














cuenta el cauce mas cercano cualquiera que sea la direccion que este
lleve; asl sea para sefialar una ubicacion distante unos pocos metros se
acudird a esta conceptualizacién. En el habla corriente se abrevia la
expresioén diciendo simplemente /barrea/ o /basi/ y /uara/ o /uaraga/.
Para distancias proximas se usan unas especies de diminutivos: /bareka/
y /uadeka/ respectivamente. Estos términos que podrian traducirse como
“arriba” y “abajo” se restringen a la direccién que marcan las aguas pues
hay otras palabras para designar las ideas de arriba y abajo en otros
contextos.

Lo anterior es tomado como referencia del curso de los rlos cualquiera
que sean; pero dentro de una orientacién mas general, y especificamente
para los emberas del Chocé y de la llanura costera, el norte se nombra
como “abajo” /barrea/ y el sur como “arriba” /uaraga/ por la razén de que
el eje fundamental de referencia es el rio Atrato que fluye hacia e! norte e
incluso en los documentos coloniales se habla de Alto Chocé hacia el
nacimiento del Atrato y de Bajo Choc6 hacia su desembocadura. Esta
concepcion se generalizd y hoy en dia es vigente para toda la costa
pacifica como pude constatarlo en el litoral caucano, de manera que tanto
negros como indios ubican a Panama hacia “abajo” y al Ecuador hacia
“arriba”, aun en el caso de los habitantes del Baudd que en la mayor parte
de su trecho corre en direccion opuesta a la del Atrato.

Se tendria entonces un marco de referencia limitado basandose en los
rios mas cercanos y uno mas general marcado por el Atrato asi puedan
aparecer como contradictorios al compararlos fuera de contexto. Los
indigenas de las montanas antioquenas, mas alejados de la ¢rbita del
Atrato se basan solo en los cauces proximos.

Respecto del movimiento solar se restringen a dos puntos cardinales, el
oriente /umadau oyhada/ y el occidente /umadau baeda/ ; /umadau/ es
sol, /yoha/ es el verbo saliry /baé/ el verbo caer o sea que estos términos
traducen *‘salida del sol” y “caida del sol”.

En el aparte especifico de astronomia se sefialaran algunas ideas
mitolégicas sobre el movimiento del sol. En el Baudé se pudieron
constatar dos situaciones rituales en las que es tenida en cuenta la
orientacion solar. En la funebria el cuerpo se entierra extendido boca
arriba con los pies en la direccién que sale el sol y con la cabeza mirando
en direccion contraria al rio, con el objeto de que el espiritu no salga a
vagar por el agua que es la principal via de circulacién de la gente. En el
ritual de iniciacion de los chamanes, en una ceremonia nocturna el
aprendiz y el maestro se sientan frente a frente, el primero mirando hacia
el poniente y el segundo en sentido contrario. No se pudieron obtener mas
explicaciones sobre esta orientacién que la de que “asl se hace desde an-
tigua”.

Finalmente se tendria la referencia universal del lado derecho y el lado
izquierdo a partir de las manos. Mano derecha se dice /j#uda ara/ y mano
izquierda /jaua wkea/ (/jgud/ :mano; /ara/: propio, auténtico; /ukeal:
significado sin establecer)
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b. Territorio Tradicional.

Los embera actuales no tienen una idea muy clara de sus territorios
ancestrales y de sus desplazamientos y migraciones. Sin embargo la
mitologia puede ayudar a dar una idea. En el alto Baudo recolecté un mito
de diluvio en el que se refiere que los sobrevivientes a la inundacion
llegaron en una embarcacion al cerro Mojarra el cual se encuentra hacia
los nacimientos del Atrato. Una versién similar fué recogida por Wassen
(Citado por Pinto 1978: 228).

Maria de Betania recogi6 en la zona de Dabeiba un relato en el que se
cuenta que en tiempos primordiales |0s embera sublan al mundo de su
héroe cultural Karagabl por medio de una escalera pero por una falta la
escalera se destruyd quedando en el lugar de su base una gran piedra que
aun hoy se puede observar en las inmediaciones de Lloré. Hay que anotar
que esta version fué recogida en 1918 en una zona del occidente
antioquefno en la que aun hoy los indigenas no tienen idea clara sobre el
territorio chocoano. (Maria Betania. 1964:14).

En una oportunidad escuché a un indigena del alto Baud6 contar que
hacia algun tiempo hablia permanecido una temporada en el rio Capa en la
zona de Llord y que alli los embera afirmaban que en la cabecera de una
guebrada llamada Mumbui hay una piedra con unas extrafias inscripciones
la cual fué dejada alll por Karagabl. Una version mas detallada sobre este
mismo tema la trae la recopilacién de Betania (Betania 1964:67). En el re-
lato del diluvio, ya citado, se cuenta también que dos hermanos, hombre y
mujer, que cometieron incesto, fueron convertidos en la prominencia de
una montafia que aun se observa por los lados del alto Atrato (Pardo 1984:
55).

Por otra parte se tiene que tierra en lengua embera se dice /egoré/,
ljior6/ o Iyoré/ segun la zona dialectal. Todos estos datos hacen pensar
con gran seguridad que los embera consideraban a LIoré como su lugar de
origen o por lo menos su territorio tradicional, aunque ya hoy el comun de
las gentes no haga este reconocimiento. Los datos mitolégicos coinciden
con los documentos etnohistéricos que muestran como los embera se
esparcieron post-colombinamente desde un epicentro situado en los altos
San Juan y Atrato. La expansion a lo largo del Atrato ha sido mostrada por
el investigador sueco Sven E. Isacsson (Isacsson 1975).

Lloré se halla situado un poco mas abajo de la confluencia de los rios
Andagueda y Atrato; fué una de las primeras fundaciones espafiolas en el
Chocdé y uno de los lugares en donde se intent6 reducir y concentrar a los
indigenas. Hoy es un municipio de poblaciéon negra y los indigenas
descendientes de |os que permanecieron en la zona se encuentran en el rio
Capa, Atrato arriba a varios kildmetros de Lloré.
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lll. COSMOLOGIA.

Entre los embera actuales es dificil encontrar una concepcion vigente
acerca del mundo y su situacion en el universo pero de manera analoga a
lo hecho respecto al territorio tradicional se tratard& de hacer una
reconstruccién de las ideas césmicas a partir de diferentes versiones
mitolégicas.

