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Resumen

El presente articulo tiene como propdsito demostrar la extraordi-
naria importancia que para el proceso de conformacion y desarrollo de
las cosmovisiones tienen las relaciones que los grupos humanos esta-
blecen con el espacio territorial en el que se despliegan como cultura.
Para ello, recurriremos a relatos y mitos de algunas culturas amerindias
ubicadas en la cuenca del Lago de Maracaibo. El analisis concluye que
el mundo es geo-grafiado a partir de significaciones y sentidos que pro-
veen a los hombres de un particular dialogo que posibilita la conforma-
cion de la cosmovision de la cultura, asi como su despliegue en el espa-
cio que fundan. Tales significaciones estan en directa relacion con los
haceres del mundo, los que son interpretados y entendidos a partir de
determinados signos que la misma realidad muestra, estableciendo con
ellos sus limites y fronteras entre los diferentes espacios de su territo-
rio; es decir, el espacio en el que ejercen el hacer que denomina su vida
en concordancia con estas significaciones. Por tanto, éstos signos del
mundo deben ser “mds que conocidos, reconocidos por todos como sig-
nificativos”.

Palabras clave: cosmovision indigena, mitos, literatura, cuenca del lago de Mara-
caibo.
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Language, Literature and Indigenous World View
in the Lake Maracaibo Basin

Abstract

This article aims to demonstrate the extraordinary importance
that the relationships human groups establish with the territorial area in
which they develop as a culture have on the process of forming and de-
veloping a world view. To do this, we shall use stories and myths from
some native Amerindian cultures in the Lake Maracaibo basin. The
analysis concludes that the world is geo-graphed based on meanings
and senses that provide to men of a particular dialog that makes it pos-
sible to form a culture’s world view, as well as its deployment in the
space they establish. Such meanings are directly related with the doings
of the world, which are interpreted and understood based on certain
signs the reality itself shows, thereby establishing limits and boundaries
between the different spaces of their territory, i.e. the space in which
they exercise the doing that denominates their life in accord with these
meanings. Therefore, these signs of the world should be “more than
known, recognized by all as significant”.

Key words: Indigenous world view, myths, literature, Lake Maracaibo basin.

I. El espacio geografico en la
conformacion de las
cosmovisiones

Cuentan los afit! que antafio,
muy antiguamente, sdlo agua habia
en el mundo. Unicamente peces
habitaban la tierra. No existian los
hombres y, Sol y Luna circunvola-
ban las aguas marcando asi el
tiempo y la vida de todo lo existen-

te. Durante el dia, mientras Sol ca-
minaba el cielo calentando el mun-
do, los peces huian a las profundi-
dades pues ¢l quemaba las aguas
con su calor. Pero, al desaparecer
Sol tras los ultimos manglares y al
emerger Luna en el horizonte, los
peces, felices, ascendian a la su-
perficie a disfrutar de la calmada
frescura de su luz plateada sobre el
oleaje.

1 Relatado por Flor Maria Galué. Grabado en el barrio Nazareth de E1 Mojan, por estu-
diantes de la Catedra “Literatura y Cultura Indigena” de la Escuela de Letras de la
Universidad del Zulia. Maracaibo, 1996 (La presente version es nuestra).
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Entre todos ellos, Coti 'y Pcimpano2
eran quienes mas gustaban de ver la
apacible luminosidad de Luna tan cer-
ca de sus ojos. Era tal la pasion que
sentian por esta vision, que todas las
noches se iban hasta el mismo lugar
en el que afanados saltaban una y otra
vez, emergiendo por encima de las
aguas y estirando sus brazos en un
vano intento por atraparla, bajarla de
las alturas y, asi, poder llevarla con
ellos al fondo de la laguna.

Esto hacian ellos todas las no-
ches. Hasta que una de tantas, Luna
se percatd de sus deseos. Entonces,
cuando Coti y Pampano comenza-
ron a saltar fuera del agua, Luna los
transformo en el instante y fue asi
que Coti se hizo hombre y Pampano
mujer. Desde ese momento y para

siempre, alli sobre las aguas queda-
ron, viviendo entre los manglares,
alimentandose de sus propios her-
manos: los peces. Fueron éstos los
primeros afit que emergieron al
mundo. Y, el lugar del que brotaron
como gente fue para siempre a’in-
matualee.

He alli lo que pudiéramos conside-
rar el Canto de Origen del pueblo
afii. Su relato nos habla de las condi-
ciones, momento y lugar en el que,
por obra del mito, se produce el naci-
miento al mundo de los afu. La histo-
ria forma parte del conjunto de cantos
(areei) que conforman lo que la co-
munidad suele denominar como E/
Gran Canto de a’inmatualee3, del que
podemos decir, constituye la relacién
0 mejor aun, la memoria general de

2 Coti (;?) y Pampano (trachinotus spp.) son especies comunes en la Laguna de Sina-
maica procedentes del rio Guasare (Wasaaleee) o también llamado Limon. El Coti es
de piel rayada con tonalidades atigradas. Esta fisonomia tal vez ha propiciado que, en
muchos relatos, aparezca vinculado al tigre y también al sol. Por su parte “la” Pampa-
no, posee una forma casi redonda y un intenso color plateado, lo que parece haber in-
ducido en el imaginario afii, su conexion con la luna y, por esta via, a lo femenino.
Puede decirse que su niimero es escaso o no es abundante su captura, lo que se ha ido
agravando en los ultimos tiempos debido al deterioro ambiental presente en la Laguna
producto de la contaminacion y sedimentacion acelerada por la industria minera en las
alturas del Guasare. Lo cierto es que su escasa captura y su vinculacion al mito de ori-
gen pareciera provocar el hecho de que, cuando un pescador logra atrapar un pampano
en sus redes, esto es considerado como muy positivo, sefiala buen augurio para éste y
su familia, lo que pudiera leerse como aquel afiti que tiene a la luna de su lado o tam-
bién, que estd por hacerse de una mujer. El coti, en cambio, abunda en gran propor-
cion y su captura no es tan apreciada aunque nunca rechazada.

3 Para una mejor apreciacion del significado del Canto de a’inmatualee ver mi ensayo:
“Tradicién oral y construcciéon de la historia” en: E/ camino de las comunidades.
Editorial Redez. México. 2005, pp. 47-64.
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los hombres de agua. Se trata pues,
de una de las narraciones mas signi-
ficativas para la comunidad. Mas,
no solo por ello hemos querido ini-
ciar nuestro estudio con su palabra.

No pretendemos en el presente
trabajo hacer un andlisis exhaustivo
de la mitologia afiti y demas pueblos
de la cuenca; sin embargo, éste y
otros relatos a los que recurriremos,
son pertinentes al proposito que nos
ocupard en las paginas que siguen.
A saber: demostrar la extraordinaria
importancia que para el proceso de
conformacion y desarrollo de las
cosmovisiones tienen las relaciones
que los grupos humanos establecen
con el espacio territorial en el que se
despliegan como cultura.

Es decir, para nosotros los llama-
dos “mitos” no constituyen tnicamen-
te narraciones fantésticas producto de
la imaginacion creadora de los pue-
blos, ya que no puede negarse que ta-
les narraciones poseen una envoltura
que se afinca en determinaciones his-
torico-geograficas y sociales que ha-
cen posible su validacion social y su
persistencia historico-cultural como
expresiones de aquello que las cultu-
ras asumen como su esencialidad o,
mejor dicho, como aquello que define
y orienta su existencia.

