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El anhelo de los joti de
escribir un libro,
se ve ahora materializado
en sus propias explicaciones
de quiénes son, cOMo son,
pOr qué ocupan
esas tierras, qué hacen,
cual es su situacion actual
y por qué abrigan
un ethos tan particular

y complejo
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En la escuela, San José de Kayama, 2011. (Fotos: E.y S. Zent)




Esta obra constituye una respuesta a la solicitud de cooperacién que nos hiciera un nu-
trido grupo de indigenas joti de la comunidad de Jwabeki jkyo (Kayama), estado Bolivar, Venezuela, a
quienes hemos conocido desde 1996. Al menos tres grandes motivos inspiraron la peticién de los jo-

ti para escribir este libro:

1 Especialmente durante la ultima década, los jotI experimentan un incremento de amenazas en
ambitos de seguridad (incursiones de grupos irregulares armados), salud (aumento de enfer-
medades introducidas agudizadas por la ausencia de servicios sanitarios regulares efectivos),
ambiente (operaciones mineras que generan la contaminacién o agotamiento de recursos), eco-
nomia (creciente dificultad de acceso a bienes occidentales como medicinas, baterias o insumos
escolares) e incluso cultural (mayores contactos con otros grupos que activa cambios de costum-
bres y conocimientos). Esta compleja serie de factores ha ampliado la consciencia de los joti de la
vulnerabilidad de su valiosa cultura amazénica, y los ha estimulado a establecer estrategias de
supervivencia bioloégica y sociocultural que apunten a su preservaciéon y continuidad. Entre ellas
se encuentran: la lucha por sus derechos territoriales; documentacién de su lengua (grabaciones
y textos escritos); videos y fotografias; clases de cultura en su escuela y organizacién de eventos
festivos (como el «mundial joti» de futbol en diciembre de 2016 y 2018). Otra respuesta concreta
ha sido organizarse como «Asociacién Civil Jodena U», con la que este texto esté articulado desde
su solicitud en concepcién y logistica. Los Estatutos y Acta Cosntitutiva de Jodena U se incluyen

como apéndice.
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2 La certeza de que tienen un compromiso para expandir su mensaje de vida basada en una
ética de amor, bien, construccién, generosidad y cuidado de todo lo que existe en el mundo.
Este mensaje ha sido transmitido de generacién en generacién de manera oral. Los actuales
sabios, consideran que debe escribirse para esta y futuras generaciones joti, otros indigenas
y todas las personas que tengan la capacidad de escuchar, entender y practicar ensenanzas
ancestrales.

3 Laidea de escribir un libro se concreté mas fehacientemente por un evento legal sin trascen-
dencia que involucré a un joven jotI quien visitaba Ciudad Bolivar y fue imputado injustamente.
Aunque su inocencia se determiné de inmediato, el juez del caso se pronuncié diciendo «que
ayudaria en el futuro, si las autoridades gubernamentales y el publico general de Venezuela,
tuviesen una mejor idea de quiénes son los joti, de donde provienen, dénde estan, como vivens.
Ello, debido a que la mayoria de venezolanos sabe poco o nada sobre ellos, aunque los joti fue-

ron contactados por primera vez por la sociedad venezolana no indigena en 1969.

Fue asi como los miembros directivos de Jodena U, junto con unos 200 joti presen-
tes en asamblea comunitaria, decidieron auténoma y consensualmente producir un libro sobre ellos
mismos, desde su propio punto de vista, incluyendo informacién sobre su historia, territorio, ma-
pas, cultura, economia, ecologia, espiritualidad, rituales, cultura material, costumbres sociales, ética
ambiental y ethos en general. En subsiguientes asambleas elaboraron en su lengua una tabla de con-
tenido y se consideraron como los principales propositos del libro los siguientes: (1) dar a conocer a
los joti, sus tierras y estilo de vida a la sociedad inmediata (Venezuela), mediata (cuenca Amazonica)
y global (mundo); (2) proporcionar una fuente de informacién bésica de consulta a los jévenes y futu-
ras generaciones joti anticipando los cambios culturales que pueden afrontar en los préoximos anos; y
(3) engranarse con el plan de defender sus derechos a existir como entidad cultural colectiva diferen-
ciada y Unica para contribuir a afrontar los contextos actuales de cambios. El trabajo se incorporara
a la escuela como libro de texto.

En ese contexto, los joti contactaron y convocaron a Egleé y Stanford Zent del Labora-
torio de Ecologia Humana del Instituto Venezolano de Investigaciones Cientificas (IVIC), para pedirles

concretamente lo siguiente:

A Escribir un libro en espaniol para ser complementado con imdagenes histéricas y actuales que se-
leccionarian y elaborarian consensualmente en la comunidad, pues la parte grafica (fotografias e
ilustraciones) esté parcialmente a cargo de los joti.

B Seguir la siguiente Tabla de Contenido, elaborada consensual y comunitariamente:

1 Namuliyé aiye. Este prélogo explicativo introductorio.

2 ;Jwaidi ni Joti da?, ;Quiénes son la gente verdadera, los joti? ;Jibi ayadi da?, ;Cuantos hay?, ;Jtebéna
mee dekadi da?, ;Doénde viven? Ademas de contestar esas preguntas, este capitulo se concentra en
narrar los primeros contactos de los joti con miembros de pueblos no joti en las décadas de 1970,

1980y 1990. La perspectiva histérica se ofrece desde la visién de los protagonistas.
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3 Jkyo, territorio joti. Se describen aqui las diferentes nociones del término jkyo, asi como los limites
y extensiones de sus territorios tal como se trabajaron en el proyecto de la demarcacién de sus
tierras (2001-2017). Se incluyen sus declaraciones comunitarias sobre la importancia y sacralidad
de sus territorios antes, ahora y en el futuro.

4 Jo baede jawa, Namuliyé Joti. Se narran aqui las historias de sus origenes, aquellas del tiempo pri-
mordial, contadas por los primeros joti. El capitulo se concentra en transcribir las narraciones
e historias de origen y creacién en tres areas, el mundo o cosmogonia, la gente o antropogonia,
relaciones entre diversas entidades que permiten la dinamica de la vida (animales, plantas) y me-
dios que la sostienen (aire, luna, sol) o ecogonia. Se describe aqui la nocién de persona humana
jotl que es necesario conocer para entender estos tres ambitos.

5 Jkyo balebt, Jawa balaijkye. Se narran aca las maneras en que los joti han encontrado su sustento
desde el inicio de los tiempos. Este capitulo se concentra en exponer parte de la inmensa sa-
biduria ecoldgica y técnica joti para vivir en sus selvas. Recoge los testimonios y lo que se ha
observado en areas de caceria, pesca, recoleccién y horticultura.

6 Jkye wibi majkyd, Maluwé mai. Ceremonias y ritos sagrados ancestrales. Este capitulo describe las
fiestas o festividades rituales mas importantes que celebran los joti a lo largo de la vida de una
persona desde que esté en el vientre hasta que muere. Se mencionan también las indumentarias
y ornamentaciones corporales mas usadas desde tiempos antiguos.

7 Yudeka jawa, O Jibidi deka jawa, medicina tradicional. Se describe en esta seccién la nocién de salud
joti, y las maneras de conservarla o reponerla si se sufre alguna enfermedad. Se registran sus cau-
sas y quienes las producen. Se incluye, ademas, aspectos del entrenamiento de los jkgjojadi, los
chamanes que curan y ayudan en todas las dimensiones de la vida. El capitulo describe la trayec-
toria de la vida después de la muerte o las nociones de escatologia joti.

8 Jkyo jkwaini. Este capitulo se concentra en enfatizar los aspectos que permiten vivir la filosofia
central jotl: el cuidado y conservacién de todo lo que los rodea, las selvas que ocupan. Incluye
ademas Jkimarié, los sitios sagrados y el ethos cultural, es decir, los aspectos morales, qué deben
aprender o cOmo se espera que se comporten los jévenes para continuar un estilo de vida respe-
tuoso, sano y garantizar amor, felicidad y bienestar.

9 Bae anuwédi majkyd, Jta int. E1 Ultimo capitulo describe elementos caracteristicos de la vida contem-
poranea, como son aspectos de la educacién, la escuela comunitaria y la dispensacién de la salud.

Se culmina el libro con un mensaje de despedida y vida optimista.

En la asamblea comunitaria se pidié que este texto debia escribirse en un lenguaje

accesible para ser usado por las generaciones presentes y futuras, en escuelas y similares.

C Incorporar los mapas de sus territorios que han elaborado desde el 2002, hasta el presente.

Aunque algunos jotI usan el espafiol de forma escrita en textos breves, considera-

ron mas apropiado solicitar la asistencia de un hablante nativo de espafiol para redactar y engranar
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sus testimonios, seleccionandonos por el nexo de anos y afecto que nos une a ellos. Hemos estado
en contacto continuo con los joti por dos décadas (1996-2017), como cientificos e investigadores, estu-
diando su etnoecologia y ecologia conductual (https://ivic.academia.edu/Zent), como colaboradores
en su proyecto de autodemarcacién territorial (2001-2006, que implicé transferencia de conocimiento
y equipo a una poblacién que no habia usado o algunos incluso visto GPS, computadoras, cAmaras fo-
tograficas, grabadoras), y como defensores y acompanantes en diferentes eventos relacionados a sus
derechos humanos o territoriales, salud, educacién y desarrollo comunitario (2009 al presente). Al-
gunos de los productos concretos que han derivado de nuestra relacién con los jotlI a lo largo de los
afnios son los siguientes: (1) mapas detallados de su territorio; (2) expedientes de su solicitud territorial
incluyendo toda la documentacién pertinente, registrada legalmente ante las agencia gubernamen-
tales a cargo de la demarcacion territorial indigena; (3) adiestramiento sostenido en computacion al
que se iniciaron como parte del entrenamiento proporcionado en el proyecto de demarcacién de sus
territorios; (4) elaboracién de un alfabeto consensual para escribir la lengua jotl mediante talleres
comunitarios (2002, 2005); (5) publicacién del Ginico diccionario bilingle joti-espafnol conocido que
se ha usado en la capacitaciéon en lecto-escritura en joti entre la poblacién mas joven; (6) instruc-
cién en cartografia occidental (GPS y ArcView) a aquellos seleccionados por la comunidad, lo que les
permite ahora continuar el monitoreo de la ocupacién de la tierra en nuevos asentamientos o poten-
ciales invasiones de foraneos en especial mineros; y (7) constituir un canal solidario para contactar
las instancias pertinentes en momentos de emergencias. Por consiguiente, este libro constituye una
continuacién de nuestro compromiso moral con los joti y nuestro afdn por atender sus necesidades lo
mejor que podamos con nuestros recursos y capacidades.

La serie de mapas entregados en 2006 a la autoridades venezolanas donde se mues-
tra la ocupacién territorial histérica de los joti no han sido nunca publicadas. Su incorporacién en
este libro redundan en consolidar la legitimacién de propiedad territorial jotI en virtud de que el Esta-
do venezolano no ha otorgado los esperados titulos de propiedad de tierras étnicos. Al hacer publicos
los mapas, los jotI esperan poder fundamentar su derechos consuetudinarios a ocupar los territorios
que sefialan como suyos en y alrededor de la sierra Maigualida. Animados por el espiritu de la legiti-
macién, han decidido igualmente, actualizar los mapas en virtud de que han pasado més de 10 aflos
desde su elaboracién con el propésito de reflejar los cambios y dindmicas mas recientes.

La dindmica de la escritura de este libro siguié el mismo enfoque ético: el indice o ta-
bla de contenido joti consensual se reproduce en este trabajo con la mayor fidelidad posible, tal como
lo escribieron en esa asamblea y constituy6 la directriz clara de composicién de este texto. Todo lo
que se afirma aqui, proviene de las voces de hombres, mujeres, adolescentes, nifios y ninas joti que a
lo largo de los afios han expresado sus visiones del mundo, la gente y seres que lo habitan. Siguiendo
sus pautas no se usé ningin material publicado o testimonios dichos por personas que no sean joti.
Cada aparte, se concibié como un discurso continuo entrelazado pero subdividido. Los criterios jo-
ti para expresar de manera escrita y grafica quiénes son ellos mismos, se fundamenta en que tanto
la escritura como disefio de este trabajo es el fruto del esfuerzo de varias manos y a partir de mul-

tiples eventos, recuerdos, visiones. Las oteadas que se dan aca sobre el estilo de vida y filosofia joti,
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provienen de sus propias perspectivas. Los Uinicos no-jotI involucrados en este proyecto, hemos ac-
tuado como transcriptores y traductores del texto al espafiol y hemos tenido el privilegio de conocer
y estar en unas 25 comunidades joti, por periodos intermitentes desde el afio 1996, tanto en el estado
Amazonas como en Bolivar. Sin embargo, este producto es el resultado de un esfuerzo mancomunado
que conté con actores especificos que asumieron las responsabilidades de las partes de este proyecto,
siendo Alirio Juae MAl6 el coordinador general y Egleé L. Zent la responsable de la escritura del ma-
nuscrito. Diversos sabios y maestros jotI junto con E. y S. Zent realizaron la edicién del final del texto
que mejoré el equipo de Ediciones IVIC.

Las palabras que alimentan estas paginas provienen de muchas voces. El libro es
producto de multiples didlogos con un nutrido numero de joti durante los ultimos 20 afos en diversas
localidades y asentamientos. Parte de la informacién que lo conforma, proviene de encuentros, con-
versaciones y entrevistas que hemos ensamblado con muchos jotI a lo largo de nuestros recorridos
por su territorio. Algunos apartes devienen de reflexiones y exposiciones colectivas joti. El discur-
so se acoge a un hilvanar de testimonios resguardando la autoria donde sea prudente a solicitud del
hablante o reconocerla con apertura certificando la propiedad intelectual del hablante. Todo lo que
narra este libro proviene de palabras moduladas por los joti, por ello, a lo largo de todo el texto, se ci-
ta el nombre y la fecha de quien dio la informaciéon correspondiente. En ese sentido, vale mencionar
desde el inicio, que una tradicién que cambi6 en las ultimas décadas, fue justamente la manera en

que se nombra a cada persona en la sociedad joti,

Al principio la costumbre y tradicién era no tener nombres, solo si la persona tenia una

caracteristica muy especial en su cuerpo o conducta (Ulijkulé Jtute, [kwaglg 18-8-2004).

Los nombres propios personales son un modo reciente de hablar entre los jotl. Tal vez,
porque las comunidades estaban conformadas por pocas personas y no era tan necesario poner nombres
a todos, la gente se llamaba por el tipo de parentela que tenia en su casa: Ama o Aba [mamé], Bdba o Jlae
[papd], Jlae [abuelo], Ama u [abuela], Jné o Aki ja [hermano mayor], Jtujdea o Ikyuki ja [hermano menor], Jlu
o Akl jau [hermana mayor], Jayu o Ikyuki jau [hermana menor], Nawi [hijos de otras personas que no son
familia consangliinea pero son cercanos, como primo], Ji [persona del mismo sexo no tan cercana o ami-
ga, no pueden casarse con sus hijos], Jluwéna [persona cercana muy estimada, amiga, pueden y prefieren
casarse con sus hijos]. Aba también se llama a la hija de Ji (Alabala Aubojkyo, 29-8-2004), entre otros tér-
minos de parentesco. Los nombres propios practicamente no se usaban. Los apellidos no existian aunque
se reconocian los grupos de ascendencia pero no estaba marcado lingiiisticamente. Sin embargo, el Esta-
do venezolano lo exigié como un requisito obligatorio para reconocerlos como sujetos de derecho. Por ello,
los joti se organizaron y decidieron sus nombres y apellidos como se describe en el capitulo 3, y el nom-
brar a la descendencia es una practica mas comun hoy dia. Se indican a lo largo de este libro los nombres
personales usados y reconocidos por las comunidades recientemente. La modalidad adoptada es la del
uso cotidiano, aunque la primera vez que se cita a una persona se mencionara su nombre completo con

todos sus apellidos que remonta a su ascendencia e incluso el lugar donde se conversé.
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La extension, caracteristicas y limites de los territorios joti se detallan en el capitulo
3, Una vez que se proporciona la historia parcial de ocupaciéon del territorio en el capitulo 2, sustenta-
do en sus dindmicas como sociedad altamente moévil. Habia, y atin hay, mucho movimiento de gente.
En efecto, la alta movilidad de los joti es una tradicién que ha sobrevivido con mucho ahinco, aun-
que con matices de menor intensidad o frecuencia algunas veces. Vale destacar que contamos con
mas de un centenar de relatos de vida nutridos en detalles sobre a donde iba y venia la gente asi co-
mo sus multiples asentamientos. Hemos limitado el texto aca a los procesos globales de fundaciones
y migraciones que proporcionan una imagen genérica mas clara que legitima su propiedad sobre esos
territorios de la sierra Maigualida. Se quiere subrayar el valor de la memoria y la oralidad vis-a-vis los
documentos escritos para certificar la propiedad de la tierra. A ello, se suman las diferentes maneras
de concebir la propiedad, en el contexto jotl basadas en los movimientos, caracterizada por perma-
necer en asentamientos por periodos de tiempo muy variables, regresar a ellos en meses o estaciones
cada ano o después de varios anos, reocuparlos o permitir que sean usados u ocupados por otros joti.
Tal nocién de propiedad difiere con la presencia permanente continuada en el tiempo de la sociedad
no indigena, y constituye una forma social de apropiacién histérica de la tierra.

Aligual que la movilidad, los joti también han continuado reproduciendo las maneras
en que se obtienen los recursos de las selvas y aguas, en técnicas y artes de caceria, pesca, agricul-
tura o recoleccién, los instrumentos (cerbatanas, lanzas, trampas, entre otros), las formas en que
desde hace siglos se ha transformado la materia de la selva en instrumentos Utiles para reproducir
la vida en el bosque (pilones, telares, atuendos corporales) o cémo deben construirse casas de habi-
taciéon o campamento (techos, paredes, pisos). También se han continuado por siglos las ceremonias
y rituales, ideologias y éticas subsumidas en todas estas practicas que han sobrevivido de muchas
maneras incluso inscritas en la tierra. Ha habido cambios durante las ultimas décadas alimentados
por el contacto con la sociedad envolvente y producto de las propias dinamicas de transformaciones
de las sociedades. Sin embargo, los valores y practicas esenciales sobre los que se sustenta la cultu-
ra jotl parecen solidos desde hace siglos segtn el testimonio de muchos joti que se citan en este libro.

En virtud de que se siguen los lineamientos de la comunidad, no se citan trabajos
publicados, perspectivas o juicios de otras personas que no sean joti por lo que se considera util men-

cionar aqui dos cosas:

1 Seusan los nombres en lengua jotI para plantas, animales, toponimia, entre otros, pero se ofre-
cen tablas con nombres referenciales en espanol y latin organizadas por orden alfabético en joti.
2 Es pertinente hacer aqui una breve sintesis referencial de algunas fuentes literarias donde se ha
hablado o mencionado a los jotI para que las futuras generaciones pueden encontrar facilmente

lo que se ha escrito hasta ahora acerca de ellos.

Se cree que la primera mencién de los jotI la hace el naturalista aleman Alexander
von Humboldt a inicios del siglo XIX, al listar nombres de grupos indigenas que habitaban los bos-

ques de la Orinoquia venezolana pero que él nunca llegé a ver. La siguiente menciéon la puede haber
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hecho Agustin Codazzi cuando levantaba los mapas de las tierras de la nueva Republica de Venezue-
la en la primera mitad del siglo XIX, pero al igual que Humboldt, Codazzi no utiliza el término joti o
jotd sino chicano, shikana u orechicano (probablemente se refiere a subgrupos de yabarana) para refe-
rirse a grupos que habitaban los actuales territorios jotI (Codazzi 1841:272). En la primera década del
siglo XX, Theodore Koch-Grinberg hace la primera mencién directa de un grupo de gente que pare-
cen ser los joti, al sefialar que ocupan las cuencas de los rios Caura, Erebato y Ventuari y los llama
waruwadu, que es el término que hasta hoy usan los piaroa y yabarana cuando hablan de los joti. Sin
embargo, Koch-Griinberg jamas vio o contactd a un solo jotI y su informacién proviene de lo que le
contaron sus guias indigenas yekwana, que tampoco conocian realmente a los joti. Unos afios mas
tarde, en 1945, se funda el pueblo criollo fronterizo més cerca de los territorios joti, San Juan de Ma-
napiare, y se escuchan reportes acerca de la existencia de los joti, pues indigenas de la regién tal vez
yekwana, piaroa o yabarana cuentan de encuentros aislados con grupos que no conocen y creen que
pudieron haber sido waruwaru (Coppens 1983:254). En 1961, el arquedlogo catalan José Maria Cruxent,
del Instituto Venezolano de Investigaciones Cientificas (IVIC), con ayuda de guias efiepa y yekwana,
fue el primer cientifico occidental en contactar a los joti del area del Alto Cuchivero, alrededor del rio
Kayama (tributario del rio Ventuari, a su vez tributario del Orinoco), estado Bolivar. Cruxent escribi6
un articulo que nunca publicé sobre un encuentro con unas I4 personas a quienes denomina shika-
na. Lamentablemente, salvo citas de quienes leyeron el trabajo en esa época, no se sabe qué escribié
en realidad, pues nunca se ha podido encontrar ese escrito. El antropélogo aleman Johannes Wilbert
trata infructuosamente de encontrar a los shikana en la década de 1960 (Wilbert 1963:125), pero no es
sino hasta finales de 1969 que son finalmente contactados por misioneros norteamericanos de la Nue-
vas Tribus guiados por piaroas. Los misioneros escriben notas breves sobre sus primeros encuentros
con los joti, denominéndolos yowana (Bodin 1969; Dye 1970; Bou 1970).

De 1969 se conoce la mencién oral del antropélogo francés Jean-Paul Dumont, quien
conducia un estudio de campo entre los efiepa, y recuerda haber conocido a dos mujeres joti casadas
con hombres efiepa. Correspondié a Jaques Jangoux, fotégrafo belga con interés etnolégico serio, es-
cribir y ser el primer fotégrafo profesional en documentar la cultura joti. Jangoux redacta un licido
articulo en 1971 sobre sus propias experiencias donde llama sin ambigliedad hoti a quienes habian
estado siendo denominados como chicano, shikana, orechicano, waruward, waruwadu, yabarana
monteros, jaja, o yowana. Jangoux contacté a los joti del Alto Cuchivero, primero en 1970, luego en
1971 y, finalmente, hace una visita de 23 dias en 1971, cuando estuvo acompanado del fotégrafo fran-
cés Henry Corradini y de la antropdloga cubana Maria Eugenia Villalon. Corradini, escribe vividas
impresiones de sus viajes entre quienes llama los chicanos (1973a, 1973b, 1973c). Durante las estaciones
secas de los afios 1972, 1973y 1976, el etnografo belga Walter Coppens visita a grupos joti del Cuchivero
(Coppens 1983:249), en sus dos ultimos viajes lo acompana Phillipe Mitrani, antropélogo francés con
quien publica un interesante reporte etnografico (Coppens y Mitrani 1974). Coppens escribe también
otros trabajos sobre los jotI (1975, 1983). A partir de estos trabajos se not6é que los chicano, shika-
no y waruwaru, considerados como diferentes, correspondian en realidad a los joti (Jangoux 1971:1;

Coppens y Mitrani 1974:133; Coppens 1983:252). También en esta década de 1970, el etélogo aleman
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Irenaus Eibl-Eibesfeldt (1973), visita las misién de Cano Iguana y publica su descripcién etnografica de
los jotl. Una lista de palabras jotI se publico a finales de los setenta (Guarisma y Coppens 1978) y se
escribieron dos tesis de pregrado ricas en datos etnograficos y lingliisticos por parte de estudiantes
venezolanos de la Universidad Central de Venezuela (UCV), Virginia Guarisma (1974) y Diana Vilera
(1985). En 1989, la antropdéloga venezolana Nalda Silva Monterrey, toma datos corporales entre 24 in-
dividuos jotI de Kayama (1989), siendo este el tnico estudio de antropologia fisica con el que se cuenta
de ellos. Fred Keogh y Lourdes Giordani, visitan la misién de Kayama y unas comunidades mas arri-
ba de los rios Kayama y Moya desde enero hasta junio de 1989 y los resultados se presentan en la tesis
doctoral de Keogh (1994), centrado en el impacto de la misién, el cambio cultural y las relaciones de
los jotI con otros grupos indigenas. Entre abril de 1994 y febrero de 1997, Robert Storrie condujo un
trabajo de campo entre los joti de Kayama y Cano Iguana (Storrie 1999, 2003). En 1997 Marie Clau-
de Mattéi Miiller junto con Paul Henley y Howard Reid, hacen una comparacién de las lenguas maku
donde incluyen al joti. Desde abril de 1996 hasta el presente, hemos publicado resultados de nuestras
investigaciones y colaboraciones entre los joti en diversos trabajos como se cita en la bibliografia al
final de este capitulo.

Finalmente, debe hacerse una acotacién sobre el alfabeto usado en este libro. Miem-
bros de la Misién Nuevas Tribus (MNT), asentados en Cafnio Iguana, desarrollaron un alfabeto joti que
consiste de 15 vocales (8 orales y 7 nasalizadas: a, g, 4,4, 4 €,¢,1,1,0,9,06, ¢, 4, ), 3 semiconsonantes y 16
consonantes (b, j, jk, jky, jl, jn, jA, jt, jw, jy, k, ky, 1, m, n, i, t, w, y). Una gran parte de la poblacién mayor
de 10 anos de Iguana, lee y escribe efectivamente con este alfabeto que ha sido usado por los misioneros
para traducir varios capitulos de la Biblia y otros materiales catequisticos. No obstante, dado que resul-
ta muy dificil de reproducir a través de los sistemas digitales escritos (computadoras, teléfonos, etc.), los
joti de Jwabeki jkyo no quisieron usar el alfabeto de la MNT y nos solicitaron ayudarlos a crear un alfa-
beto consensual donde ellos como hablantes decidieran cémo escribir su lengua bajo la guia de alguien
con formacioén lingtiistica. Ya durante los anos 2004 a 2007, Miguel Marcello Quatra, quien en ese tiem-
po era sacerdote catélico residenciado en Kayama durante cinco afios, habia organizado a los maestros
de esa comunidad para recolectar palabras que conformarian un Diccionario joti-espafiol. Tal diccionario
fue publicado en 2008 por Ediciones IVIC. El alfabeto utilizado es producto de dos talleres de dos se-
manas de duracién cada uno realizados en Kayama en abril 2002 y octubre 2005, liderados por S. Zent
como asesor linglistico y por M. M. Quatra, quien impulsé y organizé el proyecto del diccionario y el
alfabeto desde el inicio. En esos talleres participaron todos los maestros jotI de la comunidad, algunos
adultos mayores y dos monjas misioneras. Las decisiones sobre la ortografia del alfabeto y las reglas de
redaccién a utilizarse fueron tomadas consensualmente por los joti presentes. El alfabeto es fonémico
en tanto que cada letra o combinacién de letras corresponde a un sonido funcional en el idioma y con-
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siste de 18 vocales (i, 1, 1, 0,9,0,0,u,u), 19 consonantes (b, d, j, jk, jky, j1, jn, j1, jt, jw,
jv, k, ky, I, m, n, i, w, y) y un caracter suprasegmental (). Actualmente, los maestros joti en Kayama es-
tadn ensenando este alfabeto a sus alumnos, para lo cual han producido algunas cartillas educativas.
En este libro se utiliza el alfabeto consensual de Kayama para escribir las palabras que aparecen en la

lengua jotl, excepto los nombres escritos en Iguana en su alfabeto.
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El anhelo de los joti de escribir un libro, se ve ahora materializado en sus propias ex-
plicaciones de quiénes son, como son, por qué ocupan esas tierras, qué hacen, cuél es su situaciéon
actual y por qué abrigan un ethos tan particular y complejo. Esperamos que al leer y mirar este tra-
bajo, se incremente el respeto y afecto hacia las diferentes formas de vivir y estar en el mundo, en
especial que la ética de vida joti ayude a subrayar la importancia de cuidar y amar el entorno y a sus

seres Vivos.
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Los n1 joti somos la raiz,
estamos sujetos a la tierra,
S1 N1 jotl se acaba, se acaban
las raices y se acaba la
tierra. El mundo existe
porque estamos los jotl con
nuestra lengua y cultura,
porgue hemos estado
aislados de criollos

y otras gentes.

S1 nl jotl cambiamos
mucho, cambia todo. Si1 se
mueren los que saben y

se acaba la cultura, alli se
acaba el mundo

Noé Jono Luwilu, Jtabali Nuwe, 24-4-2002.
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ni joti da?
;Quiénes son
los jodi,

joti o joto?
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En la serrania Naigualida, al sur de Venezuela, ha vivido desde tiempos inmemoriales
un grupo humano que se ha denominado con distintos nombres segtun diferentes lenguas o alfabetos,
tales como: hoti, hotl, hott, joti, joti, waruwaru, waduwadu, yowana, chicano o shikanos. Ellos mis-
mos decidieron escribir su nombre jodi en el norte (estado Bolivar) o joto en el sur (estado Amazonas)
como les ensefiaron a escribir los misioneros. Jo en general significa gente y -di o -t6 indica plural, pe-
ro solo para gente o entidades animadas. En este texto se hace una conciliacién combinando ambos
etnonimios y se referira a ellos como los joti en un intento por respetar las dos maneras de escribir la
autodenominacion de los diferentes miembros de este grupo étnico.

La cultura, lenguaje y estilo de vida jotI son muy diferentes al de cualquier otro
grupo étnico que se conozca en la regiéon amazoénica. Sus maneras de ver al mundo y comportarse
son muy Unicas y originales. Apenas a inicios de la década de 1970, los joti decidieron ser conocidos
por los no joti, siendo por ello el tltimo grupo étnico en ser contactado en el territorio venezolano.
Permanecieron alejados de las sociedades que los rodeaban hasta hace menos de 50 anos. Sin em-
bargo, atn hay joti que no quieren ser vistos por nadie mds solamente por gente que sea ni joti, (Ikyujte Jwoli,
Jlate Bowijte, en Jkudilé jedd, 23-5-2012).

La voz jotl quiere decir gente en plural, y cuando el sustantivo se marca con
ni, como ni joti, se traduce con énfasis «la gente verdadera». Hoy dia la poblacién total de ni jo-
ti conocida se calcula alrededor de 1700 personas repartidas en unas 25 comunidades. Mas que
concentradas, tales aldeas se encuentran esparcidas por la serrania de Maigualida, cuya secuen-
cia de altas montanas constituyen la frontera natural entre los estados Amazonas y Bolivar. Las

comunidades que concentran los mayores nimeros de poblacién segun los calculos de un joven
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Territorios joti, donde se construyen las comunidades y se desarrollan los dias, 2005. (Foto: E. y S. Zent)




LIBRO ( INITARIC 1
HISTORIA, TERRITORIO Y




joti, Gerardo Liye (Altos de Pipe, 22-9-2016) y los datos poblacionales censales acumulados que te-

nemos desde 1996, son las siguientes:

Tabla 2.1: Poblacién joti 2016

Comunidad Poblacion aproximada Estado
Jwabeki jkyo (Kayama) ~ 800 Bolivar
Jkayg Ikwala (Cafio lguana) ~ 500 Amazonas
Bolojkoto (Morocoto) ~110 Amazonas
Banderita ~25 Amazonas
Jtujku jedé (cano Mosquito) ~75 Amazonas
Jkawale ~ 30 Amazonas
Blanco ~10 Amazonas
Corroncho ~10 Amazonas
Otras ~ 150 Amazonas / Bolivar
Total ~ 1710

Aunque la poblacién de Kayama, Iguana y Morocoto esta relativamente concentrada,
estas comunidades consisten en realidad en conglomerados de vecindarios que estan comparativa-
mente cerca (con distancias que van desde poco minutos a un dia de camino entre ellas) y que suelen
denominarse genéricamente nuwejkyé jkyodd [caserios, asentamientos, comunidades] compuestas
usualmente por una a varias familias nucleares y mas frecuentemente una familia extendida con
pocos o ninglin miembro que no tenga algun tipo de parentesco con el resto del grupo de residencia.
Aunque varia mucho, los sectores familiares tienen dimensiones flexibles pero suelen tener entre 5
a 50 personas al mismo tiempo. Los nuwejkyé jkyodd joti, se encuentran dispersos en diversos terre-
nos: en sinuosas laderas y cerros, o sobre atenuadas vértices donde se besan dos colinas, incluso en
ocasiones entre las onduladas y diminutas playas que flanquean rapidas quebradas innavegables casi
siempre a lo largo de muchos y diversos tipos de bosques. Las casas suelen estar resguardadas por ar-
boles y palmas, arbustos y yerbas, usualmente cerca de pequefios canios suaves poco o no navegables,
junto a laderas boscosas o pequetios valles rodeados por altas montanas y picos, aunque también se
los puede ubicar en lugares planos no muy extensos, o vecinos a rios de raudales sonoros, a lo largo y

ancho de la compleja e irregular topografia de Maigualida.

Periodo de contacto, 1970 a 1990

Se pierde en la memoria el momento en que los joti llegaron para ocupar los espacios

de esta serrania. Dado que no se conoce ningun tipo de registro verbal o escrito de que otras perso-

nas o grupos hayan ocupado estas regiones, muy probablemente, desde hace miles de anos atras los
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Madre con sus hijos en el Cafio Iguana, 2005. (Foto: E. y S. Zent)

jotiiniciaron el poblamiento de las tierras que circundan Maigualida. Estaban ya cuando llegaron por

primera vez los no-jotI por esas regiones, como lo certifican diversos registros. Ademés, muchos de

ellos recuerdan hasta hoy dia no haber visto jaméas a gente no joti hasta la década de 1970, algunos ni

joti viven todavia lejos en las cimas de las montafias y no quieren bajar ni que nadie los visite en sus casas, no han
visto todavia gente no joti (Jani Yéwi, Jtujku jedd, 3-11-de 1998; Gerardo Liye, 21-9-2016).

Sin embargo, lejos de ser estaticos, los miembros de las comunidades y aldeas joti,
se alternan de lugar con frecuencia y lo han hecho desde que pueden recordarlo. Al mudarse, se lle-
van con ellos sus vinculos de amigos y parientes, sus tradiciones, historias y cultura. La costumbre
ha sido desde siempre, moverse entre diferentes aldeas y asentamientos (que ahora incluye a los cen-
tros urbanos, pueblos o ciudades). Al cambiarse continuamente entre localidades y permanecer en
un lugar por periodos variables de tiempo van dejando sus huellas, historias e identidades mientras

al mismo tiempo marcan su pertenencia y sello por donde han caminado. El nimero de personas que
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Jkyo nuwe de invierno de Jkujkyo, Alto Cuchivero, 1997. (Foto: E. y S. Zent)

conforman un grupo de residencia tampoco es fijo. La dindmica es que los miembros se separen o

unen con otros grupos de acuerdo a lo que quieran hacer o cémo se sientan.

Segtin los gustos se construyen diferentes casas. Algunos hacen casa grande ido nuwe,
que la gente hace asi para que habite dentro mucha gente y para hacer fiestas. También las
hacen grandes rectangulares o mds pequeiias. Antes hacian mds comuinmente las casas
chiquiticas para vivir, solo con hojas desde la pared del suelo para arriba, eso hacian mas
pero también variaba segtin lo que hacia la gente. Las casas que hacemos hoy, también
usan enramados cortando las palmas como palos horizontales o verticales para hacer la
pared con esos palos, eso lo aprendimos de los efiepa. Las casas joti son cerradas del suelo
para arriba y también las casas grandes redondas o rectangulares para hacer las fiestas

para que quepamos todos (Alberto Melomaja, Kayama, 23-4-2002).

Usualmente, los miembros de un grupo se quedan por ciertos periodos de tiempo
en lo que se denomina jkyo nuwe y se turnan entre ellas y las aldeas mas permanentes, ni nuwe. Las
jkyo nuwe son casas de construccion rapida, sencillas destinadas a acampar y sin la intencién de que

duren mucho tiempo, muchas veces elaboradas con hojas de jkanawa [platanilla, ver en la tabla los
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nombres de la biologia sistematical, de ulu [cucurito], jtewa o muli [macanilla] soportadas por palo y

atadas con bejucos que se encuentren a la mano. Es comun estas casas se llamen ulu nuwe [casa pe-
quena hecha de hojas de cucurito]. Aunque las dimensiones varian segin la cantidad de personas que

albergaran, las jkyo nuwe miden entre 3 a 5 metros para una familia:

En Duwéwe jedd cuando yo era nifio habia una sola casa. Nosotros camindbamos mucho,
viviamos alli, ibamos y veniamos constantemente a nuestra casa grande. Duwéwe jedd
es un rio largo y tiene muchos cafios mds pequeios, nosotros haciamos mucho jkyo balebi
[salidas de campamento, caceria, recoleccién], por muchas partes de esa region, buscando
frutos de awajto [coroba] jtawi ade [varios frutos de arboles], cazando monos y pdjaros.
Construiamos casas de campamento, jkyo nuwe, pues nos la pasdbamos moviendo. No
viviamos mucho tiempo en cada jkyo nuwe, las casas duraban poco, mds o menos un afo

y nos muddbamos a otra casa (Raul Wawaalikuetea, Kayama, 24-12-2004).