Severino quien recolectd tradiciones entre los emberd del Uraba
antioquefio a principios del siglo indica que Dios, /dayhizeze/ sac¢ el
mundo del pensamiento y creé a Karagabl a su vez creador de los
hombres. Habrla cuatro mundos sobre este y cuatro debajo, pero advierte
Severino que los indigenas s6lo saben dar razén de tres de ellos: el mundo
de Karagabl quedaria encima y en tiempos primordiales los embera podian
subir por una escalera como de cristal pero en castigo por el incesto,
Karagabl les corté esa comunicacion (Santa Teresa 1959:42); debajo hay
un mundo llamado /armukura/ dominado por Tutruika, ser que se cred a sl
mismo y competidor de Karagabl; en medio de estos dos mundos estaria
este, el mundo de los hombres.

A partir de algunos relatos del alto Baudé se puede deducir lo siguiente:
debajo de este mundo hay otro llamado /yhdbera/, es similar a éste, con
selvas y rios. Alll moran algunos seres, algo asl como esplritus, por
ejemplo las “madres” o0 “duefios” de algunas especies (como la madre de
los pecaris /bidé papa/) o los /atomia/ o “madre de agua” que son como
unos hombres monstruosos que habitan en el rio y que los jaibana pueden
controlar). En los relatos, los personajes se desplazan entre este
submundo y el mundo de la gente por algunas quebradas. Como dato
curioso se puede anotar que para pasar de un mundo a otro un personaje
se sumerge en una quebrada y aflora en una quebrada del otro mundo es
decir un mundo se hallaria “debajo’” del otro siempre; esto es que serian
mundos contiguos pero opuestos como las caras de una hoja.

En el cuento del gallinazo rey /akosé torré/, también del Baudd, se
refiere como cuando el protagonista iba subiendo con los gallinazos, en
determinado sitio “habla como una tierra” y que alll estaban las personas
que hablan muerto. En otro relato sobre la guerra de los embera con los
cunas, los primeros iban tras los segundos por la costa pacifica hacia el
norte; se extraviaron y llegaron a una tierra llamada /do karra/ (/do/: rio;
/karra/ : ralz) podria traducirse este término como “el final de las aguas”;
alli hablia una gente pequeiiita con defectos. A unos les faltaba la nariz, a
otros uno o varios miembros y hasta los habla sin cabeza. Cuando llegaron
alli extraviados los embera estas personitas les decian: “-llegé mi papa”,
los saludaban y les preguntaban por la familia. Les explicaron que ellos se
formaban cuando la gente se iba a lavar al rio después de tener contacto
sexual pero que los peces los mordian y que por eso les faltaban pedazos.
(Pardo 1984:207).

Uno de los mitos mas populares entre los embera y uno de los que se

conserva en casi todas las zonas es el de las aventuras del hijo de la pierna
/jerupoté oarra/ (/jerupotéd/: pantorilla; /oarra/: hijo). Este ser nacié de
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la pierna de una mujer (en algunas zonas se cuenta que fué un hombre) la
cual murié de ese parto al rajarse la pierna. El nifio que nacié crecié muy
rapido y preguntaba quien habia matado a su mama; un dia le dijeron que
habia sido la luna e inten6 subir a castigarla pero un pajaro carpintero le
trozé6 la guadua por la que iba subiendo y al caer traspaso¢ la tierra y salio a
un mundo en el que la gente no tenia ano y se alimentaba con el olor de las
cosas cocinadas. Este mundo referido como /atau aramora/ (/atau/ :ano;
laramora/ : tapado) aparece también en una narracién que recogi en
Guangui sobre el movimiento del sol. Posiblemente /aramora/ sea la
variante dialectal del /armacura/ que trae Severino y en tal caso se podria
estar de acuerdo con Pinto en que el mundo de Tutruikd es el mismo
mundo al que llegé el hijo de la pierna (Pinto 1978:124) Referencias
analogas a un mundo inferior habitado por gente con el ano tapado se
encuentran en las narraciones compiladas por Reichel y por Chaves,
quienen sefalan el lugar con los nombres de /aramuko/ y /aremuko/
respectivamente (Chaves 1945:145; Reichel 1953:165). En otras de las
historias tradicionales se identifican estos mundos de arriba y de abajo
como los lugares de procedencia de algunos cultigenos. Segun la versién
de Chaves sobre la historia del gallinazo rey, en el cielo /bajla/, el lugar en
donde se encuentran los muertos, fué donde los embera consiguieron el
maiz y el chontaduro (op. cit: 150). En algunas de las variantes sobre el
hijo de la pierna, aparece este personaje trayendo algunas semillas del
mundo de abajao; en la version del alto Baudé se trata del chontaduro, del
caimito, del aji y de algunas flores que se usan como adorno.

Sintetizando se podria decir que la mitologla embera muestra tres
niveles cosmicos: este mundo, uno superior y otro inferior. El mundo
superior se designa con la misma palabra usada para firmamento o cielo
/baja/ o /bajla/ (/ba/: rayo; /jal/; llano, planada). Tanto este nivel
superior como el inferior pueden ser vistos en referencia a los tiempos .
primordiales y a sus personajes. De esta manera aparecen como los
espacios propios de Karagabi y Tutruica. Parece ser que la actividad de
estos personajes queda confinada a la época de los origenes sin que
después tengan otras inferencias en la vida de la gente; los embera no les
guardan reverencia alguna ni se trata de obtener de ellos favores y ni
siquiera se les atribuye ningun tipo de acontecimiento. En el mundo
actual ademads de los hombres existen numerosos espiritus; con esos
espiritus y no con los seres creadores es con los que através de los
jaibanas se tiene comunicacién. Estos espiritus son de distinto tipo
pero cada uno tiene restringidas atribuciones: algunos causan
enfermedades, otros las curan, los hay que causan accidentes, otros
sirven para adivinar; tienen formas variadas, de animales, de seres con
caracteristicas humanas, algunos son entes monstruosos etc. Se puede
entonces mirar los distintos mundos o niveles en este plano y se ve que el
nivel superior es en el que estan los muertos, es el sitio en el que viven los
gallinazos reales. En el nivel inferior se encuentran distintos espiritus
como algunos duefios de especies, las “madre de agua” /atomia/ y segun
algunas narraciones es por excelencia el mundo de los seres sin ano. En
un extremo del mundo intermedio, el de los hombres, y en direccién hacia
donde corren las aguas se encontrarfa /do karra/, el lugar de la gente
incompleta que se forma al lavarse la gente después del acto sexual.
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Esta forma de organizar los espacios mencionados en diferentes mitos
o relatos tradicionales es so6lo un artificio para tener una vision de
conjunto, pero probablemente se trata de lugares césmicos que se
relacionan de una manera muy distinta 0 que simplemente no se puedan
parangonar apareciendo cada uno de ellos en un contexto original. Puede
por ejemplo que /armakurd/, /aramuko/ o /aramora/, el mundo de los
seres sin ano, no tenga nada que ver con /yhabera/ o /chiaperera/ en
donde estan diversos espiritus, mas que el hecho de situarse por debajo
del nivel de lo humanos. Anédloga consideracion se puede hacer respecto a
los niveles de los tiempos de la creacion frente a los niveles mas actuales.
Respecto a esto Gltimo se puede aventurar la siguiente interpretacion
sobre la ruptura entre estas dos temporalidades: los hombres quedan
desligados para siempre de los entes creadores al interrumpirse la
comunicacion con el mundo de Karagabl, al destruirse la escalera que
comunicaba ambos niveles. Se puede intentar representar estos espacios
de la siguiente forma:

MUNDO DE K’ARAGABI
baja
MUNDO DE LOS MUERTOS
escalera
Do Karra MUNDO DE LOS HOMBRES
= direccién
MUNDODELOS “,~_°~ el R, R
NO NACIDOS de las aguas LLORO
y hdbera

mundo de abajo

armakura

MUNDO DE TURUIKA
GENTE SIN ANO

O se pueden ver también como espacios correspondientes a
temporalidades diferentes:

En este caso /armakura/ tendria una situacién ambigua. En el aparte
correspondiente al sol se vera como los embera de Guangul consideran
que el astro rey hace un transito diario por los distintis mundos.
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MUNDO DE MUNDO DE
KARAGABI LOS MUERTOS
destruccion

de la escalera
_/Que comunicaa Karagabl con los hombres

7 dysoaion da (MUNDO DE LOS
RN . © e doKarra | NO NACIDOS)
LLORO
MUNDO DE LOS HOMBRES

MUNDO DE
TUTRUIKA yhabera
armakura
TIEMPOS TIEMPOS
PRIMORDIALES ACTUALES

IV. TEMPORALIDAD.

En cuanto al tiempo mitol6égico habria que considerar como ya se dijo
una época de los origenes en la que tienen su actividad los seres
creadores; en ese entonces los mitos cuentan que los animales eran
personas y por distintas circunstancias fueron reducidos a su estado
actual, casi siempre por desacatos a Karabagl, el creador de los hombres.
Los tiempos actuales comenzarian a raiz de la ruptura con el mundo
superior del creador.

Severino trae una referencia sobre el fin de los tiempos actuales. Un
mito que ha sido recogido en distintas zonas es el de cémo Karabagi logré
el agua para los hombres arrebatandosela a /jésera/, la hormiga conga
(Paraponera clavatta), quien la guardaba en un gran arbol. Segun la versién
de Severino, al lado de este gran arbol hay cuatro cirios de piedra; en el fin
de los tiempos de estos cirios se desbordara un rio de fuego que arrasara
con todo y renovara la superficie de la tierra la cual quedard muy hermosa
y vendra a habitarla Karagabl con todos sus moradores (op. cit.:26). Seria
este un tiempo en que en un mundo renovado se recuperaria el contacto de
los hombres y el héroe creador.

En lo que se refiere al tiempo cotidiano trataré de mostrar la concepcién
de los diferentes periodos o ciclos, desde el dia a los lapsos mas extensos
como los meses, las épocas climaticas y el afo.

El tiempo de un dia se designa con la palabra /ewarl/. Asl, un dla /ewarl
aba/, dos dfas /ewarl umé/ etc. (Aba/:uno, /umé,/ :dos) . En este lapso
se distingue entre estar de dia /as4/, y estar de noche /diamasi/. Mas
especificamente se reconocen las siguientes situaciones: (para ello se
daran horas aproximadas).
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Amanecer /unadre/ ; por la mafiana como hasta las 10a.m.: /diapeda/;
media mafiana, de 10a.m. a 12 m.: /ematipa/;/ba bodoa/(/ba bodoa/ es
un verbo progresivo); medio dia: /ematipa/; pasado medio dlade 1 a 2
p.m. : /keu bwréa/; media tarde de 3 a 4 p.m.: /emadau kéwara/;
atardecer: /kuradrubdr#a/; anochecer: /keu/; temprano en la noche:
Ikeuda miga/ ; antes de media noche: /arikétra ba bodoa/; media noche:
larikétra/ ; tarde en la noche /@s4 ba bodoa/.

Los indigenas saben de la regularidad del ruido o canto de algunos
animales a lo largo del ciclo diario pero estos acontecimientos no son
usados para denominar los distintos momentos. Asi al atardecer canta
primero la perdiz /zokorré/ y luego la perdicita /suerra/, luego se oye el
ruido de una lombriz /mokita parré/ y el del lagarto /jimé/, hay un
gavilancito /dowa/ que canta como a las 4 a.m., en las noches de luna
grita el mono nocturno /ara/.

La semana es denominada como /domia/, este es evidentemente un
concepto derivado de la temporalidad occidental y el término es un
castellanismo de la palabra “domingo”.

Como es comun, se usa la misma palabra para decir luna y mes:
/jedeko/. En Guangul en donde comoO caso excepcional luna se dice
/tachl nawe/ (“nuestra madre”), el lapso de un mes se expresa con el
término /atane/.

Tomando en cuenta el referente climatico, se consideran las épocas de
verano, invierno y veranillo. El verano /poajara/ (/poal:seco);
/jaral :decir) se extiende desde los ultimos dias de noviembre a los
ultimos de febrero. El veranillo dura poco menos de un mes y comienza
hacia los ultimos dfas de agosto o los primeros de julio; es denominada
/chéajara/ (/cha/: cafia brava) porque en esta época florecen la cafia brava,
la cafla de azucar /chidaso/ y otras gramineas.

El invierno ocurre en las restantes épocas, 0 sea que se dan dos
periodos una entre marzo y julio y otra entre septiembre y noviembre pero
no hay un término para diferenciarlas, se dice simplemente /euara/ o
[ kuéjara/ (/kue/ : lluvia).