Para decirlo con palabras de R.
Caillois, “los datos historicos y socia-
les constituyen el envoltorio esencial
de los mitos (...) estas determinacio-
nes historicas y sociales (agreguemos

las geograficas), solamente pueden
actuar exteriormente; son si se quie-
re, los componentes externos de la
mitologia”; ello por cuanto las narra-
ciones miticas, vale decir, la mitolo-
gia, se ubica en “un mds alla (o si se
quiere un mds aca) de la fuerza que
impele al ser (social) a perseverar en
su ser, mads alla del instinto de con-
servacion” (1998:22).

Pero ademas, se trata de elaboradas
construcciones verbales, transmitidas
y preservadas por una tradicion oral
en la que las culturas, lingiiisticamen-
te hablando, elaboran y expresan la
relacion entre las formas de sus len-
guas y las perspectivas de vision del
mundo desde las que, no s6lo hacen
posible el relato en si mismo, sino el
por qué éstos se constituyen en su re-
presentacion historico-cultural y so-
cial pasada, presente y futura. Vale
decir, las narraciones miticas de los
diversos grupos indigenas de la cuen-
ca del Lago de Maracaibo nos permi-
tiran metodolégicamente demostrar
dos cuestiones fundamentales: en pri-
mer lugar, éstas se constituyen a partir
de determinaciones histéricas, geogra-
ficas y sociales que envuelven sus
fantasticas tramas produciendo asi, la
validacion social del texto como ex-
presion genuina de la cultura y, en se-
gundo lugar, porque se trata de elabo-
raciones de la lengua donde las cultu-
ras despliegan sus particulares pers-
pectivas de vision del mundo, todo lo
cual tendra expresion concreta en sus
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diferentes organizaciones sociales.
Dicho de otra manera, son expresio-
nes de sus cosmovisiones que, de
esa forma, orientan sus respectivas
cosmovivencias.

En este sentido, es de notar la re-
lacion establecida en el canto entre
peces y hombres, mediada por el ma-
gico acto de transformacion realizado
por la luna. La asignacion de la capaci-
dad de transformar peces en hombres
fija la imagen de la condicion divina
del cuerpo celeste que, por demas esta
estrechamente vinculado al movimien-
to de las aguas y por tanto, a la escasez
o abundancia de pesca. Asi, la cons-
truccion simbolica de la luna como da-
dora de vida y benefactora de la super-
vivencia afii no puede ser desprendida
de lo que la cultura entiende como
trascendental elemento constituyente
de su hacer o wakuaipawa: el pescar.
Decimos se trata de un elemento del
hacer porque, tal como veremos mas
adelante, para los afiti (como para otros
pueblos amerindios de la cuenca del
Lago de Maracaibo), este hacer no
s6lo se conforma mediante acciones
inducidas por necesidades materiales o
que estén dirigidas hacia lo material,
sino que el hacer material siempre es-
tard en relacién inseparable con un
proceso de construccion simbdlica que
igualmente, lo constituye como com-
pleja totalidad.

Esto es importante pues, no quere-
mos caer en la trampa dualista en la
que por mucho tiempo, tanto la an-

tropologia como los estudios litera-
rios, etnologicos y etnolingiiisticos
se han enredado, vinculada a la me-
canica separacion entre lo material y
lo simbdlico. Nuestro interés es
otro. Partimos de la consideracion
de que toda realizacion social solo
es posible mediante operaciones que
involucran de manera simultanea
ambas instancias, por asi llamarlas,
lo que estd en directa relacion con
los miembros componentes del pro-
ceso; es decir: los hombres y el
mundo. Asi, dado que “la naturaleza
forma parte de la materialidad que
constituye el espacio geografico”,
debemos entender que “/os hombres
vy las mujeres solo se apropian de
aquello que tiene sentido, solo se
apropian de aquello a lo que atribu-
yen significacion y, asi, toda apro-
piacion material es, al mismo tiem-
po, simbolica” (2002:230). En otras
palabras, toda apropiacion material
es, al mismo tiempo, lingiiistica.

De tal manera que, no se trata so-
lamente de evidenciar o explicar el
proceso de asentamiento material de
los hombres de agua y otros grupos
de la cuenca del Lago en sus respec-
tivos espacios territoriales sino
igualmente, de la configuracion de
aquello que sefiala el punto de vista
o perspectiva desde el cual el espa-
cio es entendido como tal, asi como
las relaciones con €l establecidas, lo
que se constituye en soporte genera-
dor del proceso de conformacion de
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sus visiones del mundo y, por ese
mismo camino, de la forma en que
socialmente se organizan y expresan
en su habla y en su hacer como una
totalidad material y simbolica.

Dicho de otra forma, de los relatos
podemos extraer de una parte, el sus-
tento imaginario de la ocupacion te-
rritorial, entendiendo a ésta tltima no
solo como la fijacion del grupo hu-
mano en un espacio geografico deter-
minado y cuya elecciéon se produce,
tanto en base a la capacidad del mis-
mo en soportar la sustentabilidad ma-
terial del grupo, sino también y al
mismo tiempo, en su capacidad de
generar significaciones captadas y
reelaboradas por la imaginacion de
los hombres y las mujeres que con él
se relacionan pues, tal como bien se-
falara Bachelard: “El espacio llama
a la accion y antes de la accion la
imaginacion trabaja” (2002:16).

Por otro lado, es posible precisar el
punto de vista desde el cual el espacio
geografico es nombrado, la perspectiva
desde la cual es entendido y expresado
por la cultura. Y esto es asi porque sa-
bemos que, “Al ver, imaginar y nom-
brar las cosas por los nombres que les
damos, manifestamos una perspectiva
determinada de enfocar, captar, repre-
sentar, explicar y analizar la realidad

de parte de nosotros los hablantes” (C.
Lenkersdorf, 1998:204). Es por ello
que las palabras que usamos, los nom-
bres que damos, no sélo dicen o nom-
bran cosas, sino que igual constituyen
la imagen y expresion de la manera en
que vemos esas cosas y lo que ellas
significan para nosotros. Pero de la
misma forma, tal perspectiva estd en
estrecha relacion con el espacio que,
de esa manera es ferritorializado me-
diante un conjunto de corresponden-
cias que la sociedad humana en consti-
tucion establece con el espacio territo-
rial y que, sustentan sus particulares
cosmovisiones.

Regresando a nuestro primordial
canto, el hecho marcado con énfasis
en el que los personajes-peces evi-
dencian su enorme placer por la
imagen generadora que acaba por
convertirse en pasioén pareciera ha-
blarnos, no es solo del poder de la
imagen como tal, sino que es la pa-
sion la que impulsa a la accion y
¢sta al emerger que, asi se configura
como punto de origen de la perspec-
tiva desde el cual es en el emerger
donde y cuando ocurre la transfor-
macién mediada por la divinidad lu-
nar y por la que los emergidos se ha-
cen hijos y, en consecuencia, eter-
nos habitantes de las aguas4.