Las ni nuwe, en cambio, son casas pensadas para que duren mucho més tiempo por
eso su construcciéon es mas soélida, suelen usarse hojas mas durables como las de palma wejta, simi-

lar a malaya aiye solo que la primera tiene hojas un poco mas pequenas. Es comun que a estas casas
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Belisario Nodi, 2014. (Foto: E.y S. Zent)

grandes las llamen malaya nuwe. Se prefieren palos como vigas de varios tipos de jono jyéi, wenéwené
jyély jtuniwedi jelé. Los ibuju [bejucos] de amarre que se prefieren usar son ikyeka [mamure], jwayo ini-
mo, ajkulidi jjku manadi, wajtama, jtejtewana y jkwariuwe. Aunque pueden usarse también otra vez hojas
de cucurito. El tamano de las casas varia mucho, a veces son pequenas (5 m? [metros cuadrados]) y
rectangulares, pero pueden ser de 31 m? y redondas cuando se llaman ido nuwe y pueden alcanzar dia-

metros de 12 metros:

Jkyomalidékd [persona inmortal sagrada y poderosa] enseiié a ni joti a hacer casas. Cuatro
personas vinieron a visitarlo y Jkyomalidékd hizo fiesta para ensefiarles a hacer casas, hizo
ambos jti jae nuwe [casa buena] y udi jibidi maluwé [fiesta propiciatoria] (Alberto Melomaja,
31-1-2002). Jkyomalidékd creé la palma que llamamos wejta ji para que hagamos las ido
nuwe. Como en jkyo [el cielo] no hay wejta jena, Jkyomalidékd buscé y recogié las hojas en
ne [la tierra] y las llevé al cielo para hacer alli su ido nuwe, una casa redonda grande como la
de nosotros. Hacemos ido nuwe igual en el cielo y en la tierra (Gilberto ljté, 27-12-2004) para
que vivamos todos juntos mucha gente adentro de ese tipo de casa sagrada. En ido nuwe
estamos cerca de nuestro namo (Rossana Tujuokafia 28-12-2004), €S COMO iNéwd, COMO una
montaria, es una casa redonda como la casa de Mario. Cuando era nifio los ido nuwe se
hacian con hojas de ulu y wejta, el palo del medio se pone para sostener fuerte a las paredes
de al lado, y tiene significado sagrado. Alli hacemos fiesta, alli llega namodi. Hay algunas
casas que se hacen con ne aduweéjke jae [tierra rojiza, barro usado para hacer bahareque] pero
antes no se hacian asi (Noé Jono, Jtabali nuwe, 23-12-2004). I[do nuwe, la casa antigua es casa
grande que hacemos para estar bien todos juntos en un mismo espacio cerrado protegidos,
varias familias, donde hacemos fiesta para estar sin llorar para celebrar y compartir entre
nosotros. Baede jadi [los ancestros], hacian las casas de varios tipos como atin hacemos

ahora. Hacemos las ido nuwe usando dos tipos de hojas diferentes, malaya y wejta, son
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parecidas, las de wejta son mads pequeias que las de malaya que algunos decimos malali.
Antiguamente Jkyomalidékd dijo que wejta aiye era el tipo de hoja que tienen que usar
para hacer las casas los joti. La malali aiye es para los efiepa. Por jtauku majaena [lugar
de bosque] se encuentra mucho wejta ji y por jkyaka [rio abajo] hay mucha hoja de malali,
por eso los efiepa usan mucho de esa hoja. La gente antigua también hacian otras casas, de
jtewa y jkanawa, los joti con hojas de jtewa y los efiepa con hojas de jkanawa, Jkyomalidékd
lo asigné asi. Nosotros usamos hojas de ulu y los efiepa de awajto, si usamos esta ultima
podemos enfermarnos (Noé Jono, Kayama, 27-3-2016).

En Duwéwe jedd compartiamos cuchillos, hachas y machetes entre todos los que viviamos
en ido nuwe, era una casa grande de hojas de malaya que construimos entre todos, también
todos hicimos un conuco, celebrabamos fiestas en verano y tomdabamos cachiri de maiz y
batata, cantabamos y danzdbamos en las fiestas (Belisario Nodi, Jewayo Jtajwibo jtuni
majae Nuwejkyé, 25-3-2004).

En Jwana jkuwé [en la base de la montafia de la cerbatana] hicimos una casa grande
rectangular, adentro dormia y vivia mucha gente, las familias tenian sus fogones aparte
pero compartiamos todo. También hicimos una ido nuwe, era una churuata grande,
redonda de malaya, donde hicimos fiestas y tallamos curiaras para hacer el cachiri de fiame
o batata, una vez del drbol de jtabali, otra del darbol de jwani. Habia muchas casas y gente,
éramos nuwejkyé [una aldea). Jtukyabojlae ya estaba alli cuando nosotros nos mudamos a
Jwana jkuwé y después de nosotros vino mads gente para vivir alli, incluyendo Olabu jadi'y
otros ni joti de Kayamad (Ulijkulé Jtute, 28-7-2002).

Mi hermano Bowijte y yo, viviamos en Jwanibo jedd donde hicimos varias casas
rectangulares y una ido nuwe pues es en casas redondas donde organizamos las fiestas
como nos ensefiaron los antiguos, hay mas espacio para bailar y poner los chinchorros,
para guardar la carne y la comida, y para colocar la curiara del cachiri de platano o batata
(Jtukyabo Bowijte, 26-7-2002).

Cuando era nifio viviamos en Emo jedd jwélajki en Jwana jedd [zona de uno de los
tributarios principales del rio Kayama], dormiamos en una casa rectangular grande hecha
con hojas de ulu, éramos muchos parientes (Awela Jwoli, [kwglg, 31-7-2002).

De nifia vivia con mi mamad en una casa muy grande rectangular, éramos mucha gente.
Cuando me casé fuimos a vivir todo el grupo a Jkyeno balo [Cafio Iguana] pero después de
que murié papa nos fuimos a Jtokolo jyéi bo jedd jwana minéka. Era una zona muy buena
para sembrar y también habia mucha caceria y pesca, se encontraba mucho uli jkwayo
[mono marimonda]. Hicimos conuco sembramos jtamu [maiz], jwane [flame], iyé [batata],
alé [yuca], jwalulé [platano]. Viviamos en una casa grande rectangular de hojas de ulu.
Hicimos muchas fiestas y salidas de campamentos. Después empezamos a bajar hacia el
sur, a Amazonas. Eramos un grupo grande, dormiamos en casas de jtewa, de ulu o muli
ji nos quedabamos una noche y sequiamos caminando a un paso descansado. Nos tomé

dias, semanas para llegar, pues llovia mucho (Jlalujau de Bowijte, Ikwqlg, 1-8-2002).
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Jwana inéwa, Alto Cuchivero, 1996. (Foto: E. y S. Zent)

Las historias de vida de todos los joti abundan con menciones a los tipos y materia-
les de casas y lugares en las que vivieron, punteando por miles la ocupacion de los territorios si se
grafican en un mapa. Una o varias casas conforman nuwejkyé que puede traducirse como aldeas, co-
munidades o asentamientos mas estables, ubicadas en lugares a donde la gente regresa muchas veces
a lo largo de su vida. La gente se muda y mudaba de un lugar a otro por diferentes motivos, las razo-

nes mas comunes estan asociadas a los siguientes aspectos:

1 Buscar recursos para reproducir o mejorar sus condiciones de vida (para cazar ciertos animales,
cosechar frutos, reunir hojas de palmas para techar recintos, buscar cangrejos, entre otros), o por
actividades asociadas a la comunidad en general (escuelas, dispensarios, entre otros).

2 Solicitar ayuda de salud, en especial medicinas, para curar o aliviar enfermedades para las que
no tienen remedios en sus aldeas inmediatas.

3 Alejarse para evitar danos o la muerte misma (huir de peligros fisicos o espirituales, rechazar
acusaciones de que estaban colocando veneno, apartarse de rumores de que podian ser envene-
nados, aislarse de amenazas de que iban a ser asesinados, evitar depredadores como tigres, para
no vivir con personas violentas, entre otros).

4 Activar tradiciones antiguas (rituales, costumbres, redes de intercambio comercial, entre otros).

5 Realizar acuerdos comerciales de intercambios de cosas y servicios (cambiar, comprar, vender
curare, cerbatanas, mostacilla, cuchillos, hachas, entre otros) e incluso negociar matrimonios

(parejas o esposas).

Estas son el tipo de razones que mencionaron en sus relatos de vida todos los joti con

los que se conversé desde 1996 hasta hoy dia, en especial, certificando su antigiedad y permanen-
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Abie au con su bebé en campamento nocturno de verano, 1997. (Foto: E.y S. Zent)

cia. Vale mencionar a las siguientes personas sobre cuyas palabras esté escrito este primer capitulo
y donde nos cuentan lo que recuerdan hicieron sus padres y ancestros (en paréntesis las fechas apro-
ximadas de nacimiento): Salomén Konojto (1921), Soledad Wajkemaja (1929), Joaquin Jelani (1939), Aba
Yolo Jtitekya (1940), Marina Jono (1940), Mariela Yaluja (1945), Manuel Jelani (1945), Luka Yolo (1945), Inés
Jono (1946), Salomdn Konojto (1946), Domingo Ijté (1947), Emma Abalenaja (1948), Jacinta Tajoja (1949),
Aula de Jkujkyo (1949), Martha Juae (1950), Abiyema Alika (1950), Jtukyabojlae Bowijte (1950), Alberto
Melomaja (1950), Gabriel Tiloja (1951), JwaJtitekya (1951), Inés Baiyeja (1951), Alabala Aubojkyo (1952), Iné
Jkodo (1952), Awela Jwoli (1953), Jwalita Jtute (1953), Awelajlu Jtute (1954), Jwaijkojko Jtute (1955), Ulijkulé
Jtute (1956), Jlalujau de Bowijte (1955), Ivan Juae (1955), Mario Liye (1962), Bateyo Aubojkyo (1957), Rossa-
na Tujuokafa (1957), Aura Amigoja (1958), Noé Jono (1959), Belisario Nodi (1959), Jkujtejau Kajtai (1960),
Jajtinta Jtute (1959), Sabina Juae (1960), Koko Yolo (1960), Irma Molo (1960), Mateo Konojto (1960), Lojta
Jtitekya (1961), Alvaro Ulijtudefia (1961), Beka Aubojkyo (1962), Freddy Jelani (1963), Leonidas Molo (1965),
Jtoma Urina (1965), Benito Nodi (1965), Gilberto Ijté (1968) y Alejandro Mol (1968).

Estos joti mencionados y muchos otros mas jovenes, coinciden en confirmar que na-
die merodeaba por sus tierras antes de los contactos que se iniciaron hace cerca de 5o anos, aunque
como se mencion6 antes, algunos joti dicen que varios grupos jotI alin no han sido contactados pues
no quieren acercamientos con no joti en especial por la potencial transmisién de enfermedades. Hacia
1970, todo el territorio jotl estaba como hoy dia: colmado de cientos de espacios donde la gente levanté

una casas en el pasado remoto o reciente, a todo lo largo y ancho de sus mas de 10 ooo km? (kilome-
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tros) donde destacaban algunas zonas que concentraban mas poblacién que otras. Las dos puertas de
acceso al territorio joti coincidieron con dos areas de congregacién de gente, y con sus limites y rios
medianamente navegables, Cafio Iguana en Amazonas y Kayama en Bolivar. En ambas areas se ins-
talaron dos misiones cristianas. Las poblaciones joti, que ocupaban esas regiones al momento en que
entraron los misioneros, respondian a los patrones tradicionales de asentamientos mencionados,
jkyo nuwe y ni nuwe, caserios familiares con un flujo de personas muy dinamicos y dispersos con rela-
tiva o poca permanencia. Escuchemos exactamente como narran sus protagonistas sus trayectos de

vida, caminos que dejaron huella de propiedad asi como sus primeros encuentros con gente no joti:

Muy adentro en el bosque no sabia que existia dododi [gente con ropa no joti] no los vi antes.
Nunca antes vi gente con ropa, desde que era nifio y hasta que me hice adulto no escuché
jamas de ellos. Fue en Jwabeki jkyo [Kayama] cuando vi por primera vez cémo eran y c6mo
vivian. Ya habia muchos joti viviendo aqui cuando vine [alrededor de 1991]. Mis parientes
me habian contado y tenia curiosidad, queria conocer. Lo que mads me llamé la atencién aqui

fueron los colores de las cosas (Salomén Konojto, Mejtuwe mawa Nuwejkyé, 20-4-2002).

Repetidos testimonios enfatizan que los inicos no joti que recuerdan y conocieron
antes de que llegaran los criollos fueron los indigenas efiepa a quienes llamaban ajkaliwédi o alaidi (Be-
ka Aubojkyo, Jkawoka bo balo 23-8-2004), pues hablaban mucho en otra lengua diferente pero con quienes
teniamos relaciones de intercambios de curare y otras cosas. Los visitdbamos por la regién de Kayamad (Jtukya-
bojlae Bowijte, Jkayo Ikwglg, 26-7-2002). Sin embargo, los territorios joti estdn limitados por al menos
cuatro grupos étnicos bien diferenciados, tres de filiacién linglistica caribe, efiepa, yekwana y yaba-
rana y los piaroa de filiacién lingiiistica saliva como el joti mismo. Los efiepa y yekwana bordean el
sector norte, noreste del territorio joti, mientras que yabarana y piaroa se encuentran al sur suroeste

de la zona joti. Es llamativo por ello que solo contactaran a uno de esos grupos:

También le deciamos a los efiepa ajkaliwejku o nodi, antes no conociamos el nombre
panare o efiepa porque éramos amigos. No conociamos de otros indigenas ni sabiamos que
habian otras gentes u otras personas (Alejandro Molo, Nejtuwé mawa Nuwejkyé, 3-3-2016).

El primer contacto que tuve con otra gente que no fuera joti fue en Bajkea, queda por
Duwéwe jedd. Fue en ese lugar que vi a los efiepa por primera vez. Ellos iban a visitarnos,
tenian ropa de la que usan los criollos. Yo era pequeila y me asusté porque los viejos
contaban que ellos nos pueden hacer dafio. Luego ya grande cuando tenia a mis hijos vi
también a dos misioneros en JkgygIkwala [Cafio Iguana] y a las hermanas en Jwabeki jkyo

(Soledad Wajkemaja, Jtali Kualiké Nuwejkyé, 22-3-2004).

Salvo los efiepa, las incursiones de no joti a sus territorios fueron muy limitadas y se
reducen a un par de encuentros breves en las memorias joti. Recurrentemente todos los jotI mayores

entrevistados, mencionan no haber escuchado de otras personas, indigenas o criollos hasta que lle-
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Desde Duwéwe jedad hasta Majagua, Soledad Wajkemaja, Bowijte Uli ja, 1973. (Foto: ©Jaques Jangoux)
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garon los misioneros en las décadas de 1970 en Amazonas y de 1980 en Bolivar. Hasta esos momentos
de contacto que trajeron grandes cambios, el universo jotI estaba poblado de gente similar a ellos, que

hablaban su misma lengua y vivian de maneras muy parecidas.

Jkayo Ikwala [Caiho Iguana], estado Amazonas

El sector amazdénico de Jkgyo Ikwglg [Catio Iguana], un rio de mediano caudal afluente
del Asita a su vez afluente del Ventuari, fue siempre tierra joti.

Al arribo de los misioneros,

estaba habitado por los olabudi o yoloadi [la gente olabu o la gente yolo] quienes vivian
por esa zona desde tiempos muy antiguos (Liye de Uliyejteja, Inéwajtu balo, 24-8-2004). Se
los llamaba olabudi porque hablaban con un acento fuerte diferente, a veces era dificil
entenderlo. Mis abuelos eran olabudi. Ellos hacian sus casas de un estilo diferente mas
parecido al de Emo jedd [rio Cuchivero], que llamamos jtawi dodo (duwi) mebi. Olabudi
tenian muchas casas grandes por aqui por las margenes del Jkayo Ikwaglg y también por
Jtujku jedd y Duwéwe jedd. Eran gente muy buena, las mujeres usaban siempre guayuco
son olabudi. Las hijas de Aba: Eba, Lojta y Lina ya no hablan olabudi pero vienen de ese
mismo grupo. Ni ellas ni nosotros teniamos nombres, pero los misioneros nos pusieron

nombres a todos nosotros desde esa época (Ulijkulé Jtute, Jtubi balo, 28-7-2002).

Olabudi residian mas arriba del raudal del Cano Iguana, hacian sus casas a las
margenes de cursos de agua de menor caudal que desaguaban en el Iguana. Es dificil precisar
cuéntos eran los olabudi, sabemos que incluian al menos los padres y las familias extendidas de

los hermanos Luka y Aba Yolo ademaés de otros parientes.

Olabudi ocupaban vastas regiones de la cuenca del Iguana y construyeron sus casas en
las inmediaciones de al menos dos cafios, Jkailebo jedd y Uluku jedd, ambos afluentes del
Iguana relativamente cercanos al sitio donde se fundé la misién, Lukadi, [la gente de Luka),
vivian alli. Tenian una casa grande donde residian su esposa, hijos, hermanos y otros joti
mas. Vivian en la margen opuesta, rio y montaila arriba, mucho antes de que llegara la
mision (Alabala Aubojkyo, Jkayo Ikwglg 29-7-2002).

Mi papa nacié en Jkgyo Ikwaqlg, jedd jtuké en jani jedd jtuké [en un rio pequeiio afluente del
Cario Iguanal. Su papd, mi abuelo, también era de esa zona, mi familia ha vivido alli desde
hace mucho, pero yo me mudé de alli para acd (Luka Olabu Yolo, Jkayo Jkawale, 2-12-1998).
Viviamos en Uluku jyéi jedd por esta zona pero luego mis padres me dijeron que debia
vivir con Akalejka [Jaime]. Yo era nifia atn. Con Jaime estaban Jkelolo y Balau (el papa

de Lgleyo). Ellos tres eran los hombres adultos de la casa en la que creci después cuando
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nos fuimos a Jwana jkwé [Kayama, entre las cabeceras del Iguana y Alto Cuchivero]. Alll
hicimos una casa. Fui con Akalejka. Mi mama se quedd en Uluku jyéi jedd y también
Jajtinta. Hicimos muchas casas de campamento, para cazar, comer frutos de palmas,
buscar cangrejos y otras cosas. Después de varias estaciones secas, regresamos a Uluku
jyéi jedd que queda rio arriba de donde estd la misiéon ahora. Otra vez regresamos a Jwana
jedd y nos quedamos alli muchas estaciones secas. No haciamos balo [conuco] grande pues
llovia mucho y era muy huimedo. Pero si cultivibamos algo de maiz. Comiamos carne de
caceria de danta, miel, gusanos de seje y otras cosas. Luego volvimos a regresar a Ikwqlg,
ya tenia varios de mis hijos: Eba, hija de Akalejka, que nacié en Iniku nuweni en Jwanibo
jedd, al otro lado del Ikwglg y a un dia de camino rio arriba de aqui; Lojta, hija de Pedro
Moélodi, nacié en Jniméla jedd, rio arriba de aqui —sus aguas caen en el Ikwglg— queda
también a un dia de camino de acd; Lina, hija de Jwg (casada con Tiboteyo) nacié en Bojto
uli duwéno jedd en la otra margen del Jkgyo Ikwglg, cerca de donde vive ahora Uli Jkulé.
Luego nacié Jtamija, hijo de Akalejka, quien nacié en Jtujku jedd cuando estdbamos de
jkyo balebi. Después nacié Abata (Jlate Jkamajau), hija de Julumo [Salomén Konojto], en
Jtujeladi balo [cuenca del rio Asita], rio abajo de aqui estdbamos paseando por alli con
Jtunio (papa de Taliyo). Todavia no habian llegado otros no joti. No existia la misién (Aba

Yolo, Yéwijtau bo balo, 7-5-2003).

Aba habfia crecido parte de su ninez y adolescencia tanto en la zona de Iguana donde
naci6é como en la cuenca del Alto Cuchivero adonde llegd nifa ya casada con Akalejka [Jaime]. Arrai-
gados lazos familiares entre ambas regiones desde Iguana hasta bien al norte del territorio joti en el

Alto Cuchivero constituyeron estimulos para las migraciones.

Vivia desde que era nifia con el grupo de mi papd en ulu nuwe. Tbamos caminando hasta
Jwana jkwé [cuenca del Kayama] por Jani Emo jedd por la zona de Jkujkyo [cuenca del
Alto Cuchivero], donde hicimos una casa de hojas de malaya. La familia de papa vivia en
la otra margen del rio grande, eran jye iamuliyé ma jadi [mis parientes]. Bajé desde Emo
jedd con mi hermana mayor, Jlu y su esposo Jtibilio [Sibilio, Silverio], éramos un grupo
grande de gente. Nos quedabamos varios dias en casas de campamento y seguiamos
caminando. Bajamos hasta Uli bojto jetd [rio Asita]. Nos quedamos por alli muchas
estaciones secas y también por los sectores de Jkwaijlé bojto jetd [cuencas del Majagua
y Asita]. No habia misioneros antes, pero cuando Mama y su familia vinieron desde Uli
Emo jedd [Cuchivero] para vivir por aqui subimos, luego llegaron los Jtomadi [gente de
Thomas, los misioneros]. Habia Olabudi joti por Jkailebo jedd donde estaba la gente de
Aba y Luka pero no habia llegado Aubujtodi, [gente de Aubujto], Alabala y su grupo.
Nos quedamos un tiempo corto cuando llegaron los misioneros, sembramos maiz. Luego
nos mudamos a Jlewadi jedd, rio abajo de la misién. Mama murié por esa zona. Hicimos

muchas casas de campamento desde alli. Luego fuimos a Ajka jedd [cuenca del Asita] y
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Uliau, 1996. (Foto: E. y S. Zent) Jani Jkamaya, Parucito, 1973. (Foto: ®Jacques Jangoux)

AbaYolo, Jkayo ljkwala, 2005. Ulija, Kayamé, 1971.
(Foto: E.y S. Zent) (Foto: ©®Jacques Jangoux)
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Jwalewa jkamajau, Jwana inewa, 1973. (Foto: ®Jacques Jangoux)

desde alli a una comunidad grande donde la gente tenia curiaras y hablaba otra lengua
que no entendimos [Tenkua, comunidad yekwana]. Jlu murié en Uli mojto jedd donde la
enterramos y nos mudamos a otra parte al suroeste de alli. Volvimos a Ajka jedd, arriba
de alli, abrimos conucos, hicimos varios viajes para traer semillas de mds arriba donde
otros ni joti habian hecho conucos antes y nos quedamos dos estaciones secas. Habia
mucha comida, pero no vimos nunca otra gente que no fuese ni joti. Jtibilio murié por
alli y regresamos a Jlewadi jedd por unos dias. Luego vinimos a Jkayg Ikwalg. Ulialabala
estaban ya viviendo aqui, luego vino su hermano Bgteyo también y ya nos quedamos a

vivir aqui (Jwaijkojko Jtute, Jkayo Ikwglg, 28-7-2002).
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Jkododf,
alto Mosquito, 1997.
(Foto: Ey S. Zent)

Pese a que Olabudi eran el grupo que vivia mas permanentemente en la cuenca
del Iguana, pues tenian como hogar las margenes y montanas cercanas a este rio, los testimonios

ratifican que los primeros en contactar a los no joti fueron miembros del grupo de Jtibilio Jtitekya:

De nifio yo vivia en un lugar de mucho jtaino, un musgo comestible que crece sobre
las rocas en el rio. Mi papa era el jefe de la casa, el Ae, Mojkonaja, hombre que sabe
mucho. Otros adultos del grupo donde creci eran jovenes: Jalo el hermano de mi papd a
quien llamdbamos Jlae, Jtibilio, y su hermano, todos guinddbamos los chinchorros en la
misma casa, viviamos todos juntos. Algunas personas murieron. Nos fuimos rio arriba
y luego mas al sur. Jtibilio ya habia viajado al sur con sus hermanos Akalejka [Jaime]
y Jwaq Jtitekya, con Jalo y Jkelolo [Teodoro], otro de sus parientes. Todos ellos caminaron
con sus esposas y sus hijos. Decidieron migrar desde Ijkyu un sector cercano a Jwabeki

jkyo, pues querian vivir lejos de otros coresidentes muy bravos. Era gente muy violenta.

También en el margen del rio a unas personas les gustaba pelear y queriamos aislarnos

Alabala
de esa gente agresiva. Jwg era hermano de Jtibilio y viajé con él desde bajkakya [norte], regresando
desde mas alld del Cuchivero donde habian nacido y crecido (Alabala Aubojkyo, Jkayo ggggceria,
Tkwalg, 21-8-2004). (Foto: Ey S. Zent)
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Moverse de bajkakya [norte] a ajkolakya [sur], mameka [este] y jkyaka [oeste], y vice-

versa era una rutina de siempre, cuando se inicié esta manera de vivir nuevamente se pierde en la

memoria:

Jtibilio no fue el primero en llegar a Jkayo Ikwalg, pues siguié a Jkilijlae (Bateyo), quien bajé

antes que él para migrar desde Jtobajtau balo [cuenca del Alto Cuchivero] hasta Ikwglg. No

sé quien bajé antes que él, pero ya desde antes viajaba la gente hasta alld. Jkilijlae estaba

presente cuando los piaroa estaban construyendo la pista para los misioneros. El viajé con

Domingo Ijté para el sur, se movian con sus esposas e hijos, toda la familia y parientes.

Jkilijlae se establecié mds abajo de la misién, mas alla del raudal, él tenia dos esposas, Eba

Jtitekya (hija de Aba y Ajkalejkaja) y Au (hija de Soledad y Bowijte), la mama de Reinaldo y

Bakyo. Ijté regresé a Jtobajtau balo bajkakya [norte] de Kayamad no se quedé por aqui, pero

Jkilijlae se quedd (Alabala, Jkgyg Ikwglg, 29-8-2004).

Pese a que no habia establecido una comunidad fija (Ulijkulé Jtute, Jtubi balo, 18-8-

2004), a Jtibilo se le adjudica la consolidacién del asentamiento donde se fundé la misién de

Cano Iguana como més durable en el tiempo, Jtibilio, Jwa, Jkilijlae, [jté y sus grupos migraron has-

ta Jkayo Ikwglg. Fueron ellos quienes iniciaron el asentamiento antes de que los misioneros llegaran (Alabala

Aubojkyo, Jkayo Ikwalg 29-7-2002).

Jtibilio fue el primero en hacer una casa justo donde hicieron la pista los misioneros en

JkayoIkwaqlg. A él lo sequimos después otras personas de Jtobajtau balo y también venia

gente de Jtajwibo jedd y de Jtujku jedd. Jtibilio abrié un nuevo conuco de maiz justo

antes de que llegaran los misioneros. No habia conuco viejo por alli, ni platano, pero si

habia jnema (pijiguao). Habia trozos de vasijas rotas que indicaban que antes vivieron

alli otros joti, pues en esos dias haciamos ollas de barro. EI grupo de Jtibilio fue al

que los misioneros encontraron primero cuando vinieron caminando con los piaroa. No

sabiamos cémo se llamaban ni quienes eran los piaroa. Jtibilio tenia dos esposas en ese

tiempo, una murié y la otra es Jwaijkojko, esposa de Jtamija, ambos viven aqui. Luka

vivia en la otra margen del Ikwglg jedd. Cuando nosotros llegamos no teniamos miedo

de los misioneros ni de los piaroa pues ya Jtibiliodi [gente de Jtibilio] nos habia dicho que

encontrariamos gente con ropa y que no ibamos a entender su lengua. Afios después los

misioneros aprendieron nuestra lengua y nos dijeron que cuando nosotros aprendamos

el evangelio, ellos regresardn a su tierra y no se quedaran aqui (Alabala Aubojkyo, Jkayo

Tkwalg 21-8-2004).

A Jtibilio lo siguieron hasta Amazonas desde el Alto Cuchivero sus hermanos, ade-

mas de Aubojkyo (Augusto) papa de Alabala y el menor, Tito. Alabala recuerda que ademads de su

padre, venian su mamaé Jani Luwi, sus tres hermanos, Jné, Jtote, Bateyo y algunos pocos joti mas.
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Nosotros veniamos de lejos, extremo bajkakya [norte] del territorio joti, donde yo habia
nacido, Uli Béjka jedd [rio Cuchivero]. Viviamos en ulu nuwe, era una casa pequeiia
como hacia la gente antigua. Rio abajo de Uli Béjka jedd mas alld de nuestra casa,
vivian varias familias mas, Jtuniodi, Jkelolodi, Jaimedi. Cuando tenia como 11-12 afios
mi papd y mi mama decidieron mudarse a Jtobajtau jedd, pues queriamos alejarnos de
gente violenta que vivia en nuestra casa. Nos fuimos a vivir con muchas personas en
malaya nuwe, a una casa grande, donde dormian varias familias. Nos quedamos alli dos
estaciones secas. Pero otra vez nos fuimos mis padres y hermanos hasta Jkaliwéki bo
balo y hasta Jkailebo jedd [cabeceras del Cafio Iguana] donde ya el grupo de Jwa habia
construido una casa por lo que nosotros también abrimos un conuco en ese mismo lugar.
Yo ya era grande, adulto, cazador de yowd [danto], cuando al verano siguiente junto con
mi familia, bajé mas al sur del Ikwglq jedd y nos establecimos arriba del raudal mucho
mds cerca de la actual lugar de la misién. Ya vivian alli un grupo grande: Jwaqdi [la
gente de Juan], Jtuniodi [la gente de Jtunio], y Jaimedi [la gente de Jaime]. Los misioneros
no habian llegado atin. Fue justo al grupo de Jwq a quienes los misioneros encontraron
primero (Alabala Aubojkyo, Jkaye Ikwalg 29-7-2002). Pero cuando nosotros llegamos ya

la pista estaba hecha, queriamos ir rio abajo pues Jwadi y Jaimedi nos dijeron que habia

Jwa Jtitekya,
montones de pescados grandes en el rio (Alabala Aubojkyo, Jkayo Ikwalg 23-8-2002). Jwalijta Jtute,
Jtaliya Aubojkyo y

Lijta Jtitekya tejiendo

El grupo de Jwg, Jtibilio y Jkelolo fueron los primeros joti en encontrar @~ un chinchorro, 1999.

(Foto: Ey S. Zent)

los misioneros. (Ulijkulé Jtute, 18-8-2004). Pero Alabala Aubojkyo y Tiboteyo Jtute vivian

ya con sus familias por el sector del raudal del Cafio Iquana cuando los misioneros jkyabo dododi llegaron (Jtukya-
bojlae Bowijte, Jkayo Tkwalg, 26-7-2002). Pese a que por este sector colindan las tierras de yekwana,
piaroa, y yabarana ellos no recuerdan encuentros o supieron de la existencia de miembros de esos grupos étni-
cos excepto como se sefiald, a los efiepa (Ulijkulé Jtute, Jtubi balo, 25-7-2002).

Los primeros que entraron a tierras joti por Amazonas fueron dos misioneros norteamericanos
(Jwaijkojko Jtute, Jkgyo Ikwglg, 28-7-2002), Nuevas Tribus a inicios de la década de 1970, luego de que al-
gunos piaroa les contaran de la presencia de un grupo humano desconocido que habrian sido vistos por
el area del Cano Iguana. Con el fin de encontrarlos, los pilotos Dennis Blue y Robert Dunbar quienes vi-
vian en Valencia (estado Carabobo), sobrevolaron la regién de Iguana con los misioneros Paul Dye y Ron
Bodin a finales de 1969. La construccién de casas al estilo jotI implica minimas alteraciones al dosel y
en general a los bosques. Por tanto, avistaron desde el cielo no un claro de bosque grande sino mas bien
una sola casa grande y un sembradio de maiz y platano. Al ver el asentamiento, los dos misioneros de-
ciden ir con ocho piaroas para buscar en el terreno a estos misteriosos desconocidos.

Primero mandaron un avién que vol6 bajito y exploré la region. Ellos vieron alguna casa joti
pues luego vinieron caminando Jtomadi, kyabo joti, [la gente blanca de Jtoma, los primeros misioneros Nue-
vas Tribus, Thomas y Lila Blinco ingleses en este caso, quienes viajaron a la zona en marzo de 1971]
(Uljjkulé Jtute, 18-8-2004). Jwq, Akalejka y Jkelolo escucharon ese primer avién y vinieron hasta Ikwglg (Alaba-

la Aubojkyo, Jkgye Ikwaglg, 23-8-2004).
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Jwa Jtitekya, Jwalijta Jtute, Jtaliya Aubojkyo y Lijta Jtitekya tejiendo un chinchorro, 1999. (Foto: Ey S. Zent)
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Llevando a los misioneros como pasajeros, los piaroa remontan las aguas desde San
Juan de Manapiare hasta el raudal del Cano Iguana cerca de la desembocadura del cafio Jkudilé, su-
biendo por los rios Manapiare, hasta el Ventuariy de alli al Asita. En cano Jkudilé pasan la noche y a
la manana siguiente los misioneros caminan dos dias guiados por los piaroa y encuentran las prime-
ras casas jotl en tres pequenos asentamientos. La primera aldea estaba desierta pero en la segunda,
compuesta por tres casas, hacen el primer contacto con una pareja de jotl hombre y mujer, ya ma-
duros (probablemente Jkelolo Jtute y su esposa Inéjka jau), en tanto que en la tercera atisban cuatro
casas de muy reciente construccién (quizas Ajkaleka, Jtibilio y Jwa con sus esposas e hijos). El en-
cuentro fue amistoso y breve con poco intercambio comunicativo eficiente pues ningin grupo sabia
la legua del otro. Los misioneros reportan sobre la destreza y rapidez de los joti lo cual les limité la
posibilidad de seguir sus pasos por la selva. También acerca de la dificultad de la lengua incluso pa-
ra descubrir su autodenominacién grupal: cuando ellos se identificaron como americanos y pidieron
a los joti hacer lo mismo, estos contestaron jluwéna. Los misioneros empezaron a llamarlos por ello
yowana, pues entendieron que los joti se autollamaban asi. Jluwéna sin embargo, es un término que
se usa para nombrar a gente cercana, a parientes del mismo sexo con quienes se es muy buen amigo.
Jluwéna marca un parentesco afinal que se hereda intergeneracionalmente y que disena una red de
amigos y personas del mismo género (hombres con hombres, mujeres con mujeres) en las que se con-
fia con las que aunque no se tenga lazos de sangre, se pueden intercambiar muchas cosas, y es més
permitido casarse. Los jluwéna del padre son ji del hijo, y el nieto tiene los mismos jluwéna del abuelo (Gerardo
Liye, 21-9-2016). Es a casa de los jluwéna donde se prefiere quedar un caminante al llegar a una loca-
lidad habitada, es con ellos con quien se rie y comparte con més naturalidad. Su contraparte son los
Ji, personas del mismo sexo, una generacién mas arriba o més abajo que jluwéna y con quien se tiene
relaciones de respeto pero lejanas. Fue asi como con el nombre de yowana los misioneros norteameri-

canos dieron a conocer los joti hasta hoy.

Jtomadyi, los misioneros, se quedaron por un mes. Les lanzaban comida desde un avién pero
también otra gente les trajo provisiones en curiara. En el sitio donde se levanté la mision
habian solo drboles muy altos. No habian casas joti ni nada mds, solo bosque. Un poco
mads alla estaban las casas de Jtibilio y su siembra de maiz. La otra gente [posiblemente
piaroal, los ayudaron a limpiar y construir la pista pues Olabudi vivian mds arriba en

Jkailebo jedd (Ulijkulé Jtute, Jtubi balo, 18-8-2004).

Maés que miedo, los joti reportan haber sentido mucha curiosidad y algo de descon-
fianza hacia los misioneros en esos primeros meses de contactos. Uno de los primeros misioneros
por su parte, escribid en su diario These folk appear to be scared of nothing, even a flash picture didn’t bother
them (Paul Dye, 27-9-1969 [esta gente parece que no tienen miedo de nada, ni siquiera el flash de las
cadmaras los asusta o los molesta]). La impresién inicial de los misioneros hacia los joti parece ha-
ber pervivido por décadas: the yowana are fearless and independent (Stephen Bové, 19-8-1994 [los joti son

independientes y sin miedo]). También por décadas imper¢ la independencia de supervivencia de am-
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Jani Jkajwiyg e Ikyukyujte Jkujtejau, Kayama, 1971. (Foto: ©Jacques Jangoux)

bos grupos tan disimiles en las selvas amazénicas, pues los joti conservaron sus maneras de vivir de,

y en la selva, en tanto que los misioneros confiaron desde el inicio en las provisiones occidentales de

alimentos e insumos transportados via aérea hasta la misién.

En cambio, una vez que llegan los misioneros, entre los joti se fomenta exploraciones

mas alla de sus territorios, como lo registran ellos mismos:

La primera vez que vi dododi, fue en Jkayo Ikwglg, era un blanco llamado Tomad, luego vi
a Davi y otros. La sequnda vez fue aqui en Kayamd. Por la zona de Jkujkyo cuando yo era
muchacho hicimos conuco y fiesta con mucha comida con la gente mayor que estd ahora
viviendo en Jkayo Ikwalg. Jailodi, Aubojkyodi, Jkujkulédi (que murié cortando maena,
pues se cay?). Ellos vivian aqui por esta zona, pero se fueron primero donde Jkujkyo. La
fiesta era para dar tabaco por primera vez a los jévenes. Cuando terminamos la fiesta se
fueron a Jkailebo jedd, a Ikwglg a visitar, estaban ya los misioneros pero también habia
makiritare [yekwana] y piaroa. Fuimos a pedir y dar cosas hasta donde los makiritare.
Fuimos con Jtibilio, el papad de Benito y otros en la curiara de un makiritare que manejé el
motor. Era en otro cafio. Cuando Ilegamos, dos hombres estaban construyendo una casa,
los otros estaban buscando oro. Pregunté si los makiritare eran buenos o no. Dijeron que
eran buenos. El hombre makiritare de la curiara es uno de los que limpié la pista y también

hizo las casas de los misioneros (Gilberto Ijté, Jkwayo Jtaubé Nuwejkyé, 20-3-d 2004).

La presencia de Jtomadi incrementd el flujo joti. La noticia de gente diferente incur-
sionando por sus tierras, se dispersé rapidamente por la selva que habla. Se hicieron méas habituales

los movimientos de grupos joti entrando y saliendo de Iguana. Sin embargo, ya antes de la misién, to-
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Jtukyabojlae Bowijte Jtute, Kayamd, Alto Cuchivero, 1973.
(Foto: ®Jacques Jangoux)

da la cuenca del Iguana fue siempre asiduamente ocupada por grupos de jotl que venian de muchos
otros sectores de su territorio. La regién era habitada pero también visitada por un vaivén constan-
te de joti de diferentes grupos tanto de lugares cercanos como distantes. Hacian asentamientos que

podian durar varios meses o afios.

Era un destino favorito al que ibamos para vivir por meses, a cazar y acampar en diferentes
momentos del afio cuando nadie vivia alli fijo, mucho antes de que llegaran Jkilijlae, Jwg o

Alabala (Jtukyabojlae Bowijte, Jkayo [kwglg 6-5-2003).

La pareja Blinco, Thomas y Lila se quedaron dos anos en Cafno Iguana. La pareja Wes
y Harriet Kennedy, con sus hijos que habia llegado a finales de 1971, estaba en la zona cuando la ter-
cera familia llega en enero de 1977 para establecerse en la misién, David y Sue Rodman, con sus
pequenas dos hijas.