Los perfodos de invierno y de verano determinan el ciclo cultural del
malz. El malz se “riega” /bepé/ o siembra al voleo al comienzo de las
lluvias. Lo preferible es sembrar en marzo aunque algunos pocos lo hacen
a fines de agosto cuando termina el veranillo. A los tres meses esté tierno
o “choclo” /be zaké/ (/bel/:malz; /zaké/: pequefio); se recoge una
pequefia parte por las esquinas del sembrado y un mes después se colecta
el resto ya seco durante una actividad colectiva en la que participan
parientes cercanos y vecinos, hombres y mujeres. Las actividades con
otros cultigenos como los platanos o la cafia se hacen con independencia
de la época anual. La referencia mensual por las fases lunares se vera en
un aparte especifico.
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Durante el invierno el cauce de los rios usualmente es mas alto, rapido y
turbio, pero no hay una zona de inundacién aledafia a las riveras y los
cauces bajan y suben con facilidad. En dos dias sin lluvias las aguas han
vuelto al nivel bajo y son mucho mas claras. A diferencia de muchos
grupos amazonicos los embera no son muy aficionados a la caza nocturna
siendo el tiempo preferido los dias soleados; esto sumado a que con el rio
turbio la pesca es mucho mas dificil hace del invierno un lapso en el que la
caza y la pesca son muy escasas.

En el verano florecen la mayoria de las plantas y de ahl en adelante van
fructificando aunque un buen numero lo hacen hacia el veranillo,
especialmente las palmas. La caceria en el veranillo proporciona presas
mas gordas que en cualquier otra época debido a la abundancia de los
alimentos silvestres.

Las aves y otros animales tienen su época de reproduccion en el verano.
Los embera, muy aficionados a criar diversas aves, saben que esta es la
época ideal para capturar los polluelos. Mamiferos como la guagua
(Cuniculus paca) tienen sus crias en la época seca también; pero otros
como el venado (Mazama spp) no tienen una época fija para los partos.

Algunas de las plantas cultivadas que fructifican en el veranillo son el
cacao, el zapote y el chontaduro, aunque este ultimo da una cosecha
pequefia a comienzos del invierno. Como en el ciclo diario, la gente
reconoce algunos acontecimientos reiterativos a lo largo del afio, pero el
- Gnico de ellos que designa una época es la floracion de las cafias.

En Guangul (mpio. Timbiqul, Cauca) la situacién es un poco diferente.
La época de lluvias comienza antes, en Febrero. Pero el maiz no crece
bien, las mazorcas sales con pocos granos y se pudren con facilidad, por
esta razén |0os embera de esta zona han abandonado practicamente su cul-
tivo concentrandose en el platano y en menor medida en la cafia. A conti-
nuacién se consigna un vocabulario de términos temporales recogido en
esta zona de Guangul.

Amanecer: /ewari daru/ o /ewari dachi/; en la mafana /asa ne bu/;
mediodia: /umat wpal/; tarde: /kewara/; atardecer: /keuud/; noche:
Ikeudachi/; medianoche: /esapute/; de dia: /astawa/; de noche:
/p’arikua/; invierno: /koi jara/; verano: /poo jara/; (no hay término
especifico para el veranillo). (En este dialecto el apdstrofe /'/ indica
aspiracion de la consonante precedente). Mes: /atane/; semana:
ftomial.

La unica festividad que tradicionalmente celebraban los embera con
regularidad, de acuerdo con el ciclo anual, era la de la cosecha de maliz
hacia finales de julio. Sin embargo su importancia ha ido decreciendo y
actualmente se celebra como cualquier otro “convite” o “minga” (trabajo
colectivo). Parece que este tipo de tradicion se conserva en algunas
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localidades de Antioquia y de Cérdoba. Después de la recogida comunal
del grano con participacién de adultos y menores, mujeres y hombres, la
gente se dirigfla a una casa en donde después de esparcir malz y agua
sobre la concurrencia se iba al rio a cambiar los atuendos de trabajo por
los de fiesta; luego tenla lugar la danza y la musica tradicional al calor del
consumo de la chicha, en un jolgorio que duraba hasta dos dlas.

Otras fiestas como los bautizos, la iniciacion masculina, la iniciacion
femenina, la inauguracién de casas y los rituales chamanicos, se dan
indiferentemente en cualquier época del afio. Hay que anotar que la
mayoria de estas fiestas ya no se practican con la excepcion de los ritos de
los jaibands aunque estos van progresivamente perdiendo su riqueza y
complejidad. En algunas localidades como Catra en el medio Baudé o por
la zona de Dabeiba se celebra aun la fiesta de la iniciacion femenina. En el
alto Baudo la inauguracién de casas se reduce ahora al consumo de
bebidas fermentadas y al baile con masica exégena. Acerca de fiestas de
bautizos o de iniciacidn de los jOvenes cazadores no he tenido noticias de
comunidades que aun las celebren.

Como resultado del sincretismo con las creencias cristianas los embera
del alto Baud6 en Semana Santa y en Navidad hacen fiestas consistentes
en la preparacion de bizcochos de malz, carnes fritas y abundante chicha,
pero la gente no da mayores explicaciones sobre el porqué de estas
celebraciones y ni siquiera tienen una comprension de la efemérides que
las motiva.

En Guangul se tienen unas festividades que no han sido reportadas para
ningun otro grupo embera. Ademas de |0s jaibanas, las comunidades de
Guangui e Infl (quebradas afluentes del rio Saija) tienen cada uno un
cacique o cacica (actualmente son dos mujeres) pero su papel es mas
ritual que politico. Estas cacicas encabezan y organizan dos grandes
fiestas al afio en sus comunidades. Una es la fiesta de “la comitiva” /ne
jede kodaite/, en la que durante cinco o0 mas dias se celebraban bailes
nocturnos en los que la cacica aconseja a la concurrencia, integrada por
casi toda la comunidad, a convivir respetuosamente y a colaborarse. Para
esta fiesta se busca la proximidad de una de las fechas catdlicas de
relevancia local : navidad, semana santa, Santa Rosa o0 San Juan.

La otra festividad es la de la “echada del diablo” o “balsada” /netuara
jere daité/. En una fecha convenida por la gente se desplaza un cortejo,
liderado por la cacica, por todas las casas, de la cabecera hacia abajo,
pues las habitaciones estan sobre la quebrada. Van bailando vy
“bendiciendo” imprecando a /netuara/ (“diablo” 0 una especie de espiritu
maligno) para que se aleje de los tambos. Esta actividad les toma unos
dos dias.

