien, en lo que concierne a este trabajo, se podria decir que las obras de las
autoras pueden entrar en la denominacion de narraciones autobiograficas, sin embargo, como
ya se ha expuesto, rotular dichos textos en un género particular podria ser problematico, pues
muchos de ellos estan compuestos por diversos sistemas de representacion que abarcan
poesia, pintura, historia, entre otros. Las obras a las que nos referimos toman la vida de las

autoras, ahondando en cuestionamientos relacionados con la identidad presente en ambos

pasado, vestigios de las culturas prehispanicas: “El valor de estos textos se interpreta en razén de su capacidad
de ser “guardianes de la memoria ancestral”. Los historiadores esperan encontrar en ellos caracteristicas

inmutables de las sociedades que vivieron antes de la llegada de los espafioles” (Zabala, 2020, p.81).
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textos, un repensar de su lugar en la cultura, las herencias que le conforman y como participan
de ese entrecruzamiento de mundos. La escritura fronteriza se plantea aqui como una

herramienta politica, estética y discursiva.

De acuerdo con los planteamientos de Angel Rama (2004), Antonio Cornejo Polar
(2003) y Josefina Ludmer (2012), encontramos en estos ejercicios escriturales, una forma
particular de concebir y hacer literatura. Tanto Berichd como Tinuango construyen su obra
en perspectivas disimiles a las que transitan en los circulos académicos clasicos. Al mismo
tiempo son literaturas escritas por personas que pertenecen a grupos minoritarios y que en
muchos casos poseen una escritura bilinglie (en lengua castellana y lenguas ancestrales).
Estas literaturas suelen, ademas, expresar la voz colectiva de las comunidades, lo que en
consecuencia alude a las problematicas sociales vinculadas a la lucha por las tierras y la

conservacion de los saberes ancestrales.

Las ideas mencionadas concuerdan con corrientes que piensan la literatura desde un
campo que evoluciona y que construye una relacion con las identidades y los territorios
(Ludmer, 2012). Lo expuesto esta relacionado con las ideas de Rama (2004) al plantear la
cultura latinoamericana como un elemento transculturado, el cual cambia constantemente.
En esa via, la literatura es un reflejo de varias visiones de mundo que son el resultado de un
proceso de pérdidas e innovaciones de las culturas que entran en pugna (Rama, 2004, p. 38).
En sintesis, dicha idea es util para pensar en la literatura como un elemento que no ocurre de
manera aislada de las culturas, sino, que por el contrario es la evidencia de procesos de

intercambio entre diversos grupos humanos.

En esa linea de sentido, la idea de una escritura ancestral fronteriza plantea una
ruptura frente a la cultura académica tradicional, puesto que no alude a un elemento que
pueda clasificarse bajo todos los parametros epistemoldgicos que conciben los estudios
tradicionales. Las condiciones que rodean a estas practicas de escritura son muy diferentes a
las de aquellos escritores que se inscriben en la literatura mayoritaria, por eso es importante
sugerir que es una practica que se produce en la llamada literatura menor (Kafka, 2000),

pues si bien el adjetivo no hace alusidn a una reduccién de esta literatura, si lo hace para
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hablar de la forma en que se produce la misma, ya que nunca seréan iguales las condiciones a
las de una literatura mayoritaria. Al surgir de estas comunidades que han estado oprimidas y
relegadas a la otredad por tanto tiempo, las posibilidades de circulacion son muy pocas y el

publico que accede a estas obras tiende ser muy reducido.

1.2 La escritura fronteriza de los pueblos originarios

En Colombia, segun los célculos de la Organizacion Nacional Indigena de Colombia
(ONIC), residen cientos dos pueblos indigenas, de los cuales sesenta y cinco conservan sus
lenguas. Cada pueblo ha desarrollado una forma de pensar particular y, por ende, practicas
de escritura diversas. Antes de los procesos de colonizacion en América, muchos pueblos ya
habian establecido sistemas de escritura; de hecho, algunos historiadores sefialan que desde
el afio 300-600 d.C. la cultura maya poseia un sistema de escritura bastante elaborado, prueba
de ello es la existencia de cddices. Esto evidencia que, al hablar de escritura no es posible
analizar el concepto solamente a la luz de la escritura alfabética occidental, sino que es
menester comprender que las comunidades han perfeccionado sus propios sistemas, dentro
de los que podemos contar: la escritura pictografica, la pintura corporal, la cesteria, el tejido,
entre otros ejemplos, como sistemas simbdlicos que vinculan el pensamiento de las
comunidades ancestrales. Al respecto, Selnich Vivas (2009) apunta que la escritura alfabética
como practica social promovio la exclusion y neg6 otras posibilidades expresivas que poseian
los pueblos americanos: “La escritura todopoderosa no sustituyo tecnologias obsoletas por
otras mas desarrolladas, sino que borrd de un tajo las coordenadas mentales de miles de
culturas de base no alfabética, dejandolas practicamente en la orfandad intelectual” (p. 18).
Es claro que con los procesos de evangelizacion y colonizacion los pueblos indigenas han
perdido su cultura, sus practicas y sus lenguas. El proyecto colonial, entonces, no solo
significd el exterminio para muchas poblaciones, sino que ademas supuso la muerte de

muchas expresiones artisticas e intelectuales.

Vivas (2015) ejemplifica lo anterior, con la pérdida de diversas practicas ancestrales:
la pintura facial o corporal que eran Utiles para el conocimiento astronémico de muchos

pueblos, todo esto se reemplazé por la escritura alfabética que poco a poco fue invalidando
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las expresiones originarias. La imposicion de esta escritura fue el vehiculo para que los
religiosos pudiesen llegar de manera efectiva a las comunidades, esto al introducir un nuevo
sistema simbolico y una nueva lengua. Muestra de ello son los intelectuales indigenas, que
como sugiere Vivas (2015), abandonaron su cosmovision para encajar en el molde de la

nueva cultura que prometia un proyecto civilizatorio:

La nueva tecnologia comunicativa les inoculé —por las buenas o por las malas— una
enfermedad cultural de profundas repercusiones cognitivas, sociales, sicologicas. Esa
enfermedad se llamé desprecio por la propia cultura y admiracién hasta el fanatismo
por lo ajeno (Vivas, 2015, p. 37).

La figura de Felipe Guaman Poma de Ayala es interesante para este debate, pues pese
a acceder a la escritura alfabética encontr6 en el dibujo una expresion mas cercana a su
cultura. En relacién con esta problematica, Joanne Rappaport y Tom Cummins (2016) hablan
del concepto de letramientos indigenas haciendo alusion a una idea que supera el término de
la alfabetizacion, en tanto la palabra en inglés literacy evoca una definicion que no se
restringe solo a la escritura alfabética. Los autores ven “el letramiento como un fenémeno
mas extenso que la escritura y la pintura, un proceso que abraza un rango diverso de
experiencias en el mundo colonial, algo performativo encarnado en maneras concretas por
miembros de grupos sociales especificos” (Rappaport y Cummins, 2016, p. 10).

Dentro del concepto de letramiento también se incluye la oralidad. Los investigadores
sostienen que la inscripcion de la escritura alfabética condujo a que las practicas de estas
comunidades entraran en contacto y que por ende se produjera una negociacion cultural. Si
bien, las castas indigenas de mayor poder en la época de la colonia eran quienes tenian mayor
posibilidad de acceso a los nuevos sistemas de representacion y al aprendizaje de la nueva
lengua, no fue de la misma manera para quienes no eran de una clase alta, pero ello sin duda
dio lugar al mestizaje 0 a expresiones hibridas que conjugaron dos visiones; la cultura
europea expresada en la escritura alfabética y practicas culturales propias de estas
comunidades. Para ilustrar lo anterior, Rappaport y Cummins (2016) hacen alusion a la
mezcla de géneros orales nativos con estructuras discursivas como la carta, a su vez, destacan

los nudos khipu, el cual era un sistema de representacion utilizado por las sociedades incaicas
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para hacer célculos, pero que ademés servian como una herramienta narrativa, la cual era
utilizada paralela al sistema de escritura alfabética.

Sin duda el contacto entre las culturas marcd claras jerarquias, quien no supiera leer
y escribir dificilmente podia acceder al reclamo de tierras, desempefiar un rol politico o
eclesiastico. En resumen, la violencia de la conquista de América no solo fue un acto que se
produjo bajo la espada europea, la escritura alfabética cred una forma mucho mas sutil, y no
por ello menos efectiva, que redujo las practicas sociales y culturales de los pobladores de
este territorio. La escritura fue el inicio de los procesos de discriminacion en el continente,
ya lo ha sugerido Martin Lienhard (1990) al plantear la escritura como un mecanismo de
dominacién del proyecto colonial, pues no solo se usé para narrar, sino que se convirtié en

un dispositivo juridico y politico.

Con este panorama, no se pretende condenar a la escritura alfabética, pero si poner de
manifiesto como su sistema simbolico cambio las précticas de los grupos humanos que
habitaban el continente americano desde hacia miles de afios. Una sola practica implicé
abandonar cientos de lenguas, cambiar un sistema de creencias e incluso la desaparicion de
muchas comunidades. Esto demuestra que a pesar de las “buenas intenciones” de muchas
instituciones, se escondia la dominacion y la aniquilacién de las culturas, como sugiere Ray
Gwyn Smith (citado por Anzaldla, 1987), exterminar una lengua no es menos violento que

la guerra.

Hay poblaciones indigenas que se han negado a registrar sus saberes en la palabra
escrita, pero sin duda son muchos otros quienes han visto en la escritura europea una practica
politica y estética para la defensa de su pueblo. Si bien, como se ha planteado, escribir para
estas comunidades puede ser una estrategia para la difusion del pensamiento ancestral,
también es claro que este permite un escaso acercamiento que tal vez puede verse mas
enriquecido con otras expresiones: el canto, la danza, los rituales, entre otros (Vivas, 2015,
p. 78).

En la actualidad, hay comunidades que luchan por conservar sus tradiciones antiguas

a través de sus cantos. Los roraimant en las culturas amazonicas, las tejedoras de las molas
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en la comunidad gunadule o los palabreros en la cultura wayuu son algunos ejemplos. No
obstante, estas otras maneras de configurar las expresiones artisticas e intelectuales se han
visto afectadas por el contacto entre culturas, lo cual genera cambios en el modo en que las
comunidades conciben sus propias practicas. Por lo anterior, es pertinente hablar de una
escritura ancestral fronteriza que se alimenta de dos tradiciones para crear una forma
particular de escribir, pero al mismo tiempo de pensar. Como sugiere Gloria Anzaldua (1987)
habitar la frontera significa crear una nueva cultura, reinterpretar la historia, crear nuevos
mitos y usar nuevos simbolos (Anzaldua, 1987, p. 82).

La literatura escrita por la poblacion indigena, segin Luz Maria Lepe (2010), ha
estado vinculada en primer lugar a la literatura que hace una recopilacion oral, de otro lado
también se encuentran las fuentes orales pero reinterpretadas por la mirada del autor y por
ultimo una literatura indigena hibrida que esta relacionada con los escritores, que ademas de
tener un interés por los saberes ancestrales, también tienen como propésito mostrar las
identidades de los indigenas que habitan las ciudades o bien que han tenido contacto con
otras culturas. En ese sentido, las autoras por las que se interesa este trabajo podrian ubicarse
en la altima perspectiva, en tanto sus relatos autobiograficos no son solo un reconocimiento
de su cultura, sino que ademéas complejizan la construccion de sus identidades en el contacto
del mundo ancestral y el mundo occidental, donde hay encuentros y tensiones entre lo propio

y lo foréneo.

1.3 Las mujeres y la escritura

Escribir en una doble condicion de marginalidad es el caso de las escritoras a las que
hace referencia este trabajo. Hablamos de indigenas y mujeres que la sociedad patriarcal ha
discriminado. Sara Beatriz Guardia (2005) menciona que antes del siglo XIX las mujeres
fueron narradas por los hombres, pues el acceso a la escritura, al menos en Latinoameérica,
ocurrio en el siglo X1X. No obstante este proceso no fue democratico y a la fecha la tasa de
analfabetismo sigue siendo una cifra alta para la poblacion femenina (p. 13).

Es importante mencionar que la literatura escrita por mujeres en Colombia ha estado

vinculada a un proceso lento relacionado con el reconocimiento de los derechos civiles, el
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acceso a la educacién y las dinamicas sociales y culturales. Ana Maria Agudelo (2011)
sugiere que la escritura de las mujeres en Colombia inicid a finales del siglo XIX, para la
época las publicaciones eran limitadas, solo se contaba con escasos textos publicados en
periodicos. No obstante, en este panorama Agudelo (2011) se refiere al papel de algunas
escritoras que fueron representativas como Josefa Acevedo de Gémez (1803-1861) y Soledad
Acosta de Samper (1833-1913). Para el caso de las mujeres indigenas y en general para los
pueblos ancestrales, las condiciones fueron menos favorables. Hay que recordar que los

indigenas pudieron asociarse en cabildos solo hasta la constitucion de Cucuta de 1821.

En 1890 se proclama la ley 89 que “determina la manera como deben ser gobernados
los salvajes que vayan reduciéndose a la vida civilizada”. En teoria, los indigenas para dicha
época aun estaban cobijados con el manto del salvajismo y al amparo de las misiones
catolicas. Tiempo después los movimientos sociales continuaron luchando por los derechos
de estas poblaciones, el acceso a las tierras y a una educacion acorde a los contextos
socioculturales. En Documentos para la historia del movimiento indigena colombiano
contemporéneo (2010), destaca el texto “El derecho de la mujer indigena en Colombia:
manifiesto de catorce mil mujeres lamistas” con fecha del 18 de mayo de 1927. Este es un
texto clave, ya que reconoce uno de los primeros procesos organizativos liderados por
mujeres indigenas. Alli mujeres de diversos territorios del pais firman para reclamar por las

injusticias del estado y el derecho a las tierras:

Es el momento que las hijas de los bosques y de las selvas desiertas lancemos un grito
de justicia a la civilizacion del pais, al paso de 435 afios que acaban de pasar que son
como un instante ante la presencia del que creé el universo mundo. Fundadas en una
inspiracion que de repente se apodera de nosotras como un resplandor que ilumina la
obscuridad donde ha existido el Dios del engafio, de la ignorancia. Y en medio de ese
resplandor ha surgido en el horizonte una flor, que los hombres civilizados han
querido cortar, pero que sin embargo esta rosada y bella, y no desaparece ante los
relampagos y huracanes. Estos troncharan los gigantescos robles, pero esa flor

permanecera y cada dia sera mas bella. Y de los vientres del sexo femenino indigena
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naceran nuevas flores de inteligencia y vestidas de riqueza se unirdn para formar un

jardin glorioso en medio del pais colombiano (pp. 29-30).

En la actualidad, y pese a las luchas sociales, segun cifras de la CEPAL (Comision
Econdmica para América Latina y el Caribe), el 86% de la poblacion afro e indigena no tiene
acceso a la educacion, y en caso de que la tenga, en muchas ocasiones es una educacién
descontextualizada de las realidades y cosmovisiones de estas culturas. El ingreso a la
educacion por parte de mujeres indigenas muchas veces acontece fuera de sus comunidades,
Francesca Gargallo (2014) expone que muchas deben migrar y enfrentarse a la

discriminacion de la otra cultura a la que llegan:

Todas las mujeres indigenas que han estudiado en el mundo blanco o que tienen una
representacion popular reconocida por el mundo blanco, elaboran reflexiones acerca
de las contradicciones que las mujeres nacidas en el seno de los pueblos originarios
enfrentan en su accién vital y en el reconocimiento de su ser sujetos historicos,
personal y colectivamente (p. 106).

Asi las cosas, la relacion de la mujer indigena con la escritura es compleja y esté llena
de tensiones politicas y estéticas. En Colombia la gran mayoria de mujeres indigenas se
dedica al cuidado del hogar, a cultivar o cuidar a los nifios. La educacion, en el caso de
muchas comunidades, parece ser una tarea exclusiva para los hombres. Aunque en la
actualidad existen muchas mas posibilidades de acceder al sistema educativo, la mujer
indigena continda siendo, como sugiere Tzvetan Todorov citado por Francesca Gargallo
(2014), un sujeto que produce objetos, un sujeto que no puede pensar o cuestionar, por lo

tanto no puede escribir y mucho menos narrar la historia (p. 25).

Bericha es una de las primeras mujeres indigenas en publicar en el mundo editorial
colombiano junto a Vicenta Maria Siosi Pino (1965), quien public6 en 1992 Esa horrible
costumbre de alejarme de ti. En el panorama de la literatura indigena escrita por mujeres, de
acuerdo con el investigador Miguel Rocha Vivas (2013), se destacaron mas adelante Yenny

Muruy Andoque, quien gand el Premio Departamental de Poesia en el Amazonas en 1998.
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En la lista de escritoras indigenas colombianas también podemos sefialar a Francelina
Muchavisoy, la cual participd en algunas antologias. Igualmente se encuentra Estercilia
Simanca que comenzé a publicar en antologias poéticas en 2002. En el trabajo de estas
mujeres escritoras también se destaca Tinuango (1962-2014), quien empez6 a publicar su
obra poética en el 2010 y participé en multiples eventos donde compartio su obra y ademas
hizo una gran labor investigativa en la compilacion de cantos de la cultura murui-muina con
el apoyo del Ministerio de Cultura. Tinuango dejé un gran legado, porque no solo fue
escritora, sino que ademés fue una artista e intelectual, que trabajé arduamente por el

fortalecimiento y revitalizacion de los saberes ancestrales de su comunidad.

Tanto Tinuango como Bericha han sido una revelacion contra los destinos
establecidos por sus culturas, ellas encontraron en la escritura una herramienta estética y
politica para no solo visibilizar a sus comunidades sino también para cuestionarlas. Las obras
de estas escritoras narran sus vidas, a la vez que hay una intencién de un dialogo cultural que
intenta sanar los procesos de colonizacién de sus comunidades. Estas mujeres son la
constatacion de la lucha de los pueblos indigenas por demostrar cuan importante es la
conservacion de los territorios, la recuperacién y preservacion de saberes milenarios
mediante obras que pretenden reconocer las lenguas ancestrales, los relatos fundacionales de

las comunidades y las identidades de sujetos que habitan dos culturas.

1.4 Hacia un pensamiento fronterizo ancestral

El pensamiento fronterizo ancestral implica transcender los limites epistemoldgicos
y establecer dialogos entre culturas. Es un lugar de expresién para el sujeto subalterno donde
tienen cabida diversas lenguas, méas alla de los regimenes posicionales que pueden determinar
una lengua nacional u oficial. EI hecho de habitar entre varias lenguas hace que las
concepciones del mundo se configuren a partir de los marcos culturales que cada lengua
ofrece. La lengua, en este caso, no se refiere de manera explicita a una gramatica 0 a un
sistema linguistico, sino que alude a la cultura y pensamiento que se desarrollan en su seno.

Por lo anterior, la lengua oficial funciona como un dispositivo de poder que se vincula al
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Estado y sus politicas. Las lenguas han desarrollado jerarquias que hacen que unas sean mas

“Otiles” que otras gracias al mercado, la academia, la ley, entre otros.

Para el caso de Colombia, el espafiol se ha instaurado como la lengua oficial, es la
lengua que se imparte en las escuelas y se institucionaliza en los medios. Su posicion
privilegiada e impositiva ha ocasionado que los jovenes indigenas sientan vergiienza de
hablar su lengua o incluso de autoreconocerse como tal. Esto a pesar de que existe la ley 1381
que protege los derechos de los hablantes de las lenguas nativas, pues dicha ley parece
promover la preservacion de las lenguas, mas no ofrece garantias reales para que se lleven a
cabo los articulos que alli se plantean con relacion al acceso a la salud, el sistema juridico o

educativo.

La superioridad posicional de una lengua hegemanica, entonces, esta ligada al poder
que tiene una cultura en una sociedad, por ello hoy los saberes ancestrales ante los ojos de
los sistemas grafocentrados son concebidos como rudimentarios, lo que ha conllevado a que
incluso algunos autores declaren que sus propias obras nunca podrian llegar a ser literatura.
Es decir, es tan fuerte la violencia epistémica ejercida por una lengua o cultura que cuando
un conocimiento que proviene de una tradicion que difiere de otra, dichos conocimientos
pueden ser sefialados poco rigurosos y de menor valor que los que elabora la cultura
dominante. Si bien el Estado colombiano se reconoce como pluriétnico y multicultural en su
Constitucion Politica, no existe un reconocimiento real de otras culturas. Lo anterior indica
gue no hay cambios en las estructuras sociales, las cuales todavia siguen afincadas en una
perspectiva monocultural que desde los curriculos escolares desconoce la diversidad

epistémica de nuestro territorio. Al respecto Catherine Walsh (2007) afirma:

[...]Jeste nuevo orden multiculturalista solo pretende asegurar la participacion de
todos los sectores, incluyendo los mas marginados, dentro del mercado. La mejor
manera de realizar eso es hacer sentir como “incluida” a la gente tradicionalmente

marginada, con derechos y atenciones especiales (p. 30).

De ese modo, el Estado ha desarrollado una tolerancia entre culturas, pero no un

proyecto social que incida en otras maneras de concebir los saberes y las relaciones
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culturales. Asi las cosas, cuando se piensa en la necesidad de tejer relaciones interculturales
se cree que es una tarea exclusiva para los grupos minoritarios, es decir, por citar un ejemplo;
existe la idea de que debe desarrollarse una educacion especializada para estos grupos, asunto
que es pertinente para una educacion contextualizada, pero que no responde asertivamente a
la problemética de las poblaciones que habitan las urbes. De tal manera, se estan creando
proyectos de atomizacion, limitando la diversidad epistémica a un asunto que le atafie a esos
“otros” que no hacen parte del conocimiento occidental. Sin embargo, esta es una discusion
que también concierne a quienes no necesariamente tienen una marca étnica 0 minoritaria,
pues es en este escenario donde tiene asidero la violencia epistémica y simbdlica que niega
eso0s otros saberes que no hacen parte de la academia. Ver al otro como un “otro” es una
manera de excluirlo dos veces: porque no tiene las calidades para hacer parte del saber

universitario o porque es mejor dejarlo intacto, alejado en sus prejuicios.

En suma, pensar en una perspectiva epistémica que reconozca otras literaturas, es
también un ejercicio que debe realizarse en los circulos académicos. De ese modo estos
saberes escaparian del rétulo de lo folclérico y se encaminarian hacia rutas que consideren
sus modos de concebir el saber, el arte y la cultura. En este punto vale la pena destacar el
esfuerzo de la Universidad de Antioquia por incluir la ensefianza de lenguas ancestrales y
cursos que permiten un didlogo cultural para acercarse a un conocimiento mas intimo de las
culturas ancestrales con su proyecto UdeA Diversa. En resumen, es necesario un pensamiento
fronterizo ancestral que abogue por saberes elaborados en diversas lenguas y culturas dentro

del territorio hegemaonico de la literatura colombiana.

1.5 La conciencia mestiza

La configuracidn de las identidades moviles de Bericha y Tinuango es sin duda un
aspecto que nos devela elementos que no solo tienen que ver con la cultura, sino, que ademas
se relacionan con la elaboracion de su escritura. Gloria Anzaldda, pionera del pensamiento
fronterizo, sefiala que el encuentro entre culturas crea un nuevo mestizaje, en tanto se crean
conflictos entre los valores que representa cada una. Habitar la frontera significa, como

sugiere Anzalduda, entrar y salir de una cultura constantemente.
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Tinuango y Bericha reconocen que la cultura occidental ha sido clave para retornar a
un reconocimiento de sus raices indigenas. Tinuango relata que comenzd a valorar su cultura
cuando inicio sus estudios como asistente en el pregrado de Lingdistica en la Universidad
Nacional, Sede Leticia. Ella reconocia que los saberes occidentales podian fortalecer los
procesos en su comunidad: “Mi entusiasmo en la carrera de la linguistica fue porque aprendi
a valorar mi propia lengua y las demas lenguas amazonicas y las lenguas que hasta ahora
permanecen vivas y se hablan. Esas lenguas representan realmente la Colombia autoctona”
(Tinuango, 2014, p. 36). De igual manera, Bericha asistio a cursos y espacios de liderazgo
que la llevaron a cuestionar el porqué de ciertas practicas que habian instaurado los religiosos
en su comunidad, dentro de las que podemos encontrar la prohibicion de hablar la lengua

u“wa e impedir que la comunidad se organizara para tener su propio sistema de gobierno.

Estas autoras son claras al plantear potencialidades, asi como serias tensiones entre
dos mundos, se podria decir que ambas se encuentran en las orillas o bordes de las dos
culturas, una estrategia que amplia su vision de la vida y del conocimiento. Lo anterior, en
congruencia con el concepto de la conciencia mestiza (Anzaldia,1987), puesto que sugiere
una perspectiva que escapa de una postura radical para crear una conciencia que se mueve

entre esos dos mundos:

that juncture where the mestiza stands, is where phenomena tend to collide. It is
where the possibility of uniting all that is separate occurs. This assembly is not one
where severed or separated pieces merely come together. Nor is it a balancing of
opposing powers. In attempting to work out a synthesis, the self has added a third
element which is greater than the sum of its severed parts. That third element is a new
consciousness -a mestiza consciousness- and though it is a source of intense pain, its,
energy comes from continual creative motion that keeps breaking down the unitary

as peer of each new paradigm (pp. 79-80).%°

10 Esa juntura donde esta situada la mestiza, es donde los fenémenos tiendan a colisionar. Es donde se realiza
la posibilidad de unir todo lo que esta separado. Esta unién no es meramente de piezas separadas o cortadas que
se juntan. Ni es un equilibrio de poderes opuestos. Al intentar conseguir una sintesis, el ser ha afiadido un tercer
elemento que es mayor que la suma de sus partes cortadas. Ese tercer elemento es una nueva conciencia — una
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La creacion de esta conciencia, gracias al pensamiento fronterizo, es la via para
acceder a una forma particular de escribir y pensar la literatura, pues si bien las identidades
entran en colision, también lo hace la practica de escritura. Por un lado, Tinuango decidio
escribir fragmentos de su obra autobiogréfica en dos lenguas, las cuales se van intercalando
en su narracion. Es interesante que Tinuango haya decidido escribir parte de su texto en
espanol, una lengua foranea, que aprendio en su infancia pero que realmente comenzé a usar
a su llegada a Leticia. Lo anterior la hacia cuestionarse sobre su forma de hablar el espafiol,
ya que temia a las burlas de los demé&s por no comunicarse bien en esta lengua. ¢Qué implica
entonces narrarse en otra lengua? Esta es una pregunta interesante que resuena con los
pensamientos de Hipolito Candre “Kinerai” (1993), quien concibe la escritura como una

herramienta que en cierta medida puede potenciar los saberes ancestrales:

La escritura, los libros, son como el hacha de la gente blanca; tiene fuerza como el
hacha, pero también es caliente. Por eso la palabra con que se llena este canasto es
palabra fria y dulce, palabra para cuidar la vida. Aqui no se encuentran relatos de
cosmogonias, leyendas de espiritus o de héroes mitol6gicos. Aqui se encuentra la
palabra de vida, las semillas del trabajo (p. 3).