4 Como bien seflala Durand: “E/ agua, al parecer, constituye el espejo originario.
Lo que nos impacta tanto como el simbolismo lunar”. G. Durand (2004), Las es-
tructuras antropolégicas del imaginario, Fondo de Cultura Econémica, Traduc-
cién de Victor Goldstein, México, p. 104.
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Ahora bien, de lo anterior pode-
mos aun precisar dos aspectos rele-
vantes a nuestra idea del emerger
como lugar y tiempo en la construc-
cion de la perspectiva desde la cual
se conforma la cosmovision afii, a
saber: queda claro que la metamor-
fosis mitica pez-hombre s6lo ocurre
en el exacto instante del emerger,
por lo que mas bien se trata de un
nacer al mundo. Esto supone la con-
sideracion femenina de las aguas.
Ciertamente, esta consideracion ex-
tresa un arquetipo presente en diver-
sidad de mitologias pues,

“lo que constituye la irremediable femi-
neidad del agua es que la liquidez es el
elemento mismo de la menstruacion (...).
Es lo que confirma la relacién frecuente
(...) del agua y la luna” (...) “las aguas
estan ligadas a la luna porque su arqueti-
po es menstrual (...). La mayoria de las
mitologias confunden las aguas y la luna
en la misma divinidad.(...) La luna esta
indisolublemente unida (...) a la feminei-
dad y, precisamente, a través de la femi-

neidad llega al simbolismo acuatico™.

En segundo lugar y en inmediata
correspondencia con lo anterior, el
hecho de emerger (-ou-) o ser emer-
gidos, los convierte no s6lo en habi-
tantes sino muy particularmente, en
hijos de las aguas madres. Esta con-
dicion determina la perspectiva desde

5 Ibidem, p. 105-6.

la cual es comprendida la relacion
con el espacio a territorializar. Es
decir, la relacion se entiende como
de pertenencia y nunca como apro-
piacion. La pertenencia consecuencia
del emerger, se constituye en princi-
pio angular de la cosmovision afit
orientando desde alli su lengua, su
palabra y, por ende, al hacer que los
hace, es decir, su wakuaipawa.

Emerger hijos de las aguas es
pues, aspecto fundamental en la con-
formacion de toda la cosmovision
afil. A su vez, orienta la configura-
cién del sistema de la lengua que, se
expresa en formas de vivir y convivir
correspondiente evidenciadas en el
proceso de despliegue de la cultura,
esto es, un decir y un hacer desde la
perspectiva en que el mundo y el es-
pacio territorial es visto, sentido e in-
terpretado por el grupo.

Igualmente, esto conlleva a una
autodefinicion manifiesta en un au-
tonombrarse. Asi por ejemplo, afiu,
palabra mediante la cual se auto-
nombran y autodefinen los hombres
de agua, esta dirigida por el sentido
que registra la accion de emerger en
tanto que, afu deviene de la pala-
bra-frase ayou, cuyo significado se
refiere a la accion de “arribar”,
“brotar”, “emerger”, “hacerse pre-
sente” en el mundo. Es de destacar
como fendmeno comun en la lengua
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el cambio fonético que permite sus-
tituir una palatal sorda “y” por la pa-
latal nasal “1”’. Asimismo, la elision
de la vocal “0” en el verbo -ou- se
produce por efectos de la nasaliza-
cion al final de palabra generado por
el hecho de la obligatoriedad en
mencionar mediante el pronombre
personal, al sujeto que habla o a
quien se refiere en la frase. Vale de-
cir, nunca se dice la palabra afiu por
si sola sino que ha de decirse, por
ejemplo: “afiun te”, “afiun pid”,
“afiun we”, es decir, “gente yo”,
“gente 1", “gente nosotros”, segun
sea el caso.

Las anteriores corresponden a tra-
ducciones genéricas ya que, si nos
atenemos al significado profundo de
las frases deberiamos traducirlas
mas bien como: “presente yo”, “pre-
sente t”, “presente nosotros”, tra-
duccidén que seria mas acorde con
otro de los aspectos fundamentales
de la cosmovision afiu y que igual-
mente esta vinculado a la nocion de
emerger, nos referimos al principio
del estar-hacer. Segun este princi-
pio, todo aquello que se hace o esta
presente en el mundo ha sido pro-
ducto de un emerger y, en tanto que
esta en el mundo, posee un particu-
lar hacer que no solo lo define en
relacion a los demas seres que estdn
sino que presenta a todos los ele-
mentos del mundo como definitiva-
mente vivos. De tal manera que al
decir “afiun we” no solo se esta refi-

riendo a la condicion de seres huma-

nos, sino al hecho de estar presentes

como Vivos por su estar y su hacer

y, todo ello es posible, por cuanto

han emergido.

No obstante, es importante sefialar
que en el canto la decision de emer-
ger humanos no esta en manos de los
personajes lo que de alguna manera,
es posible ver manifiesto en la forma
en que la lengua expresa la accion del
emerger en el habla cotidiana. Asi por
ejemplo, la norma de cortesia estable-
ce que a la llegada de un visitante el
saludo corresponde en primer término
al visitado quien, de no hacerlo, da
por entendido que la visita no es bien-
venida o de su agrado. Pero en efecto,
ante la presencia del visitante en el
muelle o planchada de la casa del vi-
sitado éste exclama:

- jayou pia?“llegaste”; “arribaste”;
“te presentas ti” o la castellana
comunmente usada: “boyaste”

- aa. Ayou te. “Si. Llegué”; “arri-

[13

bé”; “presente yo” o sencillamen-

te “boyé”.

Si observamos con cuidado pode-
mos darnos cuenta que en ambas fra-
ses, (pregunta y respuesta), el pro-
nombre personal se ubica al final de
la frase. Ello se debe a que el verbo
de la accion -ou- corresponde a lo que
Lenkersdorf denomina “verbos viven-
ciales”, que son aquellos que obligan
al sujeto a vivenciar la accidbn mas
que a ejecutarla. Asi, en lengua afu,
la ubicacion del pronombre en posi-
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cioén posterior a la frase verbal es
generalmente indicativo de que nos
encontramos en presencia de un ver-
bo de esta clase. En todo caso, el
sentido de la frase esta dirigido a en-
fatizar que el sujeto no ejecuta la ac-
cién sino que la vive o, por mejor
decir, la experimenta. Asi, para el
caso que nos ocupa, la accion de ha-
cer emerger se presenta tacitamente
vinculada a otro sujeto agente que
para los afiu vienen a ser las aguas,
espacio territorial al que por demas
pertenecen y han habitado milenaria-
mente en la cuenca del Lago de Ma-
racaibo.

Asi, tanto en su autodefinicion
como pueblo como en su despliegue
en su cotidianidad, hay una fuerte li-
gadura con la ubicacion espacial que
no es posible pasar por alto ya que,
es por esa via como el espacio es
asumido y representado como terri-
torio por la cultura. El espacio terri-
torial no es “apropiado” como mero
lugar de sustentacion material sino
como origen de su existencia y, por
lo mismo, cargado de un sentido que
hace posible el despliegue y persis-
tencia de la cultura.

I1. La construccion verbal del
territorio

Ahora bien, pareciera ser un hecho
que la interaccion entre los hombres y
el mundo, hace posible transformacio-
nes simultaneas y profundas en am-

bos sujetos. Es por esta via que se
produce no solo la configuracion de
una fisonomia social particular, sino
que igualmente, el mundo va adqui-
riendo un rostro delineado por los
diferentes sentidos y significaciones
con que es asumido, particularmente
definida en los nombres otorgados a
cada uno de sus espacios en el pro-
ceso de ferritorializacion ejercido por
las colectividades humanas. Con esto
queremos decir que, asi como el mun-
do sirve de sustentacion material a las
sociedades, éstas asumen igualmente,
el sentido que el mundo les provee
como significacién, de tal manera que
la construccion identitaria de una co-
munidad dada, es el resultado de la
interaccion entre dos sujetos en cons-
tante dialogo: los hombres y el mun-
do.