Las cacicas tienen cada una su “casa grande”, un gran tambo en el que
la comunidad se congrega. Ademas de estas fiestas se hacen
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celebraciones menores durante las fiestas catdlicas. Al indagarseles
acerca de la diferencia entre la cacica y el jaibana afirmaron que el jaibana
trata con toda clase de espiritus, buenos 0 malos, principalmente para
curar, mientras que la cacica soélo tiene contacto con el “espiritu de dios”
/tachl akore/ para aconsejar bien y ahuyentar los espliritus malignos. Es
importante anotar también que la cacica es llamada /tachi nawe/ (nuestra
madre). El origen de estas instituciones y rituales, ausentes en todos los
otros grupos emberas, es hoy desconocido, aunque puede suponerse
seriamente que haya sido inducido por misioneros catélicos debido a la
presencia de grandes cruces conservadas generacion tras generacion las
cuales presiden la casa grande, la utilizacion de imagenes de santos y por
larelacién de la cacica con el “espiritu de dios”.

V. METEOROLOGIA.

En este aporte me limitaré a presentar el léxico correspondiente y al
final haré mencién de algunas creencias asociadas a estos fendmenos.
Los términos son del habla del alto Baudé, en caso contrario se indica su
procedencia entre paréntesis.

Nublado: /toua/

Nube: /jararal ; /jaerara/ (Guanguf)

Lluvia: /kue/; /koi/ (Guangul)

Llover: /kueze/

Llovisnar: /kuezezea/; /koiserenaby; (Guangul)
Lluvia fuerte: /&garabara kue/

Escampar: /kue tau/ (/tau/: calmar)

Brillar el sol: /beséa/ ; /jerane bu/ (Guangui); /pisia/ (Iltuango)
Sol y lluvia al tiempo: /ewerreka/

Trueno: /ba/; /pal/ (Guangul)

Relampago: /bapuréa/ (/puréa/ : rojo)

Viento: /nau/

Rio: /do/; /to/ (Guangul)

Rio crecido: /do ze/; /to che/ (Guangul)

Rio Bajo: /do zeé/

Rio seco: /do puasa/

La lluvia fuerte se denomina /&garabara kue/ (/@garabara/ : mujer nubil)
pues se cree que si una muchacha recién llegada la menarquia se para bajo
una fuerte lluvia el cuerpo se fortalece para que no le salgan llagas o he-
ridas.

Cuando hace sol con lluvia /ewerreka/ se piensa que salen los espiritus
malignos; la gente debe resguardarse para no enfermarse.
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VI. SOL Y LUNA.

En, el alto Baudd y en la mayoria de las zonas embera, sol se dice
/@madau/ o /Umadau/ y luna /jedeko/.Es dificil saber la etimologia de
estos términos y tampoco tienen otro significado. Horton quien estudié el
dialecto del alto Sinu traduce /umadau/ como “el 0jo que mira todo” por
/homa/ : todoy /dau/: ojo.

Entre los embera de la zona del Saija, en las ya mencionadas quebradas
de Guangul e Inff, se da una variacidn radical en la denominacion de estos
dos astros. Sol se dice /tachi akore/ y luna /tachi nawe/ o sea “nuestro
padre” y “nuestra madre” respectivamente. Con estos mismos términos se
designan los lideres rituales segun sean hombres o mujeres; /tachl
akoré/ es también la palabra para designar al dios creador, hoy en dia
sincretizado con el dios cristiano. Sin embargo estas denominaciones no
se relacionan con un culto solar, lunar o algo parecido. En Guangul recogl
el siguiente tema mitico: el sol cuando se oculta pasa a otro mundo /atau
aramora/ (ano tapado), pero antes de llegar alla pasa por un desierto /to
ka/ (/ke/: nariz; el término usualmente traduce cabecera pero puede
interpretarse en sentido exactamente contrario) ese desierto es como un
infierno, luego el sol llega a una bocana en donde hay lagos y mares. El
sol se baja al agua y no se moja, ahl empieza a subir por una quebrada y un
buen trecho arriba comienza a encontrar casas dispersas desde donde lo
invitan a comer. Pero tanto el sol como esas gentes solamente huelen la
comida y después la botan. El sol sigue quebrada arriba y llega a su casa
en donde descansa en una hamaca durante la noche. El sol predica y le da
consejos a esa gente.

Procedentes de diferentes comunidades embera se conocen varias
referencias miticas sobre el sol y la luna. En una ocasion escuché a un
anciano del alto Baudé que el sol y la luna eran flores que llevaban en la
cabeza (como aun suelen hacerlo los indigenas) Karagabi y Trituku
(variante dialectal de Tutruikd). Hay un mito sobre la infidelidad,
Karagabl, el creador de los hombres vivia con una mujer y estaba cubierto
de llagas. La mujer por eso ya no 10 queria, se iba sola a las fiestas y le era
infiel. Unas versiones afirman que Trituku era hermano de Karagabl y que
con él eraque la mujer 10 engafiaba. Cuando Karagabl puso a la mujer en
evidencia, la castigé convirtiéndola en /barakoko/ (pajaro luna,
sacaparado o gallina ciega; Nyctibius griseus). Como Trituku lucia en su
cabeza a la luna a manera de una radiante flor blanca, la mujer fué
condenada a mirarla eternamente a la manera del ave mencionada.

En la localidad de San Matias (mpio. de Ituango) al norte de Antioquia se
relata que el sol y la luna eran marido y mujer, ella quedé embarazada y él
huyé. Ella salié a buscarlo, habla concebido mellizos y éstos le hablaban
desde el vientre y la guiaban por el camino. Lleg6 a la casa de una vieja y
esta la mato pero dejo vivir a los nifios y los crié. Un dfa a los nifios se les
aparecio el papa y les conté la verdad. Los mand6 sembrar dos palmas de
“don pedrito’” /parara/ (Oenocarpus drianderae), sobrevino una
inundacién pero los muchachos se treparon a las palmas que creclan
rapidamente; la vieja se convirti6é en un tigre grandisimo y se ahogé.
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Luego las palmas cayeron en direcciones opuestas y formaron un rio; la
que cay0 agua abajo se convirtié en el sol y la que cay6 hacia el curso alto
se volvié la luna. Es de anotar que en el Baudo6 recogl un relato muy similar
pero curiosamente no se mencionan en ningun momento el sol y la luna.