Tanto Tinuango como su tio paterno ven en la escritura bilingue una posibilidad para
compartir con el otro, un ejercicio que podriamos llamar intercultural, donde se espera un
didlogo y un aprendizaje entre culturas, sin el proposito de exotizar el mundo indigena. Por
el contrario se busca tejer caminos entre dos mundos en un reconocimiento por la diversidad

epistémica gue no se restringe a una sola forma de concebir los saberes.

Lo anterior también implica unos desafios, pues ser indigena y escribir en otras
lenguas conlleva a sefialamientos, Anzadda (1987) sugiere que ser una mestiza significa
hablar un espafiol “raro”, pero ello se suma al temor de hablar en ciertos espacios por

expresarse de manera inadecuada o ser objeto de discriminacion:

conciencia mestiza- y, aunque es una fuente de dolor intenso, su energia procede de un movimiento continuo
de creacion que rompe constantemente el aspecto unitario de cada nuevo paradigma.
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Desenguadas. Somos los del espafiol deficiente. We are your linguistic nightmare, your
linguistic aberration, your linguistic mestisaje, the subject of your burla. Because we speak
with tongues of fire we are culturally crucified. Racially, culturally and linguistically somos
huérfanos-we speak an orphan tongue (p. 58)**.

Habitar la frontera, se manifiesta en el hecho de convivir entre culturas, pero también
entre lenguas, y sin duda esto se hace presente en la escritura como un mecanismo para
reafirmar que se puede ser plural, es decir, una lengua no condiciona las identidades. La vida
de Tinunago fue un constante hacerse y tejerse entre varias lenguas que ayudaron a edificar

una mujer en abundancia enriquecida por la union de las culturas.

De otro lado, Bericha construye un relato del yo y a su vez devela el devenir histérico
y cultural de una época. Su obra supera las categorias de lo autobiografico, porque su
narracion es también un recorrido por la historia de los u”wa. Luis Fernando Restrepo (2007)
sefiala que Tengo los pies en la cabeza es un texto hibrido tanto en su forma como sus
teméticas (p. 157), la misma autora sugiere que esta obra es una recopilacion de
conversaciones y experiencias, vividas por ella, asi como el resultado de charlas entre los
uejena (ancianos sabedores) y su madre. Estamos ante una obra que va y viene en un
movimiento que narra la vida de una mujer indigena, pero del mismo modo una mujer que
intenta reconciliarse con su pasado y las raices que los procesos de colonizaciéon y

evangelizacion han intentado exterminar.

La obra de Bericha en su primera edicion publicada en 1992 solo se presenta en
espafol, pero mas tarde se publica una segunda edicion en el afio de 2010 y una reimpresién
en 2016'2, alli se recogen algunos fragmentos de Tengo los pies en la cabeza en version

bilingle, esta vez en una antologia compilada por Miguel Rocha Vivas, la cual recoge las

11 Deslenguadas. Somos los del espafiol deficiente. Somos la pesadilla lingtiistica de ustedes, lo que les parece
una aberracion en el habla, su mestizaje lingiistico, el objeto de su burla. Como nosotros y nosotras hablamos
con lenguas de fuego, se crucifica a nuestra cultura. Racial, cultural y linguisticamente somos huérfanos,
hablamos una lengua huérfana.

12 Cuando esta investigacion ya se habia finalizado, se publicé una nueva edicion de la obra que no hemos
consultado, pues no trae complementos nuevos al texto original: Tengo los pies en la cabeza. Biblioteca de
escritoras colombianas. Bogota, Editorial Monigote, 2022.
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voces de quienes Rocha denomina como precursores de la literatura indigena colombiana.
Dentro de estos autores figuran Fredy Chikangana, Antonio Joaquin Lopez, Alberto Juajibioy
Chindoy, Miguel Angel Jusayt, Vicenta Maria Siosi, Miguel Angel Lopez-Hernandez y
Bericha. Al respecto la autora habla sobre la experiencia de la escritura:
Gracias a ello pude revivir muchas cosas y tener nuevamente el anhelo por retomar
de nuevo algunos escritos a mano que en mis tiempos de ocio hago y me gustaria que
se convirtieran en otro libro y titularlo Mi vida en el mundo del exilio; tengo también
algunos apuntes y/o escritos de linguistica u”wa (Bericha, 2016, p. 53).
Se podria decir que Bericha fue una revelacion en contra de las leyes de su pueblo, al nacer
sin parte de sus piernas, situacion que era mal vista en su comunidad en los recién nacidos,
sus padres le permitieron vivir, a pesar de que los nifios con alguna discapacidad debian ser
sacrificados. Su obra asimismo adquiere un valor politico, ya que tiene como intencion
denunciar las atrocidades cometidas a manos del proyecto colonial que persiste hasta nuestros
dias. Bericha plantea que los rioa (los blancos) fueron ambiciosos y usufructuaron la tierra
para tener riquezas con nuevas practicas que hicieron desaparecer conocimientos valiosos
que llevaron a menospreciar a los uejend (ancianos sabedores), los saberes agricolas,
astrondmicos, entre muchos otros que fueron abandonados por las comodidades que ofrecia
el mundo occidental. El texto presenta claramente un tono de denuncia ante el Estado y las
instituciones que han destruido el territorio u"wa. La obra pone en relieve a escala menor lo
que bien sucede en muchas comunidades hoy acosadas por multinacionales que invaden las
tierras y por un Estado complice que abandona y violenta al pueblo. Bericha sugiere que si
bien ella no pudo huir de los vejdmenes que ocurrieron en su comunidad, su escape se dio en
su sentido méas metaférico y profundo:
Pero mi caso fue diferente, pues ni obedeci ni me escapé en el sentido de quienes se
refugiaron en las montafas; mi escape fue interior, y eso me permitio mucho después
recuperar la relacién con mi gente. Algunos de nuestros grupos U'wa Tunebo se han
ido extinguiendo y sélo quedan algunas personas. Yo pertenezco a uno de esos grupos
de los que quedamos: nos hemos ido mezclando con otros grupos (Bericha, 1992, p.
35).
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Las propuestas estéticas de Bericha y Tinuango muestran la insercion de diversos
discursos, estrategias, tipologias textuales y otros sistemas simbolicos. En resumen, la
escritura fronteriza no es una practica neutra, es el escenario donde se comunica la identidad
de dos autoras que se tejen entre lo propio y lo fordneo, a pesar de que esto sucede en la
inscripcion de condiciones monoculturales y hegeménicas, pero a partir de ellas se crean

otras maneras de hacer y vivir la literatura.

34



Tinuango y Berich&: escrituras ancestrales fronterizas

Capitulo 2

Las mujeres indigenas y la autonarracion

2.1 Narrarse a si misma

La escritura ha sido un ejercicio predominantemente masculino desde sus inicios, se
podria sefialar que una real democratizacion de la escritura inicia en Colombia en el siglo XX
y continla hasta nuestros dias. Cuando la escritura de las mujeres comienza a tener
visibilidad, sus voces estan interesadas en narrar sus propias historias y perspectivas del
mundo. De manera especial los textos escritos por muchas mujeres tienen rasgos de lo que
se denominan las narrativas del yo o literaturas del yo, donde tiene lugar el testimonio, la
autobiografia, los diarios, las correspondencias, entre otros textos donde hay una bdsqueda
de si através de la escritura. Para ejemplificar lo anterior, es interesante revisar la emergencia
de mujeres escritoras en Espafa del siglo XX, los textos que circulan en muchos casos son
de mujeres exiliadas, las cuales ven la escritura un espacio de reconocimiento de su historia

asi como la emergencia de identidades que surgen en el exilio.

En un analisis de la autobiografia Elsie Mc Phail (2006), sefiala que mientras que en
las obras autobiograficas masculinas hay una blsqueda constante de la subjetividad. Las

femeninas suelen ademas presentar una ruptura ante la tradicion:

dan cuenta de la ausencia de tradicion, la marginalidad y fragmentacion social,
politica y psiquicay, en general, su carencia del sentido de individualidad. Al mismo
tiempo registran su capacidad para descubrir la identidad femenina, al reconocer la
presencia real, el reconocimiento y la identificacion del otro (Mc Phail, 2006, p. 96).

Las mujeres manifiestan en sus textos la necesidad de cuestionar los roles
preestablecidos que las relegan solo a un ambito maternal o doméstico, hay un deseo por
explorar otras maneras de ser mujer y por descubrirse a si mismas, en ese sentido la escritura
se presenta como una herramienta comunicativa clave para reconocerse y expresar sus dudas
y deseos. Ya las mujeres no quieren ser narradas por los hombres, sino, que desean ser

participes de sus historias y poder contar que sienten en una sociedad que por largo tiempo
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no les ha dado la voz. Esto no quiere decir que no exista una busqueda de la subjetividad en
las autobiografias escritas por mujeres, sino, que para conseguirlo, deben subvertir los

modelos candnicos y encontrar otras herramientas discursivas.

Mc Phail (2006) ha sugerido que por parte de la critica literaria la autobiografia, hasta
hace muy poco, era considerada un género domeéstico, es decir, antes la autobiografia fue un
género muy cultivado por reconocidos artistas y escritores, pero después se aprecia solo como
un género del ambito privado que no tiene el mismo valor de otros. Maria Rivera (2000)
apunta que es un género muy cuestionado, por ser justamente de gran atraccion por parte de

las mujeres que gustan ademas de leerlo:

Este “contar su vida" tiene, en la critica literaria corriente, poco valor: es incluso un
juicio despectivo, un juicio que suele inquietarle a una escritora cuando escribe. A
pesar del cual, autoras de todos los tiempos han tendido y tienden también hoy a
seguir contando su vida cuando escriben (p. 86).
Las narrativas del yo, entre ellas, la autobiografia, guardan estrecha relacion con la verdad
Philippe Lejeune (1991), pero esto no quiere decir que no existan en ella rasgos de ficcion,
se entienden como textos autorreferenciales que pueden ser verificables. En esa via se creara
un pacto autobiografico, es decir, el lector podra establecer ciertas correspondencias con el
nombre que figura en la autoria de una obra, estas pueden ser de orden cultural, social o
politico. Lo anterior considerando que todo acto de escritura es en si mismo un acto creativo,
esto es, un acto donde la imaginacion y la ficcion pueden estar presentes. En consecuencia la
obra autobiogréafica puede ser vista como un relato retrospectivo que recorre las etapas o

momentos de vida de una persona.

En el campo de las narrativas testimoniales, diarios, biografias y autobiografias
hay una discusion sobre si este tipo de textos son ficcion o pertenecen al ambito de la
verdad. Es claro que poseen un grado de ficcion, rememorar la vida pasada no indica que
los sucesos que acontecieron puedan ser narrados con perfecta exactitud, es decir, estos
textos son literarios, en tanto en ellos existe una destreza en la prosa que le dan el valor

de literatura y a su vez haber una correspondencia con la realidad, pero esto no indica
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que todo lo que se narre sea elaborado de manera exacta. El autor René Avilés (1997)
en su articulo La autobiografia como género literario sugiere que, en muchos casos, una
autobiografia se puede asemejar a una novela o una novela ser leida como realidad, en
este tipo de obras hay una cronologia de los hechos de la vida de una persona o los
momentos mas memorables que se desean narrar, sin embargo, Avilés encuentra aqui

una incongruencia:

uno busca la autobiografia tradicional para contar que estudid, como fueron sus
padres, en qué escuelas hizo los estudios, cual fue el primer libro escrito, a qué
personajes conocio, qué paises ha visitado. Y aqui entra la imprecision, los recuerdos
pueden ser vagos, y desde luego la ficcion que sustituye a una realidad borrosa (p.
50).

En esa linea de sentido, la autobiografia o los géneros testimoniales desarrollan sus
propias herramientas narrativas y estéticas, un texto que puede estar lleno de hibridos que
pueden combinar la historia y la ficcion, es claro que los géneros poseen caracteristicas
comunes, pero cada obra tendré sus peculiaridades.

De manera especial, la escritura de Bericha y Tinuango tiene una gran influencia de
las experiencias de vida de las autoras, en sus reflexiones la escritura se presenta a modo de
herramienta para comprender la historia personal como la de sus comunidades indigenas. En
sus obras denuncian los crimenes cometidos a los pueblos indigenas y la manera en que ellas
han vivo en una cultura fordnea. Las busquedas de si también redundan en el reconocimiento
de la historia de sus pueblos. Bericha por ejemplo ilustra en su relato las consecuencias de la

colonizacion en el pueblo u"wa:

La conclusion de la entrada de la gente no U'wa a nuestro territorio representd un
trauma total. El s6lo hecho de encontrarse con gente de otra cultura no dejé de causar
impacto: fue un exterminio total. Nos obligaron a cambiar nuestra cultura por otra
que no era nuestra sino de los Rioa-blancos. U'wa tenia que aceptar por las buenas o

por las malas; no tuvo otra alternativa que la de obedecer o escaparse (Bericha, p. 34).
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La obra de Bericha aungue se ocupa de narrar la vida de esta mujer también recoge las voces
de su madre y los uejena (ancianos sabedores), figuras importantes en la transmision oral y
que mas tarde Bericha retomara para contar qué ocurrio en el territorio u"wa cuando llegaron
los colonos y el desplazamiento cognitivo que esto conllevo para la comunidad, es decir, las
relaciones de saber y poder se modificaron a tal punto, que tanto los conocimientos asi como
los mismos indigenas fueran inferiorizados por el sistema de pensamiento eurocentrado que
olvidé el valor de la tierra, el valor de las especies con las que cohabitamos y las diversas
culturas del mundo.

En su trabajo Mc Phail (2006), ha dicho que los textos autobiograficos cumplen una
labor indispensable para la historia y la construccién de la memoria, para ilustrarlo sefiala
una investigacion donde se abordan autobiografias, diarios, cartas de mujeres, entre otros,
cita el caso de Francis Erskine, la esposa del primer ministro espafiol Angel Calderon. La
mujer revela acontecimientos de su vida en México, también la vida de los extranjeros en
este pais, asi como las experiencias del personal doméstico y las practicas culturales
mexicanas. En ese sentido, la autobiografia no es solo un documento personal que devela
intimidades del ser humano, son ademas textos valiosos para la interpretacion social, politica

y cultural de una época.

En las culturas occidentales dia a dia, los medios, las instituciones se ocupan de las
narrativas personales, desde la narracion de vidas ejemplares como héroes nacionales, santos,
pero también la historia de artistas mediaticos. También estan las narrativas familiares a
través de videos, fotos y relatos orales, esto quiere decir que todo el tiempo estamos ante los

relatos de vida de otras personas.

Mena et al (2020) en el libro Dialogo de saberes, reconoce la importancia de la
narraciéon como una herramienta clave para acercarse al conocimiento, la cual ha sido
desarrollada por comunidades en todo el mundo en la transmisidn de saberes. Para ilustrarlo
se remontan al concepto de las narrativas del vientre, el cual expresa el reconocimiento de
saberes ancestrales legados por generaciones anteriores en los que se comunica el cuidado y
respeto necesario de la madre tierra: “La narrativa ancestral desde el vientre ayuda a recordar

y preservar los multiples canastos de conocimientos de las culturas de Abya Yala, sus
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comprensiones ecosistémicas, sociales, astrondmicas” (Mena et al, 2020, p. 178). Estos
investigadores sefialan a la narracion y la autonarracion como un elemento vital para una
comprension mucho mas amplia de la vida y la manera en cdmo nos relacionamos con el

conocimiento.

La ciencia en su afan por conservar la objetividad ha tachado a ésta como una
herramienta vaga y sin relevancia, puesto que existe el temor de que si la ciencia comienza a
ser explicada desde las artes, las biografias, la musica u otras narrativas que cuentan historias
y hablan del universo que habitamos, ese conocimiento podria ser rotulado como aquello que

posee poco rigor y que debe rezagarse al ambito de lo experiencial.

Lo anterior es pertinente porque revela cémo la ciencia le teme a la narracién y mucho
mas si es una narracién personal, intima, que muestra la vida propia en la que ademas se
refleja una cultura con sus conflictos y tensiones. La narracion en este caso es importante, ya
que permite contextualizar los saberes, la historia de los pueblos, el origen de nuestras
tradiciones. En Berichd y Tinuango, sus historias, ademas de hablar de mujeres que desafian
los destinos preestablecidos de las comunidades indigenas al estudiar, ir a la universidad,
luchar contra los grupos armados y religiosos, suman ademas una mirada mucho mas cercana
sobre las consecuencias de la colonizacion en los territorios ancestrales. Escribir sobre si y
la historia que llevan a cuestas revela las atrocidades de una cultura que construyé el
imaginario de “civilizacion” bajo la negacién de la diversidad de pueblos que existian mucho
antes de la colonizacion en Ameérica, los cuales habian desarrollado sus formas de percibir el
cosmos, la tierra, sus propias lenguas y sistemas de creencias, pero esto fue y es visto como
salvaje y barbaro para una cultura que le teme a lo que difiere de sus propias concepciones.

En consecuencia, aquello que sea ajeno o diferente, es sefialado invéalido.

Los textos autobiograficos de estas mujeres son en nuestros tiempos herramientas
indispensables para pensar la historia, las teorias feministas y el neocolonialismo. En los afios
sesenta comienza a haber una gran expansion y recepcion de los textos autobiograficos
escritos por mujeres, tales como los de Simone de Beauvoir, Anais Nin, El diario de Ana

Frank, entre otros que comienzan a marcar un hito importante en el que las mujeres por fin
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pueden leerse entre si y escuchar sus problematicas plasmadas en el papel. A los textos
autobiograficos escritos por mujeres que pertenecen a grupos minoritarios y marginales se
les ha denominado también como textos autoetnograficos, de acuerdo con Sidonie Smith y
Julia Watson (2017) en su libro Rife Writing in the Long Run, estos textos suponen diversas
complejidades:

Indeed, the life writing of subjects in indigenous or developing-world contexts, be
they in Africa, the Caribbean, Asia, Australia or on American Indian reservations, is
among the most challenging to contextualize and hear!?® (Smith y Watson, 2017,

parrafo 30).

Son dificiles de comprender porque el mundo occidental desconoce el mundo indigena y lo
ha minimizado a un asunto folclérico, no se ha interesado realmente por la concepcion de
mundo que tienen estas culturas, esto se evidencia en las grandes brechas que tienen los
indigenas a nivel de salud, educacion y derechos humanos. La academia occidental suele ser
bastante cobmoda y juzga al mundo indigena con las herramientas que tiene, algo que es
peligroso porque no es suficiente para comprender realmente las producciones realizadas por
los pueblos indigenas, tal vez la manera mas justa y responsable incluye una escucha del otro
y una lectura de su cultura en todas sus dimensiones, las cuales se enriquecen en la

experiencia vivida compartiendo al interior de estas culturas.

Respecto a lo anterior el antropdlogo Juan Carlos Pifiacué (2014) sugiere que para
acceder al pensamiento indigena, es menester reestructurar las maneras en las que academia
concibe el conocimiento y en cdmo se hace la investigacion, se trata de ser mas sensibles al
didlogo y a la apertura de otras culturas, en consecuencia esto requiere de una mirada

interdisciplinar abierta a la diversidad epistémica.

En los textos autobiogréaficos los autores indigenas desarrollan un conocimiento de si,

bien sea dentro de sus comunidades o al exterior de ellas, como sucede con Tinuango, quien

13 De hecho, la escritura de la vida de los sujetos en contextos indigenas o del mundo en desarrollo, ya sea en
Africa, el Caribe, Asia, Australia o en las reservas de los indigenas americanos, es una de las mas dificiles de
contextualizar y escuchar.
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cuestiona su propia vida y la de su comunidad inmersa en la cultura occidental, asi pues estos
textos adquieren mayor complejidad al abordar ademas tematicas que tienen que ver con la
interculturalidad, las problematicas sociales, la violencia, entre otros asuntos. Smith y
Watson (2017) citan a Frangoise Lionnet, quien habla de la autobiografia de las mujeres
negras como textos trenzados, en tanto en estos hay una convergencia de multiples voces, es
decir, la mujer se narra a si misma, pero también a las voces de la tradicion oral que son

propias de sus culturas.

Ahora, dentro de la historiografia de obras autobiografias de autores indigenas se
tienen conocimiento desde la época de la colonia, asi lo evidencia el trabajo del investigador
David Brumble I11, quien se encargd de recopilar las autobiografias de indigenas en América
de Norte en su obra An Annotated Bibliography of American Indian and Eskimo
Autobiographies (1981). Se cree, como sefiala Oscar Calavia (2006), que los textos
autobiograficos de los indigenas en muchos casos tenian como proposito la evangelizacion y
su escritura era promovida por las instituciones catolicas. En el siglo XX se fomenta la
autobiografia indigena por parte de los antropdlogos: “Los investigadores pretenden
encontrar en estos testimonios no sélo una fuente notable de informacion etnologica, sino
sobre todo un acercamiento mas inmediato al alma indigena y a la relacion entre el individuo
y el patron cultural” (Calavia, 2006, 180).

En lo que concierne a las autobiografias de mujeres indigenas, quizas las mas
destacadas son las de Domitila Barrios de Chungara “Si me permiten hablar...” (1978),
Rigoberta Menchd con Me llamo Rigoberta Menchd (1983) y Asunta Quispe Huaman en la
obra Gregorio Condori Mamani - Asunta Quispe Huaman. Autobiografia - Nogaykuq
Kawsayniyku (2014). De manera reciente el género es bastante explorado por escritores
indigenas y hoy existe un corpus significativo de estos textos en América Latina, se conocen
por ejemplo las obras de Rosa Isolde Reuque Paillalef Una flor que renace: autobiografia de
una dirigente mapuche (2002) y para el caso colombiano se sabe del texto Dionisia.
Autobiografia de una lider arhuaca (2019) de Dionisia Alfaro.
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La autobiografia en Colombia ha sido para los investigadores Patricia Londofio
Vega y Mario Jursich Duran (1995) una biblioteca sumergida, ya que su abordaje ha sido
escaso, pese a que existe gran cantidad de material sobre el tema. En esta investigacion
se encontraron 341 textos escritos por hombres y 35 por mujeres. De acuerdo con estos
investigadores, en la literatura colombiana predominan las memorias, estas entendidas
como la narracion de aquellas personas que poseen un rol social destacado: politicos,

religiosos, prdceres, entre otros:

los libros en que una persona cuenta su vida como portadora de un rol social, o
segun el papel que represento6 en ella, fuese militar, politico, estadista, son mas
abundantes que las autobiografias o los diarios (Londofio, P y Jursich, D, 1995,
p. 146).

Para estos académicos la autobiografia bien puede ser escrita por sujetos que no
destacan en un ambito social, son textos que ademas tienen una mayor libertad para
narrar el recuerdo. Asimismo apuntan que los diarios y las autobiografias suelen
publicarse de manera pdstuma, en tanto el rememorar la vida pasada puede ser un acto
que se realiza en la vejez o porque suponen textos muy intimos que pueden costar salir
a la luz editorial. En esa via, en un analisis sobre este tema, los investigadores exponen

que son pocas las obras de esta indole que circulan.

En el caso de las autoras, Bericha es la Unica que logra publicar su trabajo en
vida, de hecho, se sabe que comenzé a escribir una segunda obra autobiogréafica a la cual
pretendia titular Mi vida en el mundo del exilio. Respecto a Tinuango, su obra
autobiografica se presenta de manera postuma junto con algunas investigaciones
inéditas, pero sus poemas fueron publicados y difundidos en vida. En ambos casos la
narracién del yo no es solo un ejercicio que se concentra en el devenir de un sujeto, sino, que
habla de este en relacion con un contexto particular, en Tinuango y Bericha su historia se
entrelaza con instituciones como la academia, el Estado, la Iglesia, lo que de manera indirecta
las inserta en un campo de relaciones. Gilberto Loaiza (2012) apunta que la biografia, recoge

las caracteristicas de una época, eso también ocurre en la autobiografia, las narraciones de
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estas mujeres dan cuenta de sus vinculos y conflictos en sus relaciones, lo cual explica el

porqué de sus acciones y una vision mas intima de las comunidades en las que se inscriben.

Loaiza (2012) concibe la mirada biografica como la posibilidad de comprension de
un grupo social a través de un sujeto que “puede ofrecernos una relacion con el macrocosmos,
que la pequefia historia de ese pequefio &tomo nos remite a la gran historia de procesos que
envolvieron a ese individuo” (Loaiza, 2012, p. 352). En sintesis, la autobiografia asimismo
no es solo el relato del yo, sino, una vision de un contexto sociocultural de una época

particular.

2.2 Intelectualidad indigena

Yasnaya Elena Aguilar Gil, una linglista indigena, recuerda que en la tradicién oral
su madre le hablaba de una mujer llamada Aurora, la cual cumplia el rol de escribana y
traductora del espafiol en la comunidad mixe en Oaxaca a mediados del siglo XX, una labor
que era practicamente destinada a los hombres, lamentablemente ser mujer y tener la
herramienta de la escritura también jugd en contra de Aurora, la cual murié asesinada.
Escribir y ser una mujer en una comunidad indigena supone una gran conquista a los ojos de
estos pueblos, pues muchas veces la alfabetizacion esta dirigida solo a los hombres, ya que
las mujeres deben formar una familia y dedicarse al cuidado del hogar, sin embargo, el acceso
a la escritura no es de ningn modo, una herramienta determinante y Gnica para narrar,
muchos de los conocimientos de la tradicion oral son transmitidos por parte de las madres a
sus hijos. Ahora, publicar y ser considerada una escritora supone un camino mas complejo y

aun mas si se escribe en una lengua indigena:

Estas mujeres retoman en sus creaciones los conocimientos que las mujeres de su
comunidad han resguardado en la memoria, pero también utilizan sus letras para
denunciar la violencia estructural que los pueblos enfrentan, asi como la violencia
particular que las mujeres indigenas sufren por la estructura colonialista y el régimen
patriarcal. Leerlas es necesario porque muestran una subversion de lo esperable, una

negacion elocuente a las voces y estructuras que han dicho siempre que las lenguas

43



Tinuango y Berich&: escrituras ancestrales fronterizas

indigenas no se escriben y peor adn, que las mujeres indigenas no escriben (2021,

parrafo 6).

Bericha y Tinuango experimentaron fuertes procesos de evangelizacion desde su
infancia, en ambas, sus padres les encomendaron su educacion a las misiones catdlicas y
estuvieron en internados, que en muchos casos les impedian autoreconocerse como
indigenas, puesto que tenian prohibido hablar sus lenguas o desarrollar actividades que
estuvieran ligadas a sus practicas culturales. De acuerdo con Juan Felipe Cordoba (2012) en
su tesis doctoral sobre las misiones catdlicas en Colombia, la idea de establecer internados
en las comunidades indigenas garantizaba un proceso efectivo de evangelizacion y
alfabetizacion, dichos centros tenian el objetivo de cambiar practicas que a los ojos de la
iglesia eran mal vistas: “los misioneros intentaban cambiar el comportamiento de los nifios
indigenas, y por medio de la ensefianza de valores cristianos que pretendian un nuevo
individuo evangelizado y civilizado” (Cordoba, 2012, p. 95). Tinuango (2014) narra la
presencia de las misiones capuchinas desde su temprana infancia, de hecho, su nombre en
espafiol fue puesto en honor a un sacerdote: “llegé el misionero franciscano capuchino
espafiol Anastasio de Monclart y cambié mi nombre por Anastasia, para que quedara el
recuerdo del misionero que trabajo con los indigenas por esos lugares lejanos, fuera de su
patria, como evangelizador” (p. 25). Segun Norberto Farekatde (2004), tras el conflicto
colombo-peruano, algunos misioneros capuchinos de origen catalan se instalaron en el
corregimiento de La Chorrera (Amazonas) para crear un internado, en el cual mas tarde
estudiaria Tinuango, este espacio tenia la intencidn de ayudar a quienes habian perdido a sus
padres posterior a la guerra del caucho. Las misiones introdujeron nuevos valores a los
indigenas de la zona y una educacion que los conducia al “progreso”. Por lo anterior, es
innegable que las redes intelectuales de estas escritoras estuvieran influidas por las misiones
y la regidn catdlica, en ambas, estos procesos marcarian serias contradicciones pero, serian

influyentes en su vida intelectual.