Algunos joti ya asentados en los alrededores de la misién invitaron a probar suerte

en esta zona, a amigos y familiares de diversos sectores, incluso los més alejados al norte.
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Grupo de Soledad, Bowijte, Jtukyabojlae,
d Jani Jkamaya con sus hijos, 1973.
(Foto: ®Jacques Jangoux)

Hay que caminar cuatro dias desde donde naci en Uli Emo jedd Ikyu [cuenca del rio
Kayama] hasta Jwabeki jkyo [misién de Kayama]. Mi familia se movia mucho. Desde
alli nos fuimos a Duwéwe jedd cuando yo tenia 4-5 afios. Nuestra casa era rectangular
y viviamos con mucha gente. Anddbamos por muchas partes de Jwana inéwa pero
teniamos también una casa grande donde viviamos muchos joti, era una aldea. Mis
hermanos nacieron en diferentes partes. Tibgteyo, y Bijkiyo los dos mayores, nacieron
en Jwana kuwé majaena, cerca de Jkujkyo en Jwana inéwa, luego Jaiyu Kyabo nacié
en Imo Jkyo Jkaliwéki balo, un caito en las cabeceras de Ikwglg jedd. Los morochos
Baliyo y Baliya nacieron en Iyé balo-ki, por Jtajwibo jedd jtuni y Ajkile, la mds pequefia,
nacié rio abajo mds cerca del raudal de Ikwglg. Yo vivia en ese tiempo mds abajo de
Ikwalg en Lojkwebo jedd [afluente del cafio Asita o Uli mojto jedd] con el papad de Pedro,
Jwaijkojko, Jajtinta, Yako jau y Antonio, pues cuando era nifio mi papd me dijo que tenia
que vivir con ellos. Ellos después se mudaron a Yajkaju jedd [afluente del Asita al sureste
de Jkwaijlé mojto jedd o cafio Majagua]. Hicimos muchas casas de campamento en esos

dias y también jkyo balo [conucos de camino]. En uno de los viajes fuimos a encontrar
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la misién para pedir hachas y cuchillos a Jtomadi. Era adulto cuando me vine a vivir al
Ikwalg ya cazaba baquiro. Vivian aqui Olabudi, Jtukyabodi [gente de Jtukyabo], Alabaladi
[gente de Alabala], Jwadi y otros de la zona de Emo jedd bajkakya [al norte] (Ulijkulé Jtute,

Jtubi balo, 28-7-2002).

Como misién, Iguana se convirtié ademas en un centro social donde se encontra-
ban grupos jotI que provenian de todas las esquinas de su territorio. También empezé a ser un eje
proveedor y distribuidor de recursos de dificil y preciado acceso como insumos bésicos (hachas, cu-
chillos, ollas, anzuelos, sal, jabdén, mostacilla, entre otros) a los que los joti accedian antes a través de
los efiepa solamente. Se inicia aqui, ademas, la dispensacién de medicinas occidentales. Algunos se
acercaban por curiosidad, pero ademas por causas que estimulaban una migracién mas permanente

como las mencionadas, la muerte de alguien cercano e importante en una familia:

Como Jtunio, el hermano mayor de Jkelolo y como otros parientes y conocidos habian hecho
antes, yo también venia de Jtobajtau balo con mi papa y mis hermanos. Nos moviamos
por todo el territorio, desde que era muy nifio hasta que me hice adulto. Por varios afios
vigjamos para acd por temporadas hasta que finalmente hicimos nuestra casa aqui en
Ikwalg jedd. Desde Jtobajtau balo nos mudamos por varias estaciones secas a Alé balo
y luego nos vinimos a esta regiéon de Ikwglg jedd. Cuando llegamos no habia misioneros
viviendo aqui. Caminé con mi familia, mis padres y hermanos. Construimos casas
pequeiias, atin no me habia casado. Pasaron varias estaciones antes de que llegaran los
misioneros o Alabala. Habia muchos animales de caceria. Nadie vivia fijo aqui en esos
dias. Tampoco nosotros, de aqui nos fuimos a Jani balo e hicimos mucho jkyo balebi y
nos quedamos otros afios en otras partes como Uli jkwiwi bo jedd, Ikyeka jtawi bo jedd,
Jtajwibo jedd. Me casé y nos fuimos a vivir cerca de la boca del Ikwgqlg jedd, pero luego
subimos mas arriba donde vivia mi papd en Luwé jyéi bo jedd. Después fuimos a Jtajwibo
jedd y nos quedamos alli unos meses. Viajé con Kyabo desde alli a Kayama a buscar curare
y cuando regresamos mi mama habia muerto. Luego de que mi mamad murid, mi papd,
abuelo Lae, Kyabo, Uli ja, mis hermanos, mi esposa e hijos, muchos de nosotros, decidimos
venirnos a Jkayo Ikwglg, donde ya estaba la misién y vivian varias familias joti (Jtukyabo

Bowijte, Jlajo balo, 5-5-2003).

Este numeroso grupo, los Jtukyabojlaedi, aument6 la poblacién local jotI pero también
el dinamismo de la movilidad global, ahora alimentado por los intercambios comerciales con los mi-
sioneros. La década de contacto hilvané eventos significativos que reforzaron la nocién de propiedad

territorial jotI asociada a identidad étnica y que defini6 este sector amazoénico como joti.

Jwa me conté que un grupo grande de efiepa habian subido desde el Alto Cuchivero y se

establecieron por las mdrgenes altas del rio Jtajwibo jedd que es una zona donde han
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vivido mucho joti, pero alli los efiepa abrieron conucos, levantaron casas y se quedaron por
afos. Muchos joti por eso se fueron de la zona para no estar cerca de los efiepa (Alabala

Aubojkyo, 21-8-2004).

Las fundaciones efiepa por la cuenca del Jtajwibo incluido el Duwéwe jedd, estimuld

migraciones de familias y grupos joti:

Viviamos en Duwéwe jedd pero nos fuimos a vivir a Jedala jedd para aislarnos, para estar
en una zona donde no estuvieran los efiepa. Eramos un grupo grande, mis padres, Jkyo
Jlabo, Megjko y sus familias. La tinica familia que vivia cerca de Jedala jedd en ese momento

era la de Méjna jkojko maja pero ningtin efiepa (Martha Juae, Jtabali Nuwejkyé, 7-2-2003).

Cuando el grupo de Jtibilio camind hacia Amazonas para establecerse mucho mas
al sur, pas6 por las comunidades efiepa del alto jtajwibo. Jwg, quien venia con Jtibilio, su esposa e hi-
jos, recuerda que muchos de los efiepa decidieron seguirlos hasta Iguana meses después cuando ya
la misién estaba establecida. Al llegar a la regién, el grupo de Jwa se detuvo para vivir rio arriba de
la misién actual. Cuando los efiepa llegaron, se establecieron més arriba del raudal por un tiempo.

Fue una época de mucho dinamismo y reacomodo étnico. Se dieron varias fricciones,
no solo por los bienes, sino por la posibilidad no deseada de matrimonios entre hombres efiepa y mu-
jeres joti, algo que estos Ultimos no querian. La presencia efiepa circundando a la misiéon alejaba a los

joti. La recién fundada mision, no pretendia ser bicultural, sin embargo:

Los misioneros querian solo joti aqui, por eso les pidieron a los efiepa que se fueran a vivir
a otra parte. La mayoria de efiepa escucharon a los misioneros (salvo una familia de unas
diez personas), y bajaron mds al sur se fueron hasta el cafio Culebra donde todavia viven
hoy dia. Por eso algunos joti regresamos desde el caflo Asita a reasentarnos en la misién
y otros decidieron empezar a vivir cerca de aqui como mi gente, mi papd y hermanos

(Ulijkulé Jtute, Jkaile bo jedd, 28-7-2002).

Hasta la llegada de los misioneros, los jotI recuerdan que accedian a los muy nece-
sarios metales (cuchillos, machetes, hachas) en las selvas amazénicas, a través de intercambios con

los efiepa, aunque lo que podian adquirir eran piezas ya muy viejas (Mateo Konojto, Baejka, 27-1-2002).

Los primeros efiepa nos dijeron que la gente con ropa, dododi, nos pueden hacer mucho
daiio, matar y llevarse nuestros hijos lejos. Nos dijeron que por eso no podiamos cambiar
las cosas con ellos. Los efiepa siempre iban a donde estan los criollos, traian cosas y luego
iban hacia donde estdbamos los joti. Nos decian «los joti no pueden venir a donde estan los
criollos, quédense aqui quédense en su lugar, pues es peligroso ir hasta alld». Nos dijeron

que no vayamos, que ellos, los efiepa iban por nosotros porque es mds seguro, que ellos
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Ménica Juainkoa y Gloria Marfa Baiyeja, 2016. (Foto: Archivo comunitario Kayamé)

cambiaban con los criollos para después darnos a nosotros. Entonces nos quedamos donde
estabamos, no nos acercamos a donde estdn los criollos. Es por eso que antes cambidbamos
las diferentes cosas con los efiepa, nosotros les ddbamos cerbatanas y ellos nos daban ollas,

cuchillos, asi, lo que necesitdbamos (Ivan Juae, Nejtuwe mawa Nuwejkyé, 28-3-2016).

Los eflepa pueden haber jugado un rol para mantener a los joti autoaislados de las
sociedades que los rodeaban, puesto que los testimonios previos al contacto, reportan que fueron jus-
tamente lo que les decian los efiepa a los jotilos que avivaron miedos para evitar el contacto, aunque,

las relaciones entre ambos grupos eran cordiales y amistosas:

Tbamos a hacer muchas cosas con los efiepa, a buscar carne, nos invitaban a las fiestas
y nosotros a ellos, estdbamos con ellos en sus casas. Ellos hacian curare para nosotros,
nos cambiaban prestaban o regalaban cuchillo, anzuelo, nylon, por eso a nosotros nos
gustaban mucho los efiepa. Algunos eran nuestros jluwéna (Ivan Juae, Nejtuwe mawa

Nuwejkyé, 28-3-2016).
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' Yalujadi,

(Foto: ®Jacques Jangoux)

Mi papa tenia un cuchillo, no era bueno sino pequeio, viejo. En toda la casa teniamos solo
ese cuchillo, también teniamos un solo machete, pero los dos estaban muy viejos. A mi
papa se los habia dado un efiepa por jwaléjte yuluwe, [tubos negros con los que se hacen
las cerbatanas]. Los efiepa pedian cerbatanas y las ibamos a buscar en Jwana jRuweé.
Las traiamos a las casas efiepa para cambiarlas por cosas: curare, un perro, cuchillos,
machetes, muchas cosas (Marina Jono, Jtabali Nuwejkyé, 24-3-2004).

Las cosas que teniamos como ollas, machetes, cuchillos, se las comprdbamos a efiepa

cambidndolas por cerbatanas (Rossana Tujuokana, Iné Nuwejkyé, 28-12-2004).

Se registran de esa década al menos dos matrimonios biculturales, uno incluso de un
hombre eniepa de este grupo (Marco) que migrd a Culebra desde Iguana con una joven joti (Yako jau,
hermana de Jwaijkojko y Jajtinta Jtute, Jkgyo Ikwglg, 22-5-2012). Por el estado Bolivar, en el rio Zariapo
(tributario del rio Cuchivero) se mencionan también a dos mujeres joti casadas con hombres efiepa

(Jacques Jangoux, 1971).
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Jwabeki jkyo, estado Bolivar

La segunda puerta de entrada al territorio jotI se ubic6 al norte en Jwana jedd o rio
Kayama (municipio Cedefio, estado Bolivar), por donde entraron las Hermanas de la orden catéli-
ca Maria Inmaculada hacia 1983, mejor conocidas como Lauritas o Hermanas de la Madre Laura.
Apoyadas por el Arzobispado, las Hermanas de origen colombiano, Lucila Cuéllar y Maria Gémez,
aterrizan en un parche donde se besan la sabana y el bosque, y fundan la que se ha conocido co-
mo misién San José de Kayama. La Hermana Provincial de ese momento, Carmen Benito, coordina
y apoya a las hermanas fundadoras (Iris Colmenares, 28-1-2017) siendo su funcién original crear
una mision que inicialmente se fundé y orientd exclusivamente hacia el grupo étnico efiepa, de filiacién lin-
glifstica caribe, pues para este momento desconociamos la existencia de los joti (Hermana Teresa, Kayama,
23-5-de 1997).

Kayama es un afluente del Alto Cuchivero, constituye un curso de agua medio, de
poca o nula navegacién. Estd alimentado por un gran numero de cafios y quebradas de menor caudal
que han constituido por siglos los hogares favoritos de los joti. Al momento del contacto, la regién del
Alto Cuchivero estaba colmada por centenas de pequenos asentamientos temporales joti, en especi-

fico Kayama, estaba ocupada por varias familias extendidas.

Antes de que se fundaran las comunidades de Iguana y Kayama viviamos muy dispersos
pero éramos bastantes. En Kayama viviamos los joti desde hace mucho tiempo, de
antiguo desde antes cuando todo eran bosques y no habian sabanas por aqui. Los joti
que hicieron casas y se quedaban meses por toda esta zona eran aejadi [muchos]: oneka
alejtd majadi [gente que tenia palos en la orejal, jawa mani jwikalajwedi [gente con la
espalda grande], ajwaleajkedi [gente de piel méas oscura], alikwéde jadi [gente muy bajita],
jtukyabo jadi [gente de pelo blanco], jtujtijko jadi [gente de bosque bajo], nejna jkaedi deka
jadi [gente coja], JRujkyodi ae, [gente del papa de Jkujkyo], alikwéde yalu jadi [gente brava
bajita], wawa alikwéde jadi [gente de huesos cortos], y asi otros mds jtajwo-jadi namodi
[antepasados]. Todos eran gente de los antiguos que existian aqui, que estaban y vivian
aqui, que hablaban idioma joti de la que venimos, muchos somos familia directa de ellos.
No sabiamos de otra gente que hablara otro idioma que no fuese ni efiepa ni joti (Noé Jono,

Jtabali Nuwejkyé, 27-3-2016).

El contacto es recordado con detalles por los joti. Los primeros en ver a las hermanas
fueron dos parejas de joti, Ivan Juae y su esposa Irma M0Olo, junto con Noé Jono y su esposa Martha
Juae. Significativamente, la persona que los busca es Maena ini a quien las hermanas llamaron Gre-
gorio, cuya madre fue efiepa y su padre jotl. Gregorio invita a los jotI a conocer por primera vez los
dodo jodi [criollo, gente con ropa, diferente]. Martha, hermana de Ivan, vivia en Nédowa mabau, jun-
to a sus padres y hermanos ademads de otras dos familias, Meojko y su esposa jkamajau, y Jtujku Jya
Ae [Ekyo labo en joti, Muld en efiepa, ambos significan que esta barrigdn] con su esposa. Maena ini era

jluwéna de su hermano Ivan:
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Martha Juae, 2011.
(Foto: E.y S. Zent)
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Maena ini vino para buscarnos para que viviéramos en Kayamd y conociéramos a los
dododi que habian llegado en helicéptero. Aterrizaron bajo el Uli mojto lajo [raudal grande].
Por alli estaba un casa efiepa donde fuimos Iudn, Noé, y yo. El helicéptero aterrizé al
siguiente dia que llegamos. Nos quedamos alli por unos pocos dias y luego regresamos.
Fueron la primera gente blanca con ropa que vi. Luego Noé fue a buscar al resto de nuestro
grupo y Jtujku jya Ae vino con él. Después todos fuimos mads abajo del raudal donde
estaban los criollos. Nosotros nos quedamos alli para vivir por un tiempo con los efiepa
pues los criollos nos dijeron que viviéramos juntos. Maena ini hizo una casa para nosotros
los joti y alli vivimos juntos. Comimos del conuco de los efiepa. El helicdptero regresé y
trajo a las hermanas Maria y Lucila. Ellas se quedaron. El piloto nos dijo que buscdramos
el mejor lugar para hacer la pista. También vino un hombre llamado Julio efiepa y entre
todos encontramos el lugar donde limpiamos para hacer la pista que todavia hoy se usa.
Tumbamos los chaparros y limpiamos el monte con machetes. Todos comimos de la comida
que trajo el helicdptero y trabajamos en la pista. Nos dieron hacha, machete, anzuelo,
cuchillo, nylon, olla, después que la terminamos. Después todos los que viviamos a lo largo
del Jedala jedd [afluente del Moya que fluye en el Kayama] vinimos a vivir en la misién con
los efiepa: Ivan, Mariela, Noé y mis padres. Solo la familia de Alberto Melomaja se quedé
en el caiio Jedala, por donde vive Marco ahora. En la misién hicimos una casa circular
hecha con hojas de la palma malaya para vivir juntos. Mi hijo Tito ya habia nacido cuando

llegaron las hermanas a Kayama (Martha Juae, Jtabali Nuwejkyé, 7-7-2003).

El sonido del helicéptero estimulé a Ivan, hermano de Martha, a caminar hasta

el raudal:

La hermana vino aqui cuando yo vivia en el monte en Jkeno jedd [cafio de aguas muy lentas
y suaves, afluente del Moya] por donde vive Mario. Escuché cuando vino el helicéptero y me
dio curiosidad, sali de mi casa como a las 4 de la tarde caminé, pero ya se hizo oscuro. Los
efiepa no habian visto todavia que venia el helicéptero. Me quedé en el camino una noche
y al dia siguiente llegué. EI helicoptero aterrizé en el raudal. Tenia un poquito de temor, por
eso mi esposa Irma se quedd en el camino, le dije que se quede pues tenia mucho miedo. Fui
primero a ver solo. Llegué asomdndome viendo con curiosidad, mas bien desde un poquito
lejos. Vi a los efiepa Zacaria y Julio, que estaban alld con las hermanas. Caminé poco a
poco con miedo. Uno de los efiepa me habia dicho que los criollos hacen dafio a los joti, que
nos matan que eran bravos y no podiamos cambiar cosas con ellos. Dijeron que «cuando
pide hacha, cuchillo.. eso es de los criollos no es de nosotros, por eso los criollos pueden
matarlos y llevarse a sus nifios». Asi dijeron los primeros efiepa y por eso tenia miedo. Por
eso pensaba que la hermana era brava, caminé poco a poco, pensaba que podia hacerme
daiio o podia tener machete. Al llegar donde estaba la hermana, un efiepa dijo «viene joti».

La hermana estaba dentro de la casa y escuché al efiepa. Salié6 y ambos me vieron. La
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hermana me saludé, me tocé la mano, y me pregunté como estoy. Me senti mas calmado.
Aunque no sabia ninguna palabra de espaiiol, entendia la lengua efiepa y les pregunté
Jde donde vienen ellas? squiénes son? Ellos me dijeron «es una hermana y viene de alld
lejos». Al principio no sabia qué era ni quién era la hermana. Después de eso regresé
donde estaba Irma, la llamé y le conté lo que vi. La hermana vino a visitarnos primero
donde estaba Irma. Después fui donde viviamos antes Irma y yo para llamar a papa y
mamd. Mario y Marco estaban atin pequefios jani jadi, pero todos fuimos a la misién. Nos
trataron bien. Nos dieron olla y otras cosas. Les conté a mis familiares que la hermana
dijo que fuéramos todos a la misiéon para que estemos juntos para que hiciéramos una
pista pues por eso la hermana me habia dado hacha, cuchillo, machete, anzuelos, limas,
chicoras, arroz, pasta, pescado, caraota, azucar, sal, carne, morrocoy, muchas cosas, todo,
nono [ropas]... para que trabajaramos en la pista. Como la hermana me dio todo, nosotros
debiamos hacer la pista. A ellos le gustaron las cosas y entonces como querian muchas

cosas mas, fueron a hacer la pista (Ivan Juae, Nejtuwé mawa Nuwejkyé, 26 marzo 2016).

La hermana Maria estuvo a cargo de la construccién de la pista y la instalacién de la
misién que ciment¢ la gestién de la orden misionera. A estas primeras fundadoras se unieron otras
hermanas, una de ella, Teresa, es recordada como muy activa. Al parecer ellas habian estado en con-
tacto con algunos efiepa, y pensaron por los primeros afios de la mision, que los tinicos que vivian por
estos lados de Kayamad eran los panare [enepa], las hermanas no se dieron cuenta de que habian dos grupos si-
no hasta dos o tres afios después de que se fundara la mision, por eso los trataban como si fuesen la misma gente
(Hermana Rosa Amalia, Kayama 21-5-1997). En efecto, las hermanas no notaron que los efiepa y los
joti eran dos grupos diferentes, con lenguas y culturas muy diferentes, tal vez porque sus relaciones
eran amistosas e incluso mantenian relaciones de parentesco, en efecto la hermanas crefan originalmen-

te que todos eran del mismo grupo étnico (Hermana Juanita, Kayama, 11-10-2004).

Noé ae fue el primero que vio blancos en el avién. La familia de Belisario, Fidel, que
vivian cerca de aqui, fueron los segundos que vieron blancos (Ivan Juae, Jwabeki jkyo, 18

marzo 2004).

Los testimonios coinciden de manera muy similar a como se desarrollaron los even-
tos cuando fueron a ver por primera vez a las hermanas, detallan también la historia de parte de las

migraciones desde Bolivar a Amazonas.

Teniamos miedo, pues los efiepa habian dicho antes que los criollos podian matarnos, por
eso teniamos temor, no sabiamos que pensar pues ahora nos invitaban a conocer a los
dododi. Pensabamos que podian o querian matarnos. Pero después no vimos hombres,
solamente a las hermanas y ellas nos trataron bien. Nos dieron cosas para hacer la pista.

Ya dejamos el temor. Al principio por la zona de la pista habia bosque. Luego se hizo barro.
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[van Juae, Adan Urifia, 2007. (Foto: Yheicar Bernal)

Luego la sabana que nosotros vemos ahora, antes no habia sabana, pero si habia drboles.
Cuando llegamos aqui, tanto joti como efiepa, empezamos a hacer conucos, y se formé
sabana poco a poco se fue formando asi como vemos hoy la sabana. Empezamos a trabajar
con las hermanas y el trabajo de la pista duré un afio. Trabajamos entre joti y efiepa. La
zona de donde venian los efiepa se llamaba Candelaria, pues ellos eran de otra parte
mucho mas al sur. Nosotros pensamos que era raro que las hermanas estén todas vestidas,
que tienen ropa por todos lados hasta por la cabeza, pero después nos dijeron que ellas se
vestian asi y nos acostumbramos. Después de a poco empezaron a llegar otras personas,
mds gente joti, del bosque de otras partes les avisaban a los que vivian en otros lugares y
fueron llegando mds y mds para vivir aqui, venian de Jwana jedd jtuwé [Alto Kayama],
Jedala jedd, de la comunidad de Alejandro, Iné abajladi, de muchas partes. Las hermanas
pidieron que les digamos a todos que se vengan a vivir aqui pues habian muy poquitos y
ellas pedian que vengan mds, también para ayudar a trabajar en las cosas de la misién.
Excepto a los efiepa, antes de las hermanas nunca vi gente que no fuera joti. No teniamos
idea ni de piaroa ni de yekwana. No sabiamos, no los conociamos mi papa nunca los vio ni
los conocié ni sabia de ellos. Solo conociamos gente que hablaba como nosotros. No habia
otra gente que hablara otro idioma. Habia puro joti, antiguamente habian mds joti (Noé

Jono, Jtabali Nuwejkyé, 27-3-2016).

Las Lauritas sin embargo, no fueron las primeras en llegar al norte de la tierra joti.

Algunos pocos joti fueron contactados brevemente por dos parejas no-indigenas que en eventos se-

parados incursionaron a los territorios joti de Bolivar a inicio de la década de 1970.
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Noé Jono, 2004.
(Foto: E.y S. Zent)

Un poquito antes de que llegaran las hermanas vi otra gente con ropa. Eran Kyabo dodo [gente
blanca). Fueron los primeritos que vi, no sabiamos ni conociamos ni habiamos escuchado
de otra gente u otro tipo de indigenas solamente de los efiepa. No conociamos a nadie que
no hablara nuestro idioma solo conociamos a los que hablaban joti, no llegamos hasta el
Caura por eso no conociamos a los yekwana. Hacia el Amazonas solo escuchamos de otros
joti que habian caminado desde estas partes de Emo jedd hasta alld. Los primeros no joti
que Vi eran una pareja un hombre con su esposa [el fotégrafo francés Henry Corradini y la
antropéloga cubana Maria Eugenia Villalén probablemente, en 1971] venian acompaiiados de
los efiepa que los trajeron hasta mi casa. Al principio cuando llegaron esos criollos al monte
donde estabamos, nosotros teniamos miedo, corriamos alrededor y nos escondiamos detrds
de la casa porque teniamos desconfianza, mucho temor. Al principio teniamos mucho miedo.
Estaban cargando una camara grande con la que sacaron video, grabaron todo asi. Cuando
vimos esa camara grande que tomaba imdgenes a nosotros nos dio miedo pues pensamos
que era una arma, entonces cuando tomaban fotos, nosotros saliamos corriendo, corriamos
lejos. Nos preguntdbamos squiénes son esos? ;qué era eso? squé quieren? después de que
pasaron tres dias, nos acostumbramos a ellos, y vivimos con ellos. Hablamos con ellos.

Durmieron con nosotros como 10 dias. Tomaron fotos y grabaron cuando tumbamos conuco
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nuevo, cuando cantamos. Y los criollos prequntaban sdénde esta conuco de batata de Uds.?
Hablaban un poquito lengua de nosotros. Nos preguntaban sdénde esta el conuco de batata?
y ¢sde maiz? ... y asi. Ellos nos daban nylon, anzuelo. Nos daban cosas, todo. También
cocinaban arroz y lo compartian con la familia, con todos los que estdn alld. Primero, vino
esa pareja de blancos y regresaron otra vez en enero. Luego en agosto vinieron otros criollos
(amajno) también vinieron con los efiepa Juan, Clemente, Natalio y otros. Eran una pareja,
hombre y mujer, pero estos eran jwaléjte, negros, todos tenian franelas sucias, zapatos
sucios negros, y piel oscura. Ellos también traian cosas para darnos, mostacilla, anzuelos,
cuchillo pequefio, cocinaban su comida, pasta, arroz y compartian con los que estabamos en
la casa. Se quedaron cinco dias (Ivan Juae, Nejtuwé mawa Nuwejkyé, 26-3-2016).

Estaba con Jtujku jya Ae y mis hermanas Martha y Mariela cuando vimos a jwaléjte dododi
por eso le pusimos al punto Jwaléjte dodo. Vinieron por dos o tres dias. Yo tenia como 9
afos. Estabamos en el monte no teniamos casa fija éramos némadas y veniamos rdpido.
Estabamos asustados, nunca habiamos visto a una persona con ropa. Nos arrinconamos,
el tinico que no se asustd fue Jtujku jya Ae que era Jkajoja, sabia de todo, curaba. Ellos
tenian chaqueta y ropa negra pero eran gente blanca, eran una pareja. Tenian caramelos y
los joti nunca habiamos visto eso, Jtujku jya Ae fue el tinico que los probé pues era sabio y
si le pasaba algo sabia como curarse. Luego de que él probé y no le pasé nada nos dio a los
demas para que probdaramos caramelos. Después de ese encuentro alli los joti empezamos
a tener menos miedo y mds contacto con los efiepa, y después vinieron otras personas con
ropa. Pero solo dos veces antes de que llegaran las monjas. La familia de Joaqui, Freddy
y Mario también los vieron. Los dododi iban visitando las diferentes familias. La gente
estaba sorprendida no entendia nada. Jtujku jya Ae fue quien tuvo la valentia de hablar
con ellos. Donde esta la misién no habia nadie, ni siquiera los efiepa, la comunidad de estos
era por el raudal hacia bien abajo. La misién era como campamento donde se quedaba
la gente cuando iba de paso pues en esa época todas las comunidades quedaban en el
bosque, en la montaiia. Luego los sequndo que vi fueron a las monjas (Sabina Juae, Jtali
Jkwaliké Nuwejkyé, 3-1-2012).

Me contaron de otras personas blancas con ropa rio abajo antes de que llegaran las
hermanas pero no las vi. Si escuchamos en cambio, el ruido del avién como morrocoy

otras veces...jy nos asustamos! (Ivan Juae, Jwabeki jkyo, 18 marzo 2004).

A diferencia del poblamiento por Iguana, en Kayama se esparcieron muchos rumo-
res de peligros potenciales cuando se contactaba a la gente con ropa. Ello fomenté muchos miedos. Las
historias de la llegada de gente no joti se dispersaron de boca a boca, de familia a familia, de grupo a
grupo. Se hablaba de cémo lucian, de qué hacian, qué traian, qué comian entre otras cosas. Y se anadia
que los no joti podian matar y robar a los hijos, pero también traian bienes y eran diferentes. Ademas
de miedos, se despertaban curiosidades. Las Hermanas mismas fueron activas en visitar las comunida-

des e invitar a los joti a vivir en la mision. Esto estimulé a muchas familias a acercarse a las misiones a
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observar de primera mano a las Hermanas. En Kayama, las primeras parejas fueron seguidas por otros

grupos joti de diversas regiones, a visitar o a establecerse en esta regién:

Cuando llegaron las personas con ropa yo estaba viviendo en Jniméla jedd jtu, un cafio
que cae en Jwana jedd. El papa de Iudn nos dijo, «aqui vienen criollos y nos pueden matar,
nos van a hacer daiio». Entonces nos fuimos al monte mads lejos. Nos escondimos donde
hay rocas y piedras. Todos los miembros de mi familia nos escondiamos para protegernos,
para que no nos encontraran. Teniamos miedo la primera vez antes de ver a los criollos.
Viviamos asi mismo escondidos por un tiempo. Saliamos en la noche y buscabamos comida,
fruta, tumbabamos los palos donde habia miel, o pescibamos. Nos alumbrdbamos con
maena moko [antorcha hecha de cera de abeja, resinas y cortezas]. Nos escondimos cinco
dias, y luego hicimos conuco nuevo, caminamos lejos para hacer conuco, alli sembramos
maiz, la comida lo que nos gusta, y alli se quedé mi familia. Estadbamos lejos, mds lejos,
no queriamos ir a la misién. Unos de nosotros regresaron al conuco de antes a Jniméla
jedd jtuni, se quedaron y vivieron alli. Después con mi esposa escuchamos cuando soné el
avién duro y lo vimos desde lejos. Nos asustamos. Alli mismo rapido echamos agua a la
candela para que no nos vean. Pensamos que el aviéon nos va a caer encima de la casa y
apagamos el fogén con agua. Salimos de la casa y nos escondimos. Algunos joti, el papa
de Mario, Ivdn, Noé y otros, acompafiados por William el efiepa, el gringo y la hermana
Teresa vinieron a buscarnos. Los criollos nos dijeron: «tienen que ir a vivir a la misién de
Kayamd, nosotros somos respetuosos de Ustedes». También hablé asi la hermana Teresa.
Nos dijeron «Ustedes estan flacos, cuando vengan a Kayamd les vamos a dar mucha
comida, arroz, sal, por eso deben venir». Entonces aceptamos y vinimos con ellos.

A nosotros no fueron los joti quienes nos llamaron, sino la hermana Teresa y el gringo.
Ellos nos llamaron y fuimos a la misién Alvaro, Alba, Efrain, Celia, Jkyara, inimo.
Primero fui con mi familia cuando viviamos en Duwéwe jedd, y después fueron llegando
todos los de mi familia a Kayamd. Mi papd se quedd en Jniméla jedd jtu abo, tenia
miedo. Luego cuando llegamos a la misién, la hermana Teresa, el criollo, Héctor, Mario,
Ivdn, Noé, nos dijeron que tenemos que vivir aqui, que no podemos regresar otra vez a
nuestro lugar, a nuestro sitio, y por eso me quedé. Llegué primero en invierno. Hice mi
casa y me dijeron «tu también tienes que estudiar, y quedar aqui». Me gusté y me quedé
pero me dijeron que debo ir al Moya, porque alli hay mucha comida. Fui al Moya con mi
esposa, hice alli mismo conuco nuevo, mucho conuco. Pero no estudié pues me quedé en
el Moya, mas cerca de la misién si hubiese estudiado. Cuando llegamos a la misién la
pista ya estaba hecha pero la hermana nos dijo que hay que limpiarle el monte siempre.
Entonces Alvaro y yo, limpidbamos la pista. Las hermanas Teresa y Fanny nos daban
cosas asi como olla, chicura, lima, cuchillo, todo. Nos pedian que hagamos collares y
totumas y asi nos cambiaban por cosas que queriamos (Alberto Melomaja, Makojtau,

Nuwejkyé, 29-3-2016).
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Nos muddbamos a diferentes lugares por temporadas y regresabamos a nuestras casas
mds permanentes. En esos dias viviamos en Jedala jedd en una casa redonda grande de
hojas de awajto. Cuando las hermanas llegaron por primera vez, Maena ini nos avisé para
que nos acercaramos. Mi papa junto con todo nuestro grupo, vino para ver de cerca a la
mision de Kayama. Yo ya estaba grande, mi hija Lucia ya habia nacido. Las hermanas eran
las primeras dododi que vi. Como era la primera vez, teniamos curiosidad y temor, aunque
ya habiamos escuchado de ellas. Pero al llegar ya se nos pasé y decidimos quedarnos.
Solo regresamos a buscar comida y semillas a Jtela daka jedd hasta que nos instalamos.

Hicimos conucos grandes (Mario Liye, Makojtau, Nuwejkyé, 6-2-2003).

El evento fundacional de Kayama ilustra bien las interacciones antiguas entre jotiy
efiepa que dieron lugar a parientes y descendientes biétnicos. Maena ini [Gregorio], quien debe haber
tenido unos 8o anos cuando narr6 la cita de abajo, era tio de Mario y Marco Liye y primo de otros jo-

ti, pues su padre era joti y su madre era enepa:

Mi mama me conté que estaba en su comunidad y llegaron un grupo de efiepa y los
atacaron pues estaban buscando mujeres para robarse. Mi mamd era una nifia, se
asusté mucho ya que la pelea era muy fuerte. Por eso su mamd, mi abuela, le dijo
que corriera. Muchos efiepa de su comunidad corrieron para el monte despavoridos
huyendo de los que los atacaban y mataban. Algunos corrieron hacia Amazonas otros
que sobrevivieron se escondieron cerca de aqui por Kayamd. Mi mama se fue sola
corriendo mucho por la selva hasta que se encontré con un grupo de joti que la adopté.
Se quedé con ellos, aprendié su lengua y se casé con mi papd que era joti. Después
cuando yo estaba ya muchacho mi mama se fue a vivir con los eflepa otra vez (Maena

ini, Kayama, 21-5-de 1997).

Las relaciones parentales al interior del grupo joti y entre joti-efiepa aunque fue-
sen numeéricamente pocas, facilité las rutas de movimientos e intercambios entre los joti de todo

el territorio.

En mi tierra no habia gente con ropa. No sabiamos nada de otras gentes. Solo conociamos
a los efiepa, no sabiamos nada de los criollos. La primera vez que escuché y vi dododi fue
en Kayamd. Maena ini, él hablaba efiepa y joti, nos dijo que viniéramos, nos vino a avisar
para que conocieran a los dododi para comprar cosas como olla o machete. Vine con mi
papad. Teniamos miedo de los criollos porque antes Maena ini y otros efiepa nos habian
dicho que los dododi jkwai déke ibi [la gente con ropa come gente], que los criollos nos
van a matar. Teniamos curiosidad, los efiepa nos dijeron que ellos tienen muchas cosas,
queriamos verlas pues nos gustaban y necesitdbamos cosas. Como no teniamos miedo de

los efiepa, vinimos pues (Alejandro Mols, Mejtuwé mawa Nuwejkyé, 3-3-2016).
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La presencia permanente de los misioneros amplié el nimero y tipo de personas con
las que se negociaba para adquirir bienes. Un motivo importante para visitar las misién era buscar
cosas que se necesitaran. Los misioneros en Iguana y Kayama rompieron el monopolio de intercam-
bio de cosas con los efiepa pero no lo eliminaron. Los efiepa han seguido proporcionando curare pero
los misioneros, tanto en Iguana como en Kayama, permitieron adquirir muchos otros bienes direc-
tamente. El intercambio curare-cerbatanas entre efiepa y jotl respectivamente persiste hoy en dia.

La experiencia del contacto fue diversa entre diferentes subgrupos de joti, para la
mayoria el temor se disipd pronto y otros dejaron de sentir desconfianza gradualmente. Al final, todos
los jotI adoptaron a las misiones como nuevos puntos donde acampar, visitar, interactuar y cambiar

bienes, informacién, noticias, servicios:

Ya habia escuchado antes de gente con ropa pero la primera vez que vi a las hermanas
fue aqui. Lucas tenia como 8 afios (1987), nos moviamos mucho por la montaiia cazando
asi que vinimos a conocer y cambiar cosas (Rossana Tujuokafia, Iné Nuwejkyé, 28-12-2004).
Conoci a las hermanas cuando era muy pequeiio de cuatro o cinco afios. Ellas llegaron
cuando yo estaba naciendo, por eso mi fecha de nacimiento es aproximada pues fue justo
cuando naci que llegaron las monjas. Cuando ellas llegaron no habia joti ni efiepa donde
estd la misién. Después se corrié la voz, los efiepa fueron avisando que llegaron, y la gente
fue acercandose mas. Los primeros que bajaron fueron la familia de Ivan, hermano de mi
mamd, la de mi papa el aemo Jtujku Jya Ae que tenia tres esposas que eran hermanas
ademds, Mariela, Martha y Sabina, y la familia de Joaqui, que vivia solo como a cuatro
horas de camino. La gente venia a la misién para buscar medicinas y visitar a las familias

(Gerardo Liye, Altos de Pipe, 23-9-2016).

En esos anios de las décadas de 1970 a 1990, se inician traficos mas frecuentes de gen-
te no joti a lo largo y ancho de los territorios joti. Por ejemplo, Ambrosio y Enrique, dos piaroa de la
regién de Manapiare recuerdan contactos con joti en ese tiempo. Ambrosio habia sido guia de Walter
Coppens quien tenia un interés explicito en conocer la cultura joti, nosotros habiamos visto a los wa-
ruwaru poquito, por la zona del Asita y las cabeceras del cafio Majagua (13-3-1997). Es probable que se dieran
encuentros fugaces pacificos entre indigenas de la zona y joti aunque no de manera continua, incluso
decian que bajaban desde Iguana hasta el hato Yavi (rio Parucito) para cambiar cerbatanas y collares por cuchi-
llos y hachas o ropa (Ambrosio, 13-3-1997).