Asi, a partir de esta premisa inter-
subjetiva (la que intentaremos demos-
trar forma parte de la cosmovision de
los pueblos indigenas de la cuenca del
Lago de Maracaibo), nombrar al
mundo no esta en modo alguno atado
unicamente a necesidades materiales,
sino que dichas necesidades y su defi-
nicion concreta son generadas en el
proceso mismo de resolverlas me-
diante acciones guiadas por significa-
ciones y sentidos que las palabras del
mundo le proveen a los hombres. Di-
cho de otra manera, la seleccion, fun-
ciones, destinos y nombres dados al
entorno, constituyen el resultado de
un verdadero didlogo con el mundo y,
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por supuesto, consensuado entre los
hombres, lo que entre otras conse-
cuencias establece una perspectiva
de vision en la que es posible detec-
tar un profundo distanciamiento de
cualquier nocién de apropiacién o
de mero uso. Tal es, pues, el primer
principio sobre el que sustentan la
construccion del territorio los pue-
blos indigenas de la cuenca y, nos
atreveriamos a decir, buena parte de
los pueblos amerindios en todo el
continente.

Los nombres otorgados a la natu-
raleza y a todas sus presencias resul-
tan designaciones que evidencian
este didlogo en tanto se trata de cons-
trucciones verbales de imagenes su-
geridas y sugerentes del proceso de
interaccion con tales presencias. Asi,
nombrar un arbol, una flor, una semi-
lla, alguna especie animal, una co-
rriente de agua o una montafia, no es
el resultado de un acto individual, ni
espontaneo, ni unidireccional de los
hombres hacia el mundo sino que tal
nombre se constituye en discreta y
suave sugerencia en la accion de
compartir sentidos entre sujetos, es
decir, del didlogo hombres-mundo
mediante el cual la propia comunidad
se constituye a si misma. Y esto es
asi, por cuanto:

“Toda sociedad al constituirse a si misma
constituye su espacio conformando asi,

6 C. Lenkersdorf, Cosmovisiones, p. 9.

su territorio. De este modo, el territorio
no es una sustancia externa, ni tampoco
una base sobre la cual la sociedad se eri-
ge (...). Al contrario, el territorio es cons-
tituido por la sociedad en el propio pro-
ceso en que teje el conjunto de sus rela-
ciones sociales...” (C.W. Porto Goncal-
ves, 2004:265).

En fin, lo que queremos remarcar
es el hecho de que para las culturas
indigenas del Lago de Maracaibo, el
mundo habla, nos habla.

El proceso social de construccion
de sentidos se da en una estrecha re-
lacién con la dimension espacial y
geografica, lo que da como resulta-
do una cosmovision y su construc-
cion social correspondiente. “Parti-
mos de la premisa de que pueblos
con culturas no emparentadas tie-
nen cosmovisiones profundamente
diferentes. Por ello es necesario se-
fialar los lugares donde las determi-
nadas cosmovisiones se producen”6
Es a esto a lo que entendemos como
construccion del punto de vista o
perspectiva desde la cual, se confor-
ma la cosmovision de la comunidad,
lo que corresponde a lo que denomi-
namos como ferritorializacion. Vale
decir, la comprension del territorio
se realiza mediante un nombrar par-
ticular al que acude desde su lengua
una comunidad dada, lo que repre-
senta su didlogo con el espacio y por
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esa via lo territorializa configuran-
do en el mismo proceso su cosmovi-
sién pues, “En cualquier momento,
el punto de partida es la sociedad
humana en proceso, es decir, reali-
zandose” (Santos, 2000: 47), tanto
en su dimension material como sim-
bélica.

Es posible decir que, la identidad
colectiva esta estrechamente vincu-
lada con la manera de entender las
relaciones con el espacio de parte de
la comunidad que asi lo funda como
su territorio; por tanto, “el devenir
de cualquier sociedad, su desarrollo
propio, se inscribe dentro de un or-
den especifico de significados, entre
los que se encuentra el modo en que
marca la tierra o (...) hace comun
un determinado espacio...” (C.W.
Porto Goncalves, 2001: 6).

Para aclarar atn mdas nuestro
planteamiento, pongamos otro ejem-
plo: la visién que hace de la tierra
una gran madre presente en buena
parte de las culturas indigenas lati-
noamericanas y que se expresa
como woumain para los wayuu;
abama igta’ para los bari de Vene-
zuela; abya yala para los Kuna de
Panama4; pacha mama para los pue-
blos quechuas del Pert y Bolivia;
jnantik lu’um para tseltales y tojola-
bales de México por s6lo mencionar
algunos, no puede ser comprendida

en su justo sentido sino es a partir de
esta relacion intersubjetiva hom-
bres-mundo que éstos pueblos asi
perciben y asumen. No solo en el
sentido material de la tierra como
reproductora de vida y en virtud de
su papel en la reproduccion de sus
propias vidas, sino que a su vez,
constituyen una imagen representa-
tiva y definitoria de la perspectiva
desde la cual se tejen sus cosmovi-
siones y sus correspondientes cos-
movivencias.

De tal manera que, concebir y
nombrar a “la madre tierra” no se
trata de una exclusiva construccion
poética en sus lenguas (lo que tam-
bién es sin duda), sino que se cons-
tituye en la fidedigna representa-
cion de la perspectiva que orienta
la forma de relacionarse y enten-
derse con el mundo. En este senti-
do, puede decirse que, “El ser cul-
tural elabora su identidad constru-
yendo un territorio, haciéndolo su
morada. Las geografias se vuelven
verbo. Las culturas, al significar a
la naturaleza con la palabra, la
convierten en acto, al irla nom-
brando, van construyendo territo-
rialidades a_través de practicas
culturales...”7, que hacen expresa
su vision del mundo.

Dicho de otra manera, la cons-
truccion de las identidades colecti-

7 E. Leff, prélogo al libro de C.W. Porto Goncalves, Geo-Grafias, p. IX.
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vas implica necesariamente, un es-
pacio territorial en el que se genera
y con el que es posible este singular
dialogo hombres-mundo, a través
del cual se fundan socialmente den-
tro de un territorio que, asimismo,
los constituye significativamente en
su propia identidad. Es posible decir
entonces que, este intercambio de
significados y sentidos entre los
hombres y el mundo es el que orien-
ta tanto el nombrar de los hombres,
como su propio devenir social, en
un orden de significados con el que
van demarcando los espacios, ha-
ciéndolos comunes en una relacion
definida por la interpertenencia
hombres-territorio como identidad.
Pero intentemos ver mas clara-
mente a través de las palabras que
demarcan territorios entre los pue-
blos de la cuenca del Lago de Mara-
caibo. Asi tenemos por ejemplo, que
la palabra woumain perteneciente a
los wayuu al igual que el término
wou’leee de los afit, corresponden
ambas a la definicion de los espa-
cios territoriales considerados como
propios para cada una de éstas cultu-
ras arawakas en el occidente vene-
zolano y, a las que algunos lingtiis-
tas y antrop6logos” coinciden en tra-

ducirlas genéricamente como Pa-
tria. No obstante, es de destacar que
ambas palabras en estas lenguas di-
cen mucho mas.