Para los embera del Uraba antioquefio, los dos astros eran dos
hermanos que fueron convertidos en el sol y la Iuna por haber incurrido en
incesto; /jedeko/, la luna quiere mucho a Iurnadau! el sol pero no lo
puede alcanzar, en cambio el sol no la quiere porque ella como mujer tiene
la menstruacion. Severino de quien se tomoé la referencia anterior trae
también la siguiente: después de creasr a los hombres, Karabagl hizo al
sol y a la luna y les designé sus respectivos lugares pero l0s astros se
situaron mas lejos aduciendo que su brillo era muy fuerte para estar tan
cerca de la tierra. (Santa Teresa op. cit. 30-32, 70).

Las diferentes versiones de la historia del hijo de la pierna coinciden en
relatar que las manchas de la luna fueron hechas por este personaje pues
la queria castigar por ser la supuesta asesina de su madre. Constancio
Pinto transcribe una narracién de un embera de Juan José (Dpto. Cérdoba)
sobre las fases de la luna: el sol y la luna son un hombre y una mujer. La
luna trata de enamorario y le manda sus guifios con un solo 0jo, el otro se
lo tapa con un palo y cada dia descubre més la cara. Cuando la luna se
llena el sol se enamora y se casan pero la luna empieza a tener celos y
empieza a ocultar su cara otra vez. El sol trata de irse pero la luna
comienza a conquistario otra vez. (Pinto op. cit: 214)

Reichel recogi6 entre unos embera procedentes del Chami (Risaralda)
esta curiosa historia: la gente del sol y la gente de la luna eran muy ricos,
tenfan mucho oro. Un hombre quiso matar a los astros y l10s encerré en un
talego; entonces todo quedé oscuro y todo se murié, murié la gente del
sol y la gente de la luna. El hombre solté a los astros porque todos se lo
pedian asf: hicieron una fiesta y el hombre se emborrachd y quisieron
matario pero las lanzas y los garrotes no le haclan dafio (Reichel
1953:161).

Tratando de ordenar las anteriores menciones se tendria que el sol y la
luna aparecen en diferentes situaciones:

1. Una pareja de hermanos castigados a causa del incesto

2. Dos hermanos uno de los cuales era engafiado por su mujer con el otro
3. Un hombre y una mujer que se convierten en astros al caer las palmas
sembradas por sus hijos gemelos

4. Una pareja en la cual la mujer trata de conquistario a él y lo persigue en
su camino

5. El sol es un dios que en la noche viaja por otro mundo

6. El sol y la luna eran dos territorios habitados por gente muy rica.

Solo en las versiones 2. y 5. los astros son considerados
personificaciones de seres primordiales o deidades; en las otras historias
sSon personajes sin mayores atributos de superioridad. Es evidente que las
variantes no son consistentes las unas con las otras; la historia de los
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gemelos y las palmas que en San Matfas es protagonizada por el sol y la
luna a secas, en el alto Baudé versa sobre Karagabl y su hermana. Hay
otras versiones sobre el castigo al incesto en las que no se hace referencia
ni al sol ni a la luna. Seguin unos relatos los astros son los mismos seres
creadores pero segun otros fueron creados. Una interpretacion juiciosa de
todos estos problemas requeriria un estudio detenido de la mitologia
embera tomando otros aspectos ademas del astrondmico. Pero para los
efectos de este reporte creo que inicialmente basta con mostrar los
anteriores aspectos.

No he encontrado ninguna referencia ni verbal ni escrita que sugiera una
conceptualizacion de los embera sobre 10s equinoccios y los solsticios.
Sobre los eclipses, de Betania trae una referencia muy corta,
atribuyéndolos a parte del castigo del incesto (op. cit: 50); en el alto
Baud6 estos eventos se nombran como “consumirse” el sol o la luna
lumadau jidasla/ o /jedeko jidasla/ pero no se les da& ninguna
interpretacion.

En cuanto a las fases de la luna en el alto Baudé se nombran de esta
forma:

Luna nueva: /jedeko paima/ (luna negra)

Comienzo de creciente: /jedeko yhi zaké/ (luna pequefiita)
Cuarto creciente: /jedeko esara/ (media luna)

Lunallena: /jedeko arewarl/ (luna de dia)

Cuarto menguante: /jedeko esara/

Fin de menguante: /jedeko yhi zaké/ (luna pequeifiita)

Se reconocen entonces cuatro situaciones: luna negra, luna de dia,
media luna y luna pequefia. No se diferencia entre el creciente y el
menguante.

El menguante pensado como “unos tres dias después de la luna nueva”
es nombrado también como /jedeko bia/ o “luna buena” por ser la época
apropiada para las siembras y el corte de madera y otros materiales
vegetales. La luna llena y la luna nueva son las apropiadas para sacar
cortezas, resinas y miel.

En Guangul se usan los siguientes términos o expresiones:

Lunallena: /au ewariji/ o /tachl nawe uchiaji/
Cuarto menguante: /au ewari jodaru/

Media luna: /au ewari esaauka ne bu/

Luna chiquita: /tachi nawe chai maari ba jira chi/
Luna nueva: /tachi nawe ya jodachi/

En ltuango dicen:

Lunallena: /jedeko arige ewari/
Luna nueva: /jedeko parigu/

Media luna: /jedeko ewari esadra/
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GRAFICA 2
MEDIA LUNA  /jedeko ewari 8sadréa/

FINAL DE MENGUANTE
/jedeko yhizaké/

COMIENZO DE MENGUANTE
/jedeko ja burga/

CUARTO MENGUANTE
| jedeko @saral

LUNA LLENA
Ijedeko arewari/

FINAL DE CRECIENTE
/jedeko arewari ba bodoa/

COMIENZO DE CRECIENTE
Ijedeko yhi zaké/

LUNA BUENA PARA
CORTAR Y SEMBRAR

/jedeko bla/
FASES DE LA LUNA
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VIl. ESTRELLAS

Es muy dificil determinar si alguna vez los embera tuvieron mejor
observacion y mas variadas denominaciones sobre las estrellas. Segun las
fuentes a las que he recurrido, es decir la consulta del material mitolégico
segun diversos recolectores y entrevistas con emberas del alto Baudd, de
Guangul y del occidente antioquefio, a parece que la unica referencia en el
material mitologico es la que menciona Pinto procedente del Chami
(Risaralda) sobre que las estrellas son pajaros que no se caen por tener las
alas extendidas (op. cit.: 215).