Los contactos con poblaciones no joti, tales como: yekwana, piaroa, efiepa, criollos,
mineros, cientificos, misioneros colombianas y norteamericanos, dejé huellas importantes en la po-
blacién joti, algunas positivas y otras no tan apreciadas. Una de estas ultimas, es que trajeron consigo
enfermedades desconocidas que brotaron en gente que nunca habia sido expuesta a muchos paté-
genos por lo que en ambas misiones, como se describe en el ltimo capitulo, la atencién de salud y
dispensaciéon de medicinas jugd un papel muy importante para que muchos joti visitaran o vivieran

cerca de las misiones.
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Bolojkojto, estado Amazonas

Con el establecimiento de las misiones aumentan los intercambios de bienes entre
misioneros y jotl, y entre joti mismos. Los recursos empezaron a circular para toda la poblacién jo-
t1, no solo para los que vivian cerca de los misioneros. Las misiones se convirtieron en centros de
intercambio y los joti las valoraban por permitir la redistribucién de bienes de muy dificil acceso en
las selvas y porque por primera vez tenian la posibilidad de contar con ayuda medico-sanitaria pa-
ra algunos problemas de salud para los que no habia medicina tradicional. Los misioneros tenian
varios atractivos para que la poblaciéon local se acercara hasta sus casas. Pero las aldeas joti tam-
bién se configuraron a partir de las redes de parientes entre todas las lineas de subgrupos joti. Esto
es central para entender cémo se ha favorecido la manera en que la gente decide colocar sus asenta-
mientos, de una o pocas casas abrigadas primero por una capa de palmas y luego por la inmensidad
de la selva, cercanas a cursos de agua amables que corren porfladamente. Una o pocas familias
vivian antes en un mismo asentamiento joti. Desde la fundacién de las misiones, grupos mas nume-
rosos se agrupan a distancias relativamente cercanas como si fueran pequetios satélites que visitan
irregularmente a las misiones.

Justamente, en las Ultimas tres décadas se consolidaron asentamientos concen-
trados fundados exclusivamente por los jotl como Bolojkojto [Morocoto], la tercera comunidad con
mayor concentracién de poblacién. El lugar donde se establecié la actual comunidad de San José de
Bolojkojto, fue ocupado por mucho tiempo antes de la fundacién de la misma, como asentamiento
fijo. Esté localizada a pocos cientos de metros de la boca del cafio Asita y parece concebida como
una suerte de porton de entrada a los territorios joti por el lado sur. Bolojkojto es una comunidad
de confluencias y de facil acceso fluvial. Se ha desplazado por la margen derecha del Uli mojto je-
dd [Asita] desde décadas o tal vez cientos de afios atrés. Estaba ya alli con conucos y casas desde
inicio de 1990, y @ mediados de la década del 2000 concentraba medio centenar de joti que iban y
venian desde diferentes areas y subgrupos jotl y para 2012, tenia alrededor de 100 personas. En-
tre ellos, aquellos que levantaron sus casas en los diversos sectores del cano Majagua, que los jotI
han bautizado con diferentes nombres seglin su curso, Medio Alikwéde mojto jedd, Bajo Jkwaijlé mojto
jedd o Alto Jnema jedd. Asi, por ejemplo, entre los cafios Yajkaju y Jnema pasan temporadas Pedro Jtu-
te y sus descendientes, Jkilijlae Bateyo Jtitiko (y sus descendientes, Jesus, Bakyo, Reinaldo, Sirino o
Marcelino, Jkwaijlé, que ahora viven entre Iguana y Morocoto), los Aulédi cuyas casas estan a lo lar-
go de ambas margenes del Jnema jedd (Santiago, José, Antonio, Maria), Jkodo Abiyejuluwéjka y sus
descendientes, Luka Yolo y sus descendientes (Bgjkyo, Luis, Enrique), Ramodi y sus descendientes.
Todas estas familias extendidas han construido multiples asentamientos en Alikwéde mojto jedd.
En algin momento a lo largo de un afio se espera que estos joti pasen por Bolojkojto, igualmente,
aquellos joti que van a Iguana desde Manapiare, o que regresan a Iguana, se detienen en Bolokojto
por dias o semanas antes de proseguir su viaje. Los residentes de Bolojkojto tienen familia en Iguana
y Kayama y suelen estar en contacto por radio con ambas comunidades de manera regular, cada
semana, incluso se visitan y mantienen interacciones continuas. Bglojkojto es un puente de comu-

nicacién entre Iguana, Manapiare, Puerto Ayacucho, e incluso, garantiza la conexién con la mas
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distante Kayama. Lastimosamente, Bolojkojto es también un lugar de concentraciéon para los que re-
montan los cursos de agua en busca de minerales. Es la comunidad joti con méas posibilidades de
ver pasar mineros indigenas y no indigenas por sus territorios y dejar a su paso problemas de di-
versos tipos.

La presencia de los mineros habia sido mencionada desde los primeros contac-
tos en la década de 1970 por algunos joti, tal como cit6 Gilberto [jté antes, y precisamente, por un
sector colindante con la cuenca del cafio Asita. La frecuencia de mineros penosamente se ha incre-
mentado gradualmente al sur de los territorios joti, sean indigenas de otros grupos étnicos o no, los
mineros ilegales dejan secuelas de enfermedades y contaminacién no deseadas, en especial en los
cafios Majagua, Asita y Mosquito, areas que no cuentan con ambulatorio de atencién médica in situ.
Desdichadamente la mineria ilegal, propicia contactos mas frecuentes entre los joti y los indigenas
yekwana, yabarana o piaroa, siempre llegan paleadores [mineros] buscando oro y a veces los subimos con
sus cosas desde aqui hasta la mina (Luis Yolo, Enrike Yolo Aubojkyo, Jtoma Aubojkyo, Jkayo Jkawale, 27-
12-de 1998). A ellos se afiaden los criollos locales de Manapiare.

El desemboque del Jtujku jedd [cafio Mosquito] en el rio Parucito, es también otra via
de acceso para las comunidades joti de la regién, que ha sido transitada por mineros desde al menos
1980. Aunque son los cursos Medio y Alto del cano los més densamente ocupados por los joti (Mateo-
di, Joaquindi, Jani yéwidi, Jkododi, Mujketejadi y sus descendientes), los mineros se han aventurado
hasta las partes més altas donde hacen vida subgrupos poco contactados de joti.

La minerfa inevitablemente aumenta la posibilidad de enfermarse de malaria (pues
crea las condiciones favorables para el mosquito que transmite esa enfermedad) o gripe. Miembros
de estas comunidades satélites a las misiones ubicadas a dos o tres dias de camino, buscaban medici-
nas de los misioneros cuando no tenian maneras de aliviar o curar una dolencia. Jtowade Abiejuluwejka
del grupo de Aulédi en Alikwéde mojto jedd murid en Jkayo Ikwalg. Tenfa mucha fiebre (Katalina Jtute, Mana-
piare, 24-5-2012)

La atencién médica de los misioneros ayudé a palear esas nuevas enfermedades que,
inevitablemente sobrevienen a los contactos iniciales con poblaciones no occidentales que han per-

manecido aisladas por siglos:

Mucha gente se enfermé y murié cuando se fundé la misidon aqui en esos dias. Quizds
porque no estdbamos acostumbrados a los tipos de enfermedades nuevas que entraron
con las cosas nuevas (Lucia Liye, Jtukyabojlae balo, 23-5-2012).

Camindbamos para cazar y visitar hasta las madrgenes del Uluku jedd, antes de que se
fundara la misién de Ikwqlg. Una vez, en el camino, alguien envenend a Inés, pero otra
mujer muy sabia, la curé en Jkailebo jedd, alli no estaban los misioneros, solo rio, drboles y
casas. En JkgyoIkwagla no habia blancos, los vi por primera vez aqui en Kayama. Decidimos
bajar a Kayama para conocer, pero habia mucha enfermedades. Luego fui a Jkay Ikwalg
pero encontré también muchas enfermedades, gripe y fiebres. En las dos misiones habia

mucha gente enferma. Decidimos regresar a nuestra tierra de donde veniamos. Antes no
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Detalle del mapa Jkailebo jedd, 2012. (Foto: E.y S. Zent)
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Jkailebodyi, Ali, Jeremy, 2005. (Foto: E.y S. Zent)

habian enfermedades, los blancos, los dododi occidentales las trajeron (Mateo Konojto,
Jwabeki jkyo 17-3-2004).

A Kayama vinimos por primera vez cuando las hermanas ya tenian tiempo aqui [alrededor
de 1991]. Desde mi casa hay que dormir tres noches en el bosque y al cuarto dia se llega.
Es bosque muy alto todo el tiempo. Vinimos a visitar a la misién. Pasamos solo cinco
dias en Kayamd. Mi mamd, mi hija y mi hermano se enfermaron de gripe en la misién y
murieron en el bosque cuando regresdbamos a nuestra casa. El papd de Hermis, mi tio,
también se enfermé de gripe y murié luego de una visita corta. Viviamos en una sola casa,
no teniamos contacto con ningtin otro grupo de gente. Solo mi familia, mi mamd, papad, tio,
hermanos, éramos un grupo pequeiio. Teniamos mucho miedo de los que no eran joti, nos
habian dicho que dododi nos comerian, pero nos enfermaron y decidimos no venir nunca
mads. Hace poco cuando empezaron a hacer el mapa de las tierras, los joti de Kayamad nos
visitaron y nos convencieron para venir a visitar otra vez y aqui estamos desde hace dos

lunas (Ali Jkailebo, Mayjkou, 23-3-2004).

Hay mucho relatos de personas que fallecieron al enfermar cuando contactaron a
los no joti por primera vez. Muy frecuentes son menciones de muerte por problemas de gripe fio dulu,
que se convierten, en horas, en infecciones bronquiales fatales. En este caso, es muy lamentable que
ademas de sus padres, Ali perdiera a su Unica hija y a una hermana, todos al contraer gripe duran-
te su primera visita a Kayama. Cuatro, de su ya reducido grupo de diez personas, significa un 40 %

de su comunidad.
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Las epidemias virales, y la vulnerabilidad a epidemias son un riesgo muy alto cuan-
do se hacen contactos con grupos, que como los jotl, habian estado muy aislados. Tanto en Iguana
como en Kayama murieron joti por gripe por contacto con foraneos. Ademas, la gripe siguié causan-
do fatalidades, dado que los diferentes subgrupos joti fueron acercandose a las misiones de diferentes
maneras, unos en meses y otros esperaron décadas para conocer las misiones. Pero los patégenos
llegan antes que la gente misma. Las enfermedades pudieron sobrevenir de multiples fuentes y con-
tactos pues en una década escasa, las comunidades joti empezaron a ser mas frecuentadas por no

jotl. La medicina occidental empezd a ser més necesaria:

Muchos murieron de gripe, le decian la enfermedad del criollo. Cuando llegamos, las
hermanas en la década de los 80, ya estaban infectados y murieron especialmente de gripe,
habia una epidemia. Hay un grupo etdreo de los que fueron nifios infantes en el momento
en que se establece la misién de Kayama que sencillamente parece que no existid. Por eso
muchos individuos tenian miedo de venir acd. Atn hoy tienen mucho temor cuando la
gente estornuda. Pero en esa época jamds escuché de tuberculosis y ahora aqui se escucha

mucho (Hermana Juanita, Kayama, 23-3-2004).

Algo muy similar ocurrié en Iguana. Ambos grupos de misioneros concentraron mu-
chos esfuerzos en el suministro de medicamentos preventivos y curativos, ademas de programas de
vacunacion.

La influencia de las misiones en los indices de mortalidad, morbilidad y natalidad
entre los jotI a corto y largo plazo, sin duda han dejado una huella. En términos relativos y en com-
paracion a los recursos con los que cuentan los indigenas del Amazonas y la Guayana venezolana,
los misioneros ofrecieron sistematicamente una buena atencién médico-sanitaria a los grupos joti
que residian o se acercaban a una u otra misiéon con problemas de salud. Es precisamente la atencién
meédico-sanitaria uno de los factores determinantes que estimularon lentamente que grupos joti de-
cidieran vivir cerca de una de las misiones.

Otra consecuencia de la presencia continua de misioneros en estas décadas de con-
tactos iniciales, es que el flujo de bienes occidentales dejé de estar exclusivamente mediado por los
eflepa hasta las comunidades joti para ser mucho mas accesible a través de los dos centros de misién.
Cuchillos, hachas, ollas, anzuelos, entre otros, se anadieron a las medicinas (para enfermedades trai-
das por los foraneos), como objetos de comercio e intercambio. La circulacién de bienes y servicios
se incorpor6 como estrategia a una manera de andar el territorio que ha sido parte de la cultura jo-

ti desde siempre.

Mis padres, abuelos, y otras tres familias de parientes viviamos lejos, se caminaba
cuatro dias de camino y se llegaba el quinto dia hasta la misién. Era mi zona donde
creci, bajamos de Jwana jedd. Teniamos solamente un cuchillo, lo cuiddbamos mucho, lo

usdbamos para cortar palo, para cazar y defendernos del tigre. Lo pusimos como lanza
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para matar al tigre con la punta del cuchillo que ya estaba viejo, y no lo pudimos matar.
No habia nada para usar como herramientas solo jwana, por eso nuestras casas eran
muy bajitas. Como no habia palo grande el tigre entraba y se comia gente. Entonces
decidimos irnos y no molestar al tigre, por eso los abuelos empezaron a bajar poco a poco
y nos quedamos a dos dias de camino a la misién. Yo estaba muchacho, pero a la misién
no vine sino ya de grande. Llegamos porque la gente de Kayama nos invité a venir y
vinimos pues el intercambio de cosas era muy dificil desde tan lejos con quienes nos
visitaban, poco a poco bajamos [1989]. Luego regresamos a nuestra tierra pero veniamos
e ibamos hasta que nos quedamos mds aqui. Los abuelos de Tito y Kyabo vinieron con
nosotros desde mi tierra. Kyabo y Jtukyabojlae pimero salieron de Duwéwe jedd y luego
fueron a Jkayo Ikwglg. Todos nos encontrabamos en la zona de Jkujkyo (Mateo Konojto,
Mayjkou, 27-4-2004).

Nosotros teniamos muy pocos metales, cuchillos, hachas, machetes teniamos que cuidarlos
mucho pues casi no teniamos y los pocos que pudimos tener eran usados, vinieron de
Jtajwd yukuld, efiepa u otros joti. Nunca vi hachas de piedras pero los ancianos de mi
grupo me contaron que ellos tenian y por eso solo podian abrir conucos muy pequeiios

(Awelalu Jtute, Tkwalg, 31-7-2002).

Las migraciones y flujos de personas hacia las misiones desde todos los rincones del

territorio jotI no se han detenido a lo largo de las décadas. En 2004 por ejemplo:

Vine aqui hace dos veranos porque queria aprender a leer y escribir. Mi abalajdi, Loweliyo
me dijo que viniera aqui a estudiar y vine. El vino primero y después de unas semanas nos
fue a buscar, a mi y a mi familia. Vinimos desde Jtajwibo jedd cerca de Jtobajtau inéwa.
Alli hay muchos animales de caceria y buenos suelos para sembrar. También recibiamos
mucha visita de joti de todas partes. Kyabodi, Abiémadi, Jkujkyodi, Jani yéwidi, Wiwedi
y otros de todas partes. El papd de mi esposa, sus tios y sobrinos aun viven alli. Mi papa
también estaba alli pero se fue a Uli Jkabayu inéwa a vivir, por Jtujku jedd (Jluwe Tebaya,

Jtubi balo, 29-8-2004).

La base para entender las constantes idas y venidas de grupos joti por sus comunida-
des, evidencia su profundo conocimiento de todo lo que es parte de sus territorios. Ese conocimiento
tan minucioso se entiende mucho mejor cuando se conocen los detalles de la filosofia joti para mo-

verse y actuar en sus tierras como se vera en los siguientes capitulos.
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Jkujkyodide jkyo balebi, 1997. (Foto: E.y S. Zent)

Abiyé jolowajkadi, Jtujku Jeda. Cafio Mosquito, 1998. (Foto: E. y S. Zent)
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Mostrar cuales son
nuestras tierras es muy
importante. Hacer el mapa
de nuestros territorios
ayuda para que otra gente
Nno nos quite las tierras que
nos dieron los antiguos y
que culdamos para nuestros
hyjjos. La tierra nos sostiene
y nos da el alimento. Los
bosques nos dan todo lo
que necesitamos para VIVIr.
En la tierra sembramos,
cazamos, vivimos. Mis hijos
y nietos heredaran la tierra
que ocupamos hoy y se la

pasaran a sus hijos y nietos
Jlalujau de Bowijte, Jlajo balo, 31-7-2002.
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Taliyo Jtute Kajtai, 2005. (Foto: E. y S. Zent)




Jkyo
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Con equidad, los joti reconocen la porcién espacial donde han existido como grupo.

Nos invité Samuel Baiyeja Yaluja para esta reunién, para compartir y hablar sobre el
territorio de nosotros, los joti. Entre todos hablamos sobre la demarcacién, sobre cémo
la hicimos, sobre como hay que vivir, dénde hemos vivimos, y qué debe hacerse para no
dafiar la tierra porque esto lo decidimos entre todos. También decimos que aqui todavia
tenemos la «cultura» nuestra, no estamos civilizados ni asimilados con los criollos como
los otros indigenas. Todavia tenemos nuestras costumbres tradicionales joti, por eso
tenemos que respetar nuestro territorio, el que nos dieron nuestros padres y abuelos y
antes de ellos sus abuelos. Las montafias nos sirven para muchas cosas mejores para
los joti, como oraciones, purificaciones, cacerias, recolecciones, alimentos, entre otras
cosas. Declaramos que si quieren tocar nuestros territorios deben adoptar completamente
nuestras costumbres como vestidos, collares, guayuco, colores, etc. Los antiguos nos
ensefaron jkwaini [a amar, a cuidar el ambiente], jki [a respetar], a los pueblos indigenas.
Los ancestros nos dijeron también que lo usemos para caraiias, tabacos, fio nakale (palito
de nariz), oneka jelé (palito de oreja) y otros. Por eso les preguntamos a los de afuera,
Jpor qué quieren hacernos daiio o quitarnos el territorio? Si nos ofrecen algo de afuera no
vamos a recibir nada (Lucas Juae, Jwabeki Jkyo, 29-4-2010).

Jkyo malidejka le dijo a nuestros ancestros que tienen que vivir en ese lugar porque esas

tierras las arreglé él para los joti, pues somos los que estamos mds cerca de él. Nosotros
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vemos la montaiia alrededor, él lo hizo asi y nos dijo que tenemos que estar aqui y nos
enseiié a cuidar como cuidamos las cosas pues antes vivian aqui tres bandas que murieron
y eran nuestros ancestros que se movian aqui y alld. Nosotros ahora nos juntamos aqui

donde sefialé Jkyomalidékd que debemos estar (Alberto Melomaja, 27-1-2002).

En lengua joti hay al menos dos maneras de referirse a los territorios en donde mo-
ra la vida, crecen las plantas, se reproducen los animales, se levantan las montanas o corren los rios
ney jkyo. Las dos palabras tienen un grado relativo tedrico de abstraccion, ne traduce tierra, tanto en
sentido muy especifico como suelo, la superficie sobre la que se abren los conucos; o en términos glo-
bales, una de las esferas del cosmos, siendo ne aquella central, al medio, donde estamos las personas
y de la que se hablard méas extensamente en el capitulo siguiente. Por su parte, jkyo es una palabra
con muchos significados, en sus sentidos mas latos traduce cielo, aire o afuera, en sus significacio-

nes mas extensas:

Jkyo es tierra, jye jkyo es mi propia tierra. Por ejemplo, jye jkyo es Duwéwe jedd, alli naciy
creci. Joti jkyo bada imé me ka tawa, sabiendo que es la tierra de los joti, nuestra, porque
alli hemos vivido desde siempre y nos pertenece, asi como nosotros le pertenecemos a la
tierra (Manuel Jelani, Iné nuwe, 21-8-2004).

Jkyo quiere decir lugar, y puede incluir diferentes tipos de zonas como comunidades vegetales,
bosques, sabanas, rios, incluidos los cielos y suelos (Jluwe Tebaya, Ikwqlg, 25-8-2004).

Jkyo significa varias palabras, en general jkyo es todo que nos rodea. Puede ser bosque,
montaia, o combinado jkyo jtaujkuwé, bajo los drboles. Pero también se refiere al tiempo,
jkyo fiajae o jkyo jkwai traduce el tiempo estd mal. O sea es lugar, entorno, o es el tiempo,
pero en un sentido muy comprehensivo o inclusivo. Cuando decimos Kayama jkyo se
refiere a cualquier espacio de Kayamd, donde se respira y se estd en Kayamd. Caracas
jkyo es el lugar o la zona de Caracas. Pero jkyo no es solo zona en general, es también
afuera o a otro lugar. Jkyo nuweé, es una casa a la que van y vienen, estd en la montafia o
diferente a la casa mds fija. Decimos Jkyo jka laibijto abajle nuwéki - yo no voy para vivir
en otra casa, en este caso jkyo se refiere a otro lugar, o sea es relacional [indexado segin
la posicién del hablante] (Elisa Liye, Kayama, 11-6-2014).

jkyo puede ser también una condicién como jkyo jkai (bae): jkyoba, indica que el bosque
se estd secando, ya no llueve tanto. Por ejemplo, baede jkyo, se refiere a tiempos antiguos,
y fiabae jkyo son tiempos recientes, maena jkyo es donde hay drboles de miel (Mario Liye,
19-6-2014).

También jkyo se le dice a los diferentes bosques o zonas donde hay mucho mds de un tipo
de drbol o planta o animal. Por ejemplo ulu jkyo, donde hay mucho ulu. Jkanawa jkyo,
donde hay mucha platanilla. Jtujku jkyo, donde hay muchas hojas. Jnejno jkyo, sitio donde
se encuentran lombrices. Yéwi jkyo la casa de tigre, donde hay tigre. (Jkali Jtitekya, Puerto

Ayacucho, 1-7-2014).
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Jkyo, 2012.

También hablamos de los Jkimaiié jkyo, lugar sagrado, lugar donde no se puede hablar du-
ro ni decir muchas cosas, lugar donde viven los aemodi de los animales (Alvaro Ulijtudenia y Joselo Inijtujku,
Kayama, 22-7-2014). De ello derivan voces mas comprehensivas como jkyo jawa lié jnimé (Rossana
Tujuokaiia, Jkeno jedd, 5-11-2011) que se traducen en que las personas venimos de la naturaleza, de-
pendemos de todo, no solo las personas sino las otras cosas en el mundo.

La polisemia de jkyo se extiende a todos los espacios donde los seres vivos habitan:
desde los més mundanos hasta los mas sagrados. La nocién de tierra o territorio segun los joti, en-
tonces, es mucho mas amplia: jkyo incluye lo que esté arriba, abajo, alrededor de un espacio, el aire,
las aguas, las formas de vida, las piedras, y muy importante, lo que no puede verse, todo lo que forma
parte de un entorno. Consistentes con su filosofia, la tierra no se separa en partes como no pueden
separarse el agua o el aire. Jkyo comprende de manera integral lo que se percibe y lo que no se perci-
be, lo que se conoce y lo desconocido de un espacio. Los joti jkyo son los territorios joti.

En este contexto, los joti jkyo o sus territorios, se extienden por alrededor de 10 0oo
km? al sur de Venezuela. Comprenden vastas porciones de bosques de diversos tipos en lo que se co-
noce como la sierra Maigualida, incluyendo valles, selvas, picos, cielos, suelos, aires, rios, sabanas,
montafas, caflos y todas las formas de vida visibles e invisibles que moran y rodean a esta antigua
serrania, Jelau Mansawin también llamados Mojkelau son los dos picos mds altos [cerro Yudi 2400 m s. n. m ],
de la sierra Maigualida y sus nombres no pueden mencionarse, son sagrados. Son de las tnicas porciones de
la tierra que nunca han podido ser destruidas por terremotos, diluvios o huracanes (Salomén Jtute, Kayama,
20-4-2002). Los territorios joti no se preservan sin ser tocados, al contrario, se viven, piensan, usan,
manejan, suenan, cantan, pintan, pero también se cuidan, cuando se siembran, cuando se caza sobre

ellos o se pesca en sus rios o lagunas, y se aman cuando se quieren eternos.
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Los limites de los territorios joti fueron definidos desde el inicio de los tiempos por
jnaemo (los padres de los padres joti), por el lado mas al sur amazoénico hasta la porcién mas al norte,
se extienden mds alld de las cabeceras del Jkgyo Ikwglg [Canio Iguana], rio abajo de Jkawale balo, por Jkwaijlé
mojto jedd [cafio Majagua] un poco mds alld de la comunidad de Luwi Olabodi hasta Alikwéde mojto jedd, por
Culebra la comunidad de los alaidi [efiepa], hasta la boca del Uli mojto jedd [rio Asita] y Jtujeladi balo [cuenca

del Asital]. Por el otro lado, se pasa la comunidad de Jkujkyo hasta bien arriba del Uli Béjka jedd [rio Cuchivero]
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(Ramiro Liye Abiejuluwekaja, 2004)

y por todo lo largo del Jtujku jedd [cafio Mosquito] donde viven dispersas muchas familias joti (Ulijkulé Jtute,
Jtubi balo, 18-8-2004).

El rio mds grande de nuestro territorio es el Uli Emo jedd, otro nombre es Uli Béjka jedd [Cuchi-
vero], jtaejkwa jedd [Orinoco] es un rio grandisimo como mar, es la zona joti mds alld del Cuchivero (Samuel
Baiyeja, Kayama4, 29-1-2002). Ese parecia ser el limite natural de esta porcién septentrional de los te-

rritorios joti:

Nosotros no hemos cruzado la montaiia para ir al Caura ni siquiera para acampar de
jkyo balebi o jkyo u jibiki [acampar]. Es un rio muy grande y se necesitaria una curiara
enorme para que sea seguro, es muy lejos, solo cazdbamos por los sectores cerca al Caura
y regresdbamos o ibamos a buscar cerbatanas a Jwana jkuwé. Por nuestra tierra no vivia
nadie mas que nosotros. Los efiepa no vivian por la zona de Kayama primero habia solo
joti, después, poco a poco, vinieron los efiepa y empezaron a hacer comunidad, pero los
primeros eran los joti. Los efiepa eran del otro lado del Uli Emo jedd, de la otra margen de
Uli Béjka jedd, del otro lado del Cuchivero. El primero en venir aqui fue Ijkulo, el abuelo de

Rosalia (Noé Jono, 27-3-2016).

En tanto que el corazoén de la tierra joti es sagrado, en especial las montanas mas al-

tas que miran los territorios selvaticos:

Baede jadi udi jawa, los antiguos, nuestra gente de antes, nos dijeron que no caminemos
mads alla de la montafia pues es sagrada y alli vive gente que es como tigre que nos puede
comer, personas que viven como tigre. Por eso nunca nos arriesgamos a ir mas lejos que
lo que son nuestros territorios. fbamos caminando buscando cerbatana a Jwana jkuwé
majaena por la zona donde vive Jkujkyo, cazando hasta Jtujku jedd y lejos hasta Jkailebo
jedd pero no saliamos a otras partes que no sean tierra joti (Alejandro Mol3, Nejtuwé mawa
Nuwejkyé, 3-3-2016).

Los baede aemo, los padres sabios de antes le dijeron a mi papd que no vaya mds alld. Que
cuidara y anduviera solamente por la tierra de ni joti. Lo que le habia dicho su papd, mi
papd me lo dijo también, que no visitara ni me mudara mas alld de las tierras joti, que no

pasdramos al Caura ni otro lugar no joti. Por eso viviamos en el mismo sector, por los mismos
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lugares. Pero si los que venian a encontrarnos eran efiepa no habia problema. Mi papad decia
que no vaya hacia alld porque los antiguos dijeron que la montafia es sagrada. Asi creemos
y hacemos. También hay que escuchar en el corazén, con namo, el espiritu que nos dice si se
puede estar en un lugar o mejor no, si no llueve indica que podemos quedarnos, si llueve se

debe pasar en silencio, no quedarse (Alejandro Moo, Nejtuwé mawa Nuwejkyé, 3-3-2016).

Los jotI mencionan con mucha frecuencia la condicién sagrada de la tierra. La gen-
te respeta mucho los espacios, en especial, los que no conoce, como se menciona en el capitulo
8 hay bastantes sitios que se cuidan con mayor ahinco. Las montafas, las formaciones rocosas,
cuevas, cursos de aguas, lagunas, muchos bosques altos, las transiciones selvas-sabanas, y otros
lugares mas son sagrados, en ellos los jotl se comportan de maneras muy respetuosas y ademas
toman solo lo que necesitan para subsistir, jaméas para vender o abusar de otras entidades como ar-
boles, palmas, bejucos, insectos, aves, mamiferos, entre otros. Esta condicién sagrada de la tierra
hacia irreal la posibilidad de que alguien pudiera ser el duenio o propietario de los territorios. Fue
por eso que durante siglos los joti nunca se preocuparon ni tampoco entendieron la propiedad de
la tierra. ;Como podia poseerse la tierra? ;cémo alguien podia decir que era duetio de la tierra? La
tierra no tiene dueflo, es de todos ;quién puede llevdrsela en una bolsa? (Baleko Jtitekya, 15-1-1999). Nadie
podia ser propietario de la tierra como se era dueno de una cerbatana o un cuchillo: ser propietario

de la tierra era una idea muy extrana.
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Los
joti

territorios

Autodemarcacion de los territorios:
2000-2001

Cuando los territorios joti empezaron a ser mas y mas visitados,

usados e incluso ocupados por personas no jotl, muchas veces de manera abusiva
o destructiva hacia otras personas o hacia los animales, rios o plantas, los joti sin-
tieron la necesidad de protegerse y decidieron como grupo demarcar su territorio.
A esto se sumd una serie de motivos mas complejos que los estimuld a organi-
zarse y agenciar el mapeo de sus tierras, tales como su conciencia de los nuevos
derechos consagrados en la constitucién, el reconocimiento por parte de ellos de
no tener mucho control sobre quien visita su territorio, la percepcién de la vulne-
rabilidad territorial ante grupos externos potencialmente invasores, los conflictos
latentes con los efiepa y la precaucion de cuidar su patrimonio espacial para las
generaciones futuras. Una de las maneras légicas fue delimitar cudles eran sus
territorios selvaticos, los que los ancestros les dieron para que cuidaran y vivie-

ran en ellos desde el principio de los tiempos. La idea era marcar sus territorios

y comunicar a los no joti cuéles eran esas tierras que les confiaron para cuidary | . = . . P,

vivir los primeros joti, los més antiguos. Con ese fin, en el afio 2000, decidieron ha- Joaquin, 2011.
cer equipos de jovenes y ancianos: los méas fuertes harian el trabajo manual y los oo EyS zend
mayores el trabajo histérico intelectual de tradicién y pertenencia territorial. Los mayores indicarian
y ensefiarian a los jovenes la extension y limites de sus territorios, caminamos por todas las direcciones,
bajkakya [norte], mameka [este, hacia donde sale el sol], jkyaka [oeste, donde se oculta el sol], y ajkolakya
[sur], los jévenes abrieron trochas con machetes por donde les dijimos, fueron bordeando las fronteras de esas partes
de nuestros territorios (Joaqui Jelani [jkyujkajte, Kayamé 9-12-2001). Al inicio se organizaron en comisio-
nes o grupos para limpiar los limites de la periferia fronteriza de sus territorios. Decidieron paralizar
todas las actividades comunitarias, se cerraron las escuelas y los enfermeros salieron también al cam-
po. Cada comisién o grupo estaba organizado por familia y constituido por un minimo de tres familias

o alrededor de 12 personas y un méximo de cinco familias o alrededor de 25 personas:

En cada grupo venian todos los de la familia, bebés, nifios, adolescentes, adultos y los que
sabian mads, los mayores. Todos los que querian caminar. Los mds viejos enseiiaban a
los jévenes por donde cortar los caminos y en las noches contaban las historias antiguas
pues camindbamos y nos queddbamos en casitas que haciamos con jtujku aiye, hojas
de platanilla. Unos se iban a cazar o a buscar comida y otros abrian el camino. Lo que
queriamos hacer era demarcar los limites utilizando pintura de aceite, sembrando algunas
plantas domesticadas, dispersando semillas y abriendo trochas que se pudieran ver desde
el cielo, los que estaban en los aviones pero también desde lejos. Al mismo tiempo también
empezamos a dibujar mapas comunitarios y lo haciamos también entre todos, participaron
todos, adultos, ancianos y nifios, los que quisieran pero los viejos saben mds de las cosas

y tierras de antes (Lucas Juae, Altos de Pipe, 7-12-2001).
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Con el fin de combinar enfoques tradicionales y modernos, a mediados del afio 2000,
Lucas Juae, joven joti de Kayama4 (se usara intercambiado KA para referirse a Kayamad), pidi6 a Stan-
ford, un GPS para marcar los puntos que delimitaban sus territorios. Lucas, junto con Santiago Jelani
y Rafael Jono habian colaborado durante tres anos (1996-1999) como recolectores de datos de cam-
po en un proyecto de ecologia de subsistencia dirigido por el investigador, y por ello conocian el
funcionamiento y significado del GPS. Conscientes del valor de tomar con la mayor precisién las coor-
denadas de las fronteras de su territorio, los joti liderados por Lucas, consideraron que el método més
apropiado para sus fines era hacer equipos de ancianos y jovenes para beneficiarse de las habilidades
de ambos: el conocimiento de los mas ancianos de todo el territorio étnico junto con la fuerza y tec-
nologia moderna que aprenderian los jovenes. Los joévenes abririan trochas continuas a todo lo largo
y ancho de los territorios joti, siguiendo las indicaciones de los mas conocedores, de mayor edad, y
copiando los datos georreferenciados. Las trochas y caminos serian los claros que en la selva marca-
rian las tierras joti. Fue un trabajo comunitario duro, pero dada la rapidez con la que el bosque crece
en el tropico, los caminos se cerraron muy pronto y solo lograron hacer un porcién muy pequena de
sus teritorios. Los jotI notaron que aunque habia sido un ejercicio maravilloso para reconocer sus te-
rritorios, las marcas no duraban en el tiempo.

Fue asi como a través de una comunicacién por radio, Lucas solicité a Stanford coo-

peracién y asesoria en la demarcacién de sus territorios:

Los hemos recibido en nuestras casas y comunidades por aiios, hemos cooperado y ayudado
en lo que nos han solicitado para sus proyectos en nuestras selvas y entre nosotros. Ahora
nosotros les pedimos que nos ayuden a hacer los mapas de nuestros territorios para
cuidar las tierras para nuestros hijos y nietos, para que se reconozcan cudles son nuestras
tierras y se conozca qué dicen los ancianos sobre nuestras historias y tierras (Lucas Juae,

via radio Caracas-Kayama, agosto 2001).

Aunque los investigadores Stanford y Egleé, no tenian experiencia cartogréfica, esta
solicitud fue bienvenida y coincidia con un momento histérico ideal, pues por primera vez la consti-
tucion venezolana reconocia no solo la existencia legal de los diversos grupos indigenas, sino de sus
derechos culturales y territoriales. Por otra parte, el ano 2001 fue muy positivo en el reconocimien-
to legal de los derechos territoriales indigenas. En enero se publicé la Ley de Demarcacién y Garantia
del Habitat y Tierras de los Pueblos Indigenas (Gaceta Oficial Afio CXXVIII, IV No. 37.118) y en agos-
to se crea la Comisién Nacional de Demarcacién del Habitat y Tierras de los Pueblos y Comunidades
Indigenas (CNDHTI) (Decreto Presidencial N.°1392, Gaceta Oficial Ano CXXVIII, X No. 37.257). En la
mencionada ley se establecia que con la ayuda del Estado todos los pueblos indigenas en Venezuela
debian mostrar los limites y mapas de sus territorios para que se les entregaran titulos de propieda-
des de las tierras que ya eran consuetudinariamente suyas; mientras que en la comision se ratificaba
la participacién indigena activa en la demarcacién de sus tierras. Aunque el terreno legal era favo-

rable, en la practica el Estado ofrecié pocas garantias y ningin recurso a los pueblos indigenas. Para
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los joti se inicié un proceso de construccion de sus memorias e historias escritas en las tierras. La in-
vitacién a colaborar en un proyecto donde los jotI demarcaran sus territorios, expresaba su voluntad
de tener solidas estrategias de proteccién y preservacién bioldgicas y culturales, por eso fue un pri-
vilegio colaborar en este esfuerzo grupal. Las leyes y el entusiasmo de los jotI definieron un plan de
trabajo propicio que se atendié de inmediato.

En septiembre de 2001, Stanford y Egleé, junto con Leticia Marius (todos del Labora-
torio de Ecologia Humana del IVIC), visitaron KA para celebrar reuniones y didlogos comunitarios
abiertos acerca del proyecto para la demarcacién de sus tierras. En virtud de que Kayama es una co-
munidad biétnica se ofreci6 a los efiepa apoyo para demarcar también sus territorios, pese que ni
Stanford ni Egleé tenfan conocimientos previos de la lengua o cultura de este grupo. Siendo los joti
y los efiepa grupos étnicos tan diferentes, las reuniones y procesos se dieron en paralelo, pero nun-
ca integrandolos en el mismo conjunto de trabajo. En las reuniones comunitarias con los enepa se
discutieron los mismos aspectos. Los efiepa aceptaron la invitacién, decidieron concentrarse en los
territorios que consideraban histéricamente asociados a la comunidad del sector de Kayamé, mas
que a todas las tierras del grupo étnico. El trabajo de entrenamiento y seguimiento experimentd las
mismas dinamicas en ambos grupos étnicos, pero se describen aqui exclusivamente los procesos joti.

En las reuniones comunitarias se trazaron como propésitos entender qué querian los
indigenas y hacer un plan de trabajo a corto y largo plazo. Los asistentes a las reuniones comunita-
rias incluyeron hombres, mujeres, adolescentes y ninos de ambos sexos. Participaban e intervenian
todos los joti que quisieran asistir, para escuchar, dialogar, aprobar, rechazar o emitir sus opiniones.

Los siguientes puntos proporcionan una sintesis de las asambleas comunitarias:

1 Informacién. Se intercambi6 informacién y percepciones sobre las demarcaciones de tierra indi-
gena y la elaboracién de mapas territoriales indigenas en la Amazonia y otras partes del mundo,
incluyendo las leyes respectivas, nacionales e internacionales.

2 Contexto. Se dio a conocer qué actividades y logros tenian los indigenas en torno a la demarcacién
territorial, junto a una ponderacién con los contenidos de la ley venezolana al respecto y otros
eventos relevantes, en el ambito regional y nacional.

3 Expectativas. Se clarificé qué esperaban los joti que hiciera la gente del IVIC en su proyecto comu-
nitario de mapeo y demarcacion de sus tierras.

4  Funciones. Se precisaron los roles de los participantes y las diferentes partes del proyecto.

5  Proyecto. Se definié el alcance, los objetivos y los métodos del proyecto de demarcacién y mapeo.

6 Compromiso. Se especificaron cuéles eran los compromisos del equipo del IVIC y los joti mayores,
adultos y jévenes para llevar a cabo el proyecto.