En efecto, tanto woumain como
wou’lee se refieren al espacio terri-
torial en el que se desenvuelve cada
una de éstas culturas. Sin embargo,
es necesario precisar que la primera
de ellas corresponde al nombre o de-
limitaciéon que abarca las tierras
consideradas como el territorio de
un determinado clan dentro del pue-
blo wayuu; donde se distribuyen sus
diferentes familias desarrollando sus
actividades productivas (siembra de
yuca y maiz; cria y pastoreo de ga-
nado vacuno o, mas preferiblemen-
te, caprino; la construccién de ca-
simbas para recoger el agua de las
lluvias) y finalmente, donde ubican
el cementerio del clan.

Esta definicion-demarcacion se
expresa igualmente, mediante el
nombre de un animal-simbolo del
clan y de su territorio. Asi por ejem-
plo, el clan uriana (por mencionar
alguno), posee un espacio territorial
en el que de manera dispersa se ubi-
can las familias pertenecientes al
mismo. Su asentamiento se da si-
guiendo un orden de necesidades de

8 Entre otros: E.E. Mosonyi (2000), Manual de Lenguas indigenas de Venezuela, ed.
Fundacion Bigott, Caracas; B. Saler (1978), Los Wayuu (Guajiro), en: Los Aborigenes
de Venezuela, Fundacion La Salle, Caracas; F.J. Pérez van-Leenden (1997), Wayuu-
naiki: Lengua, sociedad y contacto, en: Lenguas Amerindias, Instituto Colombiano de

Antropologia, Bogota.



José Quintero Weir

50 Revista de Literatura Hispanoamericana No. 60, 2010

“continuidad en el territorio ances-
tral, fuentes de agua, terreno apto
para el pastoreo, la agricultura y la
pesca y de un espacio acorde con el
sistema de orientacion y observa-
cion de los cambios y de los fenome-
nos naturales™ . Todo ello, marcado
bajo el simbolo del grito dado por
sus1 0primeros al emerger de la tie-
rra , en este caso particular: es el
tigre el animal-simbolo o, segtn al-
gunos: totémico de los uriana y su
territorio.

Por su parte wou’lee sefiala el es-
pacio de agua de un origen comun a
todos los afu, lo que se expresa en
la medida en que no hay espacios
“privados” para la pesca, tanto en
las aguas del lago de Maracaibo
como en las aguas del mar Caribe
proximas a sus territorios de habita-
cion. En todo caso, wou’lee esta re-
ferido al lugar donde todos los afiu
emergen al mundo y ese lugar es
cualquiera en las aguas extendidas,
ya sea del lago o del mar.

Ahora bien, es importante seflalar
que ambas frases (woumain-wou’lee)
expresan la idea del origen, es decir, a
la accion de “brotar” o “emerger” en
un lugar y tiempo indeterminado. Se
trata asi de un nacer al mundo, lo que
es posible inferir a partir de la presen-
cia efectiva en ambas frases y culturas
del verbo'! -ou- (emerger). En todo
caso, la diferencia se presenta en
cuanto que, para el pueblo wayuu tal
emerger se da en un contexto de tierra
(mma); mientras que para los afil se
da en —lee, lugar imprecisable de las
aguas inasibles.

Sobre lo que queremos llamar la
atencion es en el hecho de que, en
ambas frases, se trata de la accion
vivenciada del emerger, por tanto de
un nacimiento, lo que define segun
su perspectiva de vision el origen de
estos pueblos. Lo anterior remite ne-
cesariamente a la accion de parir o
dar a luz, ya de la tierra o de las
aguas, es decir, su estar es determi-
nado por la condicidn viva del mun-

9 Francisco J. Pérez van Leeden, wayuunaiki: lengua, sociedad y contacto, p. 184.

10 Segun el mito de origen wayuu, una vez que juya (“El Lluvia”) cae del ciclo sobre
mma’ (la tierra), la prefia, emergiendo luego de ella los wayuu, quienes, al momento
de nacer al mundo dan su grito diciendo el nombre del grupo familiar extendido al que
pertenecen: uriana, epieyuu, uraliyu, jusayu, sapuana, etc. Esto, seglin relato de Ramoén
Paz Ipuana, uno de los maestros wayuu mas importantes conocedores de su lengua y

cultura (+ 1987).

11 Algunos lingtiistas han definido este término, especialmente para el wayuunaiki (/en-
gua wayuu), como correspondiente a un locativo que sefiala el limite de la superficie.
Para nosotros, por el contrario, su comportamiento dentro de todas las construcciones
tanto afil como wayuu, se corresponde mas bien con el de un “verbo vivencial”.
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do y sus elementos tierra-agua. De
tal manera que la vision de un mun-
do vivo hace posible la considera-
cion de la perspectiva segun la cual,
es el mundo (tierra-agua) quien da
vida o pare a los hombres y, por
ende, a sus culturas, las que se desa-
rrollan a partir de una permanente
relacidn intersubjetiva con el mundo
que asi los crea y sustenta.

Finalmente, la expresion con que
estas culturas nombran sus espacios
territoriales determinan que su con-
cepcidén no es en modo alguno an-
tropocéntrica sino todo lo contrario.
Esto define, sin lugar a dudas, una
orientacidon en el espacio, la ubica-
cion y uso del mismo; vale decir, es
el mundo vivo quien los contiene,
los crea y los emerge; luego de lo
cual éstos desarrollan un hacer que
resulta del todo correspondiente a
esta orientacion y sentido.

III. La geografia del cosmos:
Nombrar-organizar el universo.

Dicen los bari'? que antes de ha-
ber nada en el universo, sélo existia
flambobikorai, gran fuerza de la cual
surgid la tierra (igtd) con todas sus

rocas y uno que otro pozo de agua.
Mas adelante, el poder de flambobi-
koréai hizo brotar la hierba, los gran-
des arboles y toda la selva; luego
emergieron de la tierra las primeras
pifas (flangandi) y cuando éstas
maduraron, de ellas surgieron los
saimadoyi, es decir, los primeros
bari, los antepasados de los actuales
bari, entre los cuales habia nacido el
primero: Sabaseba.

La tierra se hizo como una gran
plataforma que se curva en sus ex-
tremos oriente y poniente. Ademas,
varios espacios se forman entre la
superficie de ésta y las cumbreras. Y
aun dentro de ella misma, se confi-
guran lugares que son habitados por
seres que de esta manera cohabitan
y comparten el universo con los
bari. Asi por ejemplo, esta el espa-
cio debajo del plano de la tierra al
que nombran bdira biasa barum, lu-
gar donde viven los Shibagyi quie-
nes penetran a su interior y salen de
¢l a la superficie a través de las cue-
vas. Estos Shibagyi comparten el
mundo subterraneo con los flanku y
los shumbraba. Pero ademas se sabe
que debajo de la tierra el agua es
muy abundante y es alli, en las

12 Elresumen que a continuacion presentamos esta construido a partir de diversas versio-
nes registradas por diferentes autores en momentos diferentes; sin embargo, puede de-
cirse que a pesar de los distintos narradores, de los autores y del paso del tiempo, la
version se sostiene en lo fundamental. Asi, partimos de las versiones recogidas por el
misionero Adolfo Villamafian entre 1967 y 1974; por Lusbi Portillo y Asmery Gonza-
lez entre 1986 y 1992 y de mis propias versiones recogidas entre 1989 y 1991.
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aguas subterraneas, donde habitan
los Taibabioyi, encargados del cui-
dado de las corrientes freaticas. To-
dos estos seres, ocupando sus res-
pectivos espacios y haceres, viven
como los bari sobre la superficie
pues, al igual que ellos, cuentan con
muchos rios, plantas, animales y un
sol que jamas se oculta.