En Guangul no pude obtener ninguna denominacién especifica, tanto
mas que alli los indigenas consideran que mirar el cielo nocturno con
detenimiento puede ocasionar enfermedades y si se llega a ver una estrella
fugaz es presagio de una muerte proxima. Tampoco pude conocer
nombres concretos de estrellas ni en la zona de Dabeiba ni en la de Murri
(Mpio. Frontino). En el municipio de ltuango, localidad de San Matias las
Pléyades son nombradas como /be jomia/ (/be/: maiz; /jomid/:
amontonado) y Venus como /ewari chindau/ (/ewari/: dfa; /chindad/:
estrella) “estrella del dia”. Fué en el alto Baudé en donde encontré varias
denominaciones: las pléyades son comunmente conocidas como /be
jaséa/ (mazorca de malz) pero un anciano en la vecina localidad de
Juribida las nombradas como /de jomia/: “casas amontonadas”; el
cinturon de Oridn se llama /de kau/: “viga de la casa”; dos estrellas del
Toro, muy juntas y de igual brillo y tamafio se nombran como /dau kakua
umé bema/ (/dau/: 0jo; /kakua/: cuerpo o unidad; /umé/: dos; /bema/
(forma del verbo ser), la expresion puede traducirse sencillamente como
“los dos 0jos”. Los emberas actuales no conocen ni el origen, ni
connotaciones 0 explicaciones sobre estos apelativos estelares, afirman
simplemente que “asl dice la gente”.

En el mismo Baudd otras estrellas son denominadas con
castellanismos. La Cruz del Sur es denominada /kuruso/,, palabra del
lexico corriente para decir “cruz”. Los cuerpos estelares muy brillantes
como Venus o Sirio son llamados /lusero/.

En la mayoria de las comunidades embera se usa el término genérico de
!cthauI o] !cthau! para decir estrella, cua!quner estrella. En Guangul
s6lo usan los castellanismos de “lucero” y “estrella”.

/chidau/ es un homénimo de tdbano o mosca que pica y del insecto que
alumbra llamado cocuyo. El término se puede descomponer asi: /chl/ es
golpear con el pufio o el pufio mismo, /dau/ es ojo. En San Matias
/chidau/ es también una corona de corteza con cintas de colores que
cotidianamente usan en esa localidad sobretodo los jovenes. En Guangul
tabano se dice /sita/ término que es evidentemente una variacion dialectal
de Ich"fﬂaul pero no es usado parareferirse a las estrellas.

A diferencia de algunos grupos indigenas de las llanuras y selvas
orientales, l0s personajes de la mitologia embera no estan representados
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en algunos grupos de estrellas sino que, como ya se vid, son relacionados
mas bien con el sol y la luna de una manera no muy clara segun las
distintas versiones actuales.

No pude tampoco encontrar ninguna referencia a la Vla Lactea y pude
comprobar como la mayorfa de los adultos ni siquiera se hablan percatado
de su existencia.

GRAFICA 3
ORIENTE NOCHE | DIA OCCIDENTE
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Vill. OTROS FENOMENOS.

a. El Trueno.

El trueno /ba/ es uno de los personajes mas reiterativos de los relatos
traducnonales se presenta en varias caracterizaciones; una es la de un ser
que fulminaba a los indios si mataban a algun tipo de insecto o lagarto o
por hablar de actividades sexuales; se narra entonces como unos indios,
generalmente dos hermanos, mataron al trueno y asl pudieron vivir més
tranquilos. Relatos de este tipo me fueron referidos en el Baudd y en
Guangul.

En otros cuentos /ba/ es un ser que salva a un embera de un personaje
que se convertia en brea y lo lleva a su casa en donde es atacado por
pajaros y crustaceos y el emberéa lo defiende. También aparece el trueno
como un jaibana que ensefa a alguien a convertirse en un brujo poderoso.
Estas tematicas también las escuché en el Baudé pero segun la
recopilacion de Reichel entre gente del Chami el que salva al embera del
hombre-brea (/horchibari/ segun esta version) es una personaje llamado
Dumio (op. cit. 156)

Por su parte Severino trae la version de que el rayo era un indio muy rico
que vivia en un bohlo de oro. Karagabl quiso cambiarle el bohio pero no
accedio. Entonces Karagabl lo cogié de la cabellera y lo arrojé al aire
confinandolo a vivir ahf arriba llevando un tambor para avisar la lluvia. Este
mismo cronista consigna otro cuento en que el rayo era un hombre negro
que mataba a los nifios embera y los ponfa en una palma alta para que los
comieran los ganillazos. Dos jaibanas sofiaron que con una lanza lo
vencerfan. Fueron donde el rayo y le clavaron una lanza en el pecho. Dice
Severino que en memoria de esto se guarda en los tambos una lanza de
madera para amenazar al rayo. (op. cit:70).

La costumbre de amenazar al trueno con una lanza de madera me fué
referida como una practica abandonada, por hombres ya mayores, tanto
en el alto Baud6é como en San Matlas.

Maria de Betania menciona la creencia de que el trueno es el ruido de
un tamborcito de oro tocado por los hijitos de los dioses que habitan
arriba. El trueno es también anuncio de la llegada de algun gran jaibana
(op. cit. 39)

Pinto trae varias modalidades sobre este tema. En el Andagueda le fué
contado que el trueno es el hijo de un jaibana que fué desterrado a las
alturas por molestar mucho con un tambor de piel de sapo. En el Alto Sinu
recogio la version de que el trueno es el ruido ocasionado por el choque de
dos grandes piedras de hielo que estan arriba las cuales al derretirse
causan la lluvia. De la misma zona consigna la variante de que arriba hay
unos negros que pelean durante las tormentas y que el que pierde cae a la
tierra en forma de rayo (op. cit: 216-219).
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Me parece que los embera tienden a conceptualizar en una sola idea los
fendmenos del trueno y el rayo. Al preguntar por cualquiera de los dos dan
la palabra /ba/ (en Guaguli /pa/), si se insiste por diferenciar el ruido del
resplandor designan a este ultimo como /ba purea/ traducido como “lo
rojo del rayo” en forma literal. Por esto no he tratado al trueno y al
relampago en dos a partes diferentes. Segun algunos cuentos los
reldmpagos son las flechas del trueno.

b. Los Temblores

En guangul me fué relatado que de acuerdo a la costumbre embera a una
joven, cuando tuvo la menarquia, la recluyeron en un pequefio recinto
dentro de la casa pero los padres la encerraron mucho tiempo y empezé a
engordar hasta que del peso el piso de la casa se rompié y en la tierra se
fué enterrando hasta que queddé en una cueva en las profundidades. Alll
esta acostada con los brazos extendidos; en ocasiones llega un raton y le
muerde la mano, entonces ella mueve algun dedo y la tierra tiembla. Una
historia casi idéntica fué recogida por Chaves entre emberas del Chaml
(op. cit: 152).