Cuando Bericha culmino sus estudios colaboro en algunas traducciones y proyectos
con el Instituto Linguistico de Verano, mas tarde se convertiria en maestra. En su texto

menciona que su trabajo consistia en ensefiar el alfabeto, los niUmeros y también costura, al
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parecer la educacion para aquel momento solo estaba relacionada con un proceso de
alfabetizacion de las comunidades. A pesar de lo anterior, la vida de esta escritora discurrio
entre varias polémicas, ya que en muchas ocasiones Bericha participaba como activista en
defensa de su comunidad pero estas actitudes eran rechazadas por las misiones y religiosos
con los que ella trabajaba. Cuando se publica Tengo los pies en la cabeza la autora vuelve a
estar en el ojo de las criticas, pues la publicacion seria financiada por Occidental Petroleum
Corporation (OXY), una empresa multinacional que explotaba petroleo en el territorio u"wa.
Se le acusd de negociar con la empresa, sin embargo, esto afectaria su vida laboral en la
comunidad. Asi lo sefiala en el prélogo de la antologia Putchi Biya Uai. Precursores:

[...]Jcomo el libro se dio gracias al financiamiento por la Oxy Petroleum Company,
me acusaron de estar negociando el petroleo y defendiendo a la Oxy; este hecho
polémico hizo que se me cerraran las puertas laborales y que mi cabeza fuera
entregada a la guerrilla; pero gracias a la mano de Dios hubo quien abogara por miy

fuese esclarecida mi situacién (Berichd, 2010, p. 52).

Asi las cosas, el libro causa revuelo, no por el contenido que alli se manifiesta, sino,
por quien hace posible su publicacién, es decir una multinacional que explota petréleo y que
de hecho es la responsable del mayor accidente registrado ocurrido en una plataforma
petrolifera. En 1988 en cercanias de la ciudad Aberdeen (Escocia) estaba ubicada la
plataforma Piper Alpha, propiedad de esta empresa, la cual explotd y causé la muerte de 167
personas. Posiblemente Beriché no era defensora de la extraccion de petroleo en el pueblo
u’wa, pero lo que si es cierto es que ante los ojos de la comunidad la entrada de esta empresa
supuso un grave acto que ponia en riesgo la sangre de la tierra, como es concebido el petréleo

por esta cultura.

El hecho de financiar Tengo los pies en la cabeza, tal vez fue una estrategia que la
empresa pretendia usar para dar a entender que realmente estaban preocupados por los u"wa
y que entendian su cosmovision. Tras largas protestas, incluso ante la amenaza de un suicidio
colectivo de los u”wa, la empresa se retir6 pero posteriormente llegarian otras. Se trasluce

entonces que el trabajo intelectual, politico y cultural promovido por Bericha fue usado por
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instituciones como la compafiia en cuestion, pero también por la Iglesia, los politicos, grupos
armados al margen de la ley, para tergiversar y perseguir a una mujer que buscaba el bienestar

para su comunidad, asi como la difusién de la cultura u"wa.

A pesar de las contrariedades que Bericha experiment6 a lo largo de su vida, su
condicion de mujer y escritora representaron un vuelco que puso en cuestion los valores de
su comunidad, fue una mujer que dedicé gran parte de su vida a la formacién académica y
que concibid la escritura de su obra desde un ejercicio que reflexiona sobre su historia

personal y la historia de su comunidad.

Bericha y Tinuango nunca se posicionaron como mujeres pertenecientes a las élites
académicas, a pesar de ello sus obras y su papel en las comunidades indigenas ayudaron a
erigir discursos respecto a los estudios de las culturas ancestrales y las literaturas indigenas
que reclaman una mirada menos paternalista por parte de la sociedad, invitando a considerar
a los pueblos indigenas como productores de conocimiento con practicas y realidades
disimiles de la cultura occidental. Las relaciones y redes desarrolladas por las autoras hablan
de vinculos con la academia, la politica y el Estado, pero también con instituciones religiosas.
Las dos hacen parte de una minoria étnica que también desarrolla procesos de intelectualidad,
de acuerdo con los planteamientos de Gilberto Loaiza Cano (2012), los grupos marginados

dentro de su estructura social también crean jerarquias y redes:

Aguellos grupos sociales que podrian considerarse marginados de la produccion y
consumo sistematicos en el campo cultural son y han sido de cualquier modo
productores y consumidores, en algin grado, de ideas, concepciones del mundo,
simbolos, y, aln méas, pueden poseer -y han poseido— individuos que se distinguen
como sus representantes o voceros intelectuales; dicho en otras palabras, muchos
autores lo han admitido, los sectores populares también pueden ocupar un lugar en
una historia intelectual porque pueden poseer su propia élite, sus propios individuos
escogidos para cumplir con alguna sistematicidad funciones de intelectuales (Loaiza,
2012, p. 348).
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En el caso de estas escritoras su rol como intelectuales también se define gracias a
sus labores dentro de las comunidades: el papel de maestra, activista, linglista, artista,
investigadora y escritora. El acceso a la educacion en estas comunidades es complejo, y
cuando existe, no siempre es la educacion mas adecuada. Estar alfabetizado ya supone cierto
estatus dentro de los pueblos indigenas, asi como las relaciones que se elaboran fuera de la
comunidad con instituciones como la universidad y el Estado, son elementos que permiten
que se marquen jerarquias dentro del sistema organizativo, las cuales en algunos casos,
pueden ser contrarias a lo que quiere la comunidad, pero estad dos escritoras indigenas son
intelectuales dentro y fuera de sus pueblos, puesto que tienen un conocimiento de las lenguas,
sus tradiciones, conocen las plantas medicinales, reconocen la historia oral y también
investigan su cultura con ayuda de abuelos que tienen gran sabiduria.

Ambas asistieron a universidades occidentales como es el caso de la Universidad
Nacional de Colombia, la Universidad Libre de Cucuta y la Universidad de los Andes.
Altamirano y Sarlo (2001) hablan de la universidad como transmisora de una tradicion
letrada, en esa via es posible sefialar que las dos escritoras son “consumidoras” de un campo
academico que las sitGa en la historia intelectual y cultural. Ahora, pensar el rol de un
intelectual indigena entra en consonancia con los planteamientos de Joanne Rappaport
(2007), quien habla de un intelectual organico retomando las ideas de Gramsci (1971) y
Steven Feierman (1990). Estas autoras representan a unas minorias a diferencia de la figura
tradicional del intelectual. Rappaport (2007) sugiere que esta nueva forma de intelectualidad
entre en didlogo no solo con las culturas ancestrales sino también con esos espacios donde el
indigena puede habitar: es el caso de las urbes y los centros académicos (p. 617). Tinuango
y Bericha son la constatacion de ello, su formacion estuvo marcada por dos universos
culturales que coexistian y que llevaron a cuestionar su rol de mujeres e indigenas, gracias a
espacios como la universidad hubo un redescubrimiento de sus identidades.

Lo anterior muestra el proceso de contacto entre culturas y sus dinamicas
interculturales, las cuales entran en didlogo y hacen posible una reflexion que no desconoce
el mundo occidental, en tanto los saberes otorgados por este son a su vez herramientas que

ayudan a la defensa de los pueblos indigenas, como es el caso de la escritura alfabética, que
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es usada para la difusion del pensamiento ancestral y al mismo tiempo es un instrumento Util
para denunciar las practicas neocoloniales que afectan a los pueblos indigenas.

En lo que respecta a la idea de un intelectual indigena sin duda esta vinculada a una
dimension politica, no a la manera de una politica de grandes influencias, sino a la relacion
que se teje con los movimientos sociales que reclaman los derechos de las minorias en una
reivindicacion por la tierra y el respeto a los saberes legados desde tiempos milenarios.
Historia intelectual y politica son un complemento (Loaiza, 2012), pues los artefactos
culturales, como es el caso del libro, el canto, la danza, la pintura corporal, reflejan los
contextos de enunciacion en los cuales se inscriben estas autoras, donde por supuesto tienen
lugar las luchas sociales.

Lo anterior se evidencia en Bericha, quien luego de asistir a espacios educativos sin
ninguna influencia religiosa, comenzo a cuestionar toda la educacion que habia recibido por
parte de los misioneros. En este momento nace en la autora un sentimiento por defender los
derechos de su comunidad, y con ello un proceso de vinculacion a las organizaciones
sociales, mas tarde Bericha también promoveria acogerse a la organizacion por cabildos. Sus
declaraciones en actos publicos juzgaban los procesos de colonizacion y evangelizacion de
los u”wa, esto conllevaria a un quiebre de las relaciones que sostenia con las misiones en su
comunidad, con algunos politicos de la zona y con quienes ella llama “colonos”.

En Tinuango no se evidencia una postura tan politizada, pero cabe aclarar que los
contextos sociales fueron diferentes a los de Bericha. Pese a ello, tanto en su autobiografia
como en algunas entrevistas siempre criticd el papel de la instituciéon universitaria, pues
segun ella, todavia hay perspectivas monoculturales que desconocen la diversidad del
territorio colombiano. Tinuango reclamaba en sus intervenciones una educacién mas acorde
a los pueblos indigenas que considerara las lenguas y saberes que surgen en el interior de
estas culturas. De esta manera lo apunta en su autobiografia: “para que un indigena entre a la
universidad hay que hacer un programa especial, ya que nosotros somos de una cultura
diferente a la cultura occidental” (Tinuango, 2014, p. 35). La escritora veia en sus textos la
oportunidad de compartir con el mundo occidental y las comunidades indigenas sus
reflexiones e investigaciones con el proposito de crear una conciencia histdrica que se

preocupara por preservar las practicas culturales de estos pueblos. Con este panorama se
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puede sugerir que las obras de estas escritoras hacen las veces de intermediacion entre las
culturas ancestrales y occidentales con el proposito de plantear las preocupaciones de estas
comunidades.

La figura del intelectual como se expone es indisoluble de la marca étnica que poseen
las escritoras, sus cuestionamientos tienen que ver con su identidad y la comunidad a la que
pertenecen. Siguiendo las ideas de Joanne Rappaport (2007) el discurso de estos intelectuales
gira entorno a la etnicidad pero también a un dialogo necesario con otras culturas, lo que en
consecuencia conduce a la creacién de movimientos que exigen la participacion de estos
pueblos dentro del Estado:

[...]Jel discurso de los intelectuales indigenas esta encaminado hacia la realizacién de

los proyectos de un movimiento politico que busca la participacion en un Estado

pluriétnico o plurinacional. Esto no quiere decir que todos los intelectuales indigenas
sean militantes del movimiento étnico, sino que su produccion intelectual nutre y se

nutre de las ideas y reivindicaciones de las organizaciones (Rappaport, 2007, p. 619).

El proyecto de la intelectual indigena en Colombia tiene como intencion cerrar o disminuir
la brecha de desigualdad en una sociedad que desde la colonia ha subordinado a quienes no
encajan en la episteme occidental. Bericha alude a lo anterior cuando se refiere al proceso de
escritura de su libro, alli sefiala que escribié motivada en gran parte por una necesidad
colectiva de dar a conocer al mundo blanco, que ella llama riod, el origen y las practicas de
su comunidad, queria que el gobierno y las misiones entendieran todo el universo cultural

u'wa:

[...]Jcomencé nuevamente a escribir, no solamente mi historia sino la historia de un
grupo que estaba a punto de ver extinguida su cultura tradicional; aquella cultura
auténtica y hermosa que estaba a punto de desaparecer para cambiarla por una
seudocultura; todo esto me daba nostalgia pero yo no ganaba nada con esto. Con la
asesoria de mi mama -Surabara- en sus charlas, conversaciones y cantos, pude escribir
algo sobre U'wa de Aguablanca. Me parecia importante documentar esta historia para

que la gente nueva de esta época conociera lo que se estaba perdiendo. Yo deseaba
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que esa historia la pudieran conocer los que no eran U'wa, y que nifios, profesores y
otras comunidades U'wa tuviéramos un material de consulta, de ensefianza y
aprendizaje (Bericha, 1992, pp. 44-45).

La funcion del intelectual indigena en este caso apunta a un proceso de educacion y
profesionalizacion de estas poblaciones, pues a diferencia del siglo XX, estas intelectuales
no se sitdan dentro de la clase dirigente indigena como sucede con Rigoberta Menchu (1959),
sino, que hacen parte de un intelectual profesional, que expresado por Claudia Zapata (2005),
poseen conocimientos especificos en un campo y son figuras relevantes dentro de la
comunidad y creando espacios de discusion tales como: “colectivos, centros de
documentacidn, oficinas de asesorias a la poblacion indigena y proyectos editoriales de corte
etnopolitico” (Zapata, 2005, p. 74).

La funcién de la intelectual indigena en Colombia apenas comienza a tener
visibilidad, pensar en esta idea todavia puede ser complejo en las sociedades ancestrales
donde en su mayoria es el hombre quien accede a la educacion. Tinuango y Bericha son un
ejemplo, entre las diversas mujeres que hoy escriben y participan de la vida publica. Ellas
marcan un precedente, que como dice Tinuango, habla de las mujeres que investigan y
escriben, en su autobiografia dice: “invito a todas las mujeres indigenas para que escriban en
su propia lengua” (p. 68). Hoy los indigenas, sin entrar en asuntos relativos al género, pueden
acceder a un sinnimero de espacios de sociabilidad. Los nuevos tiempos han ayudado a
superar la imagen estereotipada del indigena que lo relegaba solo a un lugar selvatico. Zapata
(2007) dice que estos intelectuales son de emergencia reciente, pues su reconocimiento se da
gracias a la educacion universitaria, pero no hay que olvidar que estos ya poseen
conocimientos de una larga tradicion, inclusive desde tiempos anteriores a la colonia.

Los intelectuales indigenas contemporaneos estan formados en instituciones validas
para occidente, pero también poseen grandes conocimientos de sus culturas ancestrales. La
academia occidental hace que el intelectual indigena vea en ella: “un lugar de enunciacion
que politica y culturalmente es identificado como indigena, caracteristica fundamental para

diferenciarlo de otros intelectuales de procedencia indigena que no han politizado ese origen”
(p. 12).
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En suma, se puede sugerir que el intelectual indigena se reconoce como tal con el aval
otorgado por el mundo occidental, pues si este no ingresara a la academia sus saberes y su
vision del mundo continuarian siendo vistos a modo de elementos folcléricos y no como
conocimientos que surgen en culturas diferentes. En este panorama también seria relevante
cuestionar, al interior de estas comunidades, qué se interpreta por una figura intelectual, pues
sin duda estas culturas podrian aportar otros matices a la historia intelectual, que como ha
apuntado Selnich Vivas (2015) también estan vinculados a la vida espiritual y ritual (p. 90).
Las reflexiones elaboradas en este trabajo surgen de una perspectiva que poco o nada a
involucrado a los pueblos indigenas en estas discusiones, pero estamos en el momento

oportuno para cuestionarlo.

2.3 Literaturas indigenas

La escritura se convierte en un elemento importante para muchos intelectuales
indigenas que pretenden que sus luchas y propuestas sean escuchadas por el mundo blanco.
Las obras de Bericha y Tinuango exponen las condiciones sociales, politicas y culturas en las
que viven las comunidades indigenas sumado a una narracion de si que pretenden develar las
identidades de dos mujeres que habitan y cuestionan dos mundos. Publicar en el mundo
occidental, en el formato del libro, es una estrategia, que en el caso de estas autoras, busca
visibilizar a las voces que han sido minorizadas y marginadas de la literatura, hoy en el
panorama colombiano se cuenta con compilaciones que recogen las voces de estos escritores:
festivales y eventos destacan a estos autores entre sus invitados, como es el caso de la
Biblioteca Bésica de los Pueblos Indigenas de Colombia, el Festival Internacional de Poesia
de Medellin y las diversas ferias del libro en todo el pais.

Aunque pueda ser problematico rotular a las producciones de los escritores indigenas
de literarias, en tanto como lo ha expresado Selnich Vivas (2015), el pensamiento indigena
posee diversas tecnologias comunicativas que van desde el canto, la pintura corporal, la
cesteria, la oralidad, el tejido, entre otras formas expresivas que al ser encasilladas en la
categoria de lo literario podrian ser insuficientes para describir la variedad de posibilidades

presentes en este tipo de producciones. Ademas hay que aclarar que muchas culturas
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indigenas como es el caso de los murui muina han desarrollado sus propios géneros como el
jagagt (Vivas, 2017) y las categorias que ofrecen los estudios literarios son minimas
comparadas con las caracteristicas que otras culturas han establecido para sus creaciones4.
En sintesis, los estudios literarios son importantes para la compresion de estas producciones,
pero muchas veces son escasos para comprender una expresion que se erige en una cultura
diferente.

Aclarado lo anterior, se hace necesario considerar los aportes de la investigadora Luz
Lepe (2010), quien sugiere que la escritura de la literatura indigena en muchos casos es
bilinglie 0 monolingle, los escritores deciden escribir en su propia lengua como una
herramienta clave para darle valor a sus lenguas y visibilizarlas, también existen situaciones
donde gracias a los procesos de alfabetizacion y castellanizacion algunos escritores no
tuvieron la posibilidad de desarrollar o aprender en totalidad sus lenguas. Tinuango aprendio
su lengua desde su infancia y su poesia estd elaborada en una escritura bilingie, en lo que
respecta a su autobiografia ¢Quiere saber quién es Anastasia Candre? Amigo lector, aqui

estoy, algunos fragmentos tienen traduccion al minika pero no ocurre igual en todo el texto.

En lo que respecta a Bericha su libro Tengo los pies en el cabeza fue presentado en
su totalidad en espafiol, al final de la obra hay un suplemento con un glosario de palabras en

14 Desde los pueblos indigenas han existido iniciativas para pensar sus propias literaturas. Asi sucede con el
poeta mapuche Elicura Chihuailaf quien habla del concepto oralitura, para hacer referencia a las obras de
indigenas que tienen una gran influencia de la oralidad. A esta propuesta se han sumado dos escritores
colombianos, Hugo Jamioy y Fredy Chikangana, quienes vinculan sus obras con la oralidad legada por sus
ancestros (Vargas, 2019). También algunas culturas amazénicas hablan de géneros propios, como los murui
muinay el jagagi, un género narrativo, el cual acontece en los encuentros en la ananeko, es decir la casa madre,
alli hay un roraima encargado de narrar a un publico que debe evaluar a este hombre que cuenta una historia
(Vivas, 2013, p. 100). A su vez escritores indigenas en México han optado por nombrar a los géneros dentro de
su tradicion cultural, sucede con el nijmi, género poético del pueblo mazateca (Vargas, 2019). Asi las cosas,
estudiar las producciones de escritores indigenas requiere un conocimiento de las culturas, reconocer si ven sus
obras desde una perspectiva particular e intentar establecer dialogos interculturales que permitan analizarlas
desde varias Opticas. Desde este trabajo se concibe al texto como un tejido de diversos cddigos simbolicos que
incluyen la escritura alfabética, la oralidad, el canto, la cesteria, la ceramica, entre otros.

52



Tinuango y Berich&: escrituras ancestrales fronterizas

lengua u”wa, sin embargo la obra se encuentra escrita en castellano. Después se publican
algunos fragmentos de la autobiografia en una antologia llamada Putchi Biya Uai.
Precursores, los cuales estan escritos de manera bilingiie, esto demuestra una reapropiacion
de la lengua y una conciencia en el devenir del tiempo de la cultura a la que se pertenece,
pues recordemos que estas mujeres fueron expuestas a grandes procesos de evangelizacion
donde el castellano se privilegio como la lengua de educacién y la méas adecuada para la vida

social.

Luz Lepe (2010) distingue tres tipos de literatura indigena, la primera se enfoca en la
recopilacién de la tradicion oral y la transcripcion de la memoria oral de las comunidades, la

segunda toma elementos de la tradicion oral pero pretende renovarla:

[...]Jagrega elementos nuevos, discute la transculturacion y la inserta textualmente;
escribe una visién propia, en ocasiones contraria a lo esperado en la comunidad,
particularmente en los roles femeninos o en los valores que las escritoras replantean

desde un mundo pretendidamente mas equitativo (Lepe, 2010, p. 54).

Por ultimo la investigadora se refiere a una literatura indigena hibrida, la cual surge
en nuevas generaciones y puede no aludir propiamente a las comunidades indigenas, sino, a

la construccion de identidades:

se enfoca en el registro de las nuevas identidades y de configuraciones de lenguaje y
estética de los indigenas inmigrantes en las grandes ciudades o en los nuevos
territorios ocupados por todos los otros habitantes de la marginalidad (Lepe, 2010, p.
54).

Estas perspectivas caracterizan algunos rasgos particulares de las producciones
elaboradas por escritores indigenas, sin embargo, cada cultura y cada pueblo tendra géneros
especificos. No todos los escritores indigenas estan de acuerdo con encasillar sus textos a los
parametros que plantean los estudios literarios, Lepe (2010) trae en esta discusion el caso de
Feliciano Sanchez Chan, el cual expone que los géneros deben reconocerse en las lenguas

ancestrales y con las particularidades que cada cultura ofrece. A la luz de estos
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planteamientos debe cuestionarse cémo deberian operar los estudios literarios, ya que es
necesaria una apertura que comprenda de una manera mas amplia, incluso, desde una mirada

transdisciplinar estos textos. Por lo anterior Lepe (2010) se pregunta:

¢como relacionarse con una ciudad letrada que alin no abre sus puertas para las nuevas
lenguas y las nuevas literaturas, a pesar de vanagloriarse con declaratorias sobre
derechos linguisticos y acoger la bandera de la multiculturalidad y la globalizacion?
(p. 108).

Las literaturas indigenas suponen un gran reto que exige que los estudios literarios se
abran a otras lenguas, culturas y, a las diversas formas en que las sociedades narran el mundo.
La academia occidental esta habituada a condenar aquello que se aleja de la episteme fijada
por la tradicion, pero esa posicién comoda requiere reconocer que en Colombia habitan mas
de cientos dos pueblos indigenas y aproximadamente sesenta y cinco lenguas, de las cuales
algunas son usadas por los escritores para narrar, hacer poesia, cantar, entre otras formas
expresivas. Ante este hecho, el escritor indigena mexicano Javier Castellanos (2014)
cuestiona por qué se escribe en una lengua indigena, pues sin duda son pocos los lectores
interesados en leer en estas lenguas y también hay que sefialar que la sistematizacién y la
creacion de un alfabeto de las lenguas indigenas, en muchos casos, es incomprensible para
los miembros de estas comunidades, es decir, ellos conocen sus lenguas, las usan en su vida
cotidiana, pero no reconocen las grafias usadas para escribir en ellas. Al respecto Castellanos
(2014) sefala:

A nuestros padres, hermanos, paisanos en general, nuestros textos casi no les han
Ilegado, por la sencilla razon de que no saben leer ni escribir en nuestro idioma
indigena. Posiblemente por esta situacion, de repente surgen voces alertando sobre el
peligro de la literatura, aduciendo que puede debilitar la oralidad de la lengua
indigena, lo paraddjico de estas voces es que son de personas que estan trabajando en
la conservacion de sus idiomas indigenas, por lo que uno no puede mas que

asombrarse ante lo que parece una gran aberracion (p. 46).
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Escribir en una lengua indigena es un acto politico que por un lado reivindica las lenguas
milenarias y por otro destaca el valor de estas culturas ancestrales, sin embargo, muchos
escritores indigenas no escriben en sus lenguas justamente porque sus pueblos han sido
fuertemente colonizados al punto de perderlas. Escribir en lengua castellana también es un
ejercicio valioso porque a pesar de ello estos textos expresan una culturay la visién particular
de los escritores, ademas es un puente importante para que otras culturas comprendan sus
cosmovisiones y los aportes que pueden hacer a los estudios literarios u otras areas de
conocimiento.

La escritura de frontera insta a entender los textos como un producto del mestizaje,
donde predominan elementos de diversas culturas, en el caso de las escritoras indigenas que
abordamos, en ellas su vision del mundo esta entretejida por las culturas ancestrales y la
cultura occidental. Gloria Anzaldua (1987) se refiere a esto como el dilema que tiene que
enfrentar el mestizo, ya que lo habitan dos universos culturales que no pueden negarse, y €s
alli en estas tensiones, donde se puede encontrar una posibilidad para crear una propuesta
estética particular que surge de la unién y conflicto de estos mundos: “la mestiza is a product
of the transfer of the cultural and spiritual values of one group to another. Being tricultural,
monolingual, bilingual, or multilingual, speaking a patois, and in a state of perpetual
transition”®® (Anzaldda, 1987, p. 78). Es justamente en la creacion donde ambas culturas
pueden encontrarse para compartir experiencias y dar a conocer ese mundo silenciado y
oprimido por otro. En este caso la literatura es un camino para que el mundo occidental pueda
comprender cuales son las cosmovisiones, ideas y reclamos que estas culturas tienen.

En lo que respecta a la literatura indigena escrita por mujeres, en Colombia sus
precursoras son Bericha y Vicenta Maria Siosi Pino (1965) de la comunidad Wayuu, ambas
publican por primera vez en 1992, después vendrian otra como Estercilia Simanca, Yenny
Muruy Andoque y Tinuango. En América comienzan a florecer escritoras indigenas gracias
al auge del Movimiento Indigena, estas comunidades desarrollan fuertes procesos politicos

que reivindican los derechos de sus pueblos, también se comienza a escribir cuando las

15 Ja mestiza es un producto de la transferencia de los valores culturales y espirituales de un grupo a otro. Es
tricultural, monolingte, bilingie o multilinglie, habla un patois, y se halla en un estado de perpetua transicion.
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nuevas generaciones pueden tener acceso a la educacion y a la formacion universitaria, esto
también motivado por una valoracion de los Estados a las culturas ancestrales, los cuales
promueven premios literarios, actividades culturales o asociaciones que defienden las
lenguas y las culturas originarias. Como sugiere Gloria Alicia Caudillo (2017) también
comienzan a desarrollarse circulos y talleres entre los mismos indigenas, lo que en
consecuencia da un mayor espacio para la creacion:

En paises como México, Chile, Ecuador, Colombia y Guatemala emerge la palabra

indigena a través de talleres y encuentros en los que los autores buscan rescatar sus

lenguas cultura y tradiciones a través de narraciones, testimonios y creacion poética
en los que esta presente su memoria colectiva y una mirada critica ante la situacion

de opresion de los pueblos indigenas (p. 4).