Saba en cambio, es el espacio en-
tre la superficie de la tierra y las nu-
bes. Es el lugar de Kashiba y Non-
dashiba quienes antes habian sido
bari, pero se fueron de la tierra para
habitar ese lugar de los vientos sua-
ves al lado de las aves. Su tarea es la
de proteger a los bari de los rayos y
de Labiddu, especie de aire o espiri-
tu maligno que enferma a la gente.
Las propias nubes (boraba) constitu-
yen el lugar de refugio de los akabd.
Estos, a veces, bajan a la tierra para
andar en el monte y, a veces, tam-
bién son visitados por aquellos que
viven mas arriba en el firmamento.

Kogda saba es la region del vien-
to fuerte y por ello, unico lugar
inhabitado en el universo. Mientras
que barum, el cielo por encima de
las nubes, es el lugar que propia-
mente habitan los basushimba (es-
piritus de los muertos) y los saima-
doyi ya desaparecidos de la tierra.
Los saimadoyi cuando asi lo quie-
ren, suelen visitar otras regiones del
universo, de alli su sabiduria. Cerca
de barim estd el espacio donde,

colgadas, permanecen las estrellas
(totubi).

Mas arriba -mas alla de baram- se
encuentra la region de barim ashua,
que es un firmamento plano que
comparten bachrugdu (zamuro blan-
co) y bachigba (zamuro negro).
También habita alli biddarin (e/
trueno) y dibaba (el relampago) y es
el territorio que atraviesan en su dia-
rio recorrido fiandou y chibaig (So/
y Luna). En ese firmamento los ar-
boles suelen ser pequefios y hay
toda la variedad de animales que
existen en la tierra. Finalmente esta
el cielo mas lejano: sagbada biba-
rum, donde habitan los tarigbimomo
que son totalmente iguales a los bari
pero jamas llegan a la tierra.

Como es posible apreciar de in-
mediato, el universo se nos presenta
constituido como un todo territoria-
lizado y compartido. Sin embargo,
tratemos de ir por partes, pues, es
mucho mas de lo que nos habla el
relato de origen y organizacion del
cosmos segun el pueblo bari. En
este sentido, destaquemos en primer
lugar el hecho de que la vida como
tal, es una fuerza césmica que todo
lo circunda, es a partir de su poder
de donde surge o emerge la tierra y,
con ella y desde ella la vida del
mundo, ya que en todo caso,

“este mundo y antes que él existiera, esta
invadido por una fuerza indefinible, que
piensa, que quiere y que actua, haciendo
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todas las cosas y que actualmente esta re-
partida entre los hombres, los animales y
las plantas, los seres que se ven y los que
no se ven. Esta fuerza o este poder se lla-
ma Nambobikorai” (A. Villamafian,

1975: 3).

Es igualmente importante desta-
car que, el nombre otorgado a esta
fuerza de vida cdsmica se construye
a partir de la raiz -fian- vinculada a
todo aquello que expresa accidon o
efecto de lo luminoso, lo radiante, lo
claro y, por ende, a todo aquello que
genera o puede ser representativo
del calor, el fuego o lo calido. Asi,
flandou (so/) o flanka (mineral) o la
propia flangandu (/a pifia), constitu-
yen palabras que designan elemen-
tos diferentes que comparten la mis-
ma raiz, los que a pesar de que espa-
cialmente viven en lugares o niveles
diferentes: fiandou recorre el firma-
mento de barun ashud; fianganda
brota de la tierra para habitar y ali-
mentar a los bari de la superficie y
finalmente, flanka (mineral) vive
con toda su energia en el mundo
subterraneo, es claro que las tres son
representativas de vida, dadoras de
vida o generadoras de energia y, ello
es asi por cuanto lo mismo el astro,
la fruta vegetal o el subterraneo mi-
neral, poseen en si mismos el princi-
pio de fuerza o poder: -fian- que asi
comparten con los hombres, mate-
rial y simbdlicamente.

Este principio de fuerza o vitali-
dad que recubre y alimenta al mun-

do vinculado a la luminosidad y a la
energia, no parece ser exclusivo de
los bari en la cuenca del lago de Ma-
racaibo. De alguna forma es coinci-
dente con la version que tanto los
wayuu como los afill poseen acerca
del mismo tema.

Asi por ejemplo, segun la version
wayuu (Ramon Paz Iguana, s/f: 29),
antes de la existencia del mundo sélo
dos grandes fuerzas regian el univer-
so: la gran claridad y la gran oscuri-
dad. Estas dos inmensas potencias
compartian espacios y periodos de
dominio a través de elementos repre-
sentativos de cada uno de ellas. De la
gran claridad emergid entre otros ka’i
(sol) y sainiima (el corazon de la tie-
rra), mientras que la gran oscuridad
emergio en sus predios a kachi (/una)
y a mannuya (el rocio de las nieblas).
Sainfima se habia unido a Juya (el /lu-
via) procreando a manna (la tierra).
Juya y mannuya aunque parientes, se
diferencian en que el espacio de ori-
gen del primero es el de las tierras ca-
lientes y, por tanto, vinculadas al rei-
no de la gran claridad; mientras que
el segundo se origina en saamatuy, es
decir, en las regiones frias que circu-
yen las alturas de siruma (fierra de las
nubes), en consecuencia, pertenecien-
te a la potencia de la gran oscuridad.

Se trata del emerger de elementos
a partir de la vitalidad, fuerza o po-
der de inmensidades que circundan
el universo, de tal manera que la
vida del mundo se produce en la
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permanente relacion de ambos rei-
nos en constante creacion y recrea-
cion; la vida no es sino la conjun-
cion de ambos términos, espacios y
tiempos que asi se unen para produ-
cir la vida total del cosmos. Como
vemos, todo esto es en cierto modo,
coincidente con el principio de fiam-
bobikorai de los bari.

Ahora bien, hay un segundo as-
pecto que nos interesa distinguir en
el texto bari y que igualmente, nos
parece presenta coincidencias con
otras visiones del cosmos y mitolo-
gias pertenecientes a otros pueblos
de la cuenca del Lago. Nos referi-
mos al hecho de que el universo esta
perfectamente distribuido, espacial-
mente hablando, es decir, se hace
evidente la perspectiva segun la cual
las diferentes zonas o regiones en
que dividen o constituyen el univer-
so, corresponden a verdaderos terri-
torios en los cuales estdn o habitan
determinados seres en el ejercicio de
sus propios y particulares haceres.

Esta vision de un cosmos como
un gran espacio totalmente territo-
rializado y compartido por una di-
versidad de formas de vida visibles
e invisibles pero complementarias
en sus haceres, se explica porque
todo lo presente en el cosmos se ma-
nifiesta vivo y, ello es posible, en
tanto hay una fuerza que recubre y

distribuye su energia a todo lo pre-
sente en el universo, incluidos por
supuesto, los hombres.