7 Programa. Se formul6 un plan de trabajo general.

Los miembros del IVIC participaron solo en las reuniones informativas y desde el ini-
cio tuvieron un rol de espectadores y no decisores. Los joti dirigieron los encuentros y tomaron todas

las decisiones, exclusivamente entre ellos, e informaron a posteriori a los del IVIC sobre lo que se ha-
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bia definido. Los siguientes puntos resumen las decisiones y pasos comunitarios claves sobre las que

se armo el proyecto desde su preludio:

1 Mapa étnico. Uno de los tépicos claves de decisién consistia en si el proceso de mapeo que elaborarian
incluiria solo la comunidad de Kayama, a las comunidades relacionadas en su area de influencia
0 a todo el grupo étnico, en su amplio rango de comunidades, de los estados Amazonas y Bolivar.
Este aspecto era central, dado que todavia hay comunidades bastante inaccesibles, con poca o nu-
la comunicacién externa con las selvas guyanesas, no existe una organizacién étnica que agrupe
a todos los jotI y ninguna otra comunidad joti estaba trabajando en proyectos de demarcacion. Los
jotl de Kayama expresaron su deseo de que el proceso de demarcacion fuese comprehensivo y que
incluyera todo el territorio del grupo étnico. Acordaron asumir el liderazgo para organizar y coor-
dinar la participacion de las otras comunidades joti, localizadas en los estados Amazonas y Bolivar,
en especial, porque son un grupo cuantitativamente pequeno. Decidieron caminar por todas las co-
munidades e informar por todo su territorio sobre el proyecto que emprendian.

2 Asesores. Los miembros del IVIC no tendrian ningun voto en las decisiones aunque podian emi-
tir sus opiniones. Servirian, en cambio, como instructores y consejeros técnicos durante todo el
proceso. Actuarian como custodios de los datos. También conversarian con las personas de ma-
yor edad sobre datos histéricos y narrativas de fundaciones territoriales e ideas sobre la tierra y
territorialidad cultural.

3 Coordinadores. Los joti seleccionaron dos coordinadores, Lucas Juae y Héctor Liye Juae, para iniciar
el entrenamiento en técnicas de recoleccién de datos de mapeo. Ellos entrenarian a su vez a otros
miembros de su grupo y coordinarian las actividades de los equipos locales de trabajo. Incorpo-
rarian también a personas de otras comunidades en tanto fuese posible.

4 Ejecutores. Divididos en grupos, segin las areas de trabajo y articulados con los coordinadores, los
jotirecolectarian y procesarian los datos de sus territorios en el terreno. Los jotI serian los duefios
de la data tomada y los asesores del IVIC, en los que se confiaba, serian solo custodios.

5 Mapas étnicos. Se dibujarian mapas étnicos preliminares con colores y lapices con la participacién
de toda la comunidad, en especial de los adultos mayores. Estos mapas servirian como recursos
mnemotécnicos para no olvidar nada, es decir para asegurarse de que se incluirian todos los te-
rritorios, al recolectarse la informacién en el terreno.

6  Mapas occidentales. Se elaborarian con la ayuda de tecnologia moderna, con el apoyo de los aseso-
res, con equipo y entrenamiento.

7 Contenido. Los mapas territoriales deberian ser comprehensivos y claros, contentivos de activida-
des contemporaneas e histéricas. Se queria presentar una panoramica de ocupacién continua. Por
ello, debian incluir al menos la siguiente informacién: manajtu(dd) «limites territoriales», nuwejkyé
«asentamientos» (campamentos antiguos y recientes, asentamientos méas permanentes, abando-
nados, etc.), balaijkye «conucos» (muy antiguos a mas recientes de diversas etapas de elaboracién,
en uso o de usos pasados), jkyo jawa «recursos naturales» (conocidos, usados ahora o antes, en

desuso, construidos, sembrados, cuidados, protegidos, etc.), Jkimafié «sitios sagrados» (en las na-
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rrativas de los antiguos, modernos, tangibles e intangibles), areas ancestrales (que se pueden ver
0 que no se pueden ver, en los cielos, aguas, tierras, subsuelos, etc.), infwa «topografia terrestre»
(tipos de desniveles, montanas, cerros, valles, picos, etc.), adddd «cuerpos de agua» (rios, canos, la-
gunas, pozos, raudales, saltos) y toponimia local particular.

Aprendizaje. Se diseharian sesiones de entrenamiento para el uso de la tecnologia necesaria en
elaboraciéon de mapas. Las instrucciones se daria en cinco areas:

Manejo del GPS y registro de los mismos en programas de informacioén geografica.

Registro de datos de campo georreferenciales en libretas en joti, disefiadas para ello.
Procesamiento de datos computarizados (programas Excel, Arc-View, Word, ambiente Windows).
Uso del alfabeto vernaculo y sistematizacién de los simbolos y cédigos usados para el mapeo.
Registro y transcripciéon de ideas y tradiciones orales asociadas a los territorios.

Tradicién oral. Otra informacién relevante a compilar como sustento a la peticién de derecho a la
tierra estaria compuesta por historias familiares, patrones de residencia y explotacién, tradicio-
nes orales en torno a las relaciones entre la gente y la tierra, percepciones etnogeograficas, ley
consuetudinaria con respecto a la propiedad y uso de la tierra.

Revision. Luego de producir un primer borrador de mapa(s) impreso(s) se celebrarian encuentros
comunitarios y con los asesores del IVIC para revisar y corregir el borrador y continuar los entre-
namientos y consultas.

Mapa final. Luego de producir un segundo borrador de mapa impreso se llevarian a cabo las co-
rrecciones y revisiones finales del mapa. Se distribuiria el mapa entre las comunidades joti e
incorporarian en el proceso de peticién de titulos de tierras.

Documento final. Los asesores elaborarian el documento escrito que pedian las instancias del go-
bierno para pedir formalmente el titulo de tierra. Los joti lo leerian y firmarian para finalmente
introducir la versién final del mapa a la Comisién Nacional de Demarcacién de Habitats y Tierras
Indigenas (CNDHTI).

Asesoramiento legal. Se buscaria asesoramiento legal para cumplir a cabalidad con los procedi-

mientos dictados por las leyes para acceder exitosamente a la posesién de sus tierras.

Estas decisiones y planes originales marcaron la dinamica del proyecto y se cumplie-

ron al pie de la letra. El proyecto resulté ser bastante exitoso dada la activa participacién de los joti

en su ejecucién, en la toma de decisiones e implementacién de las mismas con autonomia, sin pre-

sencia de foraneos.

Los coordinadores locales iniciaron su entrenamiento en el IVIC en diciembre de

2001. Durante dos semanas se concentraron, en especial, en el uso apropiado de las maquinas de

GPS, adecuado registro de las hojas de datos de campo georreferenciales preparadas previamente y

en diversas areas de computacién (Windows bésico, Excel y ArcView). Para jévenes que nunca ha-

bian estado en contacto con ninguna de estas herramientas, el observar el proceso de aprehensién y

destreza de su manejo fue fascinante para los entrenadores, amén de la habilidad y rapidez que de-

mostraron al cabo de unos dias.
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Lucas Juae y Héctor
Liye en el IVIC durante
el entrenamiento

para la demarcacion.
Diciembre 2001.

(Foto: E.y S. Zent)

En virtud de que el IVIC estd a media hora de Caracas, en donde se encuentran las
sedes de los organismos gubernamentales a cargo de la territorialidad indigena. Desde el inicio del
proyecto, se hicieron esfuerzos por comunicarse directamente con las instancias gubernamentales
a cargo de la territorialidad indigena, en especial que los lideres indigenas que salian de sus comu-
nidades a recibir entrenamiento en el IVIC, pudiesen ellos mismos representarse ante las entidades
publicas. En ese sentido, los coordinadores joti con el apoyo de los asesores sostuvieron reuniones
con funcionarios del gobierno, encargados de la demarcacién, en las siguientes instancias: el Insti-
tuto Geografico Venezolano Simén Bolivar (IGVSB) que se concentraba en aspectos legales y técnicos
y Planificacién y Ordenamiento Ambiental (POA) que en ese momento funcionaba como la Secreta-
ria Ejecutiva de la Comisién Nacional de Demarcacién del Habitat y Tierra de Pueblos y Comunidades
Indigenas. Tanto el IGVSB y POA pertenecian al Ministerio del Ambiente. El 7-12-2001, Héctor y Lu-
cas recibieron en Caracas un curso basico por parte de funcionarios del IGVSB sobre cartografia en
Venezuela y las leyes asociadas. Desde ese momento, ademas, se traté de negociar con funcionarios
de alto nivel de ese instituto la adquisicién de buenos mapas base de la regién sur de Venezuela que
comprendiera los territorios joti.

En virtud de que se trata de una regiéon densamente selvéatica, la cartografia nacional
carecia de toponimia y buenas georreferenciaciones en el terreno. Originalmente se propuso, por ello,
que los jotI podian proveer al instituto gubernamental de ambos elementos a cambio de buenos ma-
pas bases digitales de los que se carecia,o en su defecto un presupuesto accesible pues el precio que
pedian era extremadamente alto e imposible de adquirir. El compromiso no era desproporcionado,
dado que la ley exigia al Estado proveer de los medios logisticos y materiales para que los indigenas

llevaran a cabo la demarcacién de sus territorios. La respuesta de los altos funcionarios no solo fue
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negativa sino soez tanto en lenguaje como trato hacia los indigenas y sus asesores, entre otras cosas
porque expresaron que los joti serian incapaces de elaborar mapas de alto nivel. Esto probé ser opues-
to al excelente resultado final.

Conflados en lo aprendido, los coordinadores iniciaron el entrenamiento a jévenes
de su comunidad a su regreso a Kayama. Desde el IVIC se les facilitaron equipos de GPS y compu-
tacién (una Toshiba portatil Satellite 2001 con los programas pertinentes, una impresora HP 930C,
un GPS Garmin), ayuda financiera en materiales y consumo de apoyo al trabajo (pilas, alimentos no
perecederos para las largas travesias y campamentos en recorridos de recolectas de datos, lapices,
marcadores, borradores, sacapuntas, etc.), ademas de decenas de libretas de campo, impresas con los
formatos de las hojas de datos de campo georreferenciadas que debian recolectarse para vaciar la in-

formacion en las bases de datos disenadas en el programa Excel.

Los asesores iniciaron el entrenamiento viajando hasta las comunidades en enero
de 2002 y los joti iniciaron la recoleccién de datos de campo de manera sistematica desde ese mo-
mento hasta diciembre de 2005. Como ya habia hecho previamente, los joti definieron grupos de
familias (mayores, adultos, adolescentes, ninos de ambos sexos) que caminaron todo su territorio
para captar con el GPS las coordenadas que delimitaban con mas precisién los limites de sus territo-
rios. Otros grupos de jotl recibieron entrenamiento en el manejo de las computadoras y fueron ellos
quienes transfirieron e introdujeron todos los datos georreferenciados en bases de datos Excel y lue-
go los trabajaron en ArcView. Los asesores apoyaron y orientaron en ambos procesos, pero todo fue
elaborado por los joti.

Un muy bienvenido pero inesperado evento tuvo lugar en febrero del 2002, cuan-
do algunos joti de Cafio Iguana (se utilizara IG intercambiable para Cano Iguana) contactaron a los
asesores y les solicitaron ser incorporados directamente al proyecto. Las inmensas dificultades poli-
ticas y econdémicas que atravesaba Venezuela en esos meses hacia imposible financiar un viaje hasta
Iguana para iniciar el entrenamiento. Fue por ello asombroso que los jotI de Amazonas, quienes no
estaban incorporados para nada al mercado, costearan gran parte del traslado de los asesores has-
ta su comunidad, en medio de la selva amazoénica. Dado lo costoso del transporte y el escalamiento
de la conflictividad politica en Venezuela en ese entonces, los misioneros explicaron a los joti que los
asesores no estaban ni siquiera recibiendo sus salarios mensuales y por tanto no tenian capacidad
de viajar hasta Iguana. Los Unicos ingresos de los joti de Iguana provenian de la venta de productos
agricolas de sus conucos a las tres familias de misioneros locales y lo que eéstos les pagaban por los
pocos trabajos que realizaban para ellos. Al mismo tiempo, los joti gastaban el dinero que ganaban,
exclusivamente, para comprar los pocos bienes occidentales que los misioneros les vendian a precio
de costo (sal, jabdn, cuchillos, hachas, etc.), por tanto habian acumulado algo de lo que obtenian. La
voz se extendid por esa comunidad de 250 personas, y en pocos dias se habia reunido una cantidad

significativa que permitié costear el vuelo:
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Pusimos una cesta donde estd la casa de leer y la gente
que tenia billetes los iba colocando alli pues ya todos
sabiamos que era para pagar el avién para traer a
Duwéno Abiyeja [Stanford, el hombre de la barba roja]
con Jkijki [Egleé, el mono chiquito que no come carne],
Duwéno Abiye jkamajau [la mujer que anda con el
hombre de la barba roja], y empezar a hacer los mapas de
nuestras tierras como habian ya empezado en Kayama

(Baleko Jtitekya, Iguana, 5-5-2002).

En la cesta comunitaria se recolectd
una buena cantidad de fondos para el proyecto de au-

todemarcacion, pero ademas se transmitié un mensaje

contundente sobre la importancia de las tierras entre los
joti. Este suceso ademas de ser anecdotario, evidencia el
gran valor de los territorios (material y espiritualmente)
para los jotI, un grupo con minimo acceso a recursos e ideologias, noticias o contactos occidentales. Al
mismo tiempo, este evento acentud el compromiso de los asesores, en defensa de las tierras joti, y de
que se cumpliera el objetivo principal: otorgarles la propiedad legal sobre sus tierras y recursos. Fue asi
como en mayo de 2002, Stanford y Egleé, junto a dos jévenes joti de Kayama, Lucas y Julio Juainkoa, via-
jaron hasta Cano Iguana e iniciaron los entrenamientos y encuentros comunitarios para una vez mas
tomar decisiones sobre deberes y derechos, propésitos y responsabilidades de los participantes.

Lucas y Julio no solo compartieron sus experiencias de esta dinamica en Kayama, si-
no que ayudaron con el entrenamiento. Su visita fue muy significativa pues ellos contactaron por vez
primera indigenas jotl del Amazonas, lo cual generd una nueva lectura del proyecto en términos de
alcance étnico, pues hizo crecer la certeza de que son un mismo pueblo. A partir de estas conexiones
entre Iguana y Kayama, se establecieron, de manera regular y hasta hoy dia, comunicaciones sema-
nales via radio que se concentran en dinamicas territoriales y asuntos asociados a intereses étnicos,
sanitarios y de parentesco comunes. La lucha territorial se convirtié también en un bastién de recono-
cimiento étnico por parte de todos sus miembros, hasta de los que se habian aislado voluntariamente

décadas atrés,

Encontramos mucha gente y comunidades durante las expediciones de semanas tras
semanas marcando los puntos con el GPS. Llegamos a las tierras de jkailebo joti que
tenian como 35 afios que no salian de su pequeiio espacio. Estaban aislados, no querian

salir de su zona (Samuel Baiyeja, Kayama, 21-12-2004).

Desde finales de febrero y hasta mediados de marzo de 2002, Stanford realizé una

expediciéon a algunas de las comunidades joti mas aisladas al remontar el rio Parucito y el Jtujku je-
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d& o cano Mosquito. Al explicar lo que estaban iniciando unas 20 comunidades joti de los sectores de

Kayama e Iguana, los joti de la cuenca del Jtujku jedd se entusiasmaron también con el proyecto y

solicitaron ser incorporados al equipo de trabajo del IVIC para la autodemarcacion de sus tierras. En

esa oportunidad, Stanford contacté también a una comunidad joti de la que no se tenia noticias pre-

vias y tomo6 datos cartograficos y demograficos.

De esta manera la gran mayoria de comunidades joti estaban incluidas en el esfuerzo

de defender sus tierras. La conflictividad del pais hacia bastante complejo los traslados de los asesores,

por lo que los indigenas de Kayama, Iguana y Mosquito escribieron cartas de apoyo en las que indicaban

a las autoridades que, por su solicitud, los investigadores debian desplazarse hasta sus comunidades.

En el estado Bolivar, el entrenamiento local y la recolecta de datos se inicié en enero

de 2002, y acorde con la conducta joti, la participacién se extendié con libertad a cualquier miembro

que quisiese cooperar. En Iguana se comenzo6 en mayo del mismo ano, con igual impetu y dinamica.

En ambos sectores las actividades centrales en esos dias fueron las siguientes:

1 Se prepararon mapas culturales elaborados colectivamente. Se usaron hojas grandes de papel

bond blanco y con lapices, colores, temperas y lapiceros; adolescentes, adultos jévenes y mayores,

junto con niflos de ambos sexos, trazaban lineas y dibujaban segtn lo que el grupo fuese defi-

niendo. Esta intensa actividad en KA estuvo liderada por jévenes y adultos, entre ellos: Lucas Juae,

Jhony Liye, Santiago Jelani, Gerardo Liye, Boris Ijté, Alberto Melomaja, Daniel Melomaja Bojkona-

majau, Julio Juainkoa, Mateo Konojto, Héctor Liye, Mario Liye, Fabio Yalua, Julidn Molo, Ramiro

Liye y Samuel Baiyeja, quienes apoyaron y aportaron datos de sus territorios.

En Iguana trabajaron en el mapa comunitario: Jtukyabo Bowijte, Jlaleyo Jtute, Tiboteyo Jtute, Lo-
jta Jtitekya, Alabala Aubojkyo, Jjkyujte Jwoli, Awela Jwoli, Jkwajkya Jwoli, Ulijkulé Jtute, entre
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Alberto, Johny, Gerardo, Héctor, Daniel, Julio, Boris, 2001. Detalle del mapa mental, Iguana, 2002
(Foto: E.y S. Zent)

otros. Los mapas comunitarios tenian el fin fundamental de actuar como referencias y dispo-
sitivos mnemotécnicos para la recolecta de datos de campo que serian geo-rreferenciados con
el GPS. Sirvieron también como material de estimulo, a lo largo del proceso de mapeo. Los joti
los colocaron por periodos de tiempo en lugares donde todos podian ver y marcar sectores, hi-
tos, lugares, limites y fronteras de sus territorios que ya habian sido caminados y recolectadas
sus coordenadas. Los mapas étnicos también circularon entre las casas y aquellos que considera-
ban que faltaba alguna informacién la afiadia. Un detalle de los mapas puede verse en la figura
XX. Terminaron siendo mapas de manejos y distribucién de recursos, repositorios de historias e
identidades, pertenencias y construcciones de futuros colectivos, mas que representaciones bidi-
mensionales sobre un plano.

2 Equipos de joti organizados en grupos familiares se dedicaron de manera intensiva a recolectar
los datos de campo en el terreno usando los GPS, que denominaron jani jae. Entre los que partici-
paron tomando las coordenadas en Kayama estaban: Lucas Juae, Orlando [jté, Anibal [jt€, Santiago
Jelani, Adolfo Urijtudefia, Alirio Juae, Arturo Urifa, Boris [jté, Cruz Molo, Eduardo Kyaboja, Ga-
briel Jelani, Héctor Liye, Jhony Liye, Julio Juainkoa, Fabio Yalua, Luz Nelly Jelani, Marcos Juainkoa,
Mauricio Jono, Misael Tiloja, Miguel Yalua, Nestor Urifia, Santiago Kyaboja, Sergio Urijafie, Wil-
fredo Konojto y Saul Jelani.

En Iguana los recolectores de las coordenadas fueron, entre otros: Alg Aubojkyo, Bald Bowijte,
Baleko Jtitekya, Alutilo Jtute, Bololo Jtute, Jkalibe Jtitekya, Tiboteyo Jtute, Joel Aubojkyo, Jlaleyo
Jtute, Aliliyo Jtute, Atolo Jtute, Bgjkyo Jtitiko, Bejkato Aubojkyo, Beliko Jtitekya, Bijkiyo Jtute, Bi-
tewa Jkujkyo, Eyo Aubojkyo, Jalijelalato Bowijte, Jelébiya Jtute, Jkabiko Aubojkyo, Jkwaile jtu Jtute,
Jlate Bowijte, Jtukyabo Bowijte, Kabiliyelo Jtute, Lawd Jwoli, Jaelo Bowijte y Uli Jkabeyo Aubojkyo.
Los jotI llenaron cientos de libretas con los datos georreferenciados, donde ademas de las
coordenadas incorporaron informacién cultural, histérica, naturalista, ecolégica y paisajista,
asociada a cada uno de los mas de sooo puntos de GPS que registraron. La valiosa informacién
contenida en esas libretas constituye un patrimonio de sabiduria para los joti, la cual refleja la

profundidad de su conocimiento ancestral relacionado a sus territorios. Esto expresa con deta-
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Alg, Tiboteyo, Jkilebe, Jlae, Bald en Iguana, 2002. Orlando, Arturo, Cruz, Miguel, Sergio, Horacio en Kayama, 2003.
(Foto: E.y S. Zent) (Foto: Yheicar Bernal)

lles minuciosos cuanto saben de sus espacios y constituye el mejor documento para certificar
los titulos de propiedad territorial.

Grupos de jovenes diestros haciendo uso de grabadoras digitales, registraron entre los adultos
mayores las ideologias y tradiciones orales en torno a la tierra, sus usos, manejos y apropia-
ciones histéricas territoriales. Las entrevistas se realizaron en las comunidades de manera
sistematica, la mayoria de las veces con la orientacién de los asesores. En Kayama participaron
activamente en esta actividad: Alberto Melomaja, Alejandro Molo, Alirio Juae, Alvaro Ulijjtu-
defa, Aura Amigoja, Belisario Nodi, Benito Nodi, Domingo Ijté, Gabriel Tiloja, Gerardo Liye,
Gilberto I[jté, Héctor Liye, Iné Jkodo, Inés Baiyeja, Inés Jono, Ivan Juae, Jacinta Tajoja, Joaquin
Jelani, Jorge Baiyeja, Leonidas Mol6, Manuel Jelani, Mariela Yaluja, Marina Jono, Mario Liye,
Martha Juae, Mateo Konojto, Nancy Tajtano, Noé Jono, Raul Wawaalikuetea, Rossana Tujuoka-
fia, Sabina Juae, Salomén Konojto, Samuel Baiyeja, Soledad Wajkemaja, Tito Jono y Jtoma Urifia.
En IG quienes proporcionaron la ricas narrativas territoriales fueron: Aba Yolo, Awela Jwoli,
Awelajlu Jtute, Bakalita Jtute, Baki Jkiwabo, Bateyo Aubojkyo, Beka Aubojkyo, Jkolila Bowijte,
Jlalujau de Bowijte, Jluwe Tebaya, Jtibola Bowijte, Jtukyabo Bowijte, Jtukyabojlae Bowijte, Jwai-
jkojko Jtute, Jwalita Jtute, Kyabo Bowijte, Liye de Uliyejteja, Liye Jliye, Tebola Bowijte, Tiboteyo
Jtute, Uljjkulé Jtute, Alabala Bowijte, Ulija Jliye, entre otros. Incluso se contd con los testimo-
nios e historias orales de joti que viven en comunidades méas pequefnias como Luka Yolo, Luis
Yolo, Enrike Yolo, Jtoma Aubojkyo, Katalina Jtitekya, Jani Yéwi, Abiyema ja Jtijtiko, Ali Jkaile-
bo, entre otros.

Tanto la inmensidad y magnitud, como el alcance y comprensién de los testimonios de los entre-
vistados, son extraordinarias en términos de conocimientos, habilidades, sabidurias y practicas
de las historias sagradas y mundanas, de los antiguos y de los primeros joti. Se registré conoci-
miento muy detallado de las practicas de vida, asi como de las narrativas que se desarrollan en
el capitulo 4: cosmogoénicas (quiénes y cémo se cred el mundo actual), antropogoénicas (quiénes y
cémo se cred al ni joti), ecogdnicas (quiénes y como se crearon las maneras de relacionarse entre

las entidades y con el mundo) y escatolégicas (qué pasa y a dénde vamos al morir). Se observan
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Alirio, Mario y Jairo, 2011. (Foto: E.y S. Zent)

analogias significativas en los argumentos y explicaciones de los diversos narradores certifican-
do que se trata del mismo grupo cultural.

4 Los asesores extendieron el entrenamiento de computacién o uli jae a otros joti en las comuni-
dades mismas. La destreza mostrada por muchos indigenas en el manejo de nuevas técnicas,
ademas de su curiosidad y deseo de experimentar con ellas fue desde el inicio admirable,
maxime cuando muchos ni siquiera habian visto los equipos usados. En KA, las personas que
transcribieron todos los datos en forma digital, y trabajaron en computacioén con los programas
Excel y ArcView, fueron: Lucas Juae, Jhony Liye, Mauricio Jono, Alirio Juae, Cruz Mdld, Tito Jono,
Gabriel Jelani, Iris Kujkyo y Héctor Liye. En Iguana los transcriptores de la informacién a forma-
to digital fueron: Ijté Jtitiko, Eyo Aubojkyo, Jkwajkya Jwoli, Baki Jkiwabo, Baleko Jtitekya, Bololo
Jtute, Iikyujte Jwoli, Taliyo Jtute, Jelébeto Bowijte, Jlate Bowijte, Uli Jkabeyo Aubojkyo, Lale Bowi-
jte, y Lowe Aubojkyo.

El equipo del IVIC regres¢ a KA en abril-mayo de 2002, cuando se continuaron los en-
trenamientos en computacién, y registro de las tradiciones orales y se monitore6 la recoleccién de
datos. Como se menciond en el prologo, se inicié el desarrollo y practica de un alfabeto sistematico
y uniforme basado en el sistema fonémico del idioma, ya que se observo poca sistematizaciéon en el
alfabeto cuando se escribian los nombres de los lugares. Ello motivo la ensenianza formal en la lecto
escritura de su propia lengua. Como se describe en el capitulo 9, la misiéon de Kayama cuenta con una
escuela basica donde maestros jotl imparten ensenaza a ninos y adolescentes.

En IG los entrenamientos en manejo de GPS y computacién, asi como los registros
de datos georreferenciados se realizaron en lengua joti, pues a diferencia de Kayama donde algunos
miembros eran bilingtiies (joti-espanol), en Iguana, en esos anos, todos eran monolingies, sin manejo
de otra lengua distinta a la joti. El entusiasmo de los joti no solo se concentré en la rapidez de ad-
quisicién sino en la apropiacién del conocimiento, a la par que la recolecta de datos geograficos fue
enorme en dos semanas. Stanford y Egleé regresaron a Iguana en julio-agosto de 2002 con dos jovenes

joti de Kayama, Lucas Juae y Gabriel Jelani, con el fin de seguir con los entrenamientos y transferen-
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Lucas, Cruz y Johny en entrenamiento de computacién, Lucas, Uli Jkabeyo, Eyo, Naneo en entrenamiento de computacion,
Kayama, 2002. (Foto: E.y S. Zent) Iguana, 2002. (Foto: E.y S. Zent)

cias de tecnologia, asi como para coordinar y orientar con la recoleccién y procesamiento de los datos.
Se continud con la profundizacién y puntualizacién de conocimientos en GPS y programas de com-
putacién, en especial ArcView.

En agosto de 2002, los coordinadores joti, Lucas y, esta vez, Tito Jono, viajaron hasta
el IVIC donde permanecieron casi un mes con el fin de recibir entrenamiento mas avanzado en técni-
cas de computacion, mapeo (ArcView, Excel, conceptos de cartografia occidental) e incluso fotografia.
Se incorpord a esta etapa Yheicar Bernal, Profesional Asociado de Investigacion del Centro de Antro-
pologia del IVIC, quien ofrecié con muy buena disposicién su experticia y preparacién para avanzar
en los entrenamientos.

En esta segunda visita de los joti a la regién capital, se traté nuevamente de esta-
blecer lazos con las instancias gubernamentales. De nuevo, los joti visitaron las oficinas del IVGSB
y de la POA, pero ni siquiera fueron recibidos. Los hicieron esperar un largo tiempo y solo pudieron
conversar con personal de apoyo, no directamente relacionado con los procesos de demarcacién de
territorios indigenas.

Por los siguientes siete meses, con la adquisicién de buenas destrezas y con mucha
energia para avanzar en la construccién de sus mapas territoriales, los joti caminaron todo su terri-
torio, y registraron al detalle la composicién y extensién de los elementos materiales y no materiales

de sus tierras ancestrales.

2003

A finales de marzo de 2003, tuvo lugar otra visita de joti de KA al IVIC. Se traté, nue-
vamente, de establecer contactos con las instituciones gubernamentales a cargo de la demarcacién
indigena. Esta vez los jotI pudieron conversar con directivos del POA sobre lo que se estaba reali-
zando, asi como con la Consultoria Juridica del IVGSB. Uno de los consultores de ese momento pidid
a Lucas y Tito que llevaran el mensaje a la selva de que no les concederian extensiones grandes de

territorios aunque fuesen consuetudinariamente de ellos, pues ya Hugo Chéavez, el presidente de
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Reunién comunitaria, Kayama, 2004. (Foto: E.y S. Zent)

Venezuela para ese momento, habia advertido que él no aprobaria demarcaciones de territorios in-
digenas continuos pues él consideraba que era mucha tierra para tan pocos indios que representan menos
del 1 % de la poblacién nacional.

En una subsiguiente visita al IGVSB, los asesores trataron de establecer una nego-
ciacién para adquirir los mapas base de mejor calidad. Se contaba con el apoyo de la Direccién del
IVIC, por ello se pensd en un convenio interinstitucional entre el IVGSB, por el Ministerio del Am-
biente, y el IVIC, por el Ministerio de Ciencia. Sin embargo, esta gestion fue no solo rechazada por los
altos directivos del IGVSB sino que de manera muy poco educada se la consider6 ilégica proviniendo de
«extranjeros» pues los indigenas no habian mostrado que eran venezolanos y los asesores no lucian venezolanos.

A inicios de abril, se actualizaron los datos tomados hasta ese momento por los
joti, y también se imprimieron mapas provisionales para que los coordinadores, a su regreso, pu-
diesen mostrar a todos los miembros de la comunidad cémo lucia su avance en el proyecto. Pese
a que se carecia de fondos para conseguir buenos mapas base y no se lograron adquirir en las ins-
tancias del gobierno desde 2002 a 2005, no se disminuy6 el animo ni el impetu joti por concluir el
mapeo de sus tierras.

En abril-mayo de 2003, Stanford y Egleé regresaron a IG con Lucas Juae y Samuel Bai-
yeja. El fin de este viaje era multiple: continuar el acompafnamiento, aclarar las dudas asociadas a
las técnicas de los equipos y programas, proseguir con las entrevistas sobre ideologia asociada a sus
tierras, historias culturales de ocupacién y movimientos en sus tierras y las maneras en que desarro-
llaban sus vidas en sus territorios, ademas de afinar la coordinacién entre las diferentes comunidades
jotiinvolucradas en la demarcacién. Un evento de gran significancia ocurrié en estos meses, asociado

al acoplamiento de los datos del sur y norte, este y oeste de los territorios joti. Tanto en KA como en IG
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Lucas ofreciendo entrenamiento en computacion, Kayama, 2004. Miguel, Wilfredo, Boris, recolectando datos de GPS, 2004.
(Foto: E.y S. Zent) (Foto: E.y S. Zent)

se habia recolectado en el terreno mas de la mitad de los puntos de coordenadas, pero no se los habia
colocado en la misma base de datos por lo tanto no estaban conectados. Con genuina alegria, los jotI
observaron el resultado de su trabajo de recolecta de campo (puntos referenciales de GPS) cuando se
proyecté en el programa ArcView los datos geograficos: se mostré que el grupo de IG habia alcanzado
en su extremo norte el lindero que el grupo de KA habia tomado en su extremo sur. Los linderos, sin
comunicacién previa, coincidian de una manera asombrosa, asi la voz de cuéles eras sus territorios
ancestrales tradicionales y su valor trascendié generaciones y comunicaciones. Fue sublime observar
la emocién de aquellos de mayor edad ante la proyeccién de los mapas y cuanto habia aumentado su
entendimiento hacia este tipo de representaciones bidimensionales de la tierra, en la que se vive, se
canta, caza, mora, pesca, cocina, ora, sufre, y en la que también se muere.

Stanford y Yheicar visitaron KA en junio-julio de 2003 con los mismos fines multiples
de proseguir el proyecto, acompanando a los joti. También en esa oportunidad se acoplaron los da-
tos georreferenciados que se incrementaban constante y paulatinamente, hasta que alcanzaron los
lugares més lejanos.

Durante agosto-septiembre de 2003, Stanford regresa a la regién del canio Mosqui-
to para recolectar datos demograficos e histéricos culturales, ademés de georreferenciar algunos
lugares como la boca de algunos cursos de agua menores, trochas de caceria, asentamientos provi-

sionales, conucos y otros hitos de ocupacién territorial de los joti.

Los jotino detuvieron su registro para georreferenciar conucos, asentamientos, mon-
tanas, lugares sagrados, cursos de agua, hitos topograficos entre otros, y en marzo-abril de 2004
cuando los asesores regresaron a KA. Los puntos de GPS registrados por los joti sobrepasaron los 5000
cada una con datos muy ricos sobre sus dindmicas e historias de uso u ocupaciéon. También se ana-
dieron los datos demograficos que tomé Stanford un mes antes en febrero en la zona del Jtujku jedd

(cafio Mosquito).
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Fragmento del Acta de solicitud de territorios al
Estado venezolano. Alabala y otros firmando el Acta,
2005. (Foto: E.y S. Zent)

En virtud de que los territorios joti se extienden por dos estados que politicamente
tienen jurisdicciones diferentes, el Estado (de manera inconstitucional) obligd a los joti a presentar
dos mapas, uno por Amazonas y otro por Bolivar. Ello implicaba la realizacién de (lo que las institu-
ciones llamaron) dos expedientes con sus respectivos mapas y cartas comunitarias. En ese sentido,
los asesores regresaron a Iguana en agosto de ese mismo afio para terminar la recoleccién de los
datos e iniciar la edicién del mapa final del estado Amazonas. Un objetivo importante de este viaje
era redactar las cartas y las actas comunitarias de peticién formal de sus tierras y habitats al Esta-
do venezolano. Algo similar se hizo en Kayama para el estado Bolivar en diciembre de 2004, cuando
se contaba ya con un primer borrador del mapa final para ser editado.

El fragmento del acta comunitaria escrito en esta pizarra lee: «De acuerdo a la
Asamblea (que han dicho) los mayores van a demarcar la tierra. Nosotros los jodi de los estados Amazonas
y Bolivar tenemos el documento que estamos entregando hecho por nosotros mismos. Estamos pidiendo el
titulo de la tierra que verdaderamente hemos escrito, y censado cudntos somos. Caminamos mucho para de-

marcar nuestra tierra».

Una vez que se finaliza el trabajo en el terreno, se inici6 la edicién final de los ma-

pas y la travesia de acopiar la documentacién exigida por el Estado a los indigenas para legalizar
sus territorios. En octubre de 2005 los asesores viajan a KA con el mapa final bastante avanza-
do y culminan la recoleccién de datos. Un tercer viaje hasta el IVIC de dos jovenes joti tuvo lugar
en noviembre-diciembre de ese afio, los hermanos Gabriel y Angel Jelani. Los objetivos de este
viaje fueron dos: 1) Representar a los jotI en un evento sobre los territorios indigenas de Vene-
zuela, en el que participarian lideres indigenas de diversas etnias del pais, agentes del gobierno,
cientificos, defensores de los derechos humanos, entre otros. La idea fundamental del evento era
visibilizar la inmensa labor de mapeo realizada por este grupo poco conocido en Venezuela. 2)
Trabajar en la transcripcién y traduccion final de algunos datos histéricos y culturales. Con este

trabajo finalizé formalmente la base de datos asociada a la territorialidad joti. Venian meses de
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tramitaciones legales mucho méas complejos pues su éxito no dependia Gnicamente ni de los jo-
ti ni de sus asesores.

En estos afios de mucho trabajo comunitario, los joti enfrentaron diversos proble-
mas asociados a su autodemarcacién territorial. Ya se han mencionado dos: la carencia de un buen
mapa base, y el nulo apoyo de las instancias gubernamentales del Estado venezolano obligadas a
respaldar, agenciar e incluso financiar la demarcacién de territorios indigenas (como el Ministe-
rio del Ambiente, el IGVSB, la Contraloria, entre otras). A ello, se sumd un tercer problema que otra
vez provino de los frentes del aparato gubernamental: el Estado les exigié contundentemente que
demostraran que eran venezolanos. Esta tercera dificultad, que como la segunda, no sigui6 los li-
neamientos constitucionales ni las leyes, atentaba contra el derecho a la identidad de cada joti,
pues solo el Estado podia proveerlos de lo que se les exigia y se les habia negado: partidas de na-
cimiento y cédulas de identidad. La obligatoriedad de demostrar que eran venezolanos era injusta
pues los indigenas son los primeros pobladores de estas tierras desde hace milenios: no tenia ni tie-
ne sentido exigirles identidad, pues son los Uinicos que no invadieron tierras acosando y asesinando
a terceros. Sin embargo, los joti requerian documentos de identidad oficiales y debieron ingeniar es-
trategias para adquirirlos. A la ausencia de documentacién de identidad venezolana de la inmensa
mayoria de la poblacién joti, se sumaron inconsistencias y errores en los apellidos de los pocos joti
que tenian documentos. Decidieron por ello instar enérgicamente la asistencia de las autoridades
gubernamentales. El periplo de superar la dificultad legal de identidad para que sus territorios les
fueran reconocidos, se inici6 con la creacién, para todos, de nombres y apellidos, que como se dijo

ya, tradicionalmente los joti no usaban,

Baede jadi [la gente antigua] no tenia nombres propios. Aprendimos a poner nombres
con Labi y Uli Jtebe [los misioneros norteamericanos|. Los misioneros nos han enseiado
a olvidar cosas del pasado y a recordar cosas nuevas como los nombres de las personas
(Awela y Awelajlu Jwoli, Ikwaqlg, 31-7-2002).

Ratil es el nombre que me puso la hermana, antes no tenia nombre. Ninguno de mi familia
ni de mi grupo tenia nombre. Solo si una persona sobresalia por algo, a veces le ponian
un nombre. A mi papd que era cazador por ejemplo, le decian Jwana Alikwéde [cerbatana
corta] (Raul Wawaarikuetea, Kayama, 24-12-2004).