Arturo Arias (2012) expone que en 1970 los escritores del Abya Yala tienen un gran
interés en desarrollar el género testimonial como sucede con Rigoberta Menchud, Domitila
Barrios de Chungara y Asunta Quispe Huaman. En algunos paises como es el caso de México
los colectivos indigenas han abierto un gran camino para que estas culturas puedan hacer
literatura y esta pueda ser escrita en lenguas ancestrales, prueba de ello es el Premio
Nezahualcdyotl de Literatura en Lenguas Mexicanas, el Premio de Literaturas Indigenas de
América, el Premio Bellas Artes de Literatura en Lenguas Indigenas, entre un sinfin de
conferencias y talleres que han promovido que hoy los jovenes indigenas puedan tener
muchos mas espacios para la difusién y creacion. Pese a que en paises como Colombia se
desarrollan festivales, antologias y talleres, ain no hay programas con lineas claras que se
sostengan en el tiempo y promuevan la produccion y difusiéon cultural de los pueblos
ancestrales.

Muchas de las mujeres indigenas que logran publicar en el mundo editorial se han
formado en la cultura occidental, muchas deben emigrar a la ciudad para poder acceder a la
educacion universitaria, aunque algunas de las mujeres indigenas que inician la publicacion

de sus libros son asistidas por otras personas en el proceso de escritura, como sucede con
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Quispe y Mench, quienes recibieron ayuda de investigadores para narrar su historia'®. Las
generaciones posteriores si suelen haber ingresado a la escolaridad y en muchos casos tener
una carrera universitaria. Lo anterior sucede con Briceida Cuevas Cob, poeta indigena
mexicana destaca por colaborar en la Fundacion de la Asociacion de Escritores en Lenguas
Indigenas de México y quien es gran promotora de la educacion y de las lenguas indigenas;
Briceida estudié comercio y se adentré en el mundo de la poesia publicando en diversas
antologias, ademas de tener una destacada participacion en eventos y premios literarios. Asi
como Briceida, son muchas las mujeres que acceden al mundo urbano y sus producciones
literarias daran cuenta de los conflictos que causa el estar inmersas en un mundo diferente.
Entre ellas podemos nombrar a Yana Lucila Lema Otavalo una escritora ecuatoriana
perteneciente a la comunidad Kichwa Otavalo, quien estudié Comunicacion y a traves de su
obra reivindica sus tradiciones y el rol de las mujeres indigenas como se evidencia en su
poema Mujer guerrera:

Mi cuerpo montafia de los antepasados en florecimiento/En mi alma, el alma de uno

de mis finados: alma jaguar. /Que siempre me encuentra. /Es mi abuela que ha venido,

Como agua de lluvia, /Trayendo noticias de las mujeres/ Canciones por miles de afios

calladas. / Es ella, muy dentro Mujer guerrera en demasia.

Estas mujeres quieren ser la voz de miles mas que por largo tiempo no han podido
expresarse y reivindicar su rol dentro de las comunidades indigenas, quieren ademas ser
participes de las decisiones de sus pueblos y fortalecer su cultura, aunque esto cause tensiones
en comunidades profundamente patriarcales que en muchos casos no permiten que las nifias

vayan a la escuela o que las mujeres hagan parte del sistema organizativo. La escritura

16 Rigoberta Menchu publica su autobiografia gracias a la antropdloga Elizabeth Burgos, quien la entrevista y
luego transcribe el encuentro, el cual més tarde se convierte en la obra Me llamo Rigoberta Menchu y asi me
nacié la conciencia. Segun Burgos, ella no intervino en el discurso de Menchu, solo transcribié y dividio el
libro por capitulos, esto ocurrié porque Menchu alin no dominaba la escritura de la lengua castellana. De la
misma manera ocurre con la autobiografia de Asunta Quispe Huaman y su esposo, quienes son entrevistados
por el antrop6logo Ricardo Valderrama, el cual después transcribe las conversaciones que sostuvieron. De
manera reciente se conoce el caso de Dionisa Alfaro, una mujer arhuaca, de la cual se publica una autobiografia
postuma titulada Dionisia. Autobiografia de una lider arhuaca (2019), el médico y sacerdote Juan Felipe
Jaramillo Toro, se ocupd de recoger las memorias de Dionisa y después hacer correcciones que facilitaran la
lectura del texto.
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entonces se presenta como una potente plataforma comunicativa que quiere expresar las
voces de estas mujeres, las cuales si bien ven el texto escrito como una via, también en
muchos casos apoyan sus producciones en el arte, la oralidad, el canto y el tejido, lo que en
consecuencia habla de las diversas posibilidades expresivas de los pueblos indigenas.

La literatura escrita por mujeres indigenas enuncia las luchas sociales y las
resistencias de los pueblos indigenas, asi como la construccién de identidades de mujeres
que se debaten entre las urbes y las raices de sus culturas ancestrales. Los textos elaborados
por escritoras indigenas reflejan diversos universos culturas y mezclas que hacen de sus obras
terrenos abundantes habitados por otros sistemas simbolicos y expresiones que enriquecen y
complementan el texto escrito.

Es valioso que las literaturas indigenas ofrezcan otras miradas y permitan que se
extiendan vinculos con otras expresiones simbdlicas y otros campos de conocimiento, la
mixtura de estas producciones no deberia ser vista como un obstaculo para su abordaje y
comprension, sino, como un desafio y una nueva posibilidad para reivindicar saberes que han
estado marginados desde hace siglos, y en que este caso, Son comunicados por mujeres que
durante largo tiempo o el paso de muchas generaciones no les fue permitido expresarse. En
los siguientes capitulos se abordaré la obra de Tinuango y Berichd, las cuales marcan un hito
para las literaturas indigenas en Colombia, y son voces significativas en la defensa de las

culturas ancestrales, asi como en la emergencia de nuevas identidades del mundo indigena.
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Capitulo 3

Bericha (Esperanza Aguablanca): la escritura, retorno y defensa de la tierra

Nosotros nacemos siendo hijos de la tierra...
Eso no lo podemos cambiar los indios
ni tampoco el blanco (riowa)

Carta de los u"wa al mundo (2000).

3.1 Bericha (Esperanza Aguablanca)

Berich4, que, en lengua u”wa, significa caracol pequefio, o Esperanza Aguablanca en
lengua castellana, nacio el 17 de julio de 1945 en el municipio de Cubara, Boyacé. Su Unica
obra publicada fue Tengo los pies en la cabeza. En dicho texto narra que fue la sexta hija 'y
la Unica superviviente, pues sus demas hermanos murieron a causa de extrafias enfermedades.
Bericha no fue la excepcidn, nacio sin parte de sus piernas, ella adjudic6 su condicién a que
su madre comi6 pescado contaminado del rio. En la cultura u"wa, los nifios que nacen con
alguna enfermedad grave o sin partes de su cuerpo son abandonados o sacrificados para evitar
dolores descomunales en la vida. Los padres de Bericha pidieron a la comunidad que la
dejaran vivir, segun ellos, si su destino era morir, lo haria por su cuenta. Bericha se autodefine

de la siguiente manera:

Yo me llamo Bericha, soy una mujer indigena U'wa de la comunidad Barrosa que
queda cerca a la mision de San Luis del Chuscal en la cabecera de Cubara, Boyaca.
Mis padres tenian funciones religiosas dentro de la comunidad, desarrollaban ritos y
ceremonias. Yo naci sin piernas, sin embargo tengo los pies en la cabeza porque he
podido desarrollar mi inteligencia; eso me ha ayudado a salir adelante, a defenderme

en laviday a ayudar a mi comunidad (Bericha, 1992, p. 9).

La madre se ocup6 de cuidarla y transportarla a donde iba, una tarea compleja, pues
el padre habia muerto cuando Bericha tenia un afio, cada vez era mas dificil para la madre y
por eso decidio llevarla a una mision catolica en la cual habia un internado. En este lugar fue

educada, durante largo tiempo se dedicé a oficios de costura y después se convirtio en
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profesora, también se desempefié como activista en el movimiento politico u"wa. La labor de
Bericha como lider y escritora fue reconocida con un premio en 1993 como la mujer del afio,
asi como varios galardones locales y regionales. Estudié una Licenciatura en Filologia e

Idiomas y una maestria en Etnolinguistica en la Universidad de los Andes.

Bericha publico su obra con el apoyo de la fundacion de la Asociacion Cravo Norte:
Ecopetrol y Occidental de Colombia (OXY) en la editorial Los Cuatro Elementos, de la cual,
lamentablemente no se tiene informacion y al parecer dejé de existir. La presentacion de
Tengo los pies en la cabeza fue realizada por Clara Mariana Riascos y Miguel Vésquez,
quienes lograron entablar una amistad con la escritora y la alentaron a escribir este libro, pues
sabian que era una herramienta importante para contarle al mundo quienes son los u”wa, asi
como el valioso trabajo de liderazgo y educacion que realizé Bericha en su comunidad.
Vasquez era un asesor juridico en la comunidad, Riascos por su parte conoceria a la escritora
gracias a un proyecto audiovisual sobre la salud de la mujer producido para la ONU. Mas
tarde los dos publicarian una pieza documental de ochos minutos donde narran la vida de
Bericha en un proyecto apoyado por UNICEF.

Después se reeditan fragmentos de Tengo los pies en la cabeza, esta vez en una
edicion bilingue esparfiol/ u"wa, lo que no ocurrié en la primera edicién, en este caso la obra
se presenta dentro de la antologia Piitchi Biya Uai. Precursores. Antologia multilingte de la
literatura indigena contemporanea en Colombia. Volumen 1 (2010), apoyada por la Alcaldia
Mayor de Bogota. En el prélogo de este libro Julio Paredes (2010) reconoce la pluralidad de
voces de la literatura colombiana en una publicacion que ademas invita a que las
comunidades indigenas puedan leer en sus propias lenguas. Ahora, es importante mencionar
que el compilador de estos textos es Miguel Rocha Vivas, un profesor e investigador de la
Universidad Javeriana. Respecto a Bericha, Rocha la reconoce como una autora clave en las
literaturas ancestrales:

La escritura de Bericha, polémica, creativa, conmovedora, se constituye en uno de los

aportes mas importantes del diverso grupo de escritores y escritoras indigenas, que

desde la ultima década del siglo XX han venido abriendo nuevos caminos al diadlogo

entre culturas (Rocha, 2010, p. 53).
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Tengo los pies en la cabeza esta divida en dos partes, la primera se titula “Asi fue
como comencé a vivir’ y es un texto que podria denominarse como autobiografico, aunque
posee complejidades que se explicaran mas adelante. La segunda parte se titula: “Lo que he

oido de mi mama y los viejos”. Para efectos de este trabajo se abordara solo la primera parte.

La obra de Berichd ha tenido poco reconocimiento en el campo de los estudios
literarios, considerando la dimension de su obra y su aporte a la literatura indigena
colombiana, a la fecha en diferentes bases de datos consultadas no se encuentran trabajos de
grado que se interesen por esta autora. En la bibliografia especializada sobre la obra de
Bericha se cuenta con varios con la resefia de William Torres (1992). Torres ve en Tengo los
pies en la cabeza, la posibilidad de leer un texto escrito por una autora indigena, pues para la
época existia muy poca difusion y a su vez pocos autores presentes en el panorama editorial.
En el 2000 Marcela Velasco habla de Bericha en el libro Literatura y cultura. Narrativa
colombiana del siglo xx, en este caso, se ubica a la obra dentro del género testimonial y al
mismo tiempo se reflexiona sobre la identidad de la escritora.

Afios mas tarde es Luis Fernando Restrepo quien revive el trabajo de Bericha en el
panorama de los estudios literarios y culturales. En su articulo publicado en 2007 en la revista
académica Cuadernos de Literatura realiza una descripcion de la obra y después analiza los
didlogos interculturales que se tejen en el interior del texto, simultdneamente critica la falta
de interés por parte de la academia en este tipo de obras. En 2012 el profesor Fabio Gomez
elabor6 en la revista La Manzana de la Discordia un articulo que vuelve a visibilizar a esta
autora y en 2016 el mismo profesor publicaria el libro Escritores indigenas de Colombia.
Cuatro textos fundacionales, alli aborda el texto de Bericha haciendo énfasis en el apartado
que sobre la cultura u”wa, asimismo destaca su rol como escritora precursora de la literatura
indigena en Colombia, de igual modo su contacto entre culturas, su formacion y sus viajes
como elementos constitutivos para su obra.

Miguel Rocha Vivas (2016) publica un texto donde analiza la literatura indigena
titulado Mingas de la palabra: textualidades oralitegréaficas y visiones de cabeza en las

oralituras y literaturas indigenas contemporaneas, alli aborda la obra de Bericha y la
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compara con la famosa con la autobiografica Me Ilamo Rigoberta Menchu y asi me nacio la
conciencia, en tanto los dos textos comienzan a escribirse en los afios ochenta y es comun en
ambas las persecuciones politicas. Este investigador hace un interesante seguimiento a la
vida de Berichd y su trabajo formativo, sus datos son claves para comprender los ultimos
afios de la escritora, la cual se jubila en 2001 como maestra rural en Villa Rica, Arauca. En
sintesis, para el investigador el trabajo de esta escritora es clave porque es una pionera de las
literaturas indigenas en Colombia, para él su obra es un reflejo de una lucha constante.
Recientemente Alexander Yarza de los Rios (2020) analiz6 la obra de Bericha desde
una mirada que concibe la discapacidad desde la perspectiva de varios pueblos indigenas, en
esta discusion la autobiografia de esta autora es relevante, porque alli narra su vida en una
cultura en la que los nifios que nacian con una discapacidad debian morir. Con esta reflexion
Yarza (2020) cuestiona los estudios sobre la discapacidad y pone en el horizonte visiones
como se concibe esta desde algunas culturas ancestrales. Yarza y Schewe (2020) también
desarrollan un texto donde piensan el feminismo desde las miradas del Abya Yalay para ello

retoman, entre varias mujeres, a Bericha.

3.2 El origen del pueblo u"wa

Desde la cosmovision ancestral la palabra u"wa quiere decir “gente que piensa”, para
esta cultura el territorio es sagrado porque en él estan las huellas de los ancestros, en este
sentido la tierra se concibe como la madre proveedora de vida, por ello Bericha narra la
llegada de los espafioles al territorio u"wa como una gran tragedia que no solo usurp6 sus
propiedades, sino, que puso en peligro a una cultura y sus practicas, sumado al asesinato de
cientos de uwa que se resistieron a que sus tierras fueran colonizadas. En los estudios
antropoldgicos e historicos de este pueblo se sabe que este grupo en las épocas de la colonia

se identificaba como tunebos, se cree que este nombre fue impuesto por los esparioles:

Las fuentes documentales de la Colonia hablan de los “tunebos infieles”, indios no
cristianos que habitaban las zonas no colonizadas por los esparioles en la vertiente

oriental de la sierra nevada, region que incluye el territorio donde los uwa viven
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actualmente y donde aun existe un sector denominado el Alto de los Infieles
(Falchetti, 2003, p. 19).

Los u"was habitan la Sierra Nevada del Cocuy, otros lugares como Arauca, Boyaca,
Casanare y Norte de Santander, posiblemente el territorio era mucho mas amplio pero poco
a poco fue ocupado por colonos, los cuales no pensaron en estos como lugares sagrados y en
las culturas que ya habian desarrollado unas practicas sociales, culturas y economicas
diferentes, que no por eso merecian el exterminio. Bericha narra que los u”was tuvieron que
abandonar sus territorios, salir de sus hogares, obligados a trabajar a la fuerza, adquirir
enfermedades gracias al contacto con otras sociedades, asi como a la violacion sistematica

ejercida a las mujeres de la comunidad:

[...] alli donde descansan nuestras raices y nuestra historia —en nuestros lugares
ancestrales y sagrados—, dia a dia los colonos comenzaron a acorralar a los indigenas
U'wa hasta que los obligaron a dejar sus tierras, sus chozas y parcelas. A aquellos que
se negaron a desalojar sus bienes los sacaron a la fuerza y les quemaron los ranchos;
a otros los golpearon y los hirieron; violaron a las mujeres y a las nifias; mataron los

animales y se los comieron (Bericha, 1992, p. 32).

En una investigacion realizada por Falchetti (2003) se descubrid que en el Archivo General
de la Nacion de Bogoté hay cartas escritas por personas u’wa que estaban inconformes con
la usurpacion de tierras y pedian hacer valer sus derechos como pobladores milenarios, las
cartas fueron escritas entre el siglo XVII y XVIII. Dentro de estos documentos se destaca la
carta del Cacique Toroa. En la parte final de este texto se hace un reclamo al derecho sagrado
de los u"wa a habitar sus tierras, pues estas han sido ocupadas por blancos, entre ellos curas

y politicos. Asi lo analiza Falchetti:

para ellos, la propiedad de los uwa sobre esas tierras no viene de una compra: se trata
de un derecho ancestral y sagrado otorgado por las deidades y por esto, su
justificacion tiene que ser mitica. Asi, el cacique Toroa reclama su derecho sobre las

tierras de Chiscas, porque alli taita Berrio “dejo su cabeza” (Falchetti, 2003, p. 203).
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Segun la narracién que Beriché recibi6 de su madre y de los ancianos sabedores, los
antiguos uejena (abuelos sabedores) habian anunciado que gente diferente a los u"wa
ocuparia sus tierras y los u"wa tendrian que vivir con esta gente en un ambiente de mucho
conflicto y odio: “Los antiguos Uejend dijeron: U’wa estara metido en medio del mar y los
animales del agua se comeran a muchos” (Bericha, 1992, p. 33). En esa via, la ambicion del
hombre blanco menoscabd las raices de una cultura con el afan de acumular riquezas y tierras
a costa del sacrificio y vulneracion de culturas que durante miles de afios se han construido

desde el respeto de la tierra'y en equilibrio con la naturaleza.

En razon de lo anterior no es extrafio que en la Carta de los U"wa al mundo se critique
ampliamente al hombre blanco y su deseo de herir y arrebatar la tierra, con el propdsito de
comercializar todo lo que se pueda extraer de ella. Histéricamente los u"wa no solo han tenido
que soportar la invasion de sus tierras, ademas desde hace décadas sus territorios son usados
para la explotacién de petrdleo, lo cual afecta sus cosechas, sus lugares sagrados y el correcto
desarrollo de sus actividades cotidianas. Los u”wa han realizado grandes manifestaciones,
como bloqueos de algunas vias, lo que obligd a que Occidental Petroleum Corporation
(OXY) abandonara sus proyectos en las tierras de esta comunidad. No obstante ain en sus
territorios contintan empresas como Ecopetrol que recibe todo el apoyo del Estado mediante
la presencia del ejército, el cual garantiza que la petrolera pueda realizar sus trabajos de
exploracion y explotacion. Los u”wa sefialan que el hombre blanco se ha encargado de vender

a su madre y usufructuar su propia sangre:

Sabemos que el riowa ha puesto precio a todo lo vivo, incluso a la misma piedra;
comercia con su propia sangre y quiere que nosotros hagamos o mismo en nuestro
territorio sagrado con ruiria, la sangre de la tierra a la que ellos llaman petréleo (p. 1,
2010).

A causa de lo mencionado y ante la poca consideracion del hombre blanco se sabe que los
u’was han usado el suicidio colectivo como una forma de manifestarse ante los vejamenes
cometidos por occidente a su cultura. Dicho mecanismo ha sido empleado desde los tiempos

de la Colonia, segun lo registra la tradicion oral, donde muchas familias se arrojaron desde
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de un gran pefiasco. En 1995 también se manifestd la idea de un suicidio colectivo a causa
de la presencia de Occidental Petroleum Corporation (OXY), de acuerdo con el gobernador
indigena de la época Luis Eduardo Caballero, si la empresa insistia en explorar su territorio

5000 u”was se suicidarian.

Bericha lamenta que su cultura se haya visto afectada de la manera en que se ha
expuesto a consecuencia de la colonizacion, para ellos la mirada de la tierra supera a la de un
espacio para la comercializacién y el usufructo, es vista como la memoria de los ancestros y
el lugar que provee vida y abundancia para las comunidades. En Tengo los pies en la cabeza,
la autora menciona que los mismo u”wa se dejaron seducir por las comodidades que ofrecia
el mundo occidental, en muchos casos, por un desconocimiento de las intenciones de

instituciones y personas foraneas:

Terratenientes y acaparadores se aprovecharon de la ignorancia de U'wa con la
finalidad de conseguir sus intereses personales y capitalistas. Asi los indigenas fueron
engafiados con guarapo, ropa vieja y promesas falsas que nunca cumplieron. Mientras
tanto, U 'wa se encontraba més pobre, ya no tenia tierras para cultivar puesto que los
colonos avanzaban cada vez mas y mas; asi, U'wa se tenia que arrinconar contra los
cerros para no dejarse morir de hambre; tenia que ser la mano de obra barata de
muchos terratenientes; los nifios y jovenes indigenas eran aculturizados con la
educacion que se les ofrecia: se salian de los grupos, olvidaban su lengua, la
rechazaban, y ademas se avergonzaban de su familia e identidad (Bericha, 1992,
p.36).

El abandono de practicas culturales fue motivado por una colonizacién forzada y la educacion

como un instrumento que legitimd y transmitié como Unicos los saberes de occidente.

3.3 La educacion evangelizadora y colonial

La colonizacion del territorio americano impuso categorias que establecian al hombre
occidental como civilizado y a las personas nativas como salvajes que aln no conocian la fe

de Dios, que apenas podian hablar y que poco o nada sabian de la escritura.
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Anibal Quijano también (2014) sefiala que la conquista de América implicdé una
clasificacion y jerarquizacion de las identidades considerando diferencias biologicas como el
color de los ojos, el color de la piel, la forma del rostro, la religion, la lengua, entre otros. Lo

anterior permitio erigir la idea de los dominantes/ superiores y dominados/ inferiores.

La conversidn del indigena a un hombre civilizado estaba marcada por la imperante
necesidad del hombre occidental en domesticar a la “bestia” o en hacer de ese humano que
apenas podia pensar en un hombre educado que podia ingresar a la civilizacion. Enrique
Dussel (1983) expone que para los esparfioles el indigena se concebia como un ser bruto e
inculto pero més tarde también como un nifio que tenia la posibilidad de ser educado y

evangelizado:

y en el nuevo mundo hay de ellos infinitas manadas..., se diferencian poco de los
animales... A todos estos que apenas son hombres, 0 son hombres a medias, conviene
ensefarles que aprendan a ser hombres e instruirles como a nifios... Hay que

contenerlos con fuerza... y aun contra su voluntad (Dussel, 1983, pp. 282-283).

En la obra de Bericha se reflejan claramente las tensiones que vivia la comunidad
u’wa al ingresar a un sistema educativo catélico que a toda costa queria eliminar cualquier
rasgo indigena en la poblacion, prohibiendo hablar las lenguas ancestrales y el ejercicio de

practicas culturales:

muchas familias les habian arrebatado a sus hijos para la civilizacion, llevandolos al

internado donde se les prohibia identificarse; que no solamente U'wa habia sido

victima de los misioneros, sino también de los colonos, quienes habian engafiado a

muchos comprandoles la tierra por cualquier peso (Bericha, 1992, p. 40).

En su estadia en el internado y en su convivencia con monjas Bericha pudo darse
cuenta de que en muchos casos era tratada como un ser que no podia pensar o tomar
decisiones por su propia cuenta: “Entré a la escuela y alli "aprendi* todas las cosas, como los
loros que no saben qué dicen; repetia con la maestra las oraciones y la mayor parte de la
lectura y las lecciones” (p. 21). Después de la jornada escolar Bericha se dedicada a labores

domésticas, en muchos casos se le encomendaba tejer ropa para los curas y monjas y en otros
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para algunos trabajadores. Tiempo después Bericha se convertiria en maestra, ella se
encargaba de ensefiar las vocales, los numeros, a realizar sumas y restas, posteriormente se
desempefiaria como informante de una religiosa que pretendia traducir el catecismo del Padre
Astete y el Evangelio de San Marcos en lengua u' wa. En su narracion la autora sugiere que
si ella queria hacer algo por cuenta propia debia ser aprobada por las religiosas, de lo
contrario no podia hacerlo, asi fue como con mucha insistencia logré obtener su titulo como
modista por correspondencia, aunque en un inicio las hermanas no estuvieran muy de acuerdo
con la idea.

Ahora bien, dentro de la evangelizacién Dussel (1983), distingue entre dos
perspectivas, la primera concibe al indigena como una tabula rasa, es decir sin ningun
conocimiento del mundo, la segunda concilia entre la evangelizacion y un respeto hacia las
culturas ancestrales. El proceso de evangelizacién de los pueblos indigenas en América
ocasiond y a nuestros dias sigue siendo un proceso de confrontaciones, traumas y en muchos
casos de mucha violencia.

Es evidente que en este caso, prima la evangelizacion que ve al indigena como una
tabula rasa, donde no se considera en ningin grado la estructura social y cultural de los
pueblos indigenas, la imposicion de una nueva lengua y religion se hizo posterior a la
represion de estos pueblos por las fuerzas armadas. La madre de Bericha vivid de primera
mano estos acontecimientos, a la edad de 10 afios llegaron al territorio u”wa misioneros de la
Madre Laura y el Padre Rochereau, lo cual causé mucho temor en la poblacién, pues segln
su narracion, se realizaban torturas fisicas y psicologicas a aquellos que continuaran
defendiendo y practicando sus ceremonias rituales, de manera que la prohibicién hizo que
muchos escaparan o siguieran practicando sus ceremonias de manera oculta. Asi como la
ritualidad se vio afectada también lo fueron las lenguas ancestrales, pues en los internados en
los que se formaban los nifios indigenas estaba estrictamente prohibido hablar su lengua:

Es cierto que los que entraron muy nifios a los internados se perdieron en la vida de

la "civilizacion"; ellos ya rechazaron su lengua, su familia, su identidad y sus

costumbres, y entre éstas la alimentacion. Ya no son capaces de vivir en la comunidad

porque les es dificil volver a ese ambiente (Bericha, 1992, p. 35).

67



Tinuango y Berich&: escrituras ancestrales fronterizas

Las ideas del indigena como salvaje y el barbaro justificaron tanto la colonizacion de
un territorio como de las subjetividades, ya que marco con un rotulo todo aquello ajeno a su
comprension y le adjudico adjetivos despectivos que inauguraron la dominacion y extincién

de los pueblos indigenas.

3.4 El rol politico

Después de ejercer un largo tiempo como maestra Bericha fue invitada a un curso de
liderazgo en 1973, el cual marc6 una ruptura con el sistema educativo en que habia sido
formada, alli se habia preparado para repetir, sin la posibilidad de cuestionar las ensefianzas
que recibia, en este curso la autora reflexiond sobre algunos asuntos que se le ocultaban, ya
que no era conveniente tratar con indigenas que pudieran reflexionar y cuestionar la sociedad
y la educacion que recibian:

Por primera vez en la vida yo podia asistir a un curso en el que se le daba a la persona

el derecho de pensar, de expresarse, y de tomar decisiones; teniamos el derecho de

hablar y de organizar cualquier cosa que uno quisiera (Bericha, 1992, p. 25).