Lo anterior es importante por
cuanto constituye el principio base
sobre el que se erigen estas culturas:
la concepcién no antropocéntrica de
sus sociedades en las que, por el
contrario, la nocion de que el uni-
verso y el mundo conforman una to-
talidad compartida mediante hace-
res complementarios de todas las
formas de vida presentes, orienta y
dirige no sélo la perspectiva desde
la cual entienden sus relaciones con
el universo y el mundo, sino toda la
construccion de sus sociedades, asi
como la manera de expresarlas en
sus respectivas lenguas.

Finalmente, no podemos dejar de
sefialar que esta vision del universo
provoca una fisonomia a partir de la
configuracién de sus espacios y po-
blaciones. Asi, podemos imaginarla
en la forma de un gran ojo cdsmico
que observa y es observado, en el que
permanentes relaciones diadicas gene-
ran los procesos y conforman la vida
como un todo; tanto en la superficie
como en el mundo subterraneo y en el
espacio exterior. En todo caso, la vida
es permanente imagen especular para
cada una de las poblaciones en sus re-
laciones con sus respectivos comple-
mentarios del universo.
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Imagen N° 1. El Universo territorializado.
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IV. Geo-grafiando el mundo

Los hombres de agua, los afit, di-
cen haber emergido al mundo desde
un tiempo/lugar llamado a’inmatua-
lee. Decimos se trata de un tiem-
po/lugar porque la palabra-frase ret-
ne en un mismo sentido significativo
ambas determinantes. A’inmatualee,
efectivamente, se refiere tanto al mo-
mento en el que los afii emergieron
al mundo para poblarlo, como tam-
bién, marca con particular énfasis un
lugar que al igual que en su sentido
temporal, es imprecisable.

Esta doble acepcion significativa
de a’inmatualee pareciera ser una
caracteristica de la lengua o, por lo
menos, muestra una frecuencia sin-
gular en virtud de la variedad y can-
tidad de términos y giros verbales
provistos de esta condicion signifi-

cativa espacio-temporal. Asi por
ejemplo, la palabra “watta” corres-
ponde tanto a un sentido temporal
como espacial, determinado por la
lejania o distancia, de tal manera
que “wattda” puede ser usada para
hablar de un tiempo lejano o distan-
te, ya del pasado o de un tiempo por
venir, pero asimismo, puede ser em-
pleada para lugares, ciudades o tie-
rras muy lejanas o distantes en rela-
cion con el lugar de enunciacion. Y
aun, es comunmente utilizada para
precisar el transcurso del dia (las
horas), pues ayuda a marcar la ubi-
cacioén o posicion del sol o la luna
mientras se encuentran mas cerca o
mas lejos de sus lugares de origen
en el oriente o caida en el arco del
cielo en el poniente.

Podriamos abundar con palabras
o frases de esta naturaleza tales
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como: jmiiifio (Hace tiempo; En al-
gun lugar); o también, anii te ay¢é
(Heme aqui, Ahora mismo) y otras
por el estilo pero, en todo caso, lo
que nos interesa es llamar la aten-
cion sobre el hecho de que esta cos-
movision parece sustentarse en una
relacidon casi inseparable de las no-
ciones de tiempo y espacio, la que
encuentra multiples expresiones
concretas en la lengua que expresan,
desde la perspectiva afiu, el funcio-
namiento del mundo reflejado en su
organizaciéon y funcionamiento so-
cial en su conjunto.

En este orden de ideas, nos parece
importante describir la construccion
de nuestra palabra-frase en funcion
de hacer visible lo que constituira el
sustento de nuestro planteamiento.
La misma se estructura a partir de:

a’inmatualee
a’in/mma/ta/ou/a/lee
Corazén/alma / tierra / puntual/tem-
poral/ emerger / atributivo/ locativo

De forma que a’in se refiere al
corazon, alma o espiritu de todo lo
presente en el mundo, pero también,
a lo profundo, lo mas interno o inte-
rior que termina exteriorizandose a
través de sentimientos y acciones
que lo evidencian. Asi por ejemplo,
podemos decir: miiliashi ta’in pirria
(sufre mi corazon por ti). En este
caso a’in es el lugar en el que reside
la vivencia del sufrir que asi exterio-

riza el sentimiento amoroso de aquel
que lo vivencia o sufre en su inte-
rior, en la interioridad de su “ser”.

Sin embargo, a’in no sélo es el
lugar de habitacion de sentimientos
de este tipo, igual podemos decir:
a’inshi jamii o también y, mas co-
rrectamente, a’inshi t’ain jamii (¢ten-
go hambre o mi interior, mi ser
siente hambre), es decir, el término
también esta directamente vinculado
a la condicion de ser lugar de resi-
dencia y manifestacion de la necesi-
dad de alimento, lo que hace del co-
razon afitl algo mucho mas que un
receptaculo de sentimientos, sino
mas bien a un lugar desde el cual es-
tos se proyectan vivos pues, en a’in
residen en su profundidad tanto ma-
nifestaciones animicas como el de-
seo, el amor o el odio, asi como
también necesidades materiales
como el hambre, el cansancio, etc.

Ahora bien, el hecho de que en
nuestra frase a’in aparezca inmedia-
tamente acompafiado por el sustanti-
vo “mma” que designa a la fierra
como totalidad (como mundo con-
formado tanto por sus espacios de
agua como de tierra propiamente di-
cha), hace que a’in dirija su sentido
hacia la significacion de interioridad
vital de la tierra en tanto ente vivo;
vale decir, nos habla del corazon de
la tierra, lo que indudablemente de-
fine a un mundo palpitante, vivo, ca-
paz como todo lo vivo de ejercer un
hacer.
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Por otro lado, si a’inma esta par-
ticularmente referido al lugar desde
donde se exterioriza el aconteci-
miento o la vivencia del mismo, la
presencia del afijo -ta- lo temporali-
za, ya que ésta particula cumple en
la lengua el papel de modificador
del verbo en cuanto a su puntualiza-
cidén, en este caso, el verbo -ou-
(emerger) es presentado como suce-
so en su singularidad temporal y al
mismo tiempo en su globalidad o
generalidad; asi, -ta- es un puntual
que especifica y, al mismo tiempo,
generaliza el término al que acom-
pafla. Por mencionar tan sélo un
ejemplo: la palabra outikai nombra
al muerto, a un hombre muerto, sin
embargo, al decir outa nos estamos
refiriendo tanto al morir como con-
dicion de la vida humana como al
suceso puntual del instante en que el
suceso acaece. Finalmente, nos en-
contramos con el afijo a- y el locati-
vo -lee, los que se encargan de pun-
tualizar tanto al sujeto a quien co-
rresponde la vivencia del emerger
como el lugar en el que la vivencia
ocurre.