A Ijté lo llaman asi porque es como una roca y nunca se enferma, Jani Jkamaya porque
tiene manchas amarillas por los hombros y brazos como la guacamaya, Abiye juluwéjka
es porque tiene barba fuerte que no se tuerce o también Uli yéwi porque es muy valiente.
Pero esos son pocos nombres. La mayoria no teniamos nombres. Casi todos los nombres
que tenemos ahora nos los pusieron los misioneros. A mi por ejemplo, mis padres me
llamaban jaiiié, y a mi padre lo llamaban jtudea que es hijo menor, los misioneros lo
llamaron Jwa [Juan] desde el principio que lo conocieron y asi pusieron nombres a todos los

que iban conociendo o iban naciendo (Jojtue Jtitekya, 25-8-2004).
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Tanto en IG como en KA los misioneros colocaron nombres a los joti, que poco a poco
los adoptaron y empezaron a usar de manera regular. Cuando los joti llegaban a la misién, las herma-
nas, como Rosa Amalia, les ponian nombres que ellas empezaron a usar mas frecuentemente y ellos
paulatinamente adoptaron. La hermana Rosa Amalia puso nombre a muchos joti usuando el calenda-
rio y santoral cristiano segun el dia que los conocia. Con los apellidos en cambio, los joti junto con los
misioneros se organizaron para resolver el dilema de la cedulacién en Venezuela. Algunos pocos ad-
quirieron su cédulas cuando salieron a estudiar apoyados por la Federacién Internacional Fe y Alegria,
conocida solo como Fe y Alegria. Los ancianos fueron centrales para ellos. En ese sentido, la mayoria
de los apellidos fueron consensualmente fabricados cuando se desarrolld el proceso de demarcacion
de los territorios. Es decir, la necesidad de tener documentos que les otorgara derechos legales obligd
a losindigenas a incorporar forzadamente nombres y apellidos para cumplir con las exigencias del Es-
tado venezolano. Los nombres propios son entonces el resultado de un esfuerzo comunitario, una vez
que los joti percibieron la necesidad de que el Estado venezolano los reconociera como ciudadanos y
sujetos de derecho a los que debe garantizarles salud, educacién, y fundamentalmente en este caso,
propiedad sobre sus tierras e historias, autonomia cultural y linglistica. Los nombres y apellidos que
constituyeron el producto necesario para funcionar en la sociedad envolvente, no fueron nunca nece-
sarios para las dindmicas de identidad histérico-social joti. Pero fue precisamente a la historia donde
apelaron los joti para crear sus nombres y apellidos. Organizados, los joti convocaron diversas asam-
bleas en las que decidieron sus apellidos a partir de sus lazos de parentesco consanguineo, ancestros
comunes y lugares de nacimiento (tales como Liye, Jono, Juae). Otros nombres derivaron de la traduc-
cién local a aquellos que les dieron los no joti la mayoria de las veces a sus padres o abuelos. Todos
los nombres propios citados aqui se remontan a periodos que no exceden los 40 afios, algunos solo
tienen una década y las combinaciones de los mismos estan modeladas segin la costumbre hispano-
latina: el primer apellido proviene de la linea del padre y el segundo de la linea materna. Esto ultimo
a sugerencia de los misioneros y las hermanas. Por ejemplo, el apellido Aubojkyo proviene de Augusto
(el nombre dado al papé de Alabala) y heredado por su nutrida descendencia; Bowijte remite a Moisés,
miembro de uno de los grupos en tener los primeros contactos con no joti.

No obstante, los procesos para adquirir los documentos de identidad fueron dife-
rentes en Amazonas y Bolivar. En este ultimo, algo menos de un centenar de jotI de unos 600, habia
adquirido partidas de nacimiento e incluso cédulas de identidad durante sus salidas a la ciudad con
las hermanas, en las ultimas dos décadas. En Amazonas, solamente una persona, Lucia Liye Jwae
(que venia de Bolivar, ademas), contaba con documentos de identificacién venezolana, ni uno solo de
los 450 restantes tenia partida de nacimiento. Para 2001, en KA los ancianos dirigieron y organizaron
los datos para presentar a las personas en el registro civil como venezolanos por nacimiento y luego
solicitar operativos de cedulacién. En junio de ese afio, con autofinanciamiento, lograron traer hasta
KA a las secretarias de la prefectura correspondiente, Caicara del Orinoco, y se registraron por pri-
mera vez muchos joti. En septiembre de 2001, lograron el apoyo de la Fundacién del Nifio, Seccional
Bolivar, para la presentacion de los jovenes (de hasta 17 anos). Todo este movimiento fue previo a ce-

dulacién de los mayores de 9 afios.
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Laleyo Jtute, Eyo
Aubojkyo, Héctor
Jtute, tramitando
sus partidas de
nacimiento en San
Juan de Manapiare,
2006.

(Foto: E.y S. Zent)

En Amazonas, en cambio, el proceso fue mas complejo y dilatado. Dada la dificultad
de comunicacién desde la selva, a mediados de 2005 los asesores solicitaron, a nombre de los joti, a
los entes gubernamentales pertinentes (se enviaron 1y solicitudes a 17 instancias oficiales) que per-
mitieran a los joti cumplir con su derecho de identidad, tal como lo prescribe la constitucién. Tal
peticién no fue escuchada. Por ese motivo, en noviembre de 2005, Stanford debié trasladarse hasta
la capital del municipio Manapiare, San Juan, a la que politicamente pertenecen los territorios joti,
con el fin de recabar la informacién necesaria para solicitar las partidas de nacimiento. Fue asi como
en febrero-marzo de 2006, a través de la radio, Stanford acordé encontrarse con los joti que certifica-
rian los datos de nacimiento para registrarlos en la prefectura como venezolanos. Por primera vez,
40 joti de IG se trasladaron hasta un pueblo criollo. Salvo dos o tres, ninguno habia visitado nunca
San Juan de Manapiare, el pueblo frontera entre los mundos joti y no joti, al que se llega solo por ac-
ceso fluvial o caminando en la estacién seca. San Juan fue fundado en 1945 y es multiétnico, pues
viven alli personas de varias etnias, especialmente piaroa, yabarana, jiwi y criollos, pero también
algunos pocos yekwana, mako, curripaco, baré, baniwa, colombianos y brasilefios, contando alrede-
dor de unas 1000 personas. A mano, Stanford, con la ayuda de una estudiante, registr6 en tres dias
a 310 joti del Amazonas, para lo que se exigian cuatro testigos por persona asentada en los libros
de nacimiento. Sin embargo, aun en agosto de 2006, el organismo gubernamental correspondiente
no habia entregado las partidas de nacimiento formales. Pas6 un afio hasta que después de muchas
peticiones, en febrero de 2007 un operativo moévil de la Oficina Nacional de Identificacién y Extran-
jeria (Onidex), que desde 2009 pasé a llamarse Servicio Administrativo de Identificacién, Migracion
y Extranjeria (Saime) visit6 IG y ceduld a unas 160 personas. Es decir, los joti, que tradicionalmente
no tenfan nombres propios, se vieron forzados a inventar nombres y apellidos para acceder a dere-

chos humanos basicos y en especial para poder ser considerados como sujetos de derecho y poder
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pedir los titulos de propiedad de sus territorios consuetudinarios y ancestrales. Antes de la llegada
de los misioneros a sus teritorios los joti se llamaban entre ellos por términos de parentesco pues las
comunidades solian ser tan pequenas que la tecnonimia (padre, hermano menor, sobrino, etc.), era
suficiente para identificarse entre ellos y funcionar bien como grupo residencial.

Alos mapas finales y al expediente joti (de méas de 100 paginas), se anadieron los do-
cumentos de identidad a posteriori. Toda la documentacién que la ley exigia para otorgar los titulos
de propiedad a los indigenas se entregaron simultaneamente en las oficinas del gobierno el 8 julio de
2006. Para hacer esta tramitacién legal y valida ante los ojos de las oficinas de POA, un grupo de jo-
ti hizo entrega de la documentacién en las oficinas de Ciudad Bolivar, otro hizo lo propio en Caracas,
mientras que otro grupo entregd los mismos documentos en Puerto Ayacucho, en Amazonas. A esta
ultima ciudad mencionada debieron regresar los lideres joti a certificar que todo habia sido ejecutado
por la comunidad joti, pues las autoridades no creian que era de su autoria, un evento inconstitucio-

nal que incluso resend la prensa regional.

La importancia de la demarcacién territorial aumento y crecié en las mentes y pla-
nes de vida de todos los joti que participaron en la construccién de sus mapas. Pasaron casi cuatro
anos y pese a multiples consultas y visitas a las oficinas encargadas de gestionar la titularidad de te-
rritorios indigenas, las autoridades del gobierno no se pronunciaban sobre la titularidad de la tierra
joti, a pesar de que todo estaba en regla y se cumplia lo que exigia la ley. En tres oportunidades, di-
versos agentes del Estado certificaron que la documentaciéon o parte de ella se habia perdido, por lo
que se debidé armar u enviar documentacion.

Era frustrante no recibir ninguna respuesta. Por ese motivo, en 2010 los joti se re-
unieron y escribieron un documento dirigido al Presidente de la Republica y representantes de la
Comisién de Demarcacién del Habitat y Tierras de los Pueblos y Comunidades Indigenas del estado
Bolivar y de Caracas. Dicho documento se reproduce completo en el capitulo 8 y constituye un decé-
logo de vida, mas alla de un papel que certifica propiedad. En esa misma semana, los jotI redactaron
un segundo documento, més corto, que sintetiza el espititu de la solicitud joti, el cual elaboraron co-

mo proclamacion sintética de los extensos significados de la demarcacion:

Nuestra demarcacién tiene muchos significados los cuales se destacan y presentan en los

siguientes puntos:

1 Somos indigenas, nos sentimos muy orgullosos de ser indigenas, somos los primeros ha-
bitantes de nuestro pais. Tenemos nuestra cultura propia, historia, mitos, costumbres,
formas de vestirnos, collares, guayucos y otros. Tenemos idiomas propios, que escri-
bimos, hablamos y cumplimos. Todos estos elementos culturales todavia lo hacemos,
usamos y construimos. También tenemos casas propias «churuatas», hechas de pal-

mas, moriche, macanilla y otros materiales propios de la region.
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Reunién comunitaria, al centro los lideres Gilberto y Mario, 2005. (Foto: E.y S. Zent)

2 Tenemos comidas propias, con las cuales hacemos fiestas, fiestas de difuntos, de cordo-
nes a los nifios, de caceria, de pesca, de tabaco y de recoleccién.

3 Tenemos tierra sagrada, montaias sagradas, rios, lagunas sagradas, animales, vege-
tales sagrados, porque de las naturalezas nos alimentamos con frutas, culturalmente
y hacemos medicinas naturales, con éstas y con piedras sagradas. Todas estas monta-
fias, piedras, rios, lagunas, y los otros nombrados, son las casas de nuestros ancestros,
realmente son casas de los espiritus, no son simplemente piedras ni montafias. Por eso,
tenemos muchos lugares sagrados dentro de nuestra tierra y habitat, como son: Mojke-
lau, igualmente llamado Jelau. Estd ubicado frente de la comunidad y siempre lo vemos.
Es un lugar muy sagrado. Tiene mucho poder sobre nosotros, los joti, que habitamos en
esta tierra, es el pico principal que sostiene la comunidad y los sabios dicen que es una
churuata (casa). No podemos estar nombrando ni jugando con ese lugar, porque el duefio
de esta churuata estd escuchando. Como otros lugares sagrados tenemos Wai y Ajku-
li Inébo, el ultimo siendo la «piedra de picure», los cuales respetamos y los cuales estdan
atentos con nuestra comunidad, Nolou y Wiwejkwa Jedd, caiio muy sagrado. Como les
dijimos, este lugar es realmente la casa de los espiritus que viven alli. Nosotros tene-
mos fe y creemos en todos aquellos lugares sagrados. Por eso, esta tierra demarcada y
la comunidad esta rodeada de muchos lugares totalmente sagrados. Piedra sagrada: son
las principales churuatas de los espiritus que nos cuidan, nos guian, nos protegen cada
dia. Siempre estdn pendientes de nosotros. Ellos estdn dispuestos a apoyar en cualquier
problema que nos afecta, como: cuando destruimos los drboles, las montaiias, los rios,

la tierra, las piedras y otros. Si maltratamos a estos lugares sagrados, estamos seqguros
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de que se van a cambiar y nos hardn dafio. Llamamos a estos lugares «el corazén de las
selvas». De todos estos que hemos nombrados, estamos viviendo asi todavia. Los sabios
cuentan que aqui no puede entrar cualquier persona ajena sin pedir permiso a los re-
presentantes de esta comunidad. Porque si alguien entra sin permiso, aquellas personas
que viven en los lugares sagrados, le hardn daiio y lo destruiran. También hardn trampa
y lo acabaran. Eso ha ocurrido muchas veces y atin estd pasando. Por eso, necesitamos
nuestra tierra tal como estd. Por este motivo, necesitamos tierra suficiente, por tantas

cosas que nos rodean que son importantes para nuestra cultura.

Atentamente,
Los jefes y representantes de la demarcacién territorial de Ni Joti Ne-Jwabeki jkyo-San

José de Kayama.

La contundencia de este documento sintetiza la ética de vida jotI y sus significados
encuentran ecos y contenidos en los siguientes capitulos de este libro. También repercute en las pa-

labras de los adultos de Amazonas,

La tierra es muy importante pues es donde se formé la primera persona, donde empezé la
vida. Escuché que otras personas pueden venir aqui y quitarnos nuestra tierra, no estoy
seguro de quienes pueden ser pero tenemos que protegernos por eso apoyo la demarcacion,
para resguardar nuestros territorios (Uli Jkulé Jtute, [kwglg, 28-7-2002).

La tierra es para la vida, fue creada por Dios, sirve para sembrar y es sagrada. Nuestra
tierra es para nuestros hijos y nietos. No queremos que otros que no sean joti vengan
a vivir aqui y la dafien, por eso apoyamos la demarcacién (Alabala Aubujko, Ikwglg, 28-

7-2002).

También a finales del anio 2010, del 15 al 21 de noviembre, Alirio Juae representéd
a los joti directamente en un evento internacional en defensa de los territorios indigenas de toda
la Amazonia. Reunidos en Rio Branco, Acre, Brasil, en el evento denominado Seminario Internacional:
Mapeamentos Participativos e Gestdo de Territérios Indigenas na Amazoénia, indigenas de los paises de la
Amazonia (Brasil, Bolivia, Colombia, Ecuador, Guyana, Pert, Surinam, Venezuela y la Guayana fran-
cesa) declararon sus derechos primigenios y originales a la tierra, considerandola sagrada y asiento
de la vida en el mundo. El objetivo de tal reunién internacional indigena era justamente compartir las
experiencias de mapeo entre pueblos indigenas de toda la Amazonia. Por Venezuela asistieron indi-
genas pemon, efniepa, pumé y joti; Alirio explicé, en su lengua y en espatiol, lo que realizé su pueblo y
empezd a generar un mayor conocimiento internacional de su grupo y un reconocimiento de sus te-
rritorios dentro de toda la Amazonia.

Los objetivos del plan de trabajo inicial de la demarcacién territorial joti supera-

ron todas las expectativas, a pesar de que el Estado venezolano no ha cumplido su parte y alin no
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Alirio Juae
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(Foto: E.y S. Zent)

les entregan los titulos legales de propiedad étnica de sus territorios. Los jotI en cambio, como gru-
po, funcionaron como si fueran un solo organismo coordinado y responsable. A més de una década
de finalizado y entregado los mapas y documentos no se tiene ninguna respuesta real del estatus
de la demaraccién joti. Mas recientemente, la tierra indigena no es prioridad para el Estado, al con-
trario, el gobierno usurpa sus funciones y negocia los minerales del subsuelo de tierras indigenas
de la Guayana.

La profunda crisis politica, social y econémica que sufre Venezuela actualmen-
te paraliza por diversos motivos que a los joti se les reconozca legalmente sus tierras. Se espera
que el gran esfuerzo colectivo de los joti, no resulte en vano. No se pierde la esperanza de que la

contraparte de la dirigencia legal y politica sea tan eficiente como ha mostrado ser la indigena.

2012-2013

A finales de 2011, el Estado cambia el ente rector a cargo de las demaracciones de

los territorios indigenas y designa al Ministerio del Poder Popular de Pueblos Indigenas (MPPPI).
Este cambio implicé que todos los expedientes se trasladaran al MPPPI, se inicié un proceso de
verificacién de datos y se crearon nuevas reglas. Este cambio obligd a los pueblos indigenas a res-
tringir sus solicitudes territoriales a los limites politicos de cada estado. El personal del MPPPI del
estado Amazonas excluyo sin consultar a los joti todas las porciones de tierra que estaban dentro
de los linderos estatales en el estado Bolivar del sector sur del mapa y expediente joti. Ello significd
que se perdi6 la continuidad territorial entre las demarcaciones del sector norte con el sector sur.
En 2013, en Asamblea Comunitaria en Kayama, Stanford informé que el MPPPI de Amazonas habia
eliminado parte de los territorios que los joti residenciados en ese estado reclamaban como suyos
(mapa del sector sur) que estaban en el estado Bolivar y el personal gubernamental queria solo

tratar con lo de Amazonas. Los jotI expresaron preocupacién al revisar los dos mapas y observar
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el area que iba a quedar afuera de la autodemarcacién joti por una decisién externa. El territo-

rio eliminado correspondia con la cuenca superior del Alto rio Cuchivero. Los joti expresaron que
esa parte del territorio era histéricamente importante y actualmente ellos realizan expediciones
a esa zona para buscar recursos esenciales como canas de las cerbatanas y cera de peraman, en-
tre otros. Los joti conversaron al respecto y consideraron necesario redimensionar el mapa del
sector norte para incluir todo el territorio que habia sido excluido y ya demarcado para colocar-
lo dentro del estado Bolivar, hasta la misma frontera con el estado Amazonas. A consecuencia de
ello, el nuevo lindero del mapa norte quedé establecido en el mismo limite del estado Amazonas.
De esa manera, se previene la pretendida ruptura de continuidad territorial entre las dos demar-
caciones sur y norte. Se hizo por ello toda una nueva lista de coordenadas que entregaron al MPPPI
en Ciudad Bolivar. Al parecer esta nueva configuracién no fue tomada en cuenta por las autorida-
des, pues la verficaciéon oficial no incluy6 este sector en la solicitud formal. Sin embargo, el proceso
ha estado detenido por varios anos y no se tiene informacién concreta del estatus del expediente

de reclamo territorial joti.
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Kayama, 2018.
(Foto: Jan Dungel)

Vista aérea de Iguana, 2012.
(Foto: E.y S. Zent)

2017

La defensa de los territorios joti ha impulsado acciones en muchos frentes. No solo
ha estimulado la escritura de documentos rubricados por toda la poblacién adulta e infantil, sino la

mudanza entera de grupos familiares para resguardar sus fronteras,

Bjjkiyo Jtute Jtitekya se mudé a la isla de Asita, armé casa y llevé a toda su familia para
cuidar que no entren los mineros a la tierra joti. Mudé todo, su gente, sus cosas, su casa,

y abrié conuco. Estd a unas 8 horas de camino rdpido de la comunidad de Jkayo Ikwglg

(Gerardo Liye, Altos de Pipe, 23-9-2016).

Los jotl estan muy alerta y conscientes de que la gran amenaza actual de la vida en
Amazonas es la mineria, y estan dispuestos a luchar por ella.
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Esta es la tercera vez que se crea a la gente.
Antes que nosotros habia gente y otro

mundo parecido a este, pero se destruyo. En
Jwana jedd mi1 abuela me conto lo que se de la
historia de nuestros ancestros. Dododi, ustedes, la
gente que usa una capa de ropa sobre sus pieles,
la gente de ropas y tecnologia sobrevive gracias
a personas como Nnosotros quienes mantenemaos
contactos y comunicaciones con muchos seres
del mundo que ustedes perdieron hace mucho
tiempo. Quienes sostenemos la tierra somos
pOCOs, pero estamos en todas partes, en tlerra
fria y caliente. El dia en que nos convirtamos

en arrogantes y egoistas, el momento en

que dejemos de compartir comidas, bebidas,
Instrumentos, 1deas, conocimiento y medicinas,
ese dia Jkyomalidéka le dira a Jtinéwa [Sol]

que se detenga y no camine mas, y empieza alli
el fin de la vida sobre la tierra.

El Sol detendra su camino y quedara en letargo
en el cénit. Apareceran en todas partes muchas
enfermedades y dolor. Todos moriran.

Cuando nadie viva ya como ni jotl el mundo
desaparecera y se convertira en un Inmenso caos

Domingo lkyekaja ljté Waijlo, Mojkeyu Jeda, 7-2-2002.
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Baede jadi jkyo jawa

Las narrativas e historias antiguas que a lo largo de centenas de generaciones han
sobrevivido en las mentes y practicas de los joti son extraordinarias, no solo por la cantidad sino por
la calidad y riqueza de detalles. Los joti conservan un abundante patrimonio de tradiciones orales so-
bre sus origenes, el tiempo primordial y los primeros ni joti a los que se remiten para vivir de manera
apropiada hoy dia. Parece que existe una historia, leyenda o tradicién para todas las formas de vida,
y para todos los elementos del paisaje, aquel que se ve y aquel que no se ve. Todas las historias contie-
nen explicaciones del por qué de lo que vemos, escuchamos o percibimos, incluso de las que no se ven
en este mundo de percepciones. Las narrativas son sagradas y atesoran mensajes de c6mo compor-
tarse correctamente para continuar construyendo la vida. La nocién joti de la vida es fragil, es decir,
expresa una gran conciencia de la responsabilidad que tenemos todos para no destruir lo que nos ro-
dea, ni abusar de ninguna parte de lo que tiene vida (insectos, bejucos, pajaros, arboles, entre otros) y
de lo que nos sostiene en el mundo como los cursos de agua, las piedras, entre otros. Ocuparia cientos
de paginas escribir todo lo que cuentan los joti sobre lo que dijeron los baede jadi, sus ancestros, para
explicar por qué el mundo es como lo vemos y las razones por las que debemos continuar las mane-
ras de como se comportaron exitosamente fiamuliyé joti, las primeras personas. Debido a su extension,
se presentan en este capitulo no todas sino la porcién més significativa de la inmensa cantidad de na-

rrativas sagradas. Se han agrupado en tres tipos de historias tales como las siguientes:

1 Cosmogonia: creaciones y desarrollos del mundo (ne ‘tierra’) y de los elementos que proveen de

energia y vida (jkyo ‘aire’, jkulé ‘fuego’, au ‘agua’).

LIBRO COMUNITARIO JOTI:
HISTORIA, TERRITORIO Y VIDA

129



liyé

namu

o
i ¢




LIBRC




2 Antropogonia: creacién de algunas de las primeras personas (sol, jtinéwa, luna amia) y de la mu-
jer y el hombre.

3 Ecogonia: creacion de animales y plantas, y las relaciones de los jotI con ellos desde el principio
del tiempo para permitir la continuidad de la vida (jkwai jawa la comida silvestre, palmas y fru-

tos, y productos sembrados, personas-animales esenciales, entre otros).

Se transcribe esencialmente lo que contaron los joti, muchos de ellos ancianos, des-
de 1998. Cada vez que un narrador jotl hablaba de las historias antiguas atraia jévenes y nifios,
quienes escuchaban atentos lo que transmitieron los abuelos de sus abuelos, es decir, las narrativas
a menudo atraian miembros de varias generaciones en un espacio de mucho respeto. Los narradores
de lo que se transcribe a continuacién estaran especificados en cada historia. Todas las narraciones
fueron contadas en lengua joti, los intérpretes y traductores al espariol de las narrativas se citan en
cada caso, luego del nombre del narrador.

Dado que se escucharon las historias antiguas en més de una ocasioén, se ha hecho el
mejor esfuerzo por escribir una sintesis con lo que narraron los expertos joti. La mayoria de las veces
un narrador afiade detalles ricos que no mencioné alguno de ellos, pero no se encontraron discrepan-
cias en las estructuras ni contenidos de las historias de origen joti.

Las paginas que siguen son un resumen de una sabiduria ancestral que guia a los joti
de hoy dia, constituyen una metafora del plan de existencia basada en el cuidado y amor a la vida; son

también parte de la ética y filosofia de vivir jotI que predica las interconexiones de todo lo que existe.

Cosmogonia

Ne, la tierra: asiento fisico de la vida

Narran: Angela y Julio Juainkoa con Alirio Juae (25-1-2002), Alberto Melomaja con Ti-
toJono (27-1-2002 y 18-12-2004), Victor Baiyeja con Rafael Jono (29-1-2002), Salomén Konojto con Alirio
Juae (20-4-2002), Domingo Ijté, Iné Jkodo con Tito Jono (21-4-2002), Alberto Melomaja con Alirio Juae
(23-4-2002), Gabriel Tiloja con Tito Jono (25-4-2002), Noé Jono con Tito Jono (26-4-2002), Kyabo
Bowijte (26-4-2002), Alvaro Ulijtudefa con Tito Jono (27-4-2002), Jtibola Bowijte (25-8-2004), Mario Li-
ye con Héctor Liye (19-12-2004), Rossana Tujuokana con Lucas Juae (28-12-2004), Alejandro Md6l6 con

Agustin Melomaja (14-11-2011).

Tres veces la tierra ha sido creada y dos veces destruida. Esta es la tercera ne [tierra] que
ha existido. Jkyomalidékd [persona muy poderosa, divina omnipresente buena, Dios] existia
antes de que se creara la tierra actual y las tierras anteriores, existia desde siempre y vio
la creacion y la destruccién de las tierras.

La primera tierra no duré mucho, la tumbé Jkyomalidékd con ayuda de Ikyekaja [persona

inmortal masculino duro, fuerte poderoso, también lo llaman Bujkyaja]. Entre los dos
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talaron los palos de los drboles duros que sostenian esa primera tierra y se comieron a la
poca gente que vivia en esos dias.

A la segunda tierra también la acabaron. Duré un poco mds y por eso estaba mds poblada
de gente. La sequnda tierra como la de ahora tenia tres partes, tres tierras en un mismo
mundo: ne-jkwa, abajo la tierra que no se cae, ne la del medio es para los hombres y la
de arriba jkyo tampoco se cae. Kyabo jkéiia [troncos blancos verticales] que vienen desde
lo mas profundo de ne-jkwa estaban sosteniendo las tres partes y subian hasta jkyo. Los
palos estaban amarrados con bejucos llamados jkwayo inimo ju los mismos con que se
hacen las casas. Fueron todos estos los que tumbaron para hacer caer a la sequnda tierra.
Ne estaba habitada por muchos Jkajojadi [sabios, poderosos, livianos, que pueden
transformarse en lo que quieran, suefian y se comunican con todas las entidades que no
vemos]. Ellos vivian entre mucha gente en la tierra, pero con su poder se habian vuelto
egoistas y ambiciosos, todos querian mandar y ser mezquinos, no estaban haciendo
bien. Casi todas las personas peleaban mucho y se hacian mucho daiio entre ellos, no se
respetaban. Ademds, habia muchos Aweladi [personas hombres y mujeres de espiritus
muy malos, dafinos que pueden tomar muchas formas, de animales o personas] fiajadi
[peligrosos, perjudiciales], Jtamu aweladi [altos] y Alikwéde aweladi [bajitos]. Los fiajadi
mataban a la gente y maltrataban muchas veces a las personas, a los nifios chiquititos
se los llevaban temprano en la mafana, los colocaban en drboles altos como jkaile jyéi,
Aweladi dejaban alli a los nifios chiquititos y estos morian porque no sabian saltar ni
salirse de las ramas, ni cémo caer. Muchas veces hacian asi. Era fdcil ver los Aweladi por
todas partes. Eran muy altos, mas que la palma de jkoloa, peludos, negros, tenian pelo
como de oso hormiguero juiias muy largas, como de 15 centimetros! Por eso, por mucha
maldad la segunda tierra también se acabé. Esto fue lo que pasé.

La gente vivia en casas aparte, lejos y los jkajojadi venian de visita. Jkyomalidékd vivia en
jkyo [cielo], y vino a avisarle a Jkajoja que el mundo se acabaria, que cortarian el camino
de Jtinéwa [sol], persona muy grande que camina constantemente alrededor de los tres
planos ovales del mundo]. Después de saber lo que pasaria, Yéwi [tigre], [jti [alacran], [liwé
[ciempiés], Maena aemo [abeja reinal, y Mu [avispa], se fueron al cielo con Jkyomalidéka.
Yéwi, el animal mds fuerte y poderoso de la selva, informé a todos «no se asusten por mi,
atn no les haré dao».

Jkajoja anuncié a la gente que van a cortar el cielo y tumbar la tierra, llevé su cerbatana y
se paré con sus hijos debajo de uli uli ji, una palma inmensa [tipo de uli bade o seje gigante,
aunque sus frutos son mas grandes].

Jkyo ae [Trueno, literalmente padre del cielo, Dios, persona muy poderosa inmortal que
nos cuida y ve] queria preservar a este ultimo Jkajoja en el cielo, para la nueva tierra.
Jkyo ae estaba como ahora en las montafias, bien arriba con todos los animales. En ne-

jkwa [subsuelo, debajo de la tierra, lugar bueno] vivia y vive desde siempre Uli Yowale
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[una persona eterna que se ve como rabipelado gigante, poderoso, bueno], donde caza
en los bosques diversas aves como jwaili [pauji], mdld [paloma], jkwii [pava] entre
otras. En nejtiwijae hay muchos animales, drboles y abundante buena comida que no
se acabara nunca.

Jlae [ser divino eterno, padre bueno, Dios, pero también trueno], creé un uli ikyeka jela
[machete grande, muy duro, que no se rompe ni dafia nunca] y se lo dio a Ikyekaja, quien lo
tomé y junto a Jani Ikyekaja [pequerio hombre, duro, inmortal poderoso, bueno], empezé a
cortar los troncos de los drboles que sostenian la tierra. Jani Ikyekaja es Waifioja [hombre
blando] otros lo llaman también Jkyomalidékd. Entre los dos talaron duro cortando muye
de jkwayo inimo ju con los que estaban amarrados y que a su vez fijaban juntos todos
los tallos que sostenian la tierra y subian hasta lo mds alto de jkyo. Ikyekaja y Waifioja
cortaron con fuerza los bejucos que sostenian y comunicaban la tierra y el cielo, a través
de los cuatro palos que estaban ubicados en jkyaka [oeste], mameka [este], bajkakya
[norte] y jtuki [sur], en cada uno de los cuatro puntos cardinales. El mundo se tambaleaba,
también jkyo pues los cortes afectaron a los tres inmensos drboles que sostiene el cielo:
ni alawini, jnujtiyebo jelé y jkawale jkajka. A todos esos palos los cortaban Ikyekaja y
Waiiioja. Primero, ellos querian sacar a Aweladi para que dejen de matar y maltratar a
la gente. Sequndo, querian hacer una nueva tierra con gente mds buena que no pelee ni
se haga dafio. En esos primeros tiempos en la tierra todavia no habia nada, ni palmas ni
animales. Como ahora, la tierra estaba rodeada por agua. Ikyekaja y Waifioja talaron y
talaron, cortaron y cortaron y finalmente jtumbaron la tierra! y por eso se hundié en el
agua. Tan pronto cayé, varias cosas pasaron vertiginosamente.

Jtinéwa, el sol, vino rapido y se paré al mediodia. Desde ese momento solo habia dias,
desaparecid la noche, pues el sol no se movié mds, se quedo en el cénit. Al caer estrepitosa
la tierra, Ikyekaja y Waifioja la alzaron con celeridad, la levantaron con la mano como
levantamos los palos y pusieron en ne-jti-jkwa, debajo de la tierra a los Aweladi, para que
no pudieran salir de alli nunca mas y se quedaron hundidos abajo, en el subsuelo. Dejaron
nuestra tierra libre de esa manera. Era muy peligroso encontrarse con ellos y por eso los
metieron en cuevas y cerraron con piedras todas las entrada a la tierra. Aunque todavia
hay muchos Aweladi, los que se ven aqui en la tierra, son de otros tipos, esos viven debajo
de las piedras y montaiias. Hay muchas puertas de la casa de Aweladi, se ven como
piedras grandes, pero en realidad son entradas.

También de inmediato jtoda el agua cayé como olla junta alli mismo! jplash zas...! Todo
pasé apresurado: las personas se cayeron, muchos se ahogaron y otros no, Ikyekaja
empez6 a comer justo como hacemos nosotros con amiji [cuchara de totumal, sacaba a la
persona con la punta del machete y se las comia, comia mucho. Jkyomalidékd no comia
casi a ninguna persona, solo se comié un venado que cayé alli, lo atrapé con el dedo y

lo comié. Ikyekaja siguié cortando luego el cielo, levantaba el cielo y decia «estd malo»
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y lo cortaba mds, sequia atareado levantando y comiendo él solo cuando iba a su casa,
comia sin invitar a Jkyomalidékd. Por eso dicen los antiguos: tumbaron la segunda tierra
mds de una vez, la cortaron y levantaron una y otra vez varias veces, hasta diez veces.
Cortaban y levantaban y después cortaban y levantaban ... a cada rato lo mismo! por eso
cuando Ikyekaja se cansé y estaba descuidado, mirando a otra parte, Waifioja escondié
el machete, pasé asi. Ikyekaja tenia siempre el machete a su lado, pero como era fuerte,
Waifioja le dijo «levanta mucho mds la tierra, bien, con las dos manos». Pero era mentira,
Waiiioja solo queria empujar el machete bien adentro debajo de la tierra lejos, meterlo
entre las espinas de jkyo nalejke. Ikyekaja no lo vio, y cansado anuncié que se iba a comer
a su casa pues dijo tener mucha hambre. La tierra estaba huimeda ya que cuando cayé
en nejtiwijae se hundié bien profundo mds abajo, donde hay solo agua, por eso la tierra
se anegoé. Debajo del agua como ahora, ya no habia nada mds. Pero el cielo no se hundié
ni derrumbd. Ikyekaja corté la tierra y el cielo solamente se movié pues algunos de los
muchos palos muy altos de ni alawini que lo sostienen fueron tambaleados al caer la tierra
y tocarlos, pero el cielo no se cayé.

Tan pronto cayé la tierra, Jkajoja el tnico alerta en la tierra, se subié diestro y rapido
a la palma uli uli ji con sus tres hijos, los ayudé a subir mds alto hasta trepar al cielo,
bien arriba. Ikyekaja no se lo comid, dejé el cuerpo de este tltimo Jkajoja y se llevé su
namodi [espiritus], lo habian seleccionado para que sobreviviera para la préxima creacién.
Al trepar agil, arrancé expedito dos matas de uli uli ji, y las amarré entre las ramas de
darboles que crecian en jkyo: todos subieron por las ramas al cielo. Jkajoja queria conservar
esta palma para vivir alli, por eso la amarré fuerte pues en el cielo no habia buen lugar
para vivir. En la otra palma de uli uli ji empezé a vivir Yéwi, al lado de Jkajoja, desde alli
veian a todo el mundo y comian esos frutos: Yéwi y Jkajoja, los dos solamente. Jkajoja
esper6 a que la tierra secara pues queria bajar a la tierra antes que tigre, bajé, pero en
su camino encontré huellas de tigre y gritaba al verlas, advirtiendo que ya Yéwi estaba
reconociendo la nueva tierra.

Ikyekaja regresd para buscar el machete por aqui y por alld con el dedo en la tierra,
pues la tierra estaba blandita todavia, pero no lo encontré. Waifioja pretendia que lo
ayudaba a buscarlo pues habia mucho barro y la tierra estaba suave, pero en realidad no
queria encontrarlo, lo habia escondido muy bien. Ikyekaja sequia buscando el machete y
Waifioja le decia que €l no lo habia visto, por eso regresé a su casa en jkyaka [al oeste].
No encontré el machete, aunque regresé cinco veces a la zona para seguir buscandolo
sin lograr encontrarlo, por eso no visité por alli mas. Con esto Waifioja dejé un mensaje
claro: «Ikyekaja puede tumbar la tierra otra vez, si quiere, pero debe encontrar el machete
que escondi muy bien para que él no la tumbe mds, pues a cada rato lo queria hacer. Si
destruyen y pelean, Ikyekaja encontrard el machete y siempre estard dispuesto a tumbar
la tierra y comerse a la gente. Esa seria la ultima vez que tumbe a la tierra y ya no

construiremos otra nueva nunca mas». El machete es grande sélido, no como los machetes
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que usamos ahora que no son fuertes, el que usaron ellos es muy fuerte y todavia existe,
pero no sabemos doénde estd. Como pasé antes, ese machete puede cortar la tierra para
que se hunda en nejtiwijae y de alli a nuestra tierra hundida no se va a levantar de nuevo.
Waifioja trabajaba mucho sin parar y tenia mucha hambre. Entonces la tierra se fue
secando, primero poco a poco y luego se secé rdpido. Al secarse, el suelo endurecié y
nacieron sin demora dos matas de uli uli ji pues ya habian bocas esperando con hambre.
Salieron dos matas. Alegres, Ikyekaja y Waifioja cosecharon los frutos de la palma para
calmar su gran hambre. Primero Waifloja trepa al drbol de la palma, y le lanza el jeme
[racimo de seje gigante] a Ikyekaja y asi comieron los dos, como comian también Jkajoja
y Yéwi en el cielo. Todos comieron de los frutos de esta inmensa palma. Jkajoja pasaba
hambre pues queria que el tigre muriera y no salia a cazar cuando estaba con él. Ikyekaja
en su casa conté a su esposa sobre el uli uli ji y ella le pregunté por qué no agarré el
jeme ‘racimo’. Entonces Ikyekaja subié al drbol de uli uli ji para recolectar el jeme, pero al
lanzarlo al suelo para que Waifioja lo agarrara lo tiré mal y el racimo aplasté a Waifioja,
le cayé encima y lo maté. Quedé solo la sangre de Waiiioja. Ikyekaja estaba asustado, pero
se fue a su casa a comer. Cuando regresé Waiioja habia resucitado y estaba comiendo
bien. Los frutos se mezclaron con la sangre del suelo por eso bade [seje] es rojito por dentro,
a veces. Inmediatamente nacié también la palma ulu ji [cucurito]. De esas dos palmas se
alimentaron todos al principio.

Dado que el cielo y la tierra estaban convulsionados y torcidos, Jkyomalidékd empezé a
reconstruir al mundo ayudado por Ikyekaja. Ambos re-hicieron a la tierra. Construyeron
todo de nuevo, pararon los palos que sostienen la tierra, para colocar firme al mundo
actual. Ajustaron bien ni Alawini jkajka, que es persona sagrada, quien sostiene todo
el mundo como un eje entre jkyo, ne y ne-jkwa pues es jkyaka jyei jkajka ikyuna [arbol
contrafuerte, soporte resistente], dejaron al cielo bien puesto al final de ese tronco en la
copa, y a la tierra en el medio del palo. Volvieron a hacer los detalles de la tierra, todo
de nuevo. El hombre que no sabe hablar amarré con bejucos de jwayo inimo los palos
que sostienen la tierra. Ubicaron en nejtiwijae un punto muy duro, un sitio firme muy
sélido donde aseguraron a los cuatro drboles que sostienen la tierra. Ese lugar esta lleno,
colmado de pura agua que funciona como un tanque de donde sale agua para nejtiwijae.
Dejaron agua debajo de la tierra, con la idea de que si la tumban se va a hundir y el agua
saldrd hacia arriba.