La educacién de lideres dio pie para que se realizaran jornadas para otros miembros de la
comunidad, esto atrajo una movilizacion y la fundacién de una organizacion, que aunque en
un inicio tuvo poca acogida fue fundamental para procesos de liderazgo posteriores. Las
luchas de los u”wa en algunos casos, como lo narra Berichg, estaban vinculadas a los politicos
de turno, los misioneros o algin promotor cultural o antropélogo que se interesaba por la
comunidad, causando muchas tensiones, pues no se veia bien que los u"wa recibieran ayuda
de personas ajenas a la cultura, en consecuencia hubo muchas divisiones dentro del
movimiento. En 1983 comenzé a establecerse la organizacion de los pueblos indigenas por
cabildos, donde el trabajo de Berichd ayudd a estructurar a la organizacién, en labores
educativas que preparaba a los lideres para poder firmar documentos y expresarse bien en
publico.

Gracias a los nuevos tiempos los pueblos indigenas son méas conscientes del
reconocimiento de su historia y las consecuencias nefastas de la colonizacion y usurpacion

de los territorios, es por eso que hoy en dia se puede observar una mayor movilizacion, asi
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como exigencias que luchan por el reclamo de tierras y la necesidad de que los estados
reconozcan a estos pueblos como sujetos de derecho que necesitan que su cultura y visién de
mundo sea respetada.

Bericha, quien presencié el surgimiento de movimientos politicos dentro de su
comunidad y la estructuracion de los cabildos, sefiala que estos han posibilitado el
reconocimiento de algunas tierras asi como la adquisicion de derechos educativos y el acceso
alasalud, pero, enfatiza que el camino hacia el reconocimiento de los derechos de los pueblos
indigenas es largo y requiere de una ardua lucha: “Los indigenas U'wa se mantendran en pie
hasta lograr la recuperacion total de sus tierras ancestrales como una necesidad primordial
para la supervivencia de la generacion presente y futura” (Bericha, 1992,p.43).

Ahora, el papel de la mujer indigena desde un rol politico ha sido poco reconocido.
Francesca Gargallo (2014) menciona a Gaytana, una lider del pueblo nasa (Cauca, Colombia)
quien luché contra los espafioles en siglo XV1y a Dolores Caguango del pueblo kichwa, que
ayudo a la organizacion del movimiento indigena ecuatoriano. En el caso de los movimientos
indigenas recientes es posible ver que muchos pueblos comparten entre si una lucha y un
liderazgo que busca ser colectivo y no individual, es decir, no hay un interés por figurar como
un sujeto individual, sino, que las luchas se hacen de manera colectiva.

El rol de la mujer en el movimiento indigena es reciente, gracias a ello muchas
mujeres se han animado a discutir y participar en los reclamos de sus pueblos, aunque no ha
sido un camino fécil ante los ojos de comunidades que piensan que solo las mujeres deben
hacer tareas domésticas. En las Gltimas décadas las mujeres u"wa estan exigiendo mayor
participacion en los escenarios donde solo los hombres podian hablar. En un reportaje
realizado por la revista Consonante, una lider u"wa llamada Elizabeth Soto menciona que en
los lugares donde hacen presencia los u”wa poco se sabe del rol politico de la mujer u"wa:
“Si hablamos de los cinco departamentos en los que estamos presentes, en la historia que se
ha tenido, no hemos tenido ninguna presidenta mujer u’wa” (parrafo 4).

Las mujeres uwa quieren opinar y liderar procesos en sus comunidades, ellas
solicitan formacion y educacion para que las mujeres también tengan espacios de debate para
representar y exponer las problematicas que las aquejan en diversos escenarios politicos. Las

formas de ser mujer han cambiado con el paso del tiempo y Elizabeth nos recuerda que: “las
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mujeres u’wa no solo estamos para dar a luz y hacer los quehaceres” (parrafo 14). Ellas estan
pidiendo un cambio y quieren adquirir herramientas para poder liderar en armonia mediante

propuestas que redunden en una mejor calidad de vida para su pueblo.

3.5 La mujer, transmisora de conocimiento

La obra de Bericha, como bien lo expresa ella misma, es producto del conocimiento
legado por su madre y sus abuelos. Bericha crecié con la gran influencia de su madre y su
abuela, pues su padre murié y las mujeres del hogar fueron las encargadas de educarla. En
este caso, la transmision oral fue fundamental para dar a conocer saberes ancestrales que
estan relacionados con el cosmos, la naturaleza, practicas espirituales, el conocimiento de las
plantas, la adquisicion de una lengua, entre otros, que le otorgan a la oralidad un papel
preponderante en las culturas ancestrales, pues como se ha dicho previamente la escritura
como tecnologia no ha sido una herramienta propia de estos pueblos y es la oralidad la fuente
gue muchas generaciones han empleado para preservar la cultura.

La oralidad, aunque subestimada por no poseer la misma precision que la escritura,
es un elemento fundamental donde diversas civilizaciones y culturas a lo largo del tiempo se
han reconocido, aunque si nos detenemos en las genealogias familiares, el mundo en
occidente también se alimenta del pensamiento oral, pues desde la infancia las madres se
encargan de contar el mundo a sus hijos a través de diferentes narrativas. La oralidad tiene la
capacidad de transmitir simbolos y experiencias que han constituido la historia de los
pueblos. Bericha reconoce el papel de los uejena (abuelos sabedores) y el de su madre, como
los grandes proveedores de las historias y elementos culturales que se enuncian en la segunda
parte de Tengo los pies en la cabeza. En la presentacion del libro realizada por Miguel
Vasquez y Clara Mariana Riascos (1992) reconocen el rol de Kaka, la madre de Berich4, en
la elaboracion de este texto:

Kaka, su anciana madre e inseparable compafiera, representa la vida antes de la

llegada del blanco; ella s6lo habla la lengua materna y conserva el conocimiento

tradicional que ha servido a su hija para su formacién, la defensa de su cultura 'y la
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investigacion acerca del grupo Aguablanca, pilares fundamentales para la produccion

de esta obra (Vasquez y Riascos, 1992, p. 11).

La figura materna es vital para comprender el origen y la génesis de los pueblos
indigenas, de acuerdo con cifras de las Naciones Unidas, en Latinoamérica habitan mas de
23 millones de mujeres que pertenecen a una comunidad indigena. Es claro que las mujeres
indigenas han sido claves para que las practicas culturales pervivan en el tiempo, tales como
la cosmovision, la medicina tradicional, las lenguas y el uso de vestimenta tradicional. En
esa via lo reconoce el Comité de Latinoamérica y el Caribe para la Defensa de los Derechos
de la Mujer:

Las mujeres indigenas tienen un rol clave dentro de sus pueblos en lo que se refiere a

la transmision intergeneracional de sus tradiciones espirituales, la historia de sus

pueblos, su filosofia y en la defensa de la tierra, el territorio y los recursos naturales

(p- 2).

La figura materna en el caso de Bericha fue la transmisora de toda la historia u"wa, a
pesar del contacto tan temprano que tuvo con la educacién catélica, la cual prohibia como ya
se ha expuesto el uso de las lenguas y practicas tradicionales. Su madre le permitié reconocer
la historia de los ancestros y de la colonizacion como una préactica violenta que afectd en
grandes proporciones a estas comunidades. Las mujeres como guardianas del conocimiento
ancestral han dado pie para que futuras generaciones de mujeres decidan emprender roles de
liderazgos o figuras sean claves para la promocion cultural desde la educacion, el arte o la
politica. La autora reconoce que su formacion como lider indigena causé mucha controversia
dentro la comunidad asi como en las misiones, ya que segun su relato: “los terratenientes y
los misioneros consideraban al indigena menor de edad y por lo tanto sin derecho a
organizarse 0 a buscar su propio desarrollo, ni a expresar sus propios sentimientos o a tener
su propia religion y su libertad” (Bericha, 1992, p. 40). De hecho, muchas de estas lideres,
maestras 0 mujeres indigenas que han recibido alguna formacion en el mundo occidental, son
discriminadas dentro de sus comunidades, al respecto Francesca Gargallo (2014), dice que
algunas mujeres de culturas mayas, quechuas, zapotecas, entre otras entrevistadas, exponen

que al regresar a sus pueblos después de una formacion académica son excluidas de la vida
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social, los hombres desconfian de ellas por sus largas estadias en el mundo blanco al punto
de no querer establecer una relacion sentimental o incluso casarsel’.

No seria adecuado comparar a una mujer indigena de quinientos afios atras con
muchas de las mujeres indigenas que hoy habitan en un mundo complejo en contacto con
otras culturas. En el caso de Berichd hay una valoracion de los grandes aprendizajes que le
otorgaron los abuelos sabedores y su madre, a pesar de que muchos u"wa huyeron de su
territorio, para Bericha la huida fue interior, pues si bien no huyo a las montafias, si lo hizo a

través de los saberes que le permitieron retornar a sus raices.

3.6 Escritura y retorno

En clave de lo autobiografico y lo politico, la escritura se presenta como una
herramienta importante para reencontrarse con la cultura y los saberes ancestrales. La
elaboracion de Tengo los pies en la cabeza es un testimonio de la historia u"wa, es ademas,
el reencuentro de una mujer con una cultura originaria que fue despreciada por el mundo
occidental, pero que gracias al tiempo y a reflexiones identitarias muy profundas fue posible
reconocer nuevamente como una cultura propia. Es justamente la escritura autobiografica la
que permite hacer una busqueda de si, una reflexion de la identidad propia que pasa de un
ambito privado e intimo a una esfera social en la que se comparten experiencias de vida,
como es en el caso de Berich4, se comparte un universo colectivo que si bien habla de las
tensiones y conflictos de una mujer que va descubriendo quién es, a su vez se expresa una
cultura con su historia, sus problematicas y sus grandes denuncias hacia el mundo occidental.

Develar su historia y la de su pueblo causd, como ya se ha mencionado, una gran
controversia en su comunidad, por la petrolera que financia la publicacién. La escritora en
un inicio decide quemar sus primeros manuscritos por temor a que vieran sus documentos y

las denuncias que en él se exponen: “Cuando parti para Aguablanca en el afio 1985, quemé

17 Aungue se tiene conocimiento de sociedades antiguas matrilineales, segtin lo sefialado Gerda Lerner (1990),
y hoy en dia se sabe de culturas como la wayud, el patriarcado como sistema social ha sido predominante en
las culturas indigenas. Lorena Cabnal, citada por Francesca Gargallo (2014), sugiere incluso que antes de la
colonizacién se tenian indicios de culturas patriarcales, donde la mujer fue vulnerada y violentada. Esto no
quiere decir que haya culturas que no valoran o reconocen el valor de la mujer, pero desde un panorama general,
las mujeres indigenas viven en condiciones desiguales.
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los papeles que tenia escritos; tenia miedo a las requisas que hacia el ejército en la escuela”
(p. 44). Ana Maria Agudelo (2011) expone que durante el siglo XIX las mujeres escritoras
usaban estrategias especificas para no violar las normas sociales y con el propdsito de no ser
sefialadas o juzgadas, por eso se daba el usé de seudénimos o anénimos. Como sefiala Edwin
Suaza (2016) escribir para una mujer se limitaba solo a un ejercicio privado y doméstico, no
se queria a mujeres que cuestionaran a la sociedad o sus instituciones:

La escritura prescrita para las mujeres debia ser hecha desde y para el espacio del

hogar, y cuando sobrepasaba los limites impuestos, era criticada y estigmatizada

duramente por los letrados, que en el papel de guardianes del orden patriarcal
decimondnico de las letras se mostraban siempre prestos a convocar el orden ante

cualquier atisbo de insurreccion femenina (pp. 107-108).

Escribir para las mujeres ha sido un camino arduo y la reivindicacion de muchos
derechos, Bericha sintid que el peso de sus escritos podia atentar contra su vida, narrarse a si
misma es un proceso reflexivo, sanador, pero también fuerte que saca a relucir los traumas y
conflictos que no solo ella vivio, sino que también viven en la actualidad muchas culturas
que son excluidas por manifestarse ante las violencias que comete el Estado frente a las
comunidades indigenas. Narrarse a si misma es una apuesta politica frente una cultura que
ha invisibilizado a las mujeres como sujetos historicos, las preguntas de estas y sus vidas
ofrecen una perspectiva unica. Aunque durante mucho tiempo la alfabetizacién solo tenia
como proposito ofrecer herramientas basicas para acceder a la vida social o en su defecto
para la vida marital, las mujeres comenzaron a leer en la intimidad pero también a escribir
sus historias y ser conscientes del mundo que habitan. Bericha reflexiona sobre lo anterior
cuando asistio a un curso de liderazgo, en el cual podia pensar por si misma, sin tener que
recibir una constante aprobacién de las misiones o las monjas ante sus ideas o proyectos.

Sin duda, la escritura se convierte mas tarde en una via importante para tomar
conciencia de su cultura, para acercarse nuevamente a los ancianos sabedores. Su texto Tengo
los pies en la cabeza, es un regreso a sus origenes, pues a pesar de estar durante largo tiempo
en lo que ella llama “el mundo civilizado” retornd a su pueblo y a un conocimiento mas
profundo de su lengua y su cultura. La narracion para Bericha, aunque paradojicamente

inscrita en el universo letrado de ese mundo que le habia hecho sentir vergiienza de su cultura,
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le permitio reconocer la sabiduria de su madre y las practicas ancestrales de su comunidad,
asi como la subordinacion de la que habia sido parte en las misiones catolicas, que en muchos
casos la consideraban como ignorante.

Como sugieren los teodricos en Dialogo de saberes (Mena et al, 2020), las narrativas
son importantes para reconocer la memoria del territorio (p. 178). Desde los pueblos
indigenas el pensamiento en espiral es fundamental, esto es una perspectiva que no sigue el
modelo lineal y estructurado del mundo occidental, esta mirada piensa en el presente y el
pasado como elementos conectados, donde el tiempo se asume como ciclico y puede
comenzar y terminar en cualquier punto, no hay diferencias cronolégicas marcadas pues
como apunta Victor Gavilan: “El futuro puede estar atrds y el pasado adelante o viceversa.
El hombre indigena vive el presente en una realidad de continuo movimiento ciclico de la
naturaleza y de su cultura” (p.24) En consecuencia, se habla de unas narrativas del vientre,
puesto que autonarrarse y narrar el territorio al que se pertenece hace posible el
reconocimiento del pasado, en este caso, de saberes milenarios que se reviven a través de la

plataforma comunicativa de la escritura como bien lo ilustra Bericha.

3.7 Puentes entre culturas

Si bien Bericha experiment6 una confrontacién con el mundo occidental a causa de
las graves consecuencias que trajo la colonizacién de los territorios y saberes para el pueblo
u’wa, es claro que su obra es el reflejo del pensamiento fronterizo (Anzaldla, 1987; Mignolo,
2003), habitando en culturas en contacto, donde las lenguas se encuentran asi como las
practicas sociales, sin desconocer que los pueblos indigenas han sido asesinados y afectados
por los procesos civilizatorios que negaron a las culturas originarias. Bericha hace de Tengo
los pies en la cabeza una herramienta que se inscribe en el mundo letrado, pero que es util
para que otras culturas comprendan al pueblo u"wa. La elaboracion de la obra supuso para
Bericha un gran viaje de regreso a su cultura, la cual habia sido sefialada y condenada por la
educacion que habia recibido como incorrecta o como algo que adn estaba encasillado con el
rétulo de lo “primitivo”. Escribir su historia y la de su pueblo es un acto de retorno a los

origenes, a la sabiduria de su madre y de sus abuelos, a la reconciliacién con una cultura
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negada y oprimida, pero también es un ejercicio de resiliencia que no desconoce la cultura
occidental, pues ve en ella una aliada para comunicar y expresar el pensamiento indigena. El
libro entonces se concibe como una via de posibilidad para que tanto los pueblos indigenas
como la poblacion en general comprenda la realidad de las culturas ancestrales en Ameérica,
asi lo senala la autora: “Espero que sea para el servicio de todos, en especial para U'wa: que
lo puedan leer y saquen provecho de él puesto que lo he concebido como un medio mas de
divulgacion de nuestra cultura” (Bericha, 1992, p. 46).

En la obra Borderlands/ la frontera: the new mestiza Gloria Anzaldda (1987) sugiere
que las fronteras y muros alejan a las poblaciones, las culturas y las ideas. Para no alimentar
esta concepcion separatista del mundo la autora propone erigir puentes y no muros. Es claro
que las culturas oprimidas tienen una deuda historica con su identidad, sus lenguas y sus
précticas sociales, entre muchos otros aspectos, pero en el mundo actual de nada sirve que
las culturas se enfrenten a un duelo continuo. Anzaldla (1987) propone la vision de la nueva
mestiza, una perspectiva que rompe las dualidades entre las culturas para transcender las
divisiones y crear una reinterpretacion del mundo que considere que se habita entre dos
universos contradictorios. Se insta a superar las dicotomias para desarrollar lo que se concibe
COMO una consciencia mestiza, es decir, no solo se esta ante una mezcla cultural, sino, que
también se pertenece a un tercer elemento, a una tercera cultura resultado de las tensiones y
encuentros de las demas.

Aunque se vive con un pasado doloroso hay una fuente creadora aiin mas potente que,
a través del arte, en este caso de la literatura y la escritura, encuentra un camino para
comunicar mediante artefactos de la cultura occidental como lo es el libro, una via para
expresar la memoria oral legada por los ancestros. Ademas los dibujos realizados por la hija
adoptiva de la autora ilustran los elementos caracteristicos de una cultura (ver figura 1y 2),
pero asimismo complementan la narracion donde Bericha habla de la historia de un pueblo

valiente que ha sabido preservar su cultura.

75



Tinuango y Berich&: escrituras ancestrales fronterizas

Figura 1. Kashira, el pez barbuncho

Figura 2. Madre U’wa

El relato de esta escritora es relevante porque pese a la adversidad hizo de su vida una
defensa de su pueblo y de la educacion, mostrando que a través del arte se puede cuestionar
al mundo y a su vez encontrar el camino para volver a uno mismo. Tengo los pies en la
cabeza revela que es posible descentralizar los poderes de la tecnologia de la escritura para

dar cabida a otros medios expresivos visuales que también dan cuenta de la pluralidad de
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mecanismos que tienen hoy estos pueblos para comunicar su pensamiento. En Kashira, el
pez barbuncho y Madre U'wa, Luceli, la hija adoptiva de Bericha, recoge los saberes
ancestrales en torno al cuerpo y al territorio. El territorio es ese gran vientre de todas las
especies y por eso representa la madre. La madre que nos carga y cuida con afecto, pero que
también nos pide cuidado y respeto. Las especies estdn unidas unas con otras del mismo

modo que estamos unidas a la madre.
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Capitulo 4

Tinuango (Anastasia Candre) y la escritura como subversion

Escribir es peligroso porque tenemos miedo de lo que la escritura revela: los
temores, los corajes, la fuerza de una mujer bajo una opresion triple o cuédruple.
Pero en ese mero acto se encuentra nuestra supervivencia porque una mujer que
escribe tiene poder. Y a una mujer de poder se le teme

Gloria Anzaldda (1988, p. 225).

4.1 Tinuango (Anastasia Candre)

Tinuango (Anastasia Candre Yamacuri) (1962-2014) naci6 el 12 de marzo en el
corregimiento La Chorrera ubicado en el Amazonas colombiano. El padre de Candre
pertenecia a la comunidad okaina (clan jikofo kinereni) y la madre a la comunidad mdrui
muina (clan friaje). Esta mezcla de culturas fue provechoso para que Tinuango aprendiera no
solo las lenguas de sus padres, sino, otras variantes linguisticas de la region. En su
autobiografia relata que fue bautizada como Ana Elba, pero después un monje capuchino
decidié llamarla Anastasia, este nombre fue otorgado en honor a los procesos de
evangelizacion llevados a cabo en su comunidad, no obstante, sus padres también le dieron
un nombre tradicional, su nombre en lengua okaina es Fatiku y en mdrui Tinuango, (de esta
manera se le llamaré en este trabajo). Ambos significan “la que recoge frutas de canangucho”.
Desde su infancia Tinuango aprendi6 los saberes propios de su comunidad, ella asegura que
la jakafai (chagra'®) fue su primera escuela, alli pudo adquirir los aprendizajes relativos a la
cosecha, a la medicina tradicional, asi como a las narrativas fundacionales de su pueblo. Por
decision de su padre, Tinuango asistié a un internado llamado Santa Teresita del Nifio Jesus
cuando tenia la edad de seis afios, la educacion en este lugar era impartida por monjas, lo que
en consecuencia la llevaria a experimentar procesos de evangelizacién y a que mas tarde

aprendiera espafiol.

18 El término chagra es utilizado por los pueblos indigenas andinos para hacer alusién a una extension de tierra
utilizada para el cultivo de alimentos.
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No se tiene mucha informacion respecto que ocurrié en la etapa de la adolescencia de
Tinuango, pero en una entrevista realizada por el colectivo jMira! Artes Visuais
Contemporaneas dos Povos Indigenas, habla de su pasion por la pintura desde que era nifia,
alli menciona que la tierra fue su primer lienzo. En el internado hacia dibujos sobre imagenes
religiosas y ello la hizo acreedora a premios por su habilidad con la pintura. Se sabe que
cuando tenia 21 afios padecio de un quiste abdominal, este hecho obligdb a que fuera
transportada a la ciudad de Leticia con el proposito de que se le practicara una cirugia.
Tiempo después se caso y tomo la decision de quedarse en la capital, ya que para la época
sus padres habian muerto. Afios méas tarde decidié separarse, de quien al parecer, era un
hombre que la maltrataba, por ello tomé la decision de buscar un empleo que le permitiera

obtener un sostenimiento para vivir en Leticia.

Tinuango trabajé como auxiliar de servicios domésticos en Seguros Sociales, alli se
animé a culminar sus estudios secundarios y para el afio 1999 inicié su trabajo como
colaboradora con Juan Alvaro Echeverri en un curso de lengua minika en la Universidad
Nacional de Colombia, sede Leticia. Relacionada con el &mbito académico decidid presentar
el examen de admisién para el pregrado de Linguistica, al no aprobar el examen, el profesor
Echeverri realizé un trdmite para que pudiese ir a las clases en calidad de asistente, asi lo
describe el docente en el editorial de la revista Mundo Amazoénico, la cual rinde homenaje

postumo a Tinuango:

Ella asistio y trabajo en todas las actividades académicas de ese programa durante
cinco afios. Para Anastasia ésta fue una oportunidad de crecimiento cuyos frutos se
fueron haciendo evidentes en los afios siguientes. Si bien no fue una estudiante formal,
pues la universidad nunca le otorgd un titulo, le debemos el reconocimiento postumo
que en parte mitigamos con este nimero que le hemos dedicado (Echeverri, 2014, p.
10).

La autora nunca tuvo pretensiones de obtener un titulo universitario, veia en el espacio
académico un escenario de aprendizaje que podia fortalecer a su comunidad y su formacion.

En el marco de sus estudios, comenz6 a desarrollar una investigacion sobre los cantos rituales
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de la mano de algunos ancianos sabedores de su comunidad, este proyecto fue apoyado por
el Ministerio de Cultura. El trabajo de Tinuango alcanzd gran reconocimiento y fue invitada
a multiples eventos, como su participacion en algunas actividades de poesia realizadas en la
Casa de Poesia Silva en 2003. También se destaca su presencia en el Foro Social Mundial
desarrollado en 2005 en Porto Alegre. En 2006 igualmente hizo parte del Simposio
Internacional Latina American Indigenous Languages Association. Durante este periodo, la
vida de Tinuango estuvo vinculada a espacios académicos, a su trabajo como traductora y a
sus otras pasiones como la pintura, la cual de acuerdo con su obra autobiogréfica, empezo
desde su infancia pero en 2002 tomd maés fuerza gracias a su interés por los tintes naturales
y materiales como la yanchama, la autora expone que su obra pictorica es la evocacion de la

cotidianidad de la mujer indigena (ver figura 3y 4).

Figura 3. Buudikue (¢ Quién soy?), 2007
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En 2010 se publica la antologia bilinglie Putchi Biya Uai, puntos aparte: antologia
multilingle de la literatura indigena contemporanea en Colombia, compilada por Miguel
Rocha Vivas y apoyada por la Alcaldia Mayor de Bogota. En la obra se encuentran los textos
de escritores indigenas, a saber; Yenny Muruy Andoque, Hugo Jamioy, Estercila Simanca,
Tinuango y Efrén Tarapués. Esta seria su primera publicacion, lo que después le permitiria
asistir a multiples eventos y certamenes no solo literarios, sino, también artisticos. En 2013
el Ministerio de Cultura de Colombia le concedié un premio en reconocimiento de su trabajo
en el fortalecimiento de las culturas ancestrales. Tinuango muri6 el 18 de mayo de 2014, a
sus 52 afios, justo en un momento importante donde estaba consolidando sus proyectos como
artista e intelectual.

Tinuango comenzo a escribir motivada por sus maestros y a su vez considerando la
necesidad de registrar los saberes de su pueblo. De acuerdo con su obra autobiogréfica, asi
como con otras referencias publicadas en la revista Mundo Amazonico, el maestro Rubén
Dario Flérez fue fundamental para este proceso y fue gracias a €l que pudo ser invitada a
algunos eventos en la ciudad de Bogota. Empezé a escribir sin tener certezas, solo escribia
como parte de un proceso creativo, alli descubrié que su lengua, las plantas, la caceria, entre
otros actos cotidianos de la mujer indigena amazénica poseen un lenguaje poético, los cuales
mas tarde se presentarian en su obra:

Al principio no sabia qué eran poemas, pero ya me he dado cuenta de que nuestra

lengua es muy poética e invito a todas las mujeres indigenas para que escriban en su

propia lengua. El profesor Rubén Dario Florez me decia: “Anastasia, escriba
poemas”. Empecé a escribir sin ayuda de nadie, realmente. Ahora ya entiendo que
nuestro lenguaje, nuestra expresion, estan llenos de literatura, nuestros mitos, nuestras
canciones, hasta nuestros mismos pensamientos, el trabajo de la cotidianidad de la

mujer, del hombre [...] (Tinuango ,2014, p. 68).

La primera publicacion de Tinuango en el mundo editorial se da gracias a la
compilacion hecha por el escritor e investigador Miguel Rocha Vivas. Rocha ha sido un gran
interesado por las literaturas indigenas del pais, promoviendo encuentros y publicaciones que
permitan diversificar el panorama de las letras colombianas. En la antologia citada, se

recogen las voces de varios escritores indigenas, todos ellos escriben en lengua castellana y
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lenguas ancestrales. Respecto a las caracteristicas de sus poemas, se les relaciona de manera
especial con los cantos rituales y la cosmovision de las culturas amazonicas:

La poesia de Anastasia Candre es comprensible en el universo de los cantos

ceremoniales uitoto. Sus poemas alinan algunas caracteristicas rituales de los cantos

tradicionales con una expresion mas intimay personal de imagenes y sentimientos de
gran fuerza simbolica. No es casual. Los uitoto se caracterizan por el ejercicio de una
palabra ritual muy elaborada; una palabra que es consejo, semilla, poder, y en el caso

de Anastasia Candre: erotismo y memoria (Rocha, 2010, p. 118).

La escritora consideraba que publicar era una tarea complicada para los autores
indigenas, ya que no existe apoyo por parte de los entes estatales y es un arduo proceso el
salir a la luz editorial. Tinuango habla en el programa radial Hologramas Sociales de la
Universidad Javeriana sobre su experiencia en la busqueda de organizaciones interesadas en
apoyar el proceso de publicacion de los resultados de su investigacion en la recopilacion de
cantos rituales, alli sugiere que hallar a una organizacién o apoyo gubernamental fue dificil
y tras mucho indagar encontrd a la Fundacion Terra Nova. El panorama anterior da cuenta
de la compleja tarea de publicar para un escritor indigena, en la misma entrevista menciona
que su obra tuvo difusion gracias a la ayuda de maestros y académicos que reconocieron su
trabajo, pues de otro modo no hubiera sido posible.