Asi descrita, la expresion pudiera
ser traducida como: “el corazon del
mundo donde tiene lugar el emer-
ger”. Siendo asi, es posible apreciar
la especificidad del lugar y tiempo
del suceso en virtud de su condicion
unica, por lo que el término-frase es
algo mas que la designacion o nom-
bre propio de un sitio, de hecho, in-
determinable geograficamente ha-
blando, mas bien podemos decir, se
trata de la designacion de un espa-
cio/tiempo en el que los afii ubican
su presencia en el mundo.

a’inmatualee es el espacio/tiempo
originario desde el cual se han des-
plegado dentro del espacio que
nombran/ocupan al interior de unos
limites que constituyen, digdmoslo
asi, su geografia cosmica. Esta geo-
grafia cosmica se levanta y es la
base de su cosmovisidon que, asimis-
mo, se proyectara en Su COSmMoVvi-
vencia, conformando de esta mane-
ra, lo que algunos autores definen
como su etnocentrismo positivols,
entendido como ese sentido median-
te el cual un grupo o pueblo define
su vida, la expone centrada y en co-

13 D. Perrot y R. Preiswerk (1979) diferencian entre un etnocentrismo positivo y uno ne-
gativo. El primero es el que hace y fortalece la unidad de sentido interno de un pueblo,
su identidad, lo que les permite establecerse en relacion a las otras culturas, es decir,
como la exposicion del “s7 plural” ante el “otro”. El segundo en cambio, es el que re-
sulta no de la exposicion del “si plural” sino de su imposicion o, la imposicion del “s7
mismo” sobre el “otro”, el que es considerado como inferior. D. Perrot y R. Preiswerk
(1979), Etnocentrismo e Historia: América indigena, Africay Asia en la vision distor-
sionada de la cultura occidental, Nueva Imagen, México.
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rrespondencia con la vida del mun-
do y por lo que el mundo suele ad-
quirir las dimensiones del espacio o
territorio ocupado por el grupo.

Es entonces a partir de ese centro
(a’inmatualee), que la accién de
geo-grafiar al mundo responde al
sentido profundo que orienta la cos-
movision, la que en este caso se diri-
ge en primer lugar a mostrarnos al
mundo como un ente vivo y, en se-
gundo lugar, el principio segin el
cual las nociones de espacio y tiem-
po son inseparables.

Ahora bien, si consideramos los
elementos, digamos, fundamentales
para la vida de los afii como lo son
sin duda: las aguas y los manglares,
es interesante sefialar que son varias
sus designaciones y que de alguna
manera cumplen con la nociéon de in-
separabilidad espacio-temporal en la
que parece fundamentarse su cosmo-
vision. Asi por ejemplo, las aguas ex-
tendidas o los grandes espacios de
agua que corresponden al mar propia-
mente dicho, asi como también a las
aguas interiores del gran Lago de Ma-
racaibo, son designadas con el térmi-
no paraa , el que puede ser traducido
como inmensidad de las aguas. Pero

esta misma palabra es también utili-
zada en otros contextos para referir-
se a un pasado muy antiguo, lo mas
antiguo posible de imaginar o, por
mejor decir: la inmensidad del tiem-
po; de tal manera que bien podemos
decir: wokoteewuin paraayu (cortare-
mos aguas al mar, pescaremos en el
mar); ¢ igualmente decir: paraafiun-
kan (los mas antiguos afivi o también,
la gente mads antigua).

Como se ve, paraa designa tanto
un lugar (aguas extendidas) como
una marca de tiempo (lo mds anti-
guo), y cuyo sentido significativo
esta gobernado por la condicion de
inmensidad, por lo que muy bien
puede ser utilizado para referirse a
una inmensidad espacial como tem-
poral. Por su parte, el manglar o sel-
va de manglar (kaayamanglakartii),
es el lugar al que s6lo en determina-
das temporadas se asiste, ya sea para
el corte de mangle en funcion de la
construccion o reparacion de casas,
como también para la caceria de las
diferentes especies que en ella ani-
dan o se reproducen y que, en tales
temporadas, sustituyen a la pesca.

Este tiempo en que la pesca es
sustituida por la caza y la recolec-

14 Algunos autores como M.A. Jusayu (1977); R.Paz Ipuana (1972); E.E. Mosonyi
(2002), entre otros, escriben el término como “palaa”; ello se debe al hecho de que tan-
to en afil como en wayuu el sonido liquido “1” es pronunciado de manera indefinida

€

como una vibrante “r”. Sin embargo, preferimos la grafia “r

[T3K1}

por parecernos mas fiel

al sonido pronunciado en el habla comun y, al hecho de que en otros términos del afiti
ambos sonidos pueden aparecer perfectamente separados.
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cion, suele ser anunciado por la pre-
sencia de otro tipo de agua: iiwa, la
que se hace presente a través de pe-
queiias lloviznas que marcan un pe-
riodo previo a la llegada de las gran-
des lluvias y, en consecuencia, la
creciente de las aguas de los rios.
iiwa también suele ser llamada por
los andi como: juyachonchakan (/os
hijitos de juyd), y se trata de lluvias
mas amables que las identificadas
con el propio Juyd, a quien respetan
por traer consigo los rayos y las cen-
tellas siempre riesgosas para la gen-
te de la laguna. En todo caso, asistir
a la selva de manglar no puede ser
desconectado de un tiempo y de un
hacer propio de estos espacios.

Para concluir este punto, debe
quedar claro que el mundo (para
usar el término sugerido por Porto
Gongalves), es geo-grafiado a partir
de significaciones y sentidos que
proveen a los hombres de un parti-
cular didlogo que posibilita la con-
formaciéon de la cosmovision de la
cultura, asi como su despliegue en el
espacio que fundan. Tales significa-
ciones estan en directa relacion con
los haceres del mundo, los que son
interpretados y entendidos a partir
de determinados signos que la mis-
ma realidad muestra, estableciendo
con ellos sus limites y fronteras en-
tre los diferentes espacios de su te-

15 C.W. Porto Gongalves, Geo-grafias, p. 6.

rritorio; es decir, el espacio en el
que ejercen el hacer que denomina
su vida en concordancia con estas
significaciones. Por tanto, éstos sig-
nos del mundo deben ser “mds que
conocidos, reconocidos por todos
como significativos”.

Es desde ellos que la toponimia va
delineando y conformando la topolo-
gia de la cultura, dicho en otras pala-
bras, la forma en que el lugar es con-
cebido y tratado concuerda con la
perspectiva desde la cual el mundo es
visto y comprendido. Asi, nos es posi-
ble decir junto a Porto Gongalves que:

“Las identidades colectivas implican por
tanto un espacio hecho propio por quienes
los fundan, vale decir, implican un territo-
rio (...), podemos afirmar entonces, que el
devenir de cualquier sociedad, su desarro-
llo propio, se inscribe dentro de un orden
especifico de significados, entre los que se
encuentra el modo en que cada una “mar-
ca la tierra” o, desde el punto de vista eti-
moldgico, geo-grafia, vuelve propio, hace

, . . 1
comun un determinado espacio...” 5

Lo que no quiere decir otra cosa
que, ninguna sociedad humana es
sin lugar, sin territorio, pues en bue-
na parte la constitucion de la cosmo-
vision que los identifica se constru-
ye en y por su relacion de estar en'y
estar junto a, un espacio; por lo que:
“Nombrar y hacer son atributos dis-
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tintos pero indisociables de nuestra
especie. Sin embargo, hay la posibi-
lidad, siempre presente, de hablar
(nombrar) sobre el mundo como si
no fuésemos del mundo, de este
mundo”'®. Esto que es muy propio

cion occidentalizados, no se corres-
ponde, segin hemos demostrado,
con la cosmovision de los pueblos
indigenas de la cuenca del Lago de
Maracaibo y, nos atrevemos a decir,
de todos los pueblos amerindios del

de la cultura occidental y de la ac- continente.
cién politica de nuestros Estados-na-
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