Lo unico que no pudieron mover cuando cortaron la tierra y que nunca se ha caido o
deslizado son Mojkelao, aunque también los llamamos solamente Jelau [los picos mas
altos de la sierra Maigualida], las montafias mds altas donde viven los Jkyo aemo [padres
inmortales poderosos buenos quienes guian y dirigen a todos los seres vivos, no pueden
verse, viven escondidos en Maigualida]. Esos picos se quedaron inmdviles, no se hundieron
ni se inmutaron nada cuando cortaron la tierra porque estdn sostenidos por la mejor

tierra, nejtiwijae. Son sagrados. Jkyo aemo son invisibles para nosotros, pero estan alli e
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hicieron ellos mismos esas montafias como sus casas. Aunque se uen como montaiias, son
en verdad casas de los muchos Jkyo aemo que existen. No son malos, son buenos, aunque

pueden castigar si no tratamos bien los animales o plantas que cuidan.

Awela Jkyo ae

Cuando se acabd la gente, los Jkyo aemo que no vemos quedaron en la mitad de las
montaias, dentro de las montaiias que vemos. Uli Jkajwiyé Jkyo aemo [personas, eternas
poderosas, duefias del baquiro] estdn en el pico pequeiio. La otra mitad quedé ocupada
hasta hoy dia, por gente mala perjudicial, que puede comernos a todos son jkyo fajadi.
Todos son personas inmortales, no les pasé nada cuando cayé la tierra. Aun hoy estdn en
la otra mitad de la montaiia, y pueden acabarnos, matarnos en la noche. Uno de ellos es
Manajadi, una persona como nosotros, pero muy malo, da mareo, huele mal, quien rehizo
su casa en la montaiia, debajo del raudal, en el agua que baja de la montafia, hace daiio,
deja frutos y animales con su marca, los bota, se escucha en la noche. Entonces, una mitad
de las montaiias es sana, la otra mitad es peligrosa. Por respeto no se pueden decir los
nombres de las montaias-casas, si es necesario solo se pronuncian con mucha precaucion
y rdpido, son nombres secretos, sagrados. Reconstruir las montafias que en realidad son
casas, fue un importante trabajo. Nosotros no sabemos diferenciar entre las casas de Jkyo
aemo y Jkyo aweladi, pero como ellos hicieron sus casas, asi nosotros construimos las
nuestras ahora. Jkyo aemo son personds como nosotros, gente igual, caminan al lado de
nosotros, y van por el monte acompaiidndonos, pero no los vemos, aunque se aparecen
y desaparecen. Como al principio todo era plano, sus montaiias-casas dieron relieve a
nuestras tierras.

Pero Ikyekaja estaba bravo porque le escondieron el machete. Se fue a su casa y dijo que
vendria dentro de veinte dias, pero vino dentro de menos. No queria hacer mucho, no tenia
deseos de trabajar, estaba flojo, perezoso, aunque a él le pertenecen todas las cosas que
son duras, como piedras y palos, incluso muchas de las piedras grandes actuales son el
ikido [pupu] de Ikyekaja. Jkyomalidékd construia las montafias, fabricaba pequeiias islas
pues atin habia mucha agua, con sus manos hacia las partes planas, trazaba el canal de
las aguas y rios, los valles y colinas, ponia las rocas aqui y alld, suavizaba las crestas de
los picos.

Era mucho trabajo. Ikyekaja queria llenar esta tierra de inéwiiié, [muchas montanas] pero
Jkyomalidéka dijo «no puede llenarse todo de montaiias, deben dejarse espacios para que

los joti puedan vivir adentro y hagan las casas alrededor de las montafias, adentro tiene
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Inéwada, montafias sagradas de la sierra Maigualida, 2003. (Foto: E.y S. Zent)
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que ser bueno para que los joti vivan en derredor de los cerros y colinas, en los valles
y los bosques». Jkyomalidékd estaba cansado de que Ikyekaja dijera que iba a venir y
no venia o que no podia trabajar casi y que se quejara tanto. Asi que un dia dijo «que
Ikyekaja se enferme de los ojos». Entonces el ojo de Ikyekaja se enfermé. Primero le dio
picazoén y después se enfermd mas y mds hasta que el ojo se puso como un hueco. Ikyekaja
se enfermd tanto de los ojos que lo llaman por ello bule luwiye [picazén o enfermo de
los ojos] y no volvié mds. Jkyomalidékd, ya mads tranquilo, siguié arreglando la tierra,
sembrando drboles, yerbas, bejucos silvestres y haciendo cerros, montaiias, valles y
quebradas pues todo era plano, se podia ver todo desde lejos. Por eso decian los antiguos
que Jkyomalidékd arreglé la tierra, organizé el mundo, él solito. También ayudaron con las
plantas ajkuli [picure] e ini ajkuli [lapa]. Ambos se escondieron durante todo el tiempo que
duré la destruccién y construccién del mundo dentro de jtawi bo [tronco hueco de arbol] y
salian ahora sanos y bien para contribuir en la reconstruccién de los bosques. Ajkuli e ini
ajkuli, tenian grandes palos con huecos e hicieron pilas de muchas semillas para sembrar,
como la tierra estaba muy humeda después del diluvio, la siembra fue exitosa. Sembraron
muchas plantas como ajkuli jtawi bo, y regaron muchas semillas de diferentes plantas
por los suelos para que crecieran diferentes arbustos, bejucos, palmas, yerbas y drboles.
Jkajwiyé mowali, el dueiio de todos los jkajwiyé, bajé de la montaiia, su casa, y sembré la
palma jnema [pijigiiac]. Jkyomalidékd sembré conuco y aiiadié mensaje: «los ni joti tienen
que vivir en ese lugar que estoy construyendo porque esas tierras las estoy arreglando
para ellos, pues son los que estan mds cerca de mi». Nosotros vemos la montaiia alrededor,
que hizo Jkyomalidékd dejando el mensaje claro de que ni joti tienen que estar aqui y
cuidar, guardar, conservar todo lo que contienen estas tierras, asi como las guardaron y
cuidaron nuestros ancestros de tres bandas diferentes que antes vivian y murieron aqui
y alld. Nosotros ahora nos juntamos aqui donde sefialé Jkyomalidékd que debemos estar.
Una vez que Jkyomalidékd terminé de armar la tierra, fue a las casas [que son las
montanas] de Jkyo aemo con los animales y cada uno de ellos salié a la tierra a llenarla.
Los Jkyo aemo cuidan a todos los animales, salieron de las montaiias que son sus casas
y se regaron por la tierra para nosotros. Antes no habia muchos animales, en esta nueva
tierra los Jkyo aemo los trajeron para nosotros y nos aconsejaron asi «coman los animales
y tratenlos bien, no jueguen con ellos ni los maten por matar sino solo para comerlos
cuando tengan hambre sus familias y ustedes, no quemen pues los animales necesitan las
sabanas y los bosques y si tienen donde vivir y los tratan bien nunca se acabardn, ellos
regresan a las casas de Jkyo aemo y vuelven a venir a la tierra».

Luego de dos afios crecieron los dos hijos de Ikyekaja y su esposa. Ambos fueron a visitar
a Jkyomalidékd para preguntarle si encontré el machete de su papd. Iljkyu jwaiyele ijte
[persona que se ve como pajaro] los vio y escondid la comida de ellos, solo dejé un poquito.
Jkyomalidékd les contesté que no ha encontrado el machete y les dio la poca comida que

no escondié Ijkyu jwaiyele ijte. Entonces ellos le preguntaron «;por qué no vas a comer a
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casa de mi papa? pues nosotros tenemos mucha comida». Jkyomalidékd miente y les dice

que él come poco y no necesita mds.

Asi termina la historia.

Es importante aqui aclarar dos cosas como lo explicaron los narradores,

1. Jkyo.

Como ya se mencioné en el capitulo 3 es una palabra que significa muchas cosas.
Jkyo puede traducirse como cielo, bosque, afuera, lugar, tiempo (clima). Mas que tener una referencia
geografica concreta o absoluta, Jkyo es el espacio donde la vida brota constante e indetenidamente.
Jkyo se refiere a la esfera inagotable de continuidad, de dindmicas y procesos que no quiere que se
acaben nunca como el nacimiento de gente, plantas, animales. Jkyo es también el espacio, la casa don-
de viven algunas entidades sagradas como Jkyomalidéjka, Jtinfwa o Uli Konojtodi. Jkyo puede estar en la
selva cerca del hablante, o muy arriba en el medio del cielo, en el cénit que conecta con el bosque a

través de los ebojto y permite a las personas acceder a las aguas buenas.

2. Jkyo aemo.

Los Jkyo aemo aparecen en todas las narrativas de la historia antigua, y constituyen
entidades importantes en el dia a dia joti. Hay muchos Jkyo aemo, son seres divinos vigorosos sagra-
dos, son los jefes o duenos de todas las clases y especies de personas, animales, plantas, hongos,
raudales, montanas, comida del conuco, rocas, entre otros. Todo lo que es y existe tiene gemo desde el
tiempo primordial. Los aemo son una pareja de esposos, hombre y mujer, para cada especie, muchas
veces incluye sus hijos. Jkyo aemo protegen y cuidan a todos los de su tipo, les dan abrigo, comida, y
seguridad, ademaés estan muy atentos a cémo los tratan, son muy sensibles al manejo y manipulacién
adecuados de los que ellos cuidan, por parte de la gente. Todos los seres (animales, plantas y hongos)
tienen flujos de poblaciones constantes si son tratados adecuadamente, nunca disminuye o incre-
menta. Los gemo viven en lugares particulares de la selva, o en cursos de agua, en el subsuelo, cuevas,
montanas, cerros, rocas o en el cielo. Los gemo cohabitan el mundo con los hombres, se mueven al-
rededor de la gente y entre todos, nos vigilan y acompanan. El jkyo ae [uno solo, en singular] de un
animal posee arboles u hongos especificos, por ejemplo, uli jkwayo jtawi es un arbol que estd enlaza-
do al uli jkwayo aemo ‘espiritus protectores del marimonda’, o el jkamaya jyéi esta unido al jkamaya
ae «espiritu protector de la guacamaya», y asi por el estilo. Los arboles estdn conectados al gemo
del animal respectivo y ello posibilita la estrategia y técnica de que los joti pidan a los aemo ayuda si
necesitan cazar, pescar, recolectar, buscar recursos en sus territorios o en la vida. La cultura joti no
tiene una nocién fija de propiedad privada exclusiva sino que todo se comparte. Asi mismo es con los
recursos de la selva. Un cazador o pescador no pide permiso para atrapar animales, pero si conversa
con el aemo del animal que va a buscar. Es por eso que debe mantener términos arménicos con todos
los Jkyo aemo de los animales, pues son estos los que deciden cuando, cémo y dénde puede cazarse

o buscarse un individuo de su tipo y cuantos de ellos pueden coexistir en un determinado tiempo y
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espacio. Como la gente, los animales nunca se extinguen sino que sus poblaciones se renuevan cicli-
camente, al ser capturados y morir, sus namodi [espiritus] regresan a sus respectivos Jkyo ae nuwe, es
decir a sus casas a sus hogares, para culminar un ciclo, desde donde resucitaran y regresaran una y
otra vez a la tierra, garantizando la disponibilidad de presas para los hombres. Tratar bien a todos los
aemoy a todo lo que existe es muy importante para poder vivir. Las plantas, en especial arboles tienen
jtawi aemo que pueden ser muy fuertes, jtijtimd aemo y jkaile aemo se mencionan como entre los méas po-

derosos. Pero cada arbol tiene su gaemo, gentes que viven y estan adentro de esos palos.

Respetamos todas las plantas, las tratamos bien, hay algunas que son personas mismas.
Alawini, es la mds sagrada, es persona, es la mds relacionada e importante a la cultura,
sostiene el mundo, sus flores son estrellas, y su tronco es muy fuerte. Jkaile también es
persona, en el dia a dia es el mads fuerte, su madera es resistente, también tiene relacién
con los mitos antiguos, permite subir a la luna y es un darbol sostenedor. Jwana es sagrada
e inteligente, es persona también, la respetamos y cuidamos. Uli uli bade, la palma, es
también persona sagrada; hay en Iguana, he comido alli pues casi no hay en Kayama
(Gerardo Liye, 23-9-2016). Jkwiwi es también persona, la gente antigua me ensefié a decir

JRwiwi joti (Iné Jkodo, 20-4-2004).

Aquellos troncos que tienen un hueco adentro es porque son casas de gemo, pero no-

sotros no los vemos:

Hay personas que estdn al interior de cada planta y si la cortamos o tratamos mal
la gente de adentro puede castigarnos. Jtawi aemo, duefios de cada planta, estdn en
cada una y si nosotros las cortamos, rompemos, o nos subimos en ellas sin respeto, si
agarramos de mds o las maltratamos puede enojarse. Podemos comer la fruta, pero lo
necesario, no para botar o malgastar. Cuando una persona sube al tronco, la persona
que estd adentro lo puede empujar y hacer caer si no se es respetuoso. Por eso hay que
cuidar los drboles porque tienen aemo (Alberto Melomaja, 31-1-2002). Hay muchos Jkyo
aemo, tantos como joti existian desde siempre, habia muchas tierras antes y ellos ya
existian. Los Jkyo aemo de las plantas son personas que viven dentro de cada una. Ellos
nos ven a nosotros. Si es aemo de drboles nos ven como personas, como gente. Esos
aemo hacen que los drboles den muchos frutos para nosotros. Muchos aemo lucen como
Yéwi, jaguar. Los de jtau aemo lucen como gente. Solo vemos a los aemo si nos morimos.
Los aemo tienen hijos que son Yéwi y pueden comernos, estdn escondidos. Jkwayo aemo
hace daiio, nos puede comer. Con todos los aemo corremos el riesgo de que nos hagan
datio si los sobreexplotamos o jugamos con sus plantas, animales u hongos, de otra
manera no nos hacen dafio. Nos da enfermedad si los molestamos, si los tratamos mal
o desperdiciamos. Si me porto bien, aemo no me maltrata, no se acaban los animales

(Alberto Melomaja, 15-3-2004).
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Ojko aemo luce como ojko [cachicamo grande], uli ja [persona, hombre grande]. Hay de dos
tipos, persona y cachicamo. Jtabali ae es peligroso, tiene dentro muchos jkajwiyé, animales
muy grandes (Ivan Juae, 17-3-2004).

Es figjawa [malo] cortar muchos drboles, no es bueno. Cuando se tumban muchos drboles
estos hacen que la gente que los tumba se enferme y muera. Es el drbol mismo quien
acttia, el drbol individual que fue atacado. Por eso al hacer el conuco no deben tumbarse
arboles grandes donde viven los aemo sino solo pequefios. Si se matan muchos animales
también se enferma la persona por virtud de los animales mismos, Ajtowaijlo, abuelo
manda enfermedades (Domingo Ijté, 21-4-2002).

Békya jtauddni [todos los arboles] tienen aemo, jnema, jkaile, oneko, jkudilé, jtabali, jani
jkajwiyé, awajto, ulu ji, wajlikye, jwane, jono jyéi... todos. Todos los drboles frutales de
los que se chupa y come tienen aemo, jlude uli jyéi, jkawiké, wajlikye, todos los drboles
grandes tienen aemo y hay drboles como ellos mds grandes en la tierra de Jkyomalidékd
y esas semillas se riegan por todo el mundo. Ajkuli uli ja-ae [jefe de todo los ajkuli, jkyado
ajkuli (picure) e ini ajkuli (lapa), parecido a esos animales pero mas grandes] ahora recoge
semillas para sembrar de nuevo. Ya antes guardé las semillas en un drbol grande para
luego sembrar otra vez. Algunos deben respetarse mucho, como jtabali y su aemo es
lagartija vive alli, también jani jkajwiyé vive alli. El olor fuerte del jtabali hace que la
persona se ponga mala, hace que la persona hable mucho y piense mal. Si la persona que
nunca hizo mal hace mal es porque tocd ese drbol, solo las personas que saben ver pueden

tocar ese drbol. Son drboles grandes para hacer fiesta y hacer jkuméka bu [terminal de las
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flechas que se hacen con el endocarpio de la fruta de Ceiba, suerte de algodoén]. El ae de jani

jkajwiyé es el ae de jtabali (Noé Jono, 15-4-2004).

Los Jkyo gaemo cuidan ademas espacios enteros de bosque que han sido construidos

con la presencia mayoritaria de una especie, muchas veces hechos por los joti,

Donde llaman jkyo, hay aemo de cada tipo. Jnema, nujtuwé, nimodi, maenadi ... todos
los tipos de diferentes especies incluidos los animales, los insectos. Por ejemplo, nujtuwé,
en medio de ellos vive Nujtuwé aemo, jtali jkyo en medio de los drboles de jtali estd Jtali
aemo. Asi todos los jkyo. En donde se llama cada una de esos grupos del mismo tipo, es
porque Jkyo aemo viven alli. Jkajoja nos enseiié esto a los joti porque los aemo decidieron
esas distribuciones. Los aemo las permiten, las cuidan. Los aemo son como Jkyo ae, los
cuida, nos cuida, son como namodi, cuidan, protegen, ayudan, controla las poblaciones de

su tipo (Noé Jono, 23-12-2004).

Jkyo ae mismo inclusive, tiene un protector, su casa que tiene propiedades de entidad,

Jkyo ae tiene ae [jefe] que se llama Waneko inébo y estd cerca de Jkyomalidékd donde sale

el sol, al este. Esta casa no la vemos sino cuando nos muramos, ahora se ve como montana
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Cafio Iguana, 2012. (Foto: E.y S. Zent)

estd muy lejos, pero es en esa montaiia donde vive el jefe de Jkyo ae, nunca muere y es

grande como Jkyomalidékd (Noé Jono, 15-3-2004).

Agua, Au, la savia de la vida corriendo por el mundo

Narradores: Aura Amigoja con Tito Jono (19-4-2002), Domingo Ijté, Iné Jkodo con Tito

Jono (21-4-2002), Alberto Melomaja con Alirio Juae (31-1-2002 y 23-4-2002), Noé Jono (27-3-2016).

El agua y todos los rios los cred Ikyekaja: salié de dentro de él, de su interior broté
el liquido, agua como orina o lluvia. Ademas, el agua que salié de sus entranas lo siguid, transitd
detras él en grandes cantidades y de alli se hicieron todos los cursos de agua, rios, canos, quebra-
das. Nuevamente lo sigui6 en la tltima reconstruccién del mundo. Como se narré antes, una de las
consecuencias inmediatas al cortar los arboles que sostenian la tierra fue que cay6 una enorme
cantidad de agua que produjo una grandisima anegacién y gener6 un diluvio por el que finalmen-
te mucha gente se ahogé. Jkajoja y Jkyomalidékd reconstruyeron el mundo, aunque ambos trabajaron
las cuencas y cauces de los rios, moldeando los canos para que el agua surtiera cursos pequenios y
grandes. Jkajoja fue quien organizé la mayor parte de las aguas. Todo estaba tan himedo que Ikye-
kaja caminaba y a su paso iba abriendo caminos por donde fluia el agua que se convertian en rios
por eso decian los ancestros, «todas las cuencas de los rios se tallaron por donde caminé Ikyekaja,
muchos tienen atn la marca de sus huellas por donde camind al principio del tiempo». Las sendas
de Ikyekaja también llevaron hasta la montana para crear el agua de Jkyo ae, el trueno. Pero tam-

bién Ikyekaja abridé huecos, canales y zanjas en muchos lugares para que corriera el agua y asi se
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crearon otros rios, modeld huecos para que corriera
el agua y se dispusiera en formas de caminos. Asi la
tierra fue secadndose pues el agua corrié y simulta-
neamente talld6 caminos, al tiempo que aparecieron
fuentes de agua limpia para tomar y usar en las mon-

tanas y valles. Jkajoja y Jkyomalidékd hicieron que todos

los rios terminaran en la montana Jkeba Alidejka Jobe,

a donde se encuentran en algin momento todas las 8
El valle del Cafio Iguana, 2005.

aguas. Aun lkyekaja, como creador del agua, vive en (Foto:E. y S. Zent)

un rio grande.

Justo mas abajo atin del lugar mas sélido donde se afincan los troncos de los drboles que
nos sostienen en iné jijti-jkwa, hay un sitio muy duro jikyeka! lleno de mucha agua, todo
el espacio estd colmado de pura agua que sale y da vueltas y vueltas por todas las tres
tierras, jkyo, ne y ne-jkwa. Parece funcionar como un tanque de donde sale agua para la
tierra y el subsuelo, también va a jkyo. Ikyekaja y Jkyomalidékd modelaron los canales
para que los que viven con Jkyomalidékd usen el agua y también los que vivirian en la
tierra con Jlae. Esa agua siempre da vueltas tras vueltas perennemente pues es de donde
proviene el agua de la tierra y del subsuelo y fluye por todas partes hacia lagos y rios.
Ahora tenemos tres partes de donde proviene la lluvia, las dos primeras esta localizadas
en jkyo, el cielo y la tiltima en ne, la tierra:

1 Donde vive la gente en el cielo hay una uli mabau [gran laguna] en la que se bafian,
cuando el agua se estd moviendo el agua cae abajo, particularmente cuando la gente se
estd baiando.

2 La lluvia sale de au jtawi [el arbol de la lluvia] en cuyos troncos y ramas se almacena el
agua, funcionan como recipientes muy gigantes y sus raices operan como cabezales de
duchas que distribuyen las virutas de agua de lluvia. Las gotas de agua fluyen por el
cielo y pasan hacia la tierra donde penetran los bejucos y se depositan alli para bene-
ficio de las personas que las usan como medicina. El agua, la savia, que corre y abulta
abundantemente a los bejucos en la tierra no se agota y viaja a la tierra desde au jtawi.

3 La otra parte es en la tierra y es donde se producen el invierno y el verano. Aqui en la
tierra hay un palo grande jkawile jyéi bo y su agua cae desde arriba y lo colma. Jkajoja
es quien controla y regula el clima. Al inicio de los tiempos cuentan los antiguos que un
Jkajoja anuncié «si voy para alld donde estd ese inmenso drbol siempre va a llover y no
habra verano y si no voy habrd verano». Entonces se fue donde estd el drbol, y abrié en
el palo unos huecos de donde va a salir el agua y caer para acd, en bosques y sabanas,
rios y lagunas, conucos y casas. Aun hoy, un Jkajoja hace el invierno en donde esta el
arbol jkawile, saca todos los palos que bloquean los huecos del tronco para que el agua

fluya y llueva. Cuando va a ser el verano, él cierra todos los huecos con palos.
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El agua en general constituye el ingrediente fundamental para mezclar las medicinas
que provienen de plantas, animales, rocas, suelos u otros elementos que los antiguos
ensefiaron como buenas para curar. El agua al interior de los bejucos es especialmente

buena para prevenir, curar y sanar muchas dolencias.

Jkyd, aire: no se ve como los aemo y como ellos no podemos vivir sin él

Narradores: Domingo Ijté, Iné Jkodo con Tito Jono (22-4-2002), Alberto Melomaja con

Alirio Juae Jono (23-4-2002).

Jky0 [aire, viento] fue creado por Jkyomalidékd. Para que no se muriera Jkyd, cuando iban
a cortar la tierra, Jkyomalidékd tuvo la precaucién de guardarlo para la nueva tierra
que se pensaba construir. Por ello lo dejé donde nejtiwijae, en el subsuelo. Lo dejé al
cuidado de Jkwana Uli ja [persona que se ve como una gran pereza]. Desde ese momento,
el aire empezé a salir de alli. Luego mientras fabricaban la nueva tierra, construyeron
uli ido nuwe [casa grande redonda] en jwaya miné, jtinéwa ikyu jkuké, [donde sale el sol]
para Jadi wé jtaijko [personas inmortales que nos encontraran cuando muramos en el este,
donde sale el sol]. Jewana Uli ja se colocé en la parte mds alta de la viga solera central de
la casa y desde alli creaba el aire con su movimiento, estaba suspendido en la viga y se
movia lenta pero constantemente. Todas las diyé jkajka [vigas verticales para colgar los
chinchorros] se sostenian y soportaban de esa viga central: el palo fundamental, duro y
sélido que no se pudre nunca. El aire se producia en la transicién al contacto de Jkewana Uli
ja con el palo central de esa casa. Cuando Jkyomalidékd arregld la tierra, llevé a Jkwana
Uli ja de nuevo a su casa en la copa alta del drbol ni alawini uli jyéi, donde siempre esta
colgado. Este drbol es la columna vertical del mundo, tiene sus raices fuertes y profundas
sostenidas en nejtiwijae jkwa, el subsuelo, pasan por ne y aseguran su firmeza como la
viga central de la casa césmica. En la punta, en la parte mds alta de la copa es donde esta
colgado Jkwana Uli ja. Por eso los palos que usamos al centro de las casas redondas, las
ido nuwe, son siempre ikyeka jkajka [palos duros] pues soportan el techo y son como cafias
o tubos que permiten que el aire sople y entre a las casas, y se distribuya por todas partes.
A través del aire se desplazan muchas cosas, buenas y perjudiciales, aunque no las veamos.
Son los soplos por el aire los que pueden llevar y traer venenos, los respiramos y entran
por los pulmones. Pero también buenos aires entran a los cuerpos y alimentan la vida.
Cuando se queman las sabanas salen muchas enfermedades que lleva el humo: por el aire

se expande la enfermedad en la sabana y la trae a las selvas. No debe quemarse por eso.

Fuego jkulé, el alimento cocido y abrigo nocturno

Narradores: Angela Melomaja con Fernando Mol6 (25-1-2002), Hernan Juareajtefia con
Tito Jono (26-1-2002), Alberto Melomaja con Alirio Juae (31-1-2002), Aura Amigoja con Tito Jono (19-4-

2002), Salomoén Konojto con Alirio Juae (20-4-2002), Domingo Ijté, Iné Jkodo con Tito Jono (21-4-2002).
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El fuego era secreto. Corrian los primeros dias al principio del tiempo. Muchas personas
como Jkwii [pava], Weyo [gallineta], Jedd Jkwii [cotua], Uli Jkodo [pava de monte], Jani Jkodo
[guacharaca], Uli Jwaili [pauji], Jani Jwaili [grulla], Jani Jewana [pereza pequetia] y Waijlo
[sapo] vivian juntas en la misma casa. Todas eran gente que salian todos los dias de jkyo
balebi [cazar, recolectar, andar, explorar, salir, moverse por el monte, por el bosque]. Solo
una persona no salia al monte, ni cazaba, Waijlo, que se quedaba en la casa para cocinar
alé [yuca] o jtamu [maiz] que comerian todos al atardecer cuando regresaban. Waijlo tenia
la candela adentro en su garganta y escupia al suelo y prendia el fuego. Asi cocinaba y
luego se tragaba el fuego de nuevo al finalizar. Siempre se sentaba en el mismo lugar
sobre inéba [piedra grande planal, pues escondia asi el fuego. Por la tarde llegaban todos
de regreso y Waijlo compartia la comida que hizo y todos comian. Muchos de ellos decian
por mucho tiempo que querian calentarse con candela y Waijlo no decia nada. La gente le
preguntaba scomo asaste la yuca? scémo cocinaste el maiz? ;de dénde sacaste la candela?
¢de dénde conseguiste fuego? y miraban al Waijlo, y ella respondia que lo asé por el calor
del sol, que la yuca y toda la comida se calentaban en el dia con el sol, cuando la colocaba
sobre las piedras y asi se cocinaban al estar bien calientes gracias al sol. Otras personas
comentaban, «hace frio en la noche queremos calentarnos», pero Waijlo no decia nada.
Ellos no le creian y le pedian que mostrara la candela, el fuego.

Todos se iban de caceria al amanecer sin regresar durante el dia y solo se quedaba Waijlo.
Una maiiana como siempre, todos salieron, pero dejaron su namodi [espiritu] para que
ellos observaran con qué asaba Waijlo. Asi, sin que ella escuchara, decidieron no salir
completos a cazar sino convertirse en Afiodi [grillos] y quedarse cerca de la casa. Brincaron
y cantaron alrededor de la casa sin levantar ninguna sospecha de Waijlo quien cuando
se asegurd de que todos partieron, sacé candela de su interior para cocinar y calentd la
piedra plana grande sobre la que cocinaba. Extendia el maiz y la yuca sobre la piedra, la
tocaba para estar segura de que estaba bien caliente y cuando terminaba de asar, sacaba
las mazorcas y la yuca y tapaba la piedra. Encima de esa piedra se sentaba ella. Al rato
aparecieron saltando los Afiodi, cantando al lado de Waijlo, caminando a su lado, pues
eran personas y los Afiodi vieron todo y comieron la yuca. Waijlo decia a los Aiodi: «Esta
es la comida para los que se fueron al monte» y los soplaba y espantaba para que no se
lo comieran. Después de observar mucho, pues eran personas, Afiodi se escondieron en la
casa y desparecieron. Por la tarde volvieron como personas, Jani Jkodo, Jani Jkwana, Uli
Jwaili, Jkwii, Weyo, todos eran personas, que habian dejado su espiritu y al regresar sus
espiritus les avisaron que ella mentia, que asaba en realidad con la candela. Al verlos
regresar a casa, Waijlo repartié el maiz, y los Afiodi dijeron frente a toda la gente: «Lo
asaste con candela y queremos calentarnos con candela en la noche pues en la noche hace
frio, ademas queremos fuego para prenderlo y cocinar y comer mejor para cada uno». Sin
embargo, Waijlo insistia que cociné la yuca con el sol. Pero no le creyeron y mantenian en

que no lo hizo con el sol e instaban a que sacase ya el fuego pues ya lo vieron. Finalmente,
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después de tanta protesta y al verse descubierta, y como ya ellos sabian y pedian que
les mostrara la candela, y siempre la molestaban al respecto, Waijlo decidié6 mostrarles
el fuego. Primero, exclamé que el fuego no sale de su garganta pues la estdn viendo. Fue
entonces cuando Waijlo le propuso a Jkwana que hagan fiesta para que la candela logre
salir de su garganta y ellos se preparen a recibir al fuego que va a calentarlos a todos.

De inmediato todas las personas emprendieron con afdn la preparacién de la fiesta y la
hicieron rdpido pues querian calentarse toda la noche. Hicieron fiesta y tomaron cachiri. El
fogdn estuvo en brasas durante toda la noche y abrigé la fiesta, la ceniza calenté toda la
gran casa redonda, que se alegré con la danza y el canto. Jani Jkewana agarraba su cuello
cantando toda la noche y por eso se hizo chiquito. Entonces, cuando amanecié y habian
pasado toda la noche haciendo la fiesta, Waijlo se levantd y dijo que iba a mostrar el fuego.
Eran ya las 5 a. m. Waijlo prepard el fuego, prendié la candela que salié de su garganta, y
se dispuso a calentar la inéba, cuando estuvo hirviendo anuncié a todos que ya esta lista.
Entonces advirtié a todos «caminen, no corran, caminen poco a poco y cuando lleguen
hasta mi no miren, den la espalda». Mirando a Jani Jewana, Waijlo le dijo «camina lento
pues ya vas a ver todo el fuego» y Jani Jkwana caminé lento, pero Waijlo se adelanté y
lo quemé con la piedra por eso tiene una mancha en la parte superior de su cuerpo. Jani
Jkwana le habia dado la espalda y se acercé mucho. El pelaje blanco de Jani Jkwana al
quemarse su espalda recuerda lo facil que es quemarse con inéba cuando esta caliente,
que otra vez podemos pegarnos alli y hacernos daiio. Ademds, Waijlo levanté la piedra
caliente y a propésito la puso en su espalda diciendo: «Te quejaste de que hacia frio, pues
caliéntate con esta piedra». Entonces la candela no solo quemo a Jani Jkwana, sino que el
fuego se extendid, y como resultado toda la casa se incendi6, también el bosque, el mundo
entero entendid el poder del fuego y el cuidado de mantenerlo y manipularlo. Todo se
quemd. Fue en ese momento que Jani Jkwana dejé de ser persona completa y se convirtié
en pereza. Las demds personas salieron corriendo hacia afuera. Todo estaba quemandose.
Todos salieron corriendo de la casa, se fueron. Y el fuego cayd en los drboles y se quedé
alli, en sus troncos, se quedé almacenado en los palos de la mayoria de las matas que se
quemaron ese dia como en jkyo jkulilu jtawi [onoto silvestre], uluku jyéi, wenéwené jyéi,
jtuweédo jyéi, jwani, jkuléjtiliede jyei, jkulé jyei, luwe jyéi, jlude jyéi y wejtolo jyél. El fuego
se oculté en las ramas, incluso la rama de mango, como en una gran cantidad de troncos
de drboles, bejucos y arbustos y por eso podemos encontrarlo alli cuando lo necesitamos.
Pero el incendio era enorme y no se acababa. El fuego logré ceder y finalmente apagarse
gracias a los animalitos que se llaman dodo jtejte iliwé [ciempiés] o uli ijti que dejaron
mojado a todo el mundo. jMiles de ciempiés sofocaron el fuego y de emergencia! pues se
estaba quemando donde se encuentran las cerbatanas y para que el fuego no trepe hasta
alli, apagaron el fuego. También las piedras ayudaron a apagar el fuego, lo absorbieron y
por eso el fuego esta dentro de las piedras, muchas piedras se lo tragaron, por eso en ellas

también se esconde el fuego.
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Bjjkiyo Jtute Jtitekya haciendo Haciendo fuego, Kayama, 1971.
fuego, 2012. (Foto: E.y S. Zent) (Foto: ®Jacques Jangoux)

Sapo se fue y se metié al agua, ella tenia baejte [estaca para sacar espinas del cuerpo] y al
salir dejo los baejte. Se fue al rio y alli se senté en la orilla. Tan pronto se posé en el borde del
agua se puso inmensa y se quedé en el rio para siempre como Waijlo se convirtié en animal
grande, pues antes era mujer. Jkwii anuncié entonces que iba a hacer como hace Waijlo, y
se tragd un pedazo de carbén, pero no logrd engullirlo y salié abajo, por eso su garganta es
negra como la ceniza. Jkodo exclamé que haria lo mismo, pero solo logré que su cogote se
quedara colorado, por eso tiene una marca roja en su garganta pero también la brasa salié
de su interior. Jwaili también tragé carbén con brasas y a él si se le quedé adentrd, por eso
cuando come semilla es como si la cocinara y se acaba dentro de él. La tripa del Uli Jwaili
es muy caliente, la semilla se pone blandita por eso. Iqual sucedié con Weyo, quien también
tragé carbén y brasas, él también es caliente pues el carbén se quedé adentro de su cuerpo.
Por este motivo Uli Jwaili y Weyo se quedaron todavia como personas, son aves y personas,
pues ambos tienen candela en su interior como decian los antiguos «agarraron el fuego que
les dio Sapo». Todas las personas de esta historia antigua que no agarraron el fuego se
transformaron en animales luego de ver el fuego, la mayoria son aves actuales y la pereza
que los antiguos dijeron que era Jkyo aemo de las aves en esos dias.

Luego de un dia tan agitado, Weyo y Uli Jwaili se acostaron pues estaban muy cansados.
En la tarde Uli Jwaili mencioné que le duele su cabeza y ambos salieron a relajarse
caminando. Uli Jwaili se adelanté y alli suavemente se convirtié en ave y propulsé vuelo.
Solo quedé Weyo quien siguié caminando y encontré las flechas de Uli Jwaili y al verlas,
dijo «estas son las flechas de plumas de la cola de Uli Jwaili» y se pregunté «sdénde esta Uli
Jwaili?». Alzé la mirada y lo vio alto dejando su perfil en el cielo mientras volaba. Al verlo,

Weyo se convirtié alli también en pdjaro. Ambos se convirtieron mds tarde que el resto
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porque agarraron el fuego. Los que no lo hicieron se convirtieron de una vez en animales.
Por eso Uli Jwaili no regurgita ni bota las semillas, sino que se las traga igual que Weyo.
Waijlo por su parte, nos ve a todos nosotros.

Los antiguos decian que no debe sacarse al nifio recién nacido es peligroso, pues Waijlo, el
Sapo, puede llevarse partes de él y el nifio se queda chiquito. Waijlo estd en el camino que
hacemos después de morir, y puede agarrarnos y comernos si no estuvimos preparados.
Hay grupos aqui en la tierra que son familia de Waijlo, que descienden de esa linea, atin

son familia de esa primera Sapo grande, que proviene de mads aca de donde vive Jlae.

Jkyo béjkya, el cosmos

Al menos 65 jotl mencionaron la siguiente representacién del cosmos o su mundo.
Hay tres capas o niveles en el mundo, puestos uno sobre el otro: jkyo, ne y ne-jkwa. Jkyo puede tradu-
cirse como el cielo, ne como tierra y ne-jkwa como subsuelo. Estas tres capas estan entrelazadas y en
cada una viven diferentes personas y entidades. Los espacios de estos tres niveles jotI son continuos,
orgénicos, dindmicos, finitos y heterogéneos. Los lugares de cada nivel se describen a partir de la per-
sona que habla y desde alli explica quienes habitan en cada capa, cémo y por qué actian de ciertas
maneras los que viven en cada nivel y si pueden cambiarlos. Cada capa y todas las entidades que vi-
ven en ellas poseen derechos y deberes cuya ejecucion cabal es necesaria para evitar el colapso del
mundo. Las maneras de vivir y comportarse en cada plano son parecidas, en todos hay conucos, bos-

ques, rios, personas, plantas, animales:

Antes de que Jkajoja trajera flores acd a la tierra, ellas estaban ya aqui. Esas son las
flores que prenden de noche, las traia para que la gente las viera y desde el cielo la gente
veia las flores de aqui como estrellas brillantes. Las flores de drboles como luwé jyéi, uli
jono jyéi, e ili luwé jyéi. Béjkya jtau bu —todos los drboles que prenden son flores (Alberto
Melomaja, 23-4-2002). JRajoja mostré que las estrellas que vemos desde la tierra son flores
de drboles del cielo, en especial de los mds altos, alawini jyéi, duwéwe jono jtawi, jkwiwi
iluminan la tierra (Aura Amigoja 19-4-2002); en nejtiwijae todo es parecido a la tierra, pero
mads bonito como un paraiso, limpio, donde hay hierba muchos frutos de drboles, nada de

espinas, nada malo solo cosas buenas (Alvaro Ulijtudefia, 27-4-2002).