Gracias a su publicacion en la antologia Putchi Biya Uai, fue invitada al primer
encuentro de escritores indigenas en el marco de la Feria del Libro de Bogoté en 2011. La
autora habla de esta experiencia como un encuentro enriquecedor, ya que sin duda, fue un
escenario importante para la visibilizacion de las literaturas indigenas y el reconocimiento de
nuevas voces en eventos de tanta tradicion y asistencia por parte del publico:

Fue muy grato para mi compartir nuestras ideas de poetas indigenas, ese pensamiento,

esa literatura de cada pueblo. [...] regresé¢ a Amazonas, a Leticia con un pensamiento

muy positivo y quisiera que este encuentro no sea solamente una vez sino que
continlie y que también las universidades inviten a los poetas, que las universidades
lean a los poetas para que los estudiantes conozcan la literatura de cada grupo étnico

(T#nuango, 2011, [entrevista]. Javeriana Estéreo; Hologramas Sociales).
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La participacion en la Antologia fue importante puesto que fue un texto que tuvo,
ademas de la edicion presentada en 2010, dos reimpresiones que fueron digitalizadas en el
2016 por parte del Instituto Distrital de Artes de Bogota y en 2017 por la Biblioteca Nacional
de Colombia. Su participacion en esta publicacion abrié un camino para que fuese reconocida
no solo como una voz activa de la literatura indigena, sino, a la vez, como una defensora y
promotora de la conservacion de los saberes ancestrales.

En 2013 Tinuango hizo parte de en un concurso organizado por la Casa de Poesia
Silva, pero el poema enviado no fue seleccionado, en ese mismo afio participd en una
compilacion coordinada por Indigenous World Forum on Water and Peace, donde se invitaba
avarios escritores indigenas a enviar un mensaje para la conservacion del agua, alli se publica
el poema titulado Sin sabor y aroma, da vida. En 2014 Tinuango tenia como intencién hacer
parte del Il Encuentro Intercultural de Literaturas Amerindias (EILA), donde haria una
ponencia en la que hablaria sobre los géneros orales de la cultura marui, lamentablemente
dias antes del evento tuvo lugar su fallecimiento, y no pudo ser participe de un acto que
congregaria a destacados escritores de las letras indigenas de la region como Elvira Espejo y
Dida Aguirre. En el afio de su muerte también aparece el libro El paraiso del diablo: Roger
Casement y el informe del Putumayo, un siglo después (2014), el cual recoge narraciones y
testimonios de los hechos ocurridos a manos de la empresa cauchera Peruvian Amazon
Rubber Company, propiedad de Julio César Arana, quien perpetro el genocidio de cientos de
indigenas. En dicho libro tiene presencia un relato hecho por Tinuango donde cuenta todo lo
que padecio su madre en aquel periodo.

La obra de la escritora en el &mbito literario estuvo enfocada a la poesia, pero de
manera pdstuma se conocieron los dossiers de su obra autobiogréafica, titulada ¢ Quiere saber
quién es Anastasia Candre? Amigo lector, aqui estoy, la cual serd abordada en este capitulo.
El texto habla de una mujer que se movio entre dos mundos, la obra de Tinuango es el
resultado de procesos transculturacion, pues si bien se toman las estructuras de géneros
literarios clasicos, de la misma manera estan presentes elementos propios de los cantos
rituales, lo que conlleva a un entrecruzamiento de rasgos que combinan las caracteristicas de

la escritura alfabética asi como de la oralidad propia de las comunidades indigenas.
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En su narracion autobiogréfica o en su obra poética no es posible identificar cuales
podrian haber sido sus influencias literarias, no se alude a escritores u otras fuentes propias
de la literatura occidental. Su obra es una constante alusion a los sabedores de su pueblo y a
los conocimientos legados por sus padres. Ello nos lleva a considerar que puede ser
problematico tratar de analizar la obra de esta escritora a la luz de los estrictos parametros de
la cultura académica tradicional, en tanto las condiciones que rodearon las practicas de
escritura de Tinuango fueron diferentes a las de aquellos escritores que se inscriben en la
literatura mayoritaria, por eso es importante sugerir que es una practica que se produce en la

Ilamada literatura menor (Kafka, 2000).

Dentro de la primera bibliografia que aborda la obra de Tinuango es posible citar el
articulo Tras los ecos de la semilla. Una mirada a tres casos de la poesia indigena en
Colombia publicado en el 2013 por Camilo Vargas, alli aborda entre varios escritores a
Tinuango. Ahora bien, el nimero de estudios sobre la autora aumento después de su muerte,
esto obedece a un volumen de la revista académica Mundo Amazoénico, el cual hace un
homenaje que conmemora su vida y obra. Alli se presentan cinco articulos que analizan la

obra de esta autora y resaltan su trabajo como artista, investigadora y poeta.

Gran parte de los textos que se refieren a Tinuango son publicaciones académicas y
algunas revistas culturales como la Revista Arcadia. En el panorama internacional se
encuentra un texto en la Revista canadiense de estudios hispanicos también del autor Camilo
Vargas (2014), en el articulo en cuestion habla de la relacion entre la concepcion poética de
la autora y su relacion con las tradiciones propias de las comunidades okaina y marui. El

articulo analiza asimismo la configuracion de lo femenino, de manera especifica en su poema

Sus versos cantan la feminidad de la mujer uitoto relacionandola con el aji. A través
de la analogia se idealiza y se construye un retrato de la feminidad uitoto. En
principio se privilegia el deleite de los sentidos, lo que le da un tinte erético al poema:

el sabor ardiente de los labios, el aroma del cuerpo a la flor del aji, el sonido fuerte y
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picante de sus palabras, su risa y el fuego inagotable de su amor (Vargas, 2014, p.
189).

En el afio 2016, Luis Alfonso Barragan, hace una reflexion en un articulo sobre la oralitura
y para ello toma como un referente a Tinuango y su obra, sefiala entre otras cosas el valor
politico de estas producciones, al hacer visible las voces de quienes han sido silenciados por
las politicas estatales que desconocen la diversidad del pais. Posterior a estas publicaciones
se desarrollan dos tesis que abarcan a la escritora, la primera es la tesis de maestria de Andrea
Guerra (2019), este trabajo vincula el canto y la obra de Tinuango como una reinterpretacion
de los saberes tradicionales, Guerra (2019) reconoce en lo femenino un elemento vital en
toda la obra de Tinuango, ademas habla de la autora y su dialogo entre culturas debido a la
riqueza de las multiples experiencias estéticas como la pintura, el canto, la danza, entre otros.
La segunda tesis, es el trabajo doctoral de Camilo Vargas (2019), quien analiza la obra de
Tinuango de la mano del escritor Kaméntsa Hugo Jamioy. Esta investigacion es fruto de un
arduo proceso de busqueda y conversacion con las comunidades y conocedores de las
literaturas indigenas, la finalidad del trabajo es comprender la complejidad de las
cosmovisiones ancestrales a través de una literatura que se escapa de los rétulos de la
literatura canonica para reivindicar expresiones estéticas que han estado presentes desde
tiempos inmemoriales.

Con el anterior panorama es posible sugerir que existe una valoracién de la obra de
Tinuango, no obstante, sigue siendo un pequefio circulo de académicos interesados por las
culturas ancestrales, aun los estudios literarios y los entes culturales le adeudan a esta
escritora un reconocimiento por su obra e investigacion comprometida en el fortalecimiento
y revitalizacion de las culturas amazonicas. Tal vez, ain sea prematuro hablar de la recepcion
de la obra de esta intelectual habra que esperar un tiempo para que tanto lectores como
criticos se acerquen a su trabajo y puedan elaborar investigaciones, tesis de grado y analisis
criticos que aporten a la comprension del trabajo de Tinuango que abarca la pintura, la poesia,

la linguistica, entre otros.
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4.2 Los pueblos murui-muina

Tanto los murui-muina como los okaina pertenecen a los pueblos indigenas ubicados
en la cuenca amazonica, muchos de ellos comparten una historia similar, aunque sus lenguas
pueden presentar diferencias considerables. Estos pueblos permanecieron aislados, pero
gracias a la explotacion del caucho estas comunidades se vieron afectadas, puesto que las
empresas caucheras los asesinaron, sometieron y redujeron. De acuerdo con el informe del
cénsul Roger Casement, mas de 40.000 indigenas fueron asesinados a causa de la explotacion
de caucho sin contar con los miles mas que fueron esclavizados y desplazados. Esto no solo
implico la muerte sino un quiebre para las culturas ancestrales, en tanto muchas practicas

cambiaron gracias a este suceso, asi lo explica Juan Alvaro Echeverri (2010):

El impacto de la industria del caucho sobre los indigenas de esta region fue enorme.

La poblacion total fue reducida tal vez a menos de un décimo entre los afios 1900 y

1930, y los supervivientes fueron forzosamente reasentados sobre el rio Putumayo y

maés al sur. Unos pocos escaparon hacia el norte o se escondieron en el monte. Su

organizacion social, politica y ceremonial fue severamente fracturada y su territorio
fue despoblado, a medida que el bosque volvia a cubrir lo que habia sido una regién

densamente poblada (p. 474).

Aunque en 1980 el Estado colombiano reconoci6 el exterminio de los pueblos
amazonicos a causa de la caucheria y cedid tierras en compensacién de lo ocurrido, durante
mucho tiempo, incluso hasta nuestros dias, estos pueblos son sometidos por el narcotrafico y
grupos al margen de la ley. Ahora bien, la recuperacion de territorios ancestrales también
trajo consigo la integracion de varias culturas como los nonuya, muinane, bora, murui muina,
okaina, entre otros. Asi lo narra Tinuango (2014) en su relato autobiogréfico:

nosotros crecimos en mitad de la gente murui, no crecimos en medio de los okaina;

por eso ya todos mis hermanos hablamos como la gente de La Chorrera en dialecto

minika, yo no conozco la lengua okaina, solo entiendo algunas palabras en lengua

okaina (p. 24).
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La Chorrera es actualmente un territorio ancestral de gran valor en la Amazonia
colombiana, en su nombre ancestral se conoce como Nofiko, que quiere decir casa de piedras.
Este territorio estd ubicado entre los departamentos del Caqueta, Amazonas y Putumayo y
hoy es el hogar de muchas comunidades indigenas que promueven el cuidado por la tierra'y
que ademas intentan mantener a salvo sus lenguas, tradiciones y practicas culturales.

En su relato autobiografico la autora reconoce que los territorios de sus ancestros
fueron brutalmente usurpados a costa del asesinato de miles de indigenas asi como del
extractivismo del caucho. Se sabe que se dieron dos periodos importantes en la explotacion
del caucho, el primero se conocié como la fiebre del caucho (1879-1912) y un segundo
momento en el marco de la Segunda Guerra Mundial. De acuerdo con Gina Paola Sierra
(2011) desde antes de la colonizacion de América, los indigenas conocian al arbol de caucho
como el &rbol que llora, algunas fuentes creen lo usaron para fabricar pelotas y calzado que
los protegian de las inclemencias del clima. La investigadora Laura Areiza (s.f) sefiala que
los pueblos amazonicos desarrollaron un ritual llamado uiki rafue, el cual se conocia como
la ceremonia de la pelota donde las personas que cursaban una carrera ceremonial eran
invitados a realizar el juego de la pelota. Asi lo explica Areiza:

El duefio de la ceremonia invitaba a los diferentes grupos de cantores e iniciaba el

juego lanzando la pelota de wuiki (caucho) desde adentro de la casa-madre por la

ventana triangular. Afuera los jugadores cantores-cazadores recibian la pelota con la
base de la rodilla y se la lanzaban entre si tratando de no dejarla caer, mientras que

"’

los asistentes o espectadores animaban vociferando: “{Chu ju ju!” (parrafo 1).

En esta investigacion ademas se encontr6 que no solo se practicaba el juego
mencionado, sino, que alrededor de la pelota de caucho se construian simbolismos
relacionados con el origen, la gestacion, entre otros que se manifestaban en cantos y danzas.
Lamentablemente el ritual cay6 en desuso, como muchos otros, gracias a la explotacion del
caucho y demas guerras que se han librado en la Amazonia.

Con la llegada de los europeos al territorio americano hubo una gran fascinacién por
el caucho como material resistente y duradero, cuando lo llevaron a Europa comenzaron a
experimentar y se llegé a la conclusion de que el caucho, junto con el azufre, eran perfectos

para la industria automotriz. El atractivo del material hizo que Estados Unidos, Francia,
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Inglaterra, entre muchos otros paises, estuvieran interesados en él, la consecuencia fue la
expansion de una gran industria extractiva que operaria en la Amazonia colombiana, peruana
y brasilera.

En 1885 se comienza a desarrollar una de las primeras casas caucheras en Colombia,
para extraer el caucho se disponia de grupos de recoleccion que podian ir desde diez personas
hasta cien, su trabajo consistia en encontrar arboles en la gran selva amazodnica, después se
debia realizar un corte al arbol para que derramara su savia, la cual caeria en un recipiente
que tiempo después seria recolectado, todo esto bajo condiciones climéticas dificiles y
enfermedades tropicales que solian afectar a estos trabajadores. Uno de los protagonistas en
la explotacién del caucho en el Amazonas fue el empresario Julio César Arana, quien instald
en La Chorrera y El Encanto grandes centros de acopio y comercializacion, en 1907 su
empresa se llamaria The Peruvian Amazon Company, la cual tuvo participacion de
accionistas ingleses. Gina Paola Sierra (2011) sefiala que el éxito del sefior Arana se dio
gracias a la esclavitud de los pueblos indigenas del Amazonas, fue solo hasta la publicacién
en un periodico britanico que se daria a conocer la masacre que se estaba perpetrando a costa
de suplir la demanda del caucho:

Las noticias de los abusos de The Peruvian Amazon Company denunciados por W.

Handerburg, y publicadas en el diario londinense Truth en 1907, escandalizaron a los

ingleses y a la comunidad internacional. EI gobierno britanico, a través de la Foreign

Office, designd a Sir Roger Casement para realizar una investigacion sobre los hechos

denunciados por Handerburg el cual, después de su inspeccion en 1910, en la que fue

testigo de las torturas —el cepo y latigo— asi como de las mutilaciones, masacres y

demas atrocidades, comunico al gobierno britanico que "el sistema de trabajo esta

basado en el terror" y que, de no tomarse las medidas necesarias, el genocidio haria

desaparecer a aquellos indios (Sierra, 2011, parrafo 33).

Tinuango, en¢Quiere saber quien es Anastasia Candre? Amigo lector, aqui estoy,
menciona las consecuencias de la caucheria para su pueblo, pues gracias a su acercamiento
con la academia y a un proceso de investigacion que realizé con algunos ancianos sabedores
de su comunidad pudo comprender que tiempo atrés existian gran variedad de clanes, los

cuales fueron extinguidos como consecuencia de la fiebre del caucho:
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en las canciones permanecen vivas las variaciones dialectales de cada clan de los
uitoto, muchas de las cuales ya no se hablan ni se hablaran. Clanes que ya no existen,
que fueron de los grupos que se murieron en las barbaries del gran genocidio de la
época de la caucheria de la Casa Arana, y de los otros grupos que fueron llevados
inhumanamente hacia el Pert en un lugar de nombre Pucaurquillo que los ancianos
Ilamaban Pucauruco. Después del conflicto colombo-peruano, algunos se quedaron
como desplazados en diferentes lugares del Amazonas, por lo cual ahora hay uitotos
por todos los lugares, como emigrantes (2014, p. 40).
Lo que para muchos fue la oportunidad de enriquecerse para los indigenas fue muerte,
barbarie y explotacion, la satisfaccion de la demanda del mercado europeo supuso al otro
lado del mundo la pérdida de incontables vidas. Las culturas ancestrales no fueron
importantes, pues pese a las denuncias a la empresa The Peruvian Amazon Company esta
continud con la explotacion y tiempo después muchas mas naciones estuvieron interesadas
en el valioso material, con el cual su arsenal de guerra seria mas poderoso. Toda esta situacion
evidencid que el departamento del Amazonas era n territorio abandonado por las politicas

del Estado y a la fecha continta como un lugar olvidado por los politicos de turno.

4.3 La tierra como maestra

Tinuango sugiere que desde pequefia sus padres procuraron darle una educacion
tradicional, esto significa conocimientos relacionados con la lengua, las plantas, los cantos y
las danzas ancestrales. La mujer para los pueblos indigenas amazénicos es la representacion
de la abundancia y la fecundidad, es ella quien se encarga de cultivar la tierra y de proveer
de alimentos a su familia y comunidad. En su tesis de maestria Fanny Kuiru (2019) sefiala
que las mujeres de estas culturas tienen un vinculo muy fuerte con la tierra porque son las
encargadas de dispersar las semillas, ademas son pescadoras, artesanas, méedicas
tradicionales. Fanny Kiuru (2019) menciona el relato de origen Monaiya Tiriza, en el cual se
otorga a la mujer un papel preponderante y apaciguador de conflictos familiares:

La mujer “de la yuca dulce” no so6lo ha tenido la tarea de endulzar la palabra de los

hombres para evitar la violencia familiar y comunitaria, también ha tenido la tarea de
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endulzar su propia palabra cuando es “amarga’, porque las mujeres no han estado

exentas de emociones, resentimientos, envidias, egoismos y sentimientos negativos

que afectan a la armonia individual y colectiva. Las mujeres tenian un lugar
privilegiado dentro del grupo en la vida social, en la comunidad clanil, pues tenian el

rol de consejeras y decidian sobre asuntos familiares y comunitarios (p. 33).

En esa via, la mujer, como cuentan los relatos ancestrales que trascendieron gracias a los
cantos y el memorial oral, ha sido un eslabon fundamental para el desarrollo de los pueblos
amazonicos, pues su arduo trabajo como educadora, como responsable de la chagra y
conciliadora es realmente importante para la armonia de las comunidades, Tinuango en uno
de sus poemas compara a la mujer indigena con la yuca dulce, en tanto es la encargada de
endulzar y de apaciguar las malas palabras. Sin embargo, esta idea de la mujer también ha
cambiado con el tiempo gracias a la colonizacion del territorio y las guerras del caucho, en
las comunidades comenzaron a irrespetar a la mujer maltratandola y golpeandola, incluso,
rechazando el nacimiento de las mismas por temor a que los clanes perdieran su
descendencia, en algunas familias que tenian nifias desde muy pequefias ya tenian destinado
un futuro esposo. Asi lo explica Fanny Kuiru (2019): “Tener marido significaba para ella el
destierro, perdian sus derechos dentro de su clan de origen y pasaban a ser parte del clan del
marido” (p. 35).

La fiebre del caucho en el Amazonas ademas significd una gran explotacion para la
mujer indigena, la cual debia cultivar grandes chagras y asimismo recolectar el caucho,
igualmente estas eran constantemente violadas y maltratadas por los caucheros de la region.
En la investigacion tanto de Kiuru (2019), como de muchos otros historiadores de las guerras
de caucho, sefialan que los capataces abusaban sexualmente y aquellas que por alguna razén
habian adquirido una enfermedad de transmisién sexual eran flageladas en publico. Las
mujeres en los tiempos de la extraccion masiva del caucho temian por su vida, ya que no
podian andar libremente por temor a ser secuestradas o abusadas, su vida en muchos casos
estaba estrictamente vinculada a las mismas labores del esposo porque temian que solas
pudiera sucederles algo. La caucheria propicié una grave vulneracién a la mujer indigena, la
cual en muchos casos era rechazada por su comunidad al encontrarse embarazada fruto de

una violacion, en ocasiones las violaciones y torturas de las mismas ocurrian bajo la mirada
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de su familia. Kuiru (2019), en su trabajo de investigacion entrevista a varias mujeres que
vivieron la época del caucho o en su defecto personas que tienen una descendencia directa
con alguien que si lo padecio, alli estas mujeres narran como sus madres fueron violadas,
torturadas y esclavizadas sexualmente por parte de los caucheros. Asi lo narra Margarita
Sanchez, una mujer de 85 afios perteneciente a la cultura okaina:

Se vivia con miedo, miedo para salir de la maloca a traer el agua del pozo, ahi estaba

el cauchero entre el monte esperando a las nifias para violarlas y cortarle la cabeza y

tirarlas al pozo o simplemente las robaban para llevarlas como su mujer, no importaba

si tenia seno 0 no simplemente porque era mujer las llevaban para ello (2019, p. 69).
Pese a la violencia que padecieron los pueblos indigenas, las mujeres siguieron en pie y
crearon muchas maneras para preservar su cultura, pues aunque numerosos abuelos y
sabedores fueron asesinados por los caucheros, familias desplazadas se reunificaron en los
territorios para seguir desarrollando sus practicas ancestrales. A pesar de que muchos
capataces ordenaban a los indigenas arrancar sus cultivos de la chagra, las mujeres fueron
astutas en guardar muchas semillas que después serian claves para organizar nuevamente los
cultivos, ademas fueron las encargadas de legar su conocimiento de la tierra, las plantas, las
medicinas y cantos no solo a sus hijos también a aquellos huérfanos que habian perdido a
toda su familia.

La madre de Tinuango vivid en su infancia la fiebre del caucho, a pesar de los duros
momentos vividos Ofelia Yamacuri se encarg6é de educar a sus hijos y de hacer que la
memoria de sus ancestros fuese honrada en las futuras generaciones. La escritora recuerda
que su mama todos los dias los llevaba a la chagra donde ademés de conocer las plantas
rallaban yuca para realizar casabe!®, en su narracion autobiogréafica la autora menciona que
los dias que pasaba con su madre y sus hermanos fueron un proceso formativo, pues aunque
no iban a una escuela formal, con las plantas y su progenitora ensefiandoles tenian la

oportunidad de asistir a otra forma de educacion:

19 El casabe es un alimento tradicional elaborado con harina de yuca. Es comdn a los pueblos de la cuenca
amazonica y también a los pueblos ancestrales del Caribe. Su origen es bastante antiguo.
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Ir a la chagra es como estar yendo todos los dias a clases en una escuela o un colegio,
pues la chagra es nuestra escuela y colegio tradicional; en ella hice mi formacion
profesional como indigena, la base primordial de mis conocimientos (T#nuango,
2014, p. 25).

La chagra entonces, maés allé de ser un territorio para el abastecimiento de alimentos
para las familias, es el espacio formativo por excelencia para las futuras generaciones de los
pueblos indigenas, alli las mujeres se retnen con sus hijos para transmitir conocimientos que
ellas mismas recibieron de sus ancestras, es el espacio para que las mujeres hablen de las
plantas y sus beneficios, pero ademas es un lugar propicio para contar historias tradicionales
0 ensefiar cantos mientras se cuida de la tierra o se recolectan los alimentos. En su texto
autobiografico Tinuango dice sentirse muy agradecida con sus padres por los saberes que le
fueron otorgados:

En mi nifiez mis padres me dieron una formacion tradicional, con la cual aprendi a

conocer los trabajos de la chagra, como cultivar la tierra para sembrar yuca, platano,

mani, flame, maiz, cafia y todas las frutas y tubérculos que se siembran en la chagra,
cémo cuidarlas y cosechar, y me ensefiaron los nombres de cada cosa. Aprendi a hacer
el casabe, el casaraman (aji negro), a preparar manicuera (juifioi), cahuana y otros

alimentos (Tinuango, 2014, p. 25).

Como sugiere Selnich Vivas (2016) la chagra es un laboratorio de investigacion, un
dispensario de salud, el acceso al conocimiento de otras especies (p. 20). Las plantas no solo
son reconocidas como un medio de supervivencia, en esta perspectiva Vivas recuerda que
cada planta tiene una historia y un saber particular. Como en muchas culturas, la madre de la
autora fue la encargada de ensefiarle todo acerca de la lengua y las plantas, en uno de sus
poemas llamado La chagra/Juzie reconoce a este lugar sagrado como la abuela proveedora
de abundancia, como la consejeray la gran maestra. Asimismo habla de la yuca como cultivo
importante para los pueblos amazonicos, puesto que desde tiempos ancestrales estas culturas
han sabido sembrar y preparar la yuca en sus diferentes variedades, bien sea para el casabe,
cahuana (bebida con almidon de yuca endulzado con frutas), envueltos, arepas, entre otros.

La yuca es un alimento de vida que habla de la soberania alimentaria de estos pueblos y de
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las narrativas que se tejen sobre los cultivos, pues vale la pena recordar el autoreconocimiento
de algunas culturas amazonicas como los hijos del tabaco, la coca y la yuca dulce.

En las culturas amazonicas el uso de la chagra abarca un arduo trabajo que incluye la
seleccion de un terreno, la limpieza del mismo, la quema de la tierra para la posterior siembra,
donde la mujer interviene con todos sus conocimientos seleccionando las semillas propicias
para el cultivo, después seran las mujeres quienes cuidaran y seran las responsables de su
cosecha, asi como de la vinculacion de préacticas educativas que acontecen alrededor de la
misma.

En su infancia, la escritora ademas se autorreconoce como una nifia curiosa, lo que la
llevaba a husmear en las reuniones de los adultos donde su padre hablaba de historias de
origen y las medicinas. Cuando caia la noche Tinuango fingia dormir y escuchaba a su padre
hablar, algo que estaba prohibido para las mujeres, pero que desde pequefia escucho
formando en ella un gran conocimiento de su cultura, pues aunque en su comunidad se
legaban roles muy estrictos de acuerdo con el género, su padre le ensefié sobre la medicina
tradicional.

Lo anterior, permite comprender que la mujer para los pueblos indigenas del
Amazonas tiene una intrinseca relacion con la tierra, la cual cumple un papel pedagdgico y
formativo para los nifios y nifias de estas culturas. La tierra, de manera especifica, el cultivo
de la chagra, es una gran estrategia de resistencia que pervivio a pesar de la colonizacion, las
guerras del caucho y la evangelizacion, pues las mujeres se encargaron de esconder las
semillas y después cultivarlas y dispersarlas para que de esa manera su vinculo con las plantas
no muriera, ya que como se ha visto la madre tierra provee de alimentos y medicinas, pero

también ensefa la historia, rituales y cantos que tienen origenes milenarios.

4.4 El ingreso a otro mundo

Cuando Tinuango tenia 6 afios su padre tomo la decision de enviarla a un internado
Ilamado Santa Teresita del Nifio Jesus, su familia al parecer ya tenia un contacto previo con
las misiones evangelizadores en el territorio amazénico, pues hay que recordar que Tinuango

recibe su nombre en lengua castellana; Anastasia, porque asi lo decidié un misionero
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capuchino que visitd a su familia. De acuerdo con Misael Kuan Bahamon (2013), se cree que
tanto en el departamento del Amazonas y el Putumayo desde 1893 se tiene conocimiento de
misiones capuchinas. A causa de las miles de muertes que causo la caucheria, las misiones
se instalaron con el propdsito de evangelizar pero también de dar hogar a los nifios que habian
perdido a sus familias. Como consecuencia, en La Chorrera se situa el primer orfanatorio en
1933.