Maria de Betania refiere que los temblores los ocasiona Dabeiba para
que la gente se acuerde de ella. Dabeiba, segun esta version es un
personaje que le ensefé a la gente la agricultura, la cesterla, la ceramica y
a adornarse el cuerpo con tintes vegetales, pero un dia subié al cielo a
reunirse con su padre Karabagl (Op. cit: 62). En otro aparte esta misma
autora se cuenta que el mundo tiembla porque Carabagl que tiene la tierra
en una mano la pasa a la otra para descansar (op. cit. 40).

Por su parte Pinto dice que en el Alto Sinu se cree que la tierra tiembla al
moverse una muchacha que se hundié en la tierra por comer mucho (Op.
cit. 223).

Es significativo observar que la idea de la mujer enterrada como
causante de los temblores haya sido recogida en tres zonas embera tan
distantes y diferentes como la costa caucana, la zona chami y el alto SindG.
La mencioén de Betania sobre una deidad civilizadora y causante de los
temblores sl es bastante particular y en ningun otro lugar he hallado un
dato que se relacione.

c. El Arco Iris.

Segun Pinto en el Andagueda se cree que el arco iris es una culebra de
colores que come cangrejos pero cuando esta hambrienta se arquea y
chupa la sangre de los nifios causandoles la muerte al poco tiempo pero
los jaibanas pueden ahuyentarla con sus cantos. También se dice en el
Andagueda que una vez vino del arco iris un hombre barbado que les hizo
regalos y volvié a subir; 0 que cuando se ven dos arcos iris se esta
anunciando la muerte de algin jaibana (Op. cit. 221). En los relatos que
trae Betania el arco iris es un burro que se comba para beber en las
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quebradas, 0 que es un nifio que crecié tanto que no cabla en ninguna
casa y resolvié enterrarse. Cuando tiembla es cuando el nifio se mueve
pero cuando sale como arco iris es un anuncio de que no temblara (op.
cit.: 39).

En el alto Baudd of que el arco iris es un puente por el que anda
/aribada/ que es un ser entre tigre y hombre en el que se convierten
ciertos jaibanas al morir. En San Matias existe la creencia de que al arco
iris no se le puede sefalar pues el dedo se puede torcer. En los distintos
dialectos existe idéntico término para este fendbmeno: /euma/ pero no he
podido deducir su etimologia ni es un sindnimo de alguna otra cosa,
siendo excepcidn a esto ultimo la quebrada Guangui en donde el término
designa también a los rayos de luz que al filtrarse por el techo se dibujan
en el humo.

IX. VOCABULARIO.
Al frente de los términos se notara la fuente y procedencia.
a. Cosmologia.

Cielo 0 mundo superior: /baja/ (Baudd); /bajla/ (Chaves, Cham)

Mundo inferior: /yhabera/ (Baudo); /chiapérera /(Wassen, Choc6) /armu-
kura/ (Santa Teresa, Dabeiba); /aramuko/ (Reichel,
Chami); /aremuko/ (Chaves, Chaml); /aramora/ (Guan-

gul).

Fin de las aguas: /do karra/ (Baudd); /to ke/ (Guangul)

Lugar de origen o de contacto con el cielo: /jioré/ (Baudd); Llord es el
toponimo en castellano traido por los distintos compiladores.

b. Astros.

Sol: /@madau/ (Baudé; Dabeiba; San Matias); /umadau/ (Frontino)
/tachi akore/ (Guangul)

Luna: /jedeko/ (Baud6; Dabeiba); /tachinawe/ (Guangul)

Venus: /lusero/ (Baudd); /ewarl chidau/ (San Matias).

c. Estrellas

Pléyades: /be jaséa/ o /de jomia/ (Baudd); /be jomia/ (San Matlas)
Cinturdn de Oridn: /de kau/ (Baudo)

Dos del Tauro: /dau kakua umé bema/ (Baudo)

Cruz del Sur: /kuruso/ (Baudd)

Cualquier estrella brillante: /lusero/ (Baudd)

Genérico para cualquier estrella: /chidau/ (Baudé; Dabeiba; Frontino;
San Matlas)
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c. Otros Fendémenos.

Trueno: /ba/ (Baud6; Dabeiba; San Matias; Frontino); /pa/ (Guangul)

Temblor: /uremia/ (Baudd)

Arco Iris: /euma/ (Baudd; Dabeiba; San Matias; Frontino; Guangul)
Eclipse de sol: /&%madau jidasia/ (Baudo)
Eclipse de luna: /jedeko jidasla/ (Baudo).

BIBLIOGRAFIA CITADA

Betania, Maria de. 1964.

Chaves Milciades. 1945.

Isacson, Sven Erik. 1975.

Pardo, Mauricio. 1984.
Pinto, Constancio. C.M.F. 1978.

Reichel Dolmatoff, Gerardo.
1953.

Santa Teresa, Fray Severiano de.
0.C.D. 1959.

Vargas, Patricia. 1982.

Wassen, Henry. 1933.

46

Mitos Leyendas y Costumbres de las Tribus
Suramericanas. Editorial Coculsa. Madrid.

Mitos, Tradiciones y Cuentos de los Indios
Chami. Boletin de Arqueologia. V. I, T. Il péag.
133-159. Bogota.

Biografia Atratefia. INDIANA. No 3. Iberoameri-
kanisches Institut. Preubischer Kulturbesitz.
Berlin.

Zroara Nebura. Literatura Oral Embera. Talleres
del Centro Cultural Jorge Eliécer Gaitan. Bogota.

La Cultura Katia. Vol. |. Ed. Compas. Medellin.

Algunos Mitos de los Indios Chami. Revista
Colombiana de Folclor. 2* época. No. 2. pég.
148-165. Bogota.

Los Indios Katios, los Indios Kunas. Ensayo
Etnografico de dos Razas de Indios de la
América Espafiola. Autores Antioquefios. Vol. 7.
Imprenta Departamental. Medellin.

Apartes sobre la Cultura Espiritual de los Embera
del Valle Arriba. Trabajo de Campo. Universidad
de los Andes. Bogota.

Cuentos de los Indios Chocoes recogidos por
Erland Nordenskiold durante su expedicién al
Itsmo de Panamé& y publicados con notas y
observaciones comparativas. Journal de la
Societe der Americanistes. n.s. T. XXV. péag.
103-137. Paris.