Norberto Farekatde (2004), expone que ademas las misiones capuchinas ubicaron lo
gue se conocié como estaciones misionales e internados indigenas. En abril de 1956 se crea
el internado Santa Teresita del Nifio Jesus. Tinuango narra que el internado le caus6 mucho
sufrimiento, aunque también reconoce que tenia maestras muy amables, pero la separacién
de sus padres la aquejaba, pues cambid de una educacion indigena tradicional a una nueva
forma de educacién centrada en la fe de Dios y en una lengua desconocida para ella. Asi las
cosas, la evangelizacion de estos territorios se puede interpretar como un acto impositivo que
elimind de tajo las practicas sociales y culturales de los nifios que asistian a los internados u
orfanatos, lo que més adelante provocaria un gran riesgo para las culturas ancestrales que
desconocian sus lenguas y tradiciones, esto como resultado de un proyecto paternalista que
hizo en muchos casos que las actividades agricolas y econémicas estuvieran a cargo de las
misiones creando una dependencia total de las mismas.

Muchos de los indigenas que habitaron este tipo de instalaciones recuerdan que se
tenia prohibido hablar en lenguas ancestrales, en muchos casos se educaba bajo el miedo y
en ocasiones los nifios eran maltratados o golpeados. La entrada al nuevo mundo para
Tinuango fue abrumadora y desconcertante, pues estaba ingresando a una cultura que
desconocia su formacion como indigena. Pero esta confrontacion no terminaria aqui, la
autora padecio6 un quiste abdominal que la hizo salir de La Chorrera a Leticia, después de un
tiempo decidié quedarse alli, se caso pero la relacion termino, no obstante no quiso regresar
a su territorio ya que sus padres habian muerto. Instalada en Leticia busca trabajo en los
Seguros Sociales donde realiza tareas de limpieza y comienza a estudiar su bachillerato. Mas
tarde comenzaria a estudiar en la Universidad Nacional de Colombia sede Leticia el pregrado
en Linguistica, pero no como estudiante regular, porque no fue admitida mediante examen,

sino como estudiante asistente, hecho que despues asumiria desde una posicion critica, en
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tanto el sistema educativo desconoce las formas de aprendizajes propias de los pueblos
indigenas, asi lo advierte Tinuango:

Yo le pido a la Universidad Nacional de todo corazdn que me escuche, que para que

un indigena entre a la universidad hay que hacer un programa especial, ya que

nosotros somos de una cultura diferente a la cultura occidental. Porque si no pensamos
en nuestra lengua y cultura, se desapareceran por el gran prestigio de la lengua
espafola y del inglés y de las lenguas extranjeras. Nosotros tenemos que valorar lo
que es de Colombia, no lo que es extranjero. Nosotros estamos en un departamento

plurilingue y pluricultural (Tinuango, 2014, p. 35).

En esta nueva cultura la escritora reconocio el gran potencial para reencontrarse con
sus tradiciones. Si bien, Tinuango no estaba de acuerdo con las estructuras organizativas del
sistema universitario occidental, si creia que el acceso a la universidad le permitia, ain
estando lejos de su tierra, reconectarse con su lengua y otras lenguas propias de los pueblos
amazonicos y esto, en consecuencia, le permitia reflexionar y volver a recordar la formacion
recibida por sus padres, su conexion con la tierra, las précticas rituales y demas elementos
que hacen de la lengua un vinculo de acceso a las culturas y sus maneras de percibir el mundo.
Tinuango afirma que estudié aunque sabia que no podia obtener un titulo formal, para ella el
acceso a la academia supuso un gran reto pues tenia problemas para escribir y expresarse
correctamente en espafiol, y pese a que sus comparfieros le sugerian que no continuara porque
nunca obtendria un diploma, ella pensaba que la cultura occidental también podia ensefiarle
muchas cosas y ayudarle a fortalecer el conocimiento de su cultura.

En su autobiografia expone que realmente un titulo no es indispensable en las culturas
ancestrales, en tanto el conocimiento no se refleja por la obtencion de una pieza de papel que
certifica la asistencia a un centro educativo. Cuando un anciano sabedor muere, como lo narra
Tinuango, mueren su canto, sus historias y todo su saber, es como si despareciera todo un
gran archivo. El conocimiento verdadero y valioso, para estas culturas, se expresa en los
saberes tradiciones que van desde las préacticas de cultivo, el conocimiento de las plantas, del
canto, la danza, la cesteria, la medicina, entre otros: “Nosotros entre indigenas no tenemos
titulo, el titulo es saber; cuando un indigena se profesionaliza, dicen que es sabedor. Los

blancos hablan de titulo, pero en nuestra cultura no hay titulo” (Tinuango, 2014, p. 38).
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Es claro que para Tinuango la formacion tradicional que recibio en sus primeros afios
fue importante porque le permitiria reconocerse como miembro de una cultura, diferente a lo
que ocurria en el lugar donde estuvo internada en su infancia alli muchos nifios huérfanos a
causa de la evangelizacion perdieron todo lazo identitario con sus tradiciones originarias.
Cuando los jovenes indigenas ingresan al sistema universitario occidental, sienten verglienza
de su origen y sus lenguas, prefieren obviar de donde provienen porque aun en nuestros dias
persiste una creencia popular que considera al indigena como una persona que esta atrasada
culturalmente o que escasamente puede leer y escribir. La escritora nigeriana Chimamanda
Ngozi Adichie (2009), ilustra esto cuando habla de su experiencia en sus estudios
universitarios en Estados Unidos, alli sus compafieros de habitacion estaban asombrados de
gue una mujer de origen africano hablara de manera tan fluida el inglés, de que no escuchara
masica tribal y de que supiera usar una estufa. Tal como plantea Adichie (2009), nuestras
sociedades han erigido una historia Unica, un solo relato posible del otro agenciado en los
imaginarios que reproducen los medios, la escuela y las politicas estatales, asi las cosas la
narracion del otro representa los mecanismos que como sociedad hemos construido para
nombrar lo que no encaja en la episteme occidental.

Los indigenas que salen de sus territorios para habitar las urbes viven serias tensiones
en una cultura que le cuesta entender el mundo ancestral, por lo que muchos olvidan su
cultura y deciden adaptarse a una nueva manera de comprender el mundo, otros como en el
caso de Tinuango encuentran en el mundo occidental una plataforma para reflexionar y
potencializar los saberes legados por la tradicién indigena. El ingreso a la universidad para
la autora fue una posibilidad para explorar a profundidad su lengua, reconocerse como una
mujer que puede escribir su historiay la de su cultura, pero que también puede cultivar, cantar
y danzar. Esto se ejemplifica en la investigacion que la autora realiz6 del yuaki o el ritual del
dios de las cosechas con el objetivo de que los cantos relativos al ritual fueran recordados
por las futura generaciones, el trabajo fue reconocido con una beca de creacion otorgado por
el Ministerio de Cultura en 2007 y logré la recopilaciéon de aproximadamente 138 cantos.
Tinuango pensaba en publicar este texto en reconocimiento del formato libro como una

estrategia para preservar los saberes de su pueblo:
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Para mi es importante publicarlo, porque los saberes de los indigenas, asi como los
del blanco, tienen valor. Entonces tiene que ser publicado para que el nifio, el joven,
aprendan. Si lo tengo guardado, ¢de qué me sirve? Sacar un libro o disco compacto
de grabaciones, para que la gente lo escuche y asi la juventud pueda decidir, y quien

esté interesado en investigar, pues investigue (2014, p. 39).

El encuentro entre dos culturas fue el puente para hacer surgir su universo creativo,
investigativo y literario, por supuesto que con serias tensiones y criticas a una cultura que le
ha hecho tanto dafio a su pueblo, pero que gracias a ella pudo reconocer en el ingreso al
pregrado de Linguistica el valor de sus lenguas y las practicas ancestrales. Como sugiere José
Maria Arguedas (1968) en su discurso “No soy un aculturado”, leer autores occidentales no
hace que muera la magia, asi ocurrié con la escritora los conocimientos otorgados por el
mundo blanco le permitieron volver a sus raices y comprender la riqueza tan grande que

poseia gracias a la formacién que le dieron sus padres y sus abuelos.

4.5 La reinterpretacion del mundo femenino

Escribir y ser mujer indigena es un gran reto en un mundo globalizado donde las voces
de las minorias permanecen al margen del mundo editorial y de los grandes escritores de la
literatura. Para la Tinuango el ejercicio de la escritura supuso un reconocimiento de si, de su
historia, de su cultura y de su ser como mujer. Camilo Vargas (2019), quien estudio la obra
de la escritora, sugiere que “Anastasia Candre cultivo el ejercicio de la escritura, tanto en
espafiol como en uitoto, en una intensa bldsqueda expresiva que involucraba la culinaria, la
artesania, el canto, la danza y la pintura” (p. 213). Como bien menciona Vargas las busquedas
e intereses de Tinuango desafian los roles de la mujer, pues usualmente estas no tienen acceso
a ciertos conocimientos dentro de las culturas amazédnicas, pero a pesar de ello, Tinuango
escribio, danzo, investigo, cantd y pinto hasta que la vida se lo permitid, pues para ella era
importante dejar un legado y conservar para las futuras generaciones los saberes y
conocimientos de su cultura.

Dentro de los pueblos ancestrales amazdnicos las mujeres tienen roles importantes

para la armonia de la comunidad, como sus labores de sembradoras, artesanas, parteras,
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madres y reproductoras de los saberes, pero como sucede en las sociedades actuales la mujer
también es vulnerada y maltratada. Segun Fanny Kiuru (2019) en el pasado las mujeres y
hombres podian compartir espacios dentro la ananeko (casa ancestral) y tomar decisiones en
conjunto para la comunidad, pero con el tiempo, los procesos de evangelizacion, la violencia
y la colonizacion, la mujer como simbolo de abundancia también represent6 el rechazo
porque en la jerarquia de los clanes la mujer no podia perpetuar el linaje de estos:

En estos casos, la mujer, era rechazada por algunos clanes y destinada desde muy nifia

a un varon escogido por el jefe o el padre de la nifia. [...] La mujer de la palabra dulce

también sufrid la violencia fisica por parte de la pareja por diversas razones, la

violencia psicologica por la infidelidad del hombre, lo cual era muy comdn entre los
jefes de clanes. En pocas palabras, la mujer, que con el poder de la manicuera se ha
equiparado como la madre tierra, el totumo que recibe el liquido vital, la palabra
dulce, fuerza y equilibrio; fue objeto de violencia dentro de su cultura, violencia que
se torn6 mas cruel durante la caucheria 'y luego con la presencia de la mision espariola

en el territorio Uitoto (Kiuru, 2019, p. 35).

En su relato ¢Quiere saber quién es Anastasia Candre? Amigo lector, aqui estoy,
Tinuango expone que desde muy nifia las mujeres permanecian al margen de las
conversaciones de los hombres, cuando su padre estaba reunido con los demas miembros de
la comunidad contaba relatos de origen o hablaba de medicina tradicional, las mujeres
estaban ausentes. Cuando la autora comienza a indagar por los cantos rituales se pone en
contacto con Jimuizitofe (Alfonso Jimaido), quien mas adelante le ayudaria con su trabajo
investigativo, en su narracion recuerda que sentia temor de hablar con él porque para las
mujeres no esta permitido tocar algunos temas de mambeadero, es decir temas importantes
como conocimientos ancestrales de los que solo pueden hablar los hombres en reuniones
privadas en el espacio de la ananeko:

Pasé la noche en vela sin poder dormir pensando en el anciano. Buscaba la manera de

hablar con él, tuve miedo porque tradicionalmente es prohibido que los hombres

hablen con las mujeres de asuntos del mambeadero; los hombres hacen ensayos de

cantos en el mambeadero para cantar en el baile (2014, p. 44).
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La autora sefiala que fue dificil escribir sobre su cultura porque para muchos
miembros de su comunidad no estaba bien visto que una mujer investigara, y que como
muchos creen publicara el conocimiento en un mundo blanco, que tanto dafio le ha hecho a
los pueblos originarios, asi lo expresa: “Fui muy criticada, porque en la cultura uitoto las
mujeres no cantan ni pueden investigar” (2014, p. 55). Andrea Guerra (2019), quien estudio
la obra de Tinuango, sefiala que el tema de lo femenino es recurrente en su obra, los saberes
que le otorgaron su madre y sus abuelas en la chagra, asi como sus vivencias como mujer en
el mundo occidental estan presentes en su trabajo como artista e intelectual, asi lo explica
Guerra (2019):

Todo lo que aprendio de las mujeres en la chagra le permiti6 enfrentarse a situaciones

que la retaban constantemente y rebelarse contra diferentes sistemas para poder ser

una mujer de saberes y para poder compartir estos saberes. Todos estos elementos
que la marcaron como mujer y que le permitieron acceder a multiples saberes de
diversas culturas representan los pilares fundamentales de su obra. Aunque su poesia
haya sido una manera de propagar sus saberes, fue también una forma mas para

expresar su ser mujer indigena, para expresar su voz de nimairango (Guerra, 2019, p.

66).

La reinterpretacion del mundo femenino en Tinuango tiene que ver con reconocer el
poder de los saberes ancestrales, la dulzura del canto, la abundancia y poder de las plantas,
pero también de encontrar en la escritura y el estudio de las lenguas una herramienta politica,
creativa y artistica que habla de otras maneras de ser mujer para las comunidades ancestrales.
La escritora indigena mexicana Georgina Méndez (2004) dice que aunque a las mujeres
indigenas se les alienta a estudiar, también se quiere que se casen y que sigan realizando los
roles tradicionales dentro las comunidades, Méndez expone que ahora también hay mujeres
que quieren investigar y cuestionar su cultura, es decir, no se esta cuestionando los roles
tradicionales de las mujeres, pero los nuevos tiempos estan abriendo la posibilidad a que la
mujer también pueda hacer otras cosas dentro de su comunidad:

Pero: ¢qué pasa cuando esos parametros de indianidad se trastocan?; ¢cuando las

mujeres indigenas ya no son mas aquellas “cercanas a la naturaleza”, sino mujeres

indigenas que son conscientes de su legado, pero también que pueden aportar con sus
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conocimientos a sus comunidades y organizaciones? ;Cuando son mujeres indigenas

que cuestionan aquellas tradiciones que las discriminan y excluyen? ;Cuando son

mujeres indigenas con estudios profesionales que exigen mayor espacio para la

interlocucion y exigen nuevas miradas a su participacion? (2004, p. 6).

En relacién con lo anterior, es importante reconocer que el hecho de que una mujer o
hombre indigena ingrese al mundo occidental mediante el acceso a la educacion universitaria,
no quiere decir que su identidad se vea diluida por el contacto con otra cultura. Autoras como
Tinuango y muchas otras en América Latina, reconocen el valor de los conocimientos
legados por sus padres, sus abuelas y toda su tradicion pero a su vez del mundo occidental
ha propiciado herramientas claves para cuestionarse. Las mujeres hoy viajan y salen de sus
culturas para atravesar otras. Como sugiere Gloria Anzaldla (1987) se puede habitar entre
fronteras culturales y trazar puentes entre estas. Recordemos que Tinuango vuelve sobre el
valor de los cantos rituales de las frutas después de su paso por los estudios en linguistica.

Escribir puede ser peligroso para una mujer y mas una mujer indigena gque adn se
siente juzgada por su cultura, la escritura es un arma politica que permite a una mujer
redescubrirse a si misma a través de la autonarracion y la poesia. La narracion biogréfica de
Tinuango es un interesante acercamiento a las luchas de la mujer indigena, pero también es
un reconocimiento de las violencias vividas por los pueblos amazénicos. La escritora ademas
hace de su voz una herramienta de resistencia que habla de la mujer y su papel en las culturas
ancestrales, pues a través de su palabra nuevas generaciones podran entender la historia, las
practicas culturales de los pueblos okaina y murui, pero al mismo tiempo reconocer que los
indigenas también pueden indagar en otras culturas, conocer otros mundos y cuestionar sus
origenes.

Tinuango rompe con el ventriloquismo de las indigenas sin voz o de quienes deciden
hablar por ellas, Georgina Méndez (2011) recuerda a Domitila Barrios de Chungara quien
Ilegd a pronunciar en algunos de sus discursos las siguientes palabras: “si me permiten
hablar...”. Esto evidencia que las voces de las mujeres han estado ocultas y silenciadas por
largo tiempo a cargo de otros que se ocupan de expresar lo mejor para ellas. Pero hoy hay

mujeres como Tinuango que se expresan e invitan a otras mujeres a hacerlo: “Al principio
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no sabia qué eran poemas, pero ya me he dado cuenta de que nuestra lengua es muy poética
e invito a todas las mujeres indigenas para que escriban en su propia lengua” (2014, p. 68).
La escritura de la historia propia y la historia de un pueblo violentado demuestran
que, aunque la tecnologia comunicativa de la letra se erigié como una herramienta de poder
que subyugd y condeno a los pueblos indigenas de América al salvajismo por desconocer los
sistemas de comunicacion del mundo occidental, hoy son una posibilidad que permiten
recordarle tanto a los pueblos indigenas como al mundo entero el valor de una cultura.
Gracias a que Tinuango asumio la valentia de escribir conocemos a una mujer que desafio
los preceptos de aquellos que piensan que los indigenas, de manera mas especifica las
mujeres indigenas, no pueden escribir su propia historia. Tinuango escribio para dejar una
impronta en el tiempo, un mensaje perdurable que reconoce la voz de los pueblos originarios:
ahora estoy escribiendo mi historia, y también escribiré las historias de mi cultura,
mitos, leyendas, cuentos, entre otras investigaciones de las historias, cuentos que
contaban los abuelos y las abuelitas oralmente en los lugares como los hombres en el
mambeadero, y cosas e historias para las mujeres en las chagras, de manera que €so

no se quede en el olvido (2014, p. 36).

La emergencia de otras voces en la literatura indica que poco a poco parece mas lejana
la idea de la historia Unica, descrita por la escritora nigeriana Chimamand Ngozi Adichie
(2009), que crea estereotipos y cuenta desde una sola orilla una perspectiva del mundo.
Tinuango en su narracién biografica retrata el devenir de una mujer y sus tensiones asi como
sus vinculos entre culturas, con el propdsito de reconocer la diversidad y abundancia de los
pueblos, de la misma manera que la dulzura, sabiduria, fuerza y poder de las mujeres que
buscan que su palabra y pensamiento también sean reconocidos. La obra de esta autora es la
representacion del suefio, de la palabra que amanece, es decir, su trabajo creativo tal como
ocurre con la siembra fue un largo proceso de arduos cuidados y multiples aprendizajes, para
finalmente hacer de su obra y de ella misma una mujer sembrada en el suefio o

Nikairiyangodikue:

Fui bien plantada
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tuve buen retofio
creci bien
floreci bien
di buenos frutos
me cosecharon bien
finalicé en abundancia
Asi es mi palabra nunca terminaré
no muere perdurard como el viento.

Nue rigakue
Nue zikodikue
Nue zairidikue
Nue zafedikue
Nue yizidikue
Nue ogakue
Monifuena fuitikue
Ni mei kue uai, jaka fuifiede
Tiinide, fia jagtyina ite
(Tinuango, 2020, p. 11).
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5. Hacia la comprensién de la escritura de las mujeres indigenas

Las obras de Tinuango y Berichd demuestran que la autobiografia es una herramienta
individual y colectiva que otorga conciencia historica y reconocimiento de si a través de la
escritura. Las mujeres que hace siglos comenzaron a escribir lo hicieron en la busqueda de
una voz propia, asimismo exigiendo un reconocimiento como sujetos que piensan y tienen
ideas, es decir, como seres autbnomos que pueden construir opiniones. Durante largo tiempo
las mujeres tuvieron que publicar sus obras de forma an6nima o utilizando nombres
masculinos. Emily Bronté publicé Cumbres Borrascosas de manera anonima, pero en la
segunda edicion el libro se presentd bajo su autoria, esto hizo que una obra que fue
considerada como magnifica pasara a ser simplemente una buena novela de amor. Escribir
como mujer era un riesgo, por eso muchas decidieron usar nombres masculinos, como es el
caso de la escritora britanica Mary Ann Evans que firmo sus obras bajo el seudénimo de
George Eliot, ya que pensaba que de esta manera seria tomada en serio. También se conoce
el caso de la escritora espafiola Cecilia Bohl de Faber y Larrea, quien igualmente usé un
seudonimo masculino conocido como Ferndn Caballero (De la guardia, 2007 y Gutiérrez,
2014). De manera reciente se conoce que Joanne Rowling, escritora famosa por sus sagas,
tuvo que usar el seudonimo J. K. Rowling porque la editorial, que se interes6 en publicar
Harry Potter y la piedra filosofal, le sugirié usar este nombre pues de otra manera su libro

no llamaria la atencién.

A su vez es conocido que muchas mujeres firmaron sus obras bajo el nombre de sus
esposos, estas y otras estrategias son las que Joanna Russ (2018) reconoce en su libro Como
acabar con la escritura de las mujeres. La autora sefiala que el primer paso para conseguir
la ausencia de la mujer en las letras es prohibir que escriban, por un lado negando el acceso
a la educacion y por otro censurando sus textos debido a los temas que abarca. Lo anterior
de igual manera se vincula con menospreciar las ideas de las mujeres, decir que solo escriben

como un pasatiempo, sugerir que alguien les ayudd a escribir, afirmar que las mujeres suelen
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escribir solo ficcion, romance o textos demasiado personales, sumado a pensar que una mujer

escritora es un logro excepcional que solo ocurre de manera fortuita en una de cada mil.

Las sociedades modernas se han encargado a través de las estrategias ya mencionadas
de insinuar que la mujer deberia ocuparse de otros oficios y dejar la tarea de reflexionar y
escribir a un lado. Bericha y Tinuango hicieron de su escritura, en espafiol y en lenguas
ancestrales, una potente herramienta para sanar su relacion con el mundo occidental que tanto
dafio les habia hecho, de igual modo confiaron en la escritura como una via para defender
sus saberes milenarios y afirmar su papel como intelectuales, maestras, sembradoras, artistas,
cantoras, bailarinas, entre muchos roles mas que muestran otros caminos y espacios en los

cuales las mujeres también pueden estar presentes.

Las dos escritoras estan unidas por un vinculo comdn, son dos mujeres indigenas.
Fueron victimas de un sistema colonial que usurpd sus territorios y vulnerd a sus
comunidades. Ambas encontraron en la academia y la escritura una posibilidad para volver
a sus culturas, para sanar las heridas de la violencia fisica y simbdlica. Escribir la historia
propia no es solo la revelacion de un espacio intimo, pues si bien se enuncian las injusticias,
desigualdades y la evangelizacion que marcd de manera tan fuerte sus vidas, es posible ver
en sus narraciones un escenario para reconocer la historia de los pueblos indigenas

colombianos, sus luchas, sus tradiciones, sus lenguas y simbolismos.

Aunque la escritura para los pueblos originarios significd el exterminio de muchos
otros sistemas comunicativos, en el caso de Tinuango y Bericha, es la insurgencia ante un
sistema patriarcal y neocolonial. Estas autoras tomaron el l1apiz para dar a conocer al mundo
que las mujeres indigenas tienen una voz y que buscan ser reconocidas a traves de sus letras

en diferentes culturas.

5.1 La autobiografia y su papel formativo

Como se ha sefialado previamente, escribir sobre si misma constituye, en el caso de
las escritoras indigenas, un descubrimiento de si y de sus culturas. Escribir es un acto

pedagdgico, en tanto, mientras se escribe se aprende de si y del origen. El proceso de hacer
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memoria sobre el pasado permite a las narradoras cuestionar sus sistemas de creencias, su
educacion, las practicas evangelizadoras y coloniales que hicieron parte de su formacion. En
consecuencia, se transforma la mirada que tienen Tinuango y Bericha de si mismas y de las
culturas que las habitan, tal como sugiere Selen Arango (2016), en su tesis doctoral sobre la
novela de formacion, Bildungsroman, la narracion se convierte en un proceso de

confrontacién y educacién:

el sujeto narrador le da la vuelta a la pedagogia que ensefid estos ideales: la narradora
personaje se convierte en la educadora de si en tanto devela a través del proceso
mismo de la creacion literaria, lo que toca a las transformaciones que ha
experimentado para llegar a ser lo que es. En ese momento pedagdgico se esta

conformando como sujeto que se narra a si misma (Arango, 2016, p. 43).

De forma especifica con estas escritoras, sus obras autobiograficas no pretenden
enaltecer sus vidas, sino, narrar como a través del tiempo se han formado. La narracién
entonces cumple fundamentalmente con tres aspectos claves: el testimonio, la reivindicacion
de la mujer como una intelectual y el descubrimiento de si. Tinuango narra su infancia en
una familia tradicional de los pueblos amazdnicos, aprendiendo los saberes de su madre, las
lenguas ancestrales de su regién y cultivando la tierra, pero tiempo después seria llevada a
un internado donde tendria que adaptarse a un cambio cultural bastante fuerte. Por su parte
Bericha, habla de su infancia de una manera diferente, nacer sin parte de sus piernas hizo que
su madre tuviera que llevarla a un internado catdlico donde la cuidaron, le ensefiaron espafiol
y la encaminaron en la fe de Dios. La cercania de las dos autoras con las misiones catolicas
a través de instituciones como los internados se configura como fundamental en ambas, ya
que este es su punto de partida para reflexionar sobre las consecuencias de la evangelizacion

y colonizacion de los territorios indigenas.

En esa via, sus narraciones autobiograficas son relevantes, pues son testimonios
valiosos que le ofrecen al mundo de manera cercana una vision mucho méas amplia de estos
procesos para los pueblos indigenas. Esta vez de la mano de sus protagonistas, son las

mujeres indigenas quienes a través de sus historias personales hablan de otra version de la
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historia, pues aunque ha habido un esfuerzo por hacer creer que la evangelizacion obré como
un acto de caridad para estas poblaciones, vemos que bajo estas intenciones tambien se estaba
ocultando un afan por borrar a los pueblos indigenas, no querian que quedara en ellos ningln
rasgo de su cultura, en tanto en un mundo “civilizado” no parecen tener lugar otras visiones
de vida. Siguiendo las ideas de Carlos Pabon (2015) el testimonio da cuenta de una
experienciay en esa via también es un acto que busca justicia. Pabén se refiere a Primo Levi,
quien decidié escribir su testimonio del Holocausto para narrar la barbarie, clamar justicia 'y
recordarle a la humanidad los alcances del hombre, hecho que también pudiéramos aplicar al
caso de estas escritoras. Los testimonios reivindican a quienes han sido asesinados,

silenciados y marginados, esto puede generar como plantea Pabén (2015):

Una justicia minima, pero necesaria: dar testimonio de lo irreparable, asumir
responsabilidad histérica por los que fueron aniquilados para combatir el proyecto de
olvido y silencio cuyo fin Gltimo, como sefial6 Hannah Arendt, era “erradicar el

concepto de ser humano” (Pabon, 2015, p. 21).

El testimonio de estas dos mujeres da un acercamiento a las luchas de los pueblos
indigenas por mantenerse en pie, pese a los diferentes mecanismos que intentan silenciarlos.
Las obras de estas mujeres indigenas nos invitan quiza a reinterpretar la percepcion que se
tiene de los pueblos originarios, para reconocer la riqueza de sus tradiciones y la dificil
historia que los rodea, pues el testimonio no solo debe hacernos sensibles ante el dolor del
otro, sino, de ver en este, un lugar para el encuentro y aprendizaje de culturas (Guerra, 2019,
p 29).

Ahora, sus autobiografias ademas revelan diversas formas de ser mujer. Tinuango se
asume como investigadora, escritora, cantora, bailarina, sembradora, por su parte Bericha se
ve a si misma como una maestra, lider, investigadora y escritora, si bien ambas crecieron en
épocas diferentes, para las dos fue dificil concebirse como mujeres que podian realizar
multiples tareas mas alla de las establecidas por sus comunidades, como se ha sugerido antes,
en estas culturas en muchos casos las mujeres no pueden ser participes, no pueden opinar o

no tienen acceso a ciertos conocimientos. Las obras de estas dos mujeres posicionan la figura
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de la mujer indigena como una intelectual, que tiene un conocimiento profundo de su
tradicion, pero también la necesidad de establecer un dialogo con otros saberes y culturas con
el propdsito de luchar por si mismas y por sus pueblos. Acceder a la universidad y a
programas de liderazgo fue para las dos la posibilidad de afianzar sus saberes ancestrales.
Bericha decide encaminarse en la escritura de su autobiografia y al mismo tiempo en elaborar
un texto que recoge varias historias de origen del pueblo u”wa, este proceso de investigacion

la llevaria a afianzar su destreza en su lengua ancestral.

Por otro lado, Tinuango reconoce la riqueza de sus tradiciones cuando ingresa al
programa de Lingistica, pues antes vivia como muchos jovenes con la vergiienza indigena
acuestas, con miedo autoreconocerse como tal o usar su lengua. Este rechazo hacia los
pueblos ancestrales olvida que hoy, a pesar de vivir en un mundo globalizado, Europa y el
norte global tienen culturas milenarias. Nuestra herencia colonial nos ha hecho ver con
desdén aquello que no provenga de los sistemas grafocentrados y eurocéntricos. Tinuango
comienza a darse cuenta del valor de las lenguas ancestrales en un mundo que aun le cuesta
reconocer que no son lenguas arcaicas, sino, que son lenguas con mucha vida y tradicién que
muchos antrop6logos y linglisticas han estudiado con entusiasmo, pero que algunos
indigenas aun no ven como valiosas. Gracias a esto Tinuango se ocup0 de profundizar en los

cantos rituales en su lengua y en conservar esta investigacion para las futuras generaciones.

Escribir es también un acto revelador que saca a relucir las luces y sombras, que
acerca y aleja en la busqueda de quiénes somos, en las dos autobiografias analizadas en este
trabajo es posible entrever como las autoras se sumergen en las raices de sus vidas, en lo mas
intimo de su historia personal para poder contarle al mundo quiénes son, de dénde vienen y
qué es lo que quieren. Expresan que su voz es importante y que sus culturas merecen ser
respetadas y conocidas. Estas mujeres se inscriben en una escritura fronteriza tal como
propone Anzaldua (1987), en tanto es una escritura para cruzar culturas, para viajar en ellas

y después construir y deconstruirse a si mismas.

5.2 Escribir en otras lenguas
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Las cifras de alfabetizacion en América Latina para la poblacion indigenas todavia
son bajas, pues a estas culturas también las aquejan un abandono total de los Estados, segun
informes de la Unesco (2017), en la region pueden existir mas de 36 millones de indigenas,
pese a que en muchos paises se respetan y reconocen las lenguas y tradiciones culturales bajo
el amparo del sistema legislativo, muchos de estos pueblos viven en condiciones precarias
que impiden acceder a una vida digna. En lo relativo a la educacion se sabe que muchos de

los indigenas tienen dificultades para educarse y las cifras de analfabetismo son altas:

La poblacion indigena tiene también menores niveles de escolaridad que la poblacion
total, diferencias que van desde cerca de un grado escolar para Nicaragua hasta cuatro
para Panama. A nivel secundario, destaca el rezago educativo entre la poblacion
indigena, situacion que a su vez disminuye sus posibilidades de continuar estudios en

el nivel superior (Unesco, 2017, p. 17).

En Colombia, de acuerdo con el Censo realizado 2018, hasta el 13% de las comunidades
indigenas no ha accedido a la educacién y el analfabetismo es porcentualmente mas alto para
grupos étnicos que para el resto de la poblacion. Ahora cuando se habla de alfabetizacion se
hace referencia a saber leer y escribir, por supuesto una categoria occidental que desconoce
otros sistemas simbodlicos como los propios establecidos por los pueblos indigenas. No
obstante, con el contacto entre culturas, por las politicas estatales, para la defensa de los
territorios y de los pueblos originarios, poder comunicarse con otras lenguas, en especial con
la lengua castellana, se convierte en un instrumento poderoso para defender sus derechos y
luchar contra un sistema que considera a los indigenas como sujetos que ain no han
alcanzado la “civilizacion”. Hay que agregar que los indigenas hoy estan interesados en
conservar sus tradiciones pero también en adquirir conocimientos que hacen parte de la
academia occidental plural y democratica. No obstante, el acceso al sistema educativo puede
ser limitado, ya que existen poblaciones geograficamente distantes, de igual modo hay
instituciones que desconocen las particularidades de los pueblos indigenas y como
consecuencia se establecen politicas rigidas y descontextualizadas incapaces de leer las

realidades socioculturales de los territorios.
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Con el anterior es interesante resaltar como Tinuango y Bericha deciden escribir parte
de sus obras en lengua castellana. Hay que aclarar que tal vez es la obra de Tinuango la mas
arriesgada en cuanto el uso de lenguas ancestrales, muchos de los apartes de ¢Quiere saber
quién es Anastasia Candre? Amigo lector, aqui estoy, estan escritos en lengua minika, pero
su gran mayoria se encuentra en castellano sin traduccién a la lengua ancestral. En lo que
refiere a Bericha, publico Tengo los pies en la cabeza en espariol con un suplemento al final
del libro con algunas palabras en lengua u"wa. Mas adelante se presentarian fragmentos de
la obra, aproximadamente diez paginas con traduccion al uwa. Es claro que la lengua
castellana se establece como una lengua de transito que permite establecer comunicacién con
otras culturas, pero ademas hay un reconocimiento de la importancia de escribir en lenguas

ancestrales, aunque sean algunos fragmentos.

Las lenguas indigenas poco a poco vienen desarrollando una linguistica especifica,
pues si bien puede ser una sistematizacion incomoda, las gramaticas de estas lenguas son
documentos muy valiosos para conservar las culturas. Sin embargo, para los indigenas los
libros de gramaética, con simbolos exdgenos a su cultura, pueden simplemente ser libros que
se fabrican por algunos conocedores de las lenguas con ayuda de algunos indigenas. Estos
textos, en algunos casos, no tienen una recepcion o circulacion dentro de las culturas o
lenguas estudiadas, como lo explica Lorena Cérdova (2016): “no se convierten en materiales
culturales que se inserten en la vida cotidiana de los hablantes; y se convierten en una suerte

de curiosidad o souvenir sin circulacion ni intercambio amplio” (p. 41).

Con esta problematica es necesario indagar por la recepcion que tienen las obras de
escritores indigenas al interior de sus comunidades. ¢Serad que son leidas? ¢Es posible que
sean rechazados por el circuito editorial? ;Son tal vez un apoyo en las practicas educativas y
culturales que quieren defender los saberes ancestrales? ;Sus lecturas hacen parte de sus
tiempos de ocio? ¢Acaso son estas escritoras y escritores respetados y valorados en sus
comunidades? Ante estos interrogantes, es consecuente evaluar en nuevas investigaciones
qué pasa con las personas mayores de los pueblos que no se encuentran relacionados con las
practicas que intentan sistematizar las lenguas escritas. Aproximarse a una lectura alfabética

de una obra escrita en sus lenguas ancestrales puede ser complejo, tal vez los jovenes son los
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Ilamados a comprender y valorar las producciones que surgen al interior de sus comunidades,
pues los procesos de evangelizacion y castellanizacion ponen en riesgo la vitalidad y uso de
las lenguas originarias. En esa via Cordova (2016) sefiala que hay reiterados esfuerzos por
fomentar la publicacion en lenguas indigenas, pero pocos por promocionar la lectura de las

mismas en estas comunidades:

la produccion y consumo de literatura indigena son restringidas porque no existe un
publico amplio que demande esta literatura. Es decir, en cualquier coloquio o
encuentro de lenguas se hace referencia a la necesidad de producir estos materiales,
pero no existen programas que formen los lectores de lenguas indigenas. Aunque
existen esfuerzos literarios para fortalecer el uso de las lenguas, el proceso es

incipiente y en nada asegura la vitalidad de ellas (Cérdova, 2016, p. 57).

Respecto a la idea anterior, es interesante analizar como algunos textos indigenas
producidos bajo la inscripcidn de instituciones estatales, universitarias o editoriales pueden
permanecer solo bajo el circulo de unos cuantos académicos y algunos miembros de las
comunidades indigenas interesadas. Estas producciones no deberian rezagarse solo al &mbito
de la academia, sino, circular y socializarse con las comunidades. Por eso, es relevante
evaluar las experiencias de paises como México, en los que se han hecho diversos trabajos

que promuevan la escritura en lenguas indigenas pero también su lectura.

Isaac Esau Carrillo Can (2014), indigena maya, sefiala que desde 1945 se establecid
en México el Instituto de Alfabetizacion en Lenguas Indigenas. Sin embargo ha sido un
proceso con muchos retos, ya que muchas personas de la comunidad veian innecesario este
tipo de instituciones, ellos no querian aprender méas sobre una lengua que conocian, veian

mas urgente aprender la lengua castellana:

una de las justificaciones que argumentaban para no hacerlo, era que la lengua que
mas necesitaban era el espafiol pues es la que se solicita en cualquier tramite de
caracter oficial y que la maya no tenia cabida en ninguna de tales circunstancias
(Carrillo, 2014, p. 156).
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Es por estas razones que los procesos educativos requieren de la confianza y la
consulta previa con las comunidades y sus lideres. No todas las culturas estan de acuerdo o
no creen necesario aprender a leer en su lengua, la cual ha permanecido en la oralidad desde
hace miles de afios. Por eso, aunque se den procesos que buscan sistematizar las lenguas, no
se puede pretender que leer literatura en estas lenguas sea un proceso sencillo. Muchas
comunidades indigenas en Ameérica Latina estan revaluando las gramaticas de sus lenguas
elaboradas por los académicos. Ademas hay varios factores educativos y sociales que hacen
que estos procesos sean lentos y requieran de los esfuerzos de las comunidades y los estados.
Asi entonces, si bien es valioso que exista literatura en lenguas ancestrales, esta debe
vincularse a procesos educativos al interior de las comunidades, en las cuales se reconozcan
la riqueza de los textos y vean en ellos materiales para el fortalecimiento de las lenguas asi

como fuentes para el goce estético que un libro puede ofrecer.

Maria Rosenda de la Cruz (2014), indigena de Altos de Chiapas, México, y hablante
de la lengua tsotsil, sefiala que en su cultura los nifios y las nifias han aprendido a escribir sus
lenguas ancestrales, después de un arduo trabajo de educacion. Desde hace tiempo los
promotores culturales ensefian la escritura de lenguas ancestrales. Para Maria Rosenda, quien
también es escritora, usar la escritura es un trabajo trascendental para transmitir saberes

tradiciones:

La escritura y lectura en lengua materna constituye un sistema rico y adecuado para
nombrar y recordar todos los elementos de nuestras culturas e historias, ademas de
las esencias espirituales que constituyen la vida de nuestros pueblos, por lo que
procuramos que su ensefianza esta siempre integrada a las necesidades reales de sus
hablantes, de las familias que tienen el privilegio de conservar valores que son
altamente respetados, pues estan enmarcados en un modo digno de vivir (de la Cruz,
2014 p. 148).

Sumado a lo anterior, Maria Rosenda reconoce que la creacion literaria en lenguas
ancestrales ayuda a los jovenes a crear historias o escribir poesia. Esto quiere decir que la

creacion no esta encaminada solo a la conservacion de la tradicion oral, sino también a la
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invencion de nuevas narrativas. Se insta a los jovenes a darle otros usos a sus lenguas.
Igualmente la autora recuerda que fortalecer una lengua indigena mediante préacticas de
lectura y escritura no implica la negacién del espafiol, que asimismo es una lengua

fundamental para establecer contacto con otras culturas.

El bilinglismo ha sido la posibilidad para escritoras y escritores indigenas que desean
publicar sus obras, pues tener la lengua de origen y el castellano es la via de acceso para
establecer un dialogo intercultural, donde ambas culturas se reconozcan como valiosas. La
publicacién de una obra en dos lenguas abre el interés para que lectores de otras culturas se

acerquen a la lengua u"wa o minika, asi como a toda la historia que rodea a estos pueblos.

Escribir en lengua castellana para Tinuango y Berichd en primer lugar, es la
herramienta para comunicar sus ideas al mundo occidental. Es el camino para una
interculturalidad, esta no entendida como una politica global que quiere demostrar que existe
la participacion de varias culturas solo para asegurarse de que se lleva a cabo la “inclusion”
de las culturas marginadas. Las obras de estas escritoras hacen parte de un proyecto politico,
social y ético que permite comprender que el mundo del conocimiento es diverso. Que una
mujer indigena escriba no deberia reconocerse desde una mirada novedosa o exotica, sino,
desde una comprensién critica que considera que existe una pluralidad epistémica que no
niega ninguna cultura, que invita a reconocer que existen variadas voces. Por otro lado, la
publicacién de textos en lenguas ancestrales para ellas fue la posibilidad de transmitir saberes
gue necesitan mantenerse vivos en un mundo capitalista. Asi lo sefiala Bericha en su relato

autobiografico:

La elaboracidon de este trabajo me ha llevado cinco afios: desde 1988 hasta 1992. Mi
mama ejercio el papel que todos los ancianos y ancianas tienen: sus abuelos le
contaron muchas historias del pasado y por eso pude aprovechar su experiencia y

conocimientos (Berichd, 1992, p. 45).

Tinuango por su parte insiste en que la escritura es el medio mas fiable para conservar

sus trabajos de investigacion:
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Ya nuestra lengua se esta olvidando, ya la palabra de los ancianos se esta acabando,
y si no escribo, lo que no haya guardado se va a olvidar, porque no habra nadie para
contar. Entonces esto es, como dicen los blancos, “muy importante”, nuestra palabra

tiene valor, y yo voy a recogerla. (Tinuango, 2014, p. 37).

La autora temia que una vez envejeciera no tuviera nada para contarle a los nifios y
jévenes, para ella la educacion estaba vinculada a la escritura, escribir era vital, puesto que a
través de ella podia ayudar a los jovenes desplazados de sus territorios para que reconocieran

su lengua, sus cantos, sus ceremonias rituales.

Escribir y educar en un modelo bilinglie es uno de muchos roles que estan implicitos
en la literatura indigena contemporanea de estas mujeres. Si bien se busca reconocer la
historia ancestral de estos pueblos, también se trata de ofrecer miradas estéticas particulares
y de denunciar sistemas de poder. Escribir tanto en castellano como en lenguas indigenas es
un acto formativo que muestra al mundo occidental la riqueza de otras culturas. De paso
fortalece el proceso de revitalizacion en la reivindicacion de las lenguas y las tradiciones, lo
que también supone un gran reto pues se requieren escritores indigenas, pero también actores

involucrados para que estas obras circulen y sean discutidas por las comunidades.

5.3 El comienzo de un camino

Las obras de Tinuango y Berichd son valiosas porque ofrecen al lector otras
posibilidades estéticas. Son textos enriquecidos por diversas propuestas simbélicas, evocan,
en el caso de Tinuango, los cantos rituales como el yuaki, baile de las frutas, la pintura
ancestral elaborada en tintes naturales que representan a la mujer indigena y su visién del
mundo. En la obra de Bericha, estan presentes las ilustraciones, que hacen referencia a
rituales, animales y tradiciones propias del pueblo u"wa, asi como las palabras de los uejena

(ancianos sabedores), los cuales complementan la narracion.

El encuentro de diversas culturas estd presente en los textos de estas dos escritoras.
Acercarse a sus obras con el proposito de aprender de otras culturas hace que la vision rigida

que tenemos de la literatura se flexibilice, al presentarse de manera cercana el modo en que
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otros pueblos crean y conciben el saber. La mirada monocultural en la que se erigen las
instituciones occidentales limita la pluralidad de las culturas, niega las voces de cientos de
pueblos que tienen diversas maneras de expresarse. Rechazar otras plataformas
comunicativas y simbdlicas nos hacen complices de la discriminacion y los sistemas
coloniales que se perpetlan a nuestros dias. Abadio Green Stocel (2004) apunta que los
pueblos originarios desde tiempos milenarios poseen diversos tipos de comunicacion que van

desde la pintura corporal hasta la cesteria:

Muchos pueblos han utilizado distintos medios para que los conocimientos milenarios
de la historia queden en la memoria de las futuras generaciones. Por ejemplo, en la
cultura Inca, para lograr consignar inventarios (de ganado), se hacia mediante el
namero de nudos y la disposicion del color y la longitud de los cordeles. Otros pueblos
han escrito en las piedras, en el oro, en la plata, en las lagunas, en las ceramicas, en
las cesterias, en las piramides, su historia, para que las generaciones venideras puedan

apreciar el valor de sus ancestros (Green, 2004, p. 327).

Negar otras posibilidades expresivas cierra las perspectivas epistémicas de un pais
como Colombia con diversidad pueblos indigenas. Por supuesto es un reto, pero tenemos las
condiciones para que la academia se acerque a las comunidades y pueda cuestionarlas, leerlas
y aprender de ellas, huyendo de las intenciones que buscan exotizar las obras realizadas por
autores indigenas. Estamos a tiempo de reconciliarnos con la historia, de devolver el lugar a
los que nunca han sido escuchados, de ver en el otro un interlocutor y una fuente para

expandir los saberes del mundo.

5.4 Conclusiones

1. Este trabajo ofrece una via para pensar otras formas de concebir las literaturas
indigenas. Invita a los futuros investigadores a construir estrategias mas respetuosas a la hora
de acercarse a este tipo de producciones. Los conceptos tedricos eurocentrados son
problematicos para comprender lariqueza de literaturas como la u”way minika. Es necesario
saber de sus culturas, conocerlas, visitarlas, hablar con los miembros de estas comunidades.

Seria fundamental comprender desde una vision maés integral sus lenguas, simbolos y
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tradiciones. Estudiar una cultura diferente a la nuestra es un reto, porque podemos caer en
los estereotipos, en juicios discriminatorios al no comprender que la mentalidad de occidente
es monocultural y que adn le cuesta reconocer que existen varias formas de producir el

conocimiento.

La comprension de las literaturas indigenas exige que sean vistas desde una propuesta
interdisciplinaria que ayude a interpretar la riqueza de las mismas. La historia, las artes, la
antropoldgica, la masica, entre otras, aportan en un acercamiento mas afin a estas literaturas
que se construyen desde diversos sistemas simbolicos. Como sefiala Martin Lienhard (1992)
se suelen introducir variados codigos semidticos (1992) que complementan o exaltan adn
mas el texto escrito. Las obras de Tinuango y Bericha tienen elementos visuales muy
importantes, Tinuango experimentd toda su vida con tintes naturales y en su obra hay una
evocacién constante a las mujeres indigenas y las culturas amazonicas, sin olvidar ademas
los cantos rituales presentes en su investigacion como en su poesia. Por otro lado, la obra de
Bericha esta ilustrada por su hija adoptiva llamada Luceli, quien sin duda complementa muy

bien el apartado historico y cultural de Tengo los pies en la cabeza.

En esta investigacion metodolégicamente considero la literatura fronteriza y apuestas
por literaturas heterogéneas, dado que las autoras exponen sus transitos en dos culturas
disimiles, pero a su vez abundantes gracias al encuentro, tension y dialogo entre las mismas.
Del mismo modo hay una ruptura con los géneros como la autobiografia, la cual se alimenta
de otros sistemas simbdlicos y culturales. En consecuencia, este trabajo se queda corto en el
abordaje de elementos visuales, en la comprension de las lenguas ancestrales usadas en las
obras de estas autoras, ademas seria igual de significativo poner en discusion estos textos al
interior de las comunidades para conocer sus interpretaciones, opiniones y perspectivas de
analisis. En trabajos futuros seria interesante abordar la relacion texto-imagen, texto-mdasica,
texto-lenguas indigenas. Un dialogo de saberes, perspectivas y visiones de mundo abre el
camino para estudiar a mayor profundidad las literaturas indigenas bilingues y las propuestas

estéticas que tienen los escritores y artisticas contemporaneos.
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2. Las autobiografias de indigenas que narran los procesos de neocolonizacion, la
violencia fisica, simbdlica y epistémica que han sufrido estas poblaciones son importantes
para un pais como Colombia que intenta hacer un proceso de paz y recuperar las voces de los
que no han sido escuchados durante siglos. En este caso los testimonios de Berichd y
Tinuango nos hablan de los procesos de aculturacidn que viven los nifios indigenas gracias a
las misiones catdlicas, asimismo, las violencias que muchas mujeres indigenas viven hoy al
expresar su opinion, su deseo de liderazgo, su intencion de formarse como intelectuales y
artistas. Es interesante que la Jurisdiccion Especial para la Paz (JEP) creada por el Acuerdo
de Paz entre el gobierno de Colombia y la Farc-EP, con el propdsito de reconocer y juzgar
los delitos durante el conflicto armado, considere la obra autobiogréafica de la lider arhuaca
Dionisia Alfaro. Esta obra se publicé en 2019 con apoyo de la Universidad del Rosario, el
texto habla de una mujer indigena en la Sierra Nevada de Santa Marta que fue perseguida por
la defensa de su pueblo.

Dentro de los acuerdos para el cese del conflicto y la construccion de paz se establecio
la Comision de la Verdad, la cual intenta hacer justicia, velar por la no repeticion, la basqueda
de personas desaparecidas dentro del conflicto armado, asi como una jurisdiccion que repare
a las victimas y ayude a la construccion de una paz duradera. La Comision y su informe final
se desarroll6 un enfoque étnico, en tanto los pueblos indigenas, afros y demas grupos

minoritarios, han sido grandes victimas del conflicto armado.

Segun el informe 264.578 mujeres de pueblos ancestrales se reconocen como victimas
al ser desplazadas, amenazadas, confinadas, atacadas, agredidas sexualmente y asesinadas
(se calculan 17.149). Sin duda, las voces de Tinuango y Bericha tienen un valor testimonial
y estético y pueden ayudar a continuar procesos de investigacion que buscan comprender las
violencias de nuestro territorio. Sus obras son documentos valiosos para la historia
colombiana y merecen ser analizados durante los procesos que buscan la paz y la

reconciliacion de un pueblo y las culturas que lo conforman.

3. En este trabajo de investigacion se pudo destacar que es Tinuango la escritora que

ha gozado de una mayor difusion y recepcién de su trabajo, lo evidencian los numerosos
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articulos de divulgacién y trabajos de investigacion desde el nivel de pregrado a doctorado.
En cuanto a Bericha su obra si ha sido reconocida, pero esta tesis pudo constatar que sus
estudios han sido pocos y mas aun en lo respecta al campo de literatura. Cabe resaltar que
mientras se terminaba este trabajo de investigacion se reeditdé Tengo los pies en la cabeza de
Berichd en un proyecto del Ministerio de Cultura Ilamado: Biblioteca de Escritoras
Colombianas. Con esta iniciativa se intenta reconocer las obras de escritoras que han estado
marginadas del ambito literario, la coleccidn cuenta con 18 textos de mujeres de origenes
diversos, entre ellas esta la obra de Berich4, lo cual es un gran logro, pues es la Gnica mujer
indigena incluida en la coleccion y su obra tendra circulacion en las bibliotecas publicas del

pais.

4.Ahora bien, es cierto que desde los pueblos indigenas hay profesores, escritores,
poetas, entre otros interesados en investigar las obras de intelectuales y artistas indigenas,
contextos como México hablan de procesos muy interesantes en la difusion de estas obras,
sin embargo, en esta tesis se considera que aun son pocos los académicos interesados en estas
literaturas, son usualmente circulos de pequefios investigadores y aun no hay grandes
esfuerzos por parte de las comunidades indigenas en difundir y generar espacios para la
socializacion de estos trabajos. Lo anterior no quiere decir que estas culturas desconozcan
las obras que surgen al interior de sus pueblos, los murui-muina han realizado estos procesos,
pero parece que el estudio de las literaturas indigenas en Colombia todavia es una tarea que
han hecho personas externas a las comunidades. Estas investigaciones se verian muy
enriquecidos si los pueblos indigenas ofrecieran sus perspectivas y analisis. Esto sin duda,
propiciaria el dialogo cultural y aportaria otros matices a los estudios literarios y al

reconocimiento de los futuros escritores.

5. Las obras de Tinuango y Bericha son fundamentales para comprender que las literaturas
indigenas sobrepasan los topicos relativos a narraciones de origen, al mito o la leyenda. Las
autoras indigenas, aunque atraidas por estas tematicas, también tienen interés en narrar sus
propias vidas, en escribir poesia, en escribir ficcion. Tinuango y Bericha demuestran que hay
una variedad de temas por abordar, asi como diversas plataformas comunicativas. Estas obras

invitan ademas a valorar las lenguas ancestrales como fuentes creativas y artisticas, las cuales
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son indispensables para que las comunidades puedan leer en sus lenguas y accedan a
materiales educativos hechos por su pueblo.

Este trabajo ademas visibiliza a las mujeres indigenas como sujetos intelectuales
dispuestos a narrar su historia y la de sus comunidades. Su ejercicio autobiografico es una
apuesta por el autoreconocimiento, por un dialogo entre dos mundos opuestos que colisionan
para hallar herramientas creativas y criticas que permiten cuestionarse tanto a si mismas
como a su historia. Esta investigacion es un festejo a la palabra de la mujer indigena, porque
necesitamos que también sean escuchadas entre los movimientos de mujeres y por las
perspectivas feministas. Creemos que poder narrar su vision del mundo en culturas que las
han despojado de toda posibilidad de pensamiento y expresion es una forma de superar las

barreras y la exclusion.

El poder sanador de la escritura se revela con Bericha y Tinuango, pues ambas
tomaron el lapiz para narrar la violencia, para reconciliarse con su pasado, para sanar las
heridas de los sistemas de poder que las vulneraron a ellas y a sus abuelas. Las mujeres desean
que sus palabras sean escuchadas, necesitamos romper los silencios, descubrir como sienten
otras mujeres, saber como son sus vidas. Ellas quieren salir de las sombras, manifestar que
pueden viajar, escribir, ser artistas y tomar sus propias decisiones. Las mujeres indigenas que
se animan a escribir desafian los preceptos de las sociedades patriarcales, les hablan a sus
hermanas y amigas para decirles que pueden desempefiar diversos roles, ellas reconocen los
saberes legados desde tiempos milenarios, pero a su vez usan la escritura para denunciar y

reflexionar.

Los nuevos tiempos han permitido que nos acerquemos a las otras caras de la historia.
Leer a estas mujeres es necesario, sus obras tal vez son el camino para comprender que
necesitamos reconciliarnos con nuestras culturas ancestrales y reconocer que en ellas hay

mucha mas belleza que horror.
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