El caos o la destruccion del mundo ya ha ocurrido antes y es una posibilidad latente
permanente, no es irreal pues ya dos veces todo se acabo antes de esta nueva tierra en la que vivimos
hoy en dia, y como explicaron Iné, Domingo, Salomén, Angela, Gabriel, Ivan y Alberto, puede suceder

en cualquier momento otra vez. Depende de como nos comportemos en la tierra. Por ejemplo:

Jlae puede agitar la tierra con el pie, hace poco tiempo lo hizo, movié la tierra, significaba

que han matado a otros joti, se matan entre ellos y van donde Jlae, este ve las heridas y
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la gente antigua

Jlae mueve la tierra para que se asusten: advierte que la maldad puede acabar al mundo

y a la gente otra vez (Salomén Konojto 20-4-2002).

Si Jlae mueve los troncos, todo se mueve, hasta los troncos en el subsuelo. Estos
narradores, ademaés dibujaron en el suelo los tres niveles y explicaron que jkyo, ne y ne-jkwa son pare-

cidos, comparten atributos en la forma, composicién y disposicién del espacio y tiempo.

Segun Gabriel Ijté la tierra es redonda unida con el cielo.

Jkyo
ne

ne jkwa

Segun Aura, Lednidas, Alejandro, Salomoén y algunos otros narradores, el arbol fun-

damental que sostiene la tierra es ni alawini, también lo dibujé asi Rossana:

Jkyo

ni'alawini jkajka

O ne

ANANANN N

alawini —

ne jkwa

Las entidades que habitan cada capa se quedan en cada uno de sus niveles y sola-

mente algunas pueden salir y entrar de los tres niveles, la mayoria vive solo en su nivel.

LIBRO COMUNITARIO JOTI:
HISTORIA, TERRITORIO Y VIDA

155



Las tres capas del cosmos joti, 'u"‘-\ s -
Jkyo,Jney Jne jkwa. (Jalj Ijts, 2018) S ———————

Cuando hay nube puede caer lluvia en la noche y hacer que caigan las flores que son
adedi [estrellas] del cielo, como luwé bu [flor de guamo], mojwe bu [flor de jobo], alawini
bu o jkawale bu [flor de Caryocar], que es la estrella mds grande. Adedi son muchas,
son personas joti, por eso las nombramos como jadi, a esas personas en el cielo les puso
ese nombre Adedi jtinewa ikyuméjki majadi. Todavia viven en el cielo, no se mueren.
Las estrellas se van moviendo de noche porque la flor se ha caido del drbol y aparece en
otro lugar que puede ser en la tierra: las flores salen en los drboles en el cielo, florecen,
y después caen, y después salen y caen en otros drboles, en otros lugares. Por eso las

estrellas tienen la apariencia de moverse entre los niveles (Noé Jono, 20-6-2014).

Los narradores explicaron que las tres capas son ovales, pero relativamente planas
en la base con extremos céncavos y convexos, describiendo una cierta inclinacién para permitir que
el agua fluya hacia abajo.

A través de los niveles circulan algunas cosas muy importantes para la vida como el
aire y el agua mediante los que se puede curar o perjudicar, dar vida o matar. El agua pasa a los niveles

a través de las raices de muchas plantas y muchos bejucos que fueron creados por Jkyomalidéjka para curar con
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el agua que tienen adentro, para bafiar
a los nifios y quien lo necesite (Martha
Urina, 19-2-2016). Aunque de la me-
dicina tradicional se hablara en otro
capitulo es bueno mencionar aqui
que la medicina mds efectiva, la que cura
bien y mds estd en las aguas de los ebojto
[bejucos], en algunas plantas y en las pi-
cadas de las hormigas negras grandes. En
los bejucos estd concentrada la mejor me-
dicina, hay que conocer cudles son los que
curan y cudles no (Rossana Tujuokana,
11-10-2005). Las aguas que llenan los
bejucos circulan al interior de ellos
directamente desde jkyo, es el agua
buena que debemos usar para banar-
nos la mas pura. Sin embargo, el agua de lluvia es también beneficiosa, la lluvia sale de au jtawi y cae
abajo de los drboles, por sus raices viene para acd para nosotros para que crezca la comida que ha sido sembrada,
para que tomen los animales, para que suban los peces, para que entre por los bejucos que contienen agua buena

(Ivan Juae, 29-7-2014).

El agua puede ser la cura de muchas enfermedades, pero también puede como el ai-

re, transportar venenos o datios.

El viento no es una persona, aunque no haya aire o viento podemos respirar, pues
Jkyomalidékd colocé la pereza para darnos aire, refrescar y para que el aire, el viento,
tumbe los cultivos. Antes no teniamos otra comida que no fuesen los frutos y cogollos
de las palmas de judi tujtu. Después que Jkyomalidékd nos dio las semillas para hacer
conucos necesitamos el aire y el agua para que se alimenten las plantas que sembramos

(Alejandro Molo, 14-11-2011).

Cada nivel esté en perpetuo movimiento oval, y son el hogar de un diverso agregado
de personas, animales, plantas, espiritus buenos, y espiritus perjudicales, seres originales primordia-
les que han existido siempre, entre otros. Los movimientos de las capas son invertidos al nivel que los
suceden (en el sentido del reloj, en contra del sentido del reloj, y en sentido del reloj sucesivamente).

Algunas veces los movimientos pueden ser imprevistos, inesperados y violentos:

Me nejtiwijae joti la gente que estd abajo son de ae majaena [tierra de Dios, de gente buena]

son los que mueren y se van abajo. Ellos producen los terremotos cuando le dan golpes a
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los palos que sostienen y con los que estdn sujetados a la tierra. Alli hay mucha comida,
buenos drboles, viven normal como aca y tienen un espacio donde hacen fiestas. También

Jlae cuando corre duro y ligero puede causar terremotos (Aura Amigoja 19-4-2002).

Todas las personas que viven en los tres niveles viven muy parecido a los ni joti, con
condiciones sociales y morales similares: relaciones de parentesco, éticas, usos de herramientas, ca-
sas, formas de cultivar, enfermedades, tipos de caceria, dolencias, maneras de organizarse, alegrias,
penas, ceremonias, entre otros. Solo los Jkajojadi que son sabios livianos, hombres y mujeres, pueden

ver todas las capas. Incluso pueden moverse entre ellas algunas veces:

Nosotros teniamos un solo cuchillo, lo compartiamos siempre, lo cuiddbamos mucho. Dos
Jkajojadi nos dieron ese cuchillo, ellos como sabios salieron a cazar (jkyo u dimé Jkajoja
abe) y escucharon que walekojadyi, la gente del subsuelo, los llamaban pues querian pasar
a la tierra. Ellos son buenas personas, viven con Jkyo ae debajo de las montafias, en
nejtiwijae bajo la tierra. Los dos primeros Jkajojadi, ni joti los escucharon, conversaron y
los walekojadi se acercaron. Hicieron un puente para pasar por Uli jedd al otro lado, pero
al cruzar el puente se rompié y soltaron lo que tenian que eran herramientas, cuchillos...
Jkajoja agarré solo un cuchillo y se lo trajo a su gente para que lo usaran. Walekojadi
regresaron a vivir debajo de la tierra y los Jkajojadi se fueron a vivir a Ae infwa (Mateo

Konojto, 17-3-2004).

Hay algunas otras entidades importantes que se mueven entre los planos:

Algunos ven a Jkyo ae cuando él quiere que lo vean. El camina en todas partes con nosotros
sin que lo veamos, se mueuve entre el cielo y la tierra, tiene sus caminos que conoce, vive en
la tierra aqui con nosotros en su casa que vemos como montaiia. Jkyomalidékd en cambio
vive en el cielo. La tierra estd toda cerrada para los jkyo aweladi que estdan cercados
como en jaula para que no salgan, andan libres, pero debajo de la tierra. Jkyo ae puede
aparecerse como tigre, como huella de la persona o puede aparecerse como persond, pero
después se desaparece. Jkyo awela no puede salir (Hernan Juareajtefia, 25-1-2002). Los
escarpados picos y montanas son en realidad trochas o caminos hacia el cielo. Las
montanas méas pequenas son vias para pasar hacia ne-jkwa, el subsuelo o la capa
inferior. Algunas montanas no pueden verse, pero se conocen, como Waneko inébo

que esta cerca de Jkyomalidékd donde sale el sol, al este (Noé Jono, 15-3-2004).

Los cuatro troncos de los arboles que soportan la capa del medio o la tierra de la
gente [muye jyei, ni alawini, jkawale jkajka y kyabo jyei jkajka o nujtiyebo jelé] fueron usados por Jlae para
construir las casas originales. Igualmente, las lianas y bejucos de jkwayo inimo ju que usaron los seres

inmortales para fijar y amarrar juntos los tallos hasta lo alto del cielo, son también los que se usan
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para hacer las casas hoy dia. Usaron también algo de los bejucos ajkulidi mana ibuju y uli waléjka ju,
por ello en las casas pueden encontrarse esas plantas como amarres. Los tres inmensos arboles que
sostienen al cielo son también de los mas altos de los bosques joti, que son similares a las vigas que
soportan las casas actuales. Una gran cantidad de agua, como una laguna que se mueve poco y lento
rodea las tres esferas ovaladas que contienen el mundo y la vida joti. Las aguas estan en suave mo-
vimiento alrededor de las tres capas, jkyaka [rio abajo] y mameka [rio arriba]. No hay nada més alla de

esta laguna. Estamos flotando en la nada.

La laguna estd toda alrededor de la tierra, no es jedd es uli mabau, una gran laguna.
Jkyomalidékd vive cerca de esta laguna y si el mundo se acaba la laguna va a crecer
mucho. El agua es como la sangre, y como la savia. Hay una creencia antigua entre los
joti de que existe una canoa grande que contiene agua, como el cuerpo contiene sangre y
los drboles savia. El agua de la tierra es como es la sangre (Alejandro Mol3, 14-11-2011).

Debajo de los cuatro palos que sostienen la tierra hay otra tierra que nunca se va a caer,
no hay nada debajo de ella, sino agua, como un rio que da vueltas alrededor de la tierra.
Alli abajo hay otra gente, joti que ya han muerto y se van abajo, también de otras etnias,
todos alli se unen, efiepa, joti, criollo, todos. Otros se van arriba, con jkyomalidékd. Abajo

los rios y lugares tiene nombres también (Alberto Melomaja, 31-1-2002).

Antropogonia

Los antiguos jotl dejaron en la memoria contemporanea tres narrativas por las que
explican la creacién humana. No son contradictorias, pues todos los narradores y ni joti con los que

se hablé reconocen las tres como parte de su tradicién,

Desde el tiempo de los antiguos se decia que diferentes personas vienen de grupos
diferentes de ni joti y por eso contamos distintas clases de creacién humana pues
estamos en tres grupos creados: 1) de los drboles que suenan, 2) de los que hizo Uli
Yowale y 3) de los que creé directamente Jkomalidéjkd. Al principio se pensé que un solo
grupo no era suficiente para sacar hijos de padres, y que saliera mucha gente de una sola
pareja y asi, Jtijtimo, Jkwiwi y Luwé son drboles normales, pero suenan cuando estdn
pegados con otro y alli se metié una persona en los drboles que suenan. Son drboles
que tienen adentro persona, y dijeron cémo cortar un pedazo pequefo del tronco para
sacar a la gente. La otra banda es de Uli Yowale que hizo otro ser humano con jwalulé,
esta es la banda de Alejandro o Ivdn. Es la concha del mismo jwalulé que comemos aqui
en la tierra, pero no del que comen las personas grandes sino el que se da a los nifios
que comen y botan las conchas, esas son las que Uli Yowale recoge y guarda. Con esas
conchas de jwalulé, Uli Yowale sacé hombre y mujer, por eso hoy jwalulé tiene que estar

donde Uli Yowale. Otra banda la creé Dios mismo, Jkyomalidékd, lo hizo para que no se
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casen con la misma familia, para aumentar mds gente, pero no con la misma familia, no

con personas de dentro de la misma familia (Alberto Melomaja, 27-1-2002).

Se narran a continuacién las tres historias que destacan a sus respectivos protago-
nistas: 1) Sol, 2) Yowale y 3) Jkyomalideékd.

Narradores: Hernan Juareajtefia (25-1-2002), Angela Juainkoa con Fernando Mol6 (26-
1-2002), Alberto Melomaja con Tito Jono (27-1-2002), Soledad Wajkemaja con Lucas Juae (22-3-2004),
Kyabo Bowijte (22-4-2002), Gabriel Tiloja con Tito Jono (25-4-2002), Jtukyabojlae Bowijte Jtute (26-7-
2002), Uljjkulé Jtute (28-7-2002), Alabala Aubojkyo (29-7-2002), Jwaijkojko Jtute (29-7-2002), Mario Liye
con Héctor Liye (19-12-2004), Mariela Yaluja con Angel Maria Baiyeja Juae (15-6-2014), Leonidas Malo

con Vilma Liye Juae (22-12-2004).

Jtinéwa, el Sol la persona-energia del mundo

Jtinéwa, el sol es el enlace claro entre las narrativas de la creacién de los elementos
del cosmos que podrian llamarse biofisicos (montanas, rios, piedras, etc.) y la creacién de los ni jo-
ti: el sol es una persona pero también es quien concentra la mayor energia directa del universo joti.
Jtinéwa proporciona aspectos esenciales de la estructura del cosmos como su movimiento y vida, al
mismo tiempo unifica todos los aspectos méas esenciales de las personas, las partes que vemos y las

que no vemaos.

Después de que Ikyekaja y Waiiioja cortaran los drboles que sostenian la tierra, Jtinewa
[sol], detuvo su camino en el cielo justo al mediodia, en el cénit. Jtinéwa estaba sofioliento
y solo miraba a su alrededor.

Jkyo ae habia escondié a un hombre bueno y sabio cuando cortaron el mundo en la tltima
creacién. Pensé dejarlo en la tierra para cuando se construyera el mundo nuevo. Fue asi
que cuando se arreglé el mundo ese hombre, el tltimo Jkajoja, empezé a vivir aqui en la
tierra. Habia sobrevivido solo e incompleto, no tenia namodi [fuerza vital, espiritu], por eso
no volaba, solo caminaba, buscaba comida, dormia. Ikyekaja se habia comido al resto de la
gente. Jkyo ae lo veia solo, caminando mucho, andando por el monte. Se sentia muy solo.
Jkajoja habia guardado todas sus cosas, jwana [cerbatanal, jela [machete], jtode [hacha],
mayé [cuchillo] y hasta su balo [conuco] en la jkyo nuwe [casa de campamento] de Jkyo ae
en la montafa. La tierra ya habia sido reconstruida y se habia conformado cierto orden,
ahora podia poblarse. Jkajoja fantaseaba que no estaba solo y actuaba como si muli ji lolo
[bractedla de la palma de macanilla] era su esposa, pero no era en realidad una persona.
Por su soledad, Jkajoja conversaba con lolo, le contaba cosas y le pedia que busque lefia, le
preguntaba «;Trajiste el agua del rio? ;Hiciste la comida?». Pero estaba él solo, y trabajaba
lo que le pedia hacer a lolo-mujer y se contestaba lo que le preguntaba. Uli konojtodi [pareja
de hombre y mujer son personas-pajaros sabias que murieron en las primeras creaciones

y renacieron inmortales, son jkajojadi] escuchaban como hablaba solo y lo veian desolado.
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Ellos esperaban que él mismo forme su mujer, pero como no lo hizo decidieron ayudarlo,
Uli Konojto uli ja pensé «es tiempo de crear una mujer como compariera para Jkajoja, es
tiempo de hacer ni joti».

Entonces Uli Konojtodi visitaron a Jkajoja y le indicaron cémo fabricar a Namuliyé au
[primera mujer]. Uli Konojto uli ja le preguntd a Jkajoja «;donde escuchaste jtawi jobe
dona [arbol que suenal?, sdonde estd?» y este le dijo, «slo oyes?, por alld suena mejor el
arbol» Para algunos grupos el drbol que suena es Jtijtimo jyéi, para otros es Luwé jyéi y
para otros es Jkwiwi jyél. Entonces fueron donde estd el drbol Jtijtimd jyéi, que era grande
como una casa y liso como el cuerpo o la piel de la gente. El arbol sonaba desde adentro
y también desde afuera como cuando hay viento fuerte y las ramas pegan entre ellas. El
arbol estaba cerca de un cerro que en realidad era la casa donde vivia Jkajoja. Uli Konojto
uli ja le dijo que no repita que el drbol suena.

Uli Konojto uli ja colocé cuidadosamente un ijkwoju en la parte mds interna del tronco
(jkwanakajo) y luego instruyé a Jkajoja cdmo fabricar a la mujer. Tumb6 y corté un pedazo
(x50 cm.) del tronco por donde le decia, por aqui, por alld, le indicaba y Jkajoja lo hacia.
Tomé el pedazo del tronco del drbol que suena para lijar y tallar, le hizo ombligo, boca,
nariz, manos, pies, cara, pelo, toda la forma, la hizo muy bonita toda. Uli Konojto uli ja
no hacia nada, solo miraba e indicaba qué y cémo hacer la talla. Luego le sefalé Jkajoja
que pintara con jkulilu [onoto] un pedacito, pero el tronco se puso rojo todo, y de alli se
originé la menstruaciéon. Uli Konojto le dijo cdmo colocar los dientes con las semillas
de maiz y la moldeé como somos nosotros ahora. Afiadié que «como no vamos a durar
mucho ni para toda la vida, hacemos los dientes de maiz, si no fuésemos a morir los
tendriamos de piedra mucho mads duros, como los de baquiro, pero son de maiz pues nos
morimos». Uli Konojto dijo entonces, «Ya esta lista, llévate a tu casa esta talla». Jkajoja
escuché con cuidado, tomé la talla en sus brazos y la llevé hasta colocarla afuera en
el suelo en la puerta de su casa. Luego se senté a comer y junto con la figura tallada
del tronco, imploré al cielo para que la vida en forma de mujer viniera a vivir en la
tierra. Uli Konojto hablé con el hombre frente a su chinchorro y fogén, diciéndole «no la
toques, déjala quieta asi, no la dejes nunca en el suelo, debes cargarla siempre, cuidala».
Entonces Uli Konojto se fue. El respeté lo que dijo Uli Konojto me dikye jtaikye jli. Jkajoja
se acosté con el palo como si fuese una nifia. Atin no existia la noche, Jtinewa seguia
detenido adormecido, era siempre de dia.

Después de varios meses Uli Konojtodi el hombre y la mujer, vinieron a visitar. Vieron todo
lo que dejaron, el tronco estaba bien. Uli Konojto uli ja le dijo a Jkajoja que saque al tronco-
mujer un poco afuera. Asi lo hizo, la dejé parada, y con las manos la empuja un poco y
cay6. Todo lo que dijo el hombre se cumplid. Del tronco habia brotado la vida, primero
se formé el ijkwdju [corazon, asiento del alma], luego habia madurado paulatinamente
el resto de su cuerpo cuidado por Jkajoja. Uli Konojtodi vieron que ya el cuerpo estaba

desarrollado. Uli Konojto au [la mujer], levantd el palo y lo golped tres veces. Cuando
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empujé y tumbé, el tronco se rajé y de alli sali6 una nifia jtido jau y asi se formé la primera
ni joti, una mujer. Fue asi como pasé.

Cuando la nifia-bebé se puso en movimiento por primera vez, Jkajoja colocé el tronco
mirando al lugar donde nace el sol, pero el tronco no sond, lo invirtié mirando donde
se oculta el sol, y alli soné el tronco y nacié la niia, y la placenta se convirtié de tronco
en placenta. Uli Konojto au la tomé en brazos y cortd la cuerda umbilical dentro del
chinchorro, lavé, arreglé todo y jweyao [cuidd] a la nifa. Le dio teta solo por diez dias,
creci6 velozmente y al décimo dia ya estaba caminando pues antes los nifios caminaban
rdpido. Uli Konojto uli ja ensefié a Jkajoja a llevar la placenta al monte y cémo manipularla
y dejarla encima de la tierra que es blandita, donde se pisa y se marca, la entierra en
donde termina el caiiito, debajo de raices sin hacer hueco profundo para que los nifios
sean sanos y fuertes pues Jkajoja no sabia. Uli Konojto agarré la placenta y la metié alli
diciéndole, «esta es mi puerta, no se ve que Jkyo ae esta alli y nos ve cuando colocamos la
placenta debajo de raices de cualquier drbol, cuando ustedes lo hagan asi Jkyo ae los va a
escuchar y les va a regalar el mejor hijo. La placenta debe enterrarse solo superficialmente
en parte de las raices. El cordén umbilical deben amarrarlo y dejarlo en alikwéde luweé jyei

si es mujer, si es hombre lo llevan, amarran y dejan en ni alawini jyéi o ikyeka manio jyéi.

[lustracion segun explicacion de Jani Y8wi, 25-11-1998. (Jal ljté, 2019)

Deben hacerlo asi para que de grandes vivan sanos y bien, que sean buenos que cacen,
pesquen, estén en el conuco, en la casa, y para que sus hijos nazcan mds facilmente». Uli
Konojto enseiié a Jkajoja cémo establecer relaciones con los seres de la tierra y el bosque
para siempre, enseiidndole con esmero y cuidado las tradiciones apropiadas de los ni joti.
Por ejemplo, le dijo que al llegar a la casa con un nuevo bebé no puede hablar pues si habla
le van a doler los dientes. También le mostré cudl es la medicina para bafiar a la nifia para
que sea fuerte (jtaminé jwini mawa aiye, jani nejkana aiye, jlae inéja, nejkana aiye bu juluwéde kyabo
budd) flores que nacen arriba de montaiia, crecen en la parte baja dentro del bosque). Uli
Konojto le enseiié que debe hacer esa medicina igual cuando la niia crezca y tenga hijos;

le mostré cémo prepararla y se la trajo a Uli Konojto au quien baiié a la primera mujer ni
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joti. Como hizo Uli Konojto es como hacia Jkyo ae y asi hacemos hoy pues asi dijo, «como
yo hago, haz tu también y tus descendientes».

La nifia no tuvo hermanas (jkye jau bada). Uli Konojto au le enseiié a cuidar a su futuro
esposo, preparar comida y otros trabajos domésticos. Cuando estaba mads grande como de
cuatro afios le daba cualquier tipo de comida, ensendndole que «cuando consigas animales
debes cazarlos o atraparlos con respeto, tratarlos con agradecimiento y hablar con Jkyo ae
para bendecir los alimentos. Al comer la primera vez todo tipo de comida y para siempre
pedir a Jkyo ae que le dé buena comida y que la comida que se va a ingerir no haga daio».
La nifia siguid creciendo y los Uli Konojto hombre y mujer le dieron también comida de los
conucos. La nifia fue cuidada por Uli Konojto au hasta que tenia 6-7 aios un poquito antes
de colocarle su primer guayuco. Ella crecié rdapido, muy alta y gorda. Cuando ya estaba
grande Uli Konojto jadi se fueron los dos, estdn atin viviendo en la tierra donde sale Jtinéwa.
Dijeron al despedirse que no estardn con ellos en la tierra, que «los veremos y recibiremos
la placenta cuando la lleven a enterrar» pero no los verdn en otras partes. Afiadieron que
«Jkyo ae le da al padre del nifio que nace una parte espiritual, que llamamos namo. Pero
el padre debe caminar mucho por el monte y buscar muchas hojas de montaiia (juluwéjka
nejkana, jtewa, jtujku) que junto con muchas otras cosas de la selva, hojas, insectos, arenas
y todo lo que debe buscarse, debe masticar y darselo a Jkyo ae. No es sino hasta que este lo
recibe que le da namo para que puedan baiiar al nifio». Cuando se trae el namo al cuerpo
del nuevo ser, el espiritu debe acostumbrarse al cuerpo, a lo material, que se quede alli
dentro. Después de tres dias hay que cuidar mucho, Jkyo ae conté desde el inicio del tiempo
las reglas de la cultura para que el namo del nifio crezca bien.

Uli Konojtodi regresé después de tres afios cuando Namuliyé au lleg6 a la adolescencia y
manché con sangre de menstruacién, por primera vez, por virtud de la pintura de onoto.
Uli Konojto au le enseiié a ella y a Jkajoja las formas correctas de ser ni joti, los ayunos y
caminos, los silencios y los sonidos, las pinturas, los baiios, y las fiestas: «Se hace y entierra
una casa pequefia dentro de la casa grande y se encierra alli con su esposo. Se quedan al
menos tres semanas dentro de la casita que llamaron casita de menstruacién. Adentro
permanecen en silencio. Deben quitarse todos los adornos del cuerpo, no pueden usar
jkwanaka [collares] ni pinturas. Hacen diyé [chinchorro] y jlujluwe [estera] con cortezas
de drboles y son esos donde pueden dormir y descansar. Solo pueden comer yuca o maiz
durante todas las semanas que se estén preparando en la casita. Cuando eso termina se
sube a la montafia, se perfora la nariz y se coloca un trozo pequeiio de un palo alli. Luego
se hace fiesta, similar a cuando nace un nifio. Se colocan sus mejores collares, un nuevo
dodo [guayuco] y pintura corporal». Luego, Uli Konojto uli ja les ensei6 a cazar juntos, a
buscar y sembrar iyédi [cangrejos] y a usar todo lo del bosque. También les ensefiaron a
dar la bendicién (yu) de toda la comida antes de comer.

Ademas de todo ello, Uli Konojtodi dio todos los consejos, y les dijo: «Después de diez

o doce veces que la joven tenga la menstruacién es que se puede tener sexo con ella y
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engendrar hijos. Antes no debe tocarse a la nifia que
no es todavia mujer. Cuando ya la joven tenga entre
15 a 28 afos puede tener hijos. No estd bien una
nina embarazada».

Namuliyé au se casé con Jkajoja —la misma persona
que la cuidé mientras ella crecia. Pero obedeciendo
lo que les habian ensefiado, Jkajoja se acosté con
Namuliyé au después de un afio. Aprendieron a
atenderse, la mujer cuidaba al hombre y él la cuidaba
a ella. Esta pareja primordial concibié hijos ni joti
cuando ella era ya una joven mujer adulta, y quedé
embarazada. La vida insuflé en ellos como Jkajojadi.
El primer hijo de la pareja, Namuliyé jaiié, empezo
a crecer en el vientre de Namuliyé au. Nuevamente,
vinieron seres buenos Nowali bujkajadi [personas
como ni joti, Jkajojadi, que vivieron primero en la tierra,
pero han muerto y ahora viven con Jkyomalidékd] a
ensefiar las maneras correctas de hacer las cosas.

Nowali bujkajadi les mostraron a Namuliyé au y

o : Jkajoja cdmo comportarse durante los meses en
S { 3 _— . “ que ini ekyoni ma [un bebé crece en el vientre| les
Melania Kujte Yebi amamantando a su bebé, 2005. (Foto: E.y S. Zent)
revelaron que cosas son prohibidas como alimentos
o lugares donde no se puede ir, y les aconsejaron bendecir todo lo que comian, pidiendo que no se daiie al
nifio que estd creciendo en el vientre y que no se enferme ni se haga débil. Nowalibukajau palpé la barriga
de Namuliyé au y tanteé que el bebé estaba bien y listo para salir. Finalmente nacié Namuliyé jaifié [hijo
mayor] en Duwéwe jedd, la misma cuenca de rio donde broté Namuliyé au. Al nacer el bebé, Nowalibukajau
corté unuwé [cordén umbilical] con jwana jtunéjka-bo [un fragmento de los nodos de Arthrostylidium spp.],
envolvieron y amarraron jkénujtujae [la placenta] con nijnéo jya jkwa [las mismas hojas con las que se
envuelve el tabaco], y la colocaron en las raices de ciertos drboles, sobre tierra blandita, para que Jkyo ae la
agarrara luego de que se fueron. El primer hijo del primer ni joti conté la historia que sabemos ahora y dijo
que su papa se llamé Teadolo, por tanto sus hijos eran Teadolodi y nacié en Duwéwe jedd. Esta primera
familia ni joti vivié en Uli Emo jedd [rio Cuchivero], cerca de Moya jeda.
Nowali bujkajadi aconsejaron asi a Namuliyé au liké y a Jkajoja: «Cuando nace un bebé no hay que hablar
nada, solo muy poquito. Si es nifio hay que estar por lo menos dos dias sin hablar, si es nifia al menos un
dia en silencio. Al dia siguiente se debe gritar y luego hay que bafiar al bebé con las aguas al interior de
muchas matas jtujku aiye [hojas y cortezas de diversas plantas], entre ellas, jtujku jya, jkudilé jtu baiye jya,
nejkana, jani jkwaliwéki, jkalawiné ibuju o [cortezas de varios bejucos]. Hay que ir de jkyo balebi [caminar,
cazar, recolectar en el bosque], lejos y pedir a Jkyo aemo buenos namodi y que nos ensefie como bendecir,

cazar y andar en el bosque». Entonces, Jkajoja, fue de caceria al bosque con Nowalibukaja, quien le dijo cémo

NI JOTI AIVE:
JKYO JKWAINI



joti,

Narrativas de
los ancestros,
de los primeros
la gente antigua

bendecir al buscar plantas, insectos, hongos, y
todas las cosas buenas que ayudarian a su hijo
a vivir bien. También le enseiié a pedir a Jkyo
ae buen namodi para su hijo. Ambos colocaron
en una cesta muchas partes de matas, drboles,
bejucos, diferentes tipos de arenas, suelos,
piedras que iban seleccionando y recolectando.
Luego regresaron a la casa después de varios
dias. Nowalibukajau enseié a Namuliyé au
cémo bafiar por primera vez a su bebé con todas
las partes del bosque que Jkajoja habia traido.
También les mostré a ambos cédmo purificarse
ellos con bafios con hojas del bosque, como
padres del nuevo ser que habia nacido.

Luego de darles algunos consejos mads, los
Nowali bujkajadi partieron y no se los vio mds
en cuerpos de personas, no regresaron mds a
la tierra.

Un par de afios mds tarde Jkajoja y Namuliyé

au tuvieron un segundo hijo, Jtudefia [hermano

menor, término de parentesco], y ambos repitieron

. , . Marfa Ester Konojto hilando y amamantando
igual lo que habian aprendido. De esta manera los a su nifia Angelina Melomaja, 2011. (Foto: E.y S. Zent)

Nowali bujkajadi garantizaron la continuidad de

la forma humana verdadera, ni joti en las dos formas, material-tangible e inmaterial-
intangible pues la sabiduria del tiempo primordial se traspasé a Namuliyé jaifié y a su
hermano menor, Jtudefia. Ellos la pasaron a sus hijos, y estos a sus hijos hasta llegar a
los joti de hoy dia.

Los dos hijos crecieron y se convirtieron en Jkajojadi. Visitaban a Jkyo ae, y aun habia
solamente luz del dia, pues el sol seguia detenido en el cénit al mediodia. Un dia cuando
sus padres ya eran ancianos les preguntaron: «;Por qué el sol estd alli parado?». El,como
era de antes, les pudo decir lo que preguntaron: «Antes atardecia, se hacia de noche pues
Jtinéwa caminaba, antes no se detenia, todo era diferente. Ahora queremos descansar y
dormir, pero siempre es de dia y nos molesta la luz, no atardece», dijo el papa. Por ello
decidieron hacer algo para que Jtinéwa, el sol, volviera a caminar. Namuliyé jaifié era
Jkajoja, y armé un plan que comunicé a sus padres: «Ustedes seran como cangrejos o
culebra, cambiardn la piel y rejuveneceran, no morirdn nunca. Voy a convencer Jtinewa
de que camine, si no lo hace tendré que matarlo e inmediatamente después de que muera
ustedes deberdn gritar igual». Entonces Namuliyé jaiié construyé una casa resistente,

bien sélida y dura con palos fuertes para que no entraran los animales, asi sus padres
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quedaban bien cuidados y protegidos. Dejé suficiente comida, maiz, fiame, yuca rayada
y abundante lefia. Finalmente dejé tapado las trochas que conducen al rio para buscar
agua, y para defecar iki mana [camino del pupu]. Para ello construyé caminos techados
como pasillos cerrados con muli jtedd [estacas planas fabricadas con troncos de la palma
macanilla] a lo largo de toda la ruta hacia el cafio y el bafio, para que Yéwi y Aweladi no
se los coma.

Debajo de la montaiia en territorio joti vivia, vive todavia, una persona poderosa llamada
Jkyo ae Waijlo [duefa de los sapos] que se puso joven [jkanutu bae], cambié su piel y boté la
piel vieja, se colocd la piel joven de mujer. Namuliyé jaiié, fue a la casa de Jkyo ae Waijlo
y le dijo «ya estd vieja mi jluwéowae jtoba ibi [piel] y quiero mudarla para ponerme otra
vez jouen pues después voy a sequir mi camino y ver a Jtinéwa». Fue asi como Namuliyé
jaifié mudo su piel antes de subir a ver a Jtinfwa. Namuliyé au sali6, con Jkyo ae también,
y se transformaron en jévenes. Namuliyé jaifié los vio y emprendi6 su partida, subié al
cielo para conversar con Jtinéwa, atavié su cuerpo con pinturas, y lo cubrié con plumas
htimedas de jkodo [paval], uli jwaili [pauji] y jkamaya [guacamaya] para evitar ser quemado
por Jtinéwa y lo protegié con cueros de monos. Llegé al mediodia y sonrié al ver a Jtinéwa.
Conversaron y le pregunté «;por qué tu no vas al atardecer por alld?». Y él contestd:
«Cuando tumbaron la tierra el camino se perdi6 y no sé por dénde ir». Entonces Namuliyé
jaifié traté de persuadir a Jtinéwa para que caminara tras él, para que lo siguiera mientras
él le indicaba el camino a lo largo de las tres capas del mundo sobre el rio grande para que
se forme de nuevo la tarde-noche. Pero fueron intitiles los ruegos de Namuliyé jaifié, pues
Jtinéwa no quiso. Ante la renuencia de Jtinéwa, el primer hijo se vio obligado a matarlo
con jtawi jelé jlukuwi [lanza de palo]. Un grito enorme de Namuliyé jaifié se escuché en la
tierra toda cuando maté al sol. Todo se hizo oscuro. Namuliyé jaiié se quemé. De inmediato
salieron Aweladi, Yéwidi [lit. tigres, seres primordiales depredadores poderosos]. Jkajoja,
Namuliyé au y Jtudefia que esperaban en la tierra sintieron mucho miedo cuando se hizo
la noche y se asustaron grandemente pues Yéwidi estaban debajo de la casa y se sentian
rodeados por ellos. Por eso no se hicieron eco del grito de Namuliyé jaifié que desde el cielo
les pedia que gritaran e indicaran con palabras la muerte de Jtinéwa. Pero no dijeron nada,
se quedaron en silencio, no gritaron. Y por eso nosotros no cambiamos la piel. Todo estaba
en mucha oscuridad. Y no salia la luz.

Luego de muchos dias de noche y espera, Namuliyé jainié, vio a Jtinfwa podrirse. Luego
salié la luz como estrellita minima, pequeiiita. Salié de las brasas del corazén del primer
sol, del corptisculo central minimo del ijkwoju. Jtinéwa renacié pequeiito como un nifio de
luz, casi como una luciérnaga, timido. EI sol que nos calienta hoy, es el sequndo. Crecié un
poquito y se senté atin pequefio. Namuliyé jaiié lo llevé a que conozca el camino que habia
perdido y le dijo que camine asi para siempre. Le enseiié donde sale y dénde cae el sol, por
donde debia hacerlo siempre desde ese momento. Pasaron por su casa y Namuliyé jaifié le

recordé cémo trabajar, a hacer esteras, y cerbatanas, cestas y lanzas, casas y chinchorros,
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los cantos y los ritos. Jtinfwa camind, tejié y tallé pues es persona muy grande, también
empez6 a crecer muy rapido pues cuando seguia caminando por su ruta, iluminando los
tres planos de la tierra, otras personas del cielo, la tierra y el subsuelo le daban comida.
Namuliyé jaifié tomé de la mano a Jtinéwa y le ensefié el inicio, fin y periplo de su camino
para que nunca mds lo olvidara. Dio una vuelta completa y fue asi como se restableci6 el
ciclo de dias y noches. Fue asi como se instauré nuestra era actual.

Todavia hoy es asi. Sol es persona muy grande y alta, camina siempre, da vuelta
entera por los tres planos. Cuando se hace la noche va por abajo, camina dando vueltas
incesantemente. Cuando llega el mediodia, Jtinfwa se queda un rato alli a comer y
descansar. Al mediodia viene una persona que le da comida, guarapo, alli come y se va
otra vez pues Jtinéwa es alimentado por gente de los tres planos. En la noche no duerme
pues sus 0jos no son para dormir, pues el sol siempre estda caminando. Abajo esta Jtinewa
Ama, [madre del sol], y arriba su hijo que seca los drboles al tumbarlos. Pues en realidad
hay dos soles, Jtinfwa Ama que estd abajo no da calor es madre del sol, Jtinéwa ini que
estd en la tierra, el de arriba es hijo que si da calor, es sol caliente pues cuando tumbamos
CONuUco se seca para que nosotros quememos. Es una de las cosas para las que se formé
el sol, para que se seque lo que tumbamos. Abajo hay personas que también necesitan al
sol. Cuando es dia alli, se pone oscuro aqui y nosotros dormimos, para abajo estd prendido
y aqui apagado. Sol estd caminando siempre, no duerme, siempre camina. El mismo que
sale es el que camina, nunca se muere ni duerme. La casa de Jtinéwa es al lado de la casa
de Jkyomalidékd y alli se queda solo a ratos. Sale a la casa de Jkyomalidékd todos los dias y
Jtinéwa le pregunta «;Cémo sera el dia hoy? ;Seguiré caminando hoy?;Cémo va a ser este
dia? ;Va a cortar los palos que sostienen el mundo?». Y Jkyomalidékd le contesta «si, hoy
puedes seguir caminando, todavia no ha llegado el ultimo dia de la tierra mis hijos, hoy va
a ser bueno», y este le dice cémo va a ser el dia. Jkyomalidékd puede algtin dia decirle que
se detenga y alli se inicia el caos y la destruccién de la tierra.

Habiendo logrado felizmente su objetivo, Namuliyé jaiié bajé al amanecer a la tierra en
forma jkwanuwé [murciélago]. Entretanto, en la pierna de Namuliyé au estaba brotando
fiamuliyé fiajkino [el primer hongo]. Ya en la tierra Namuliyé jaifié reia al contemplar a
Jtinéwa al mediodia. Namuliyé au estaba cocinando alé jnajna [sopa pastosa de yuca] que
habia exprimido en el sebucdn, y su hijo reia por eso. En la pierna de su mamd que ya
era anciana, fajkino estaba grande. Namuliyé au se sacé el hongo que brot6 de su pierna-
madera, lo cociné en un poquito de agua y aujteni fiajkinoni [bafi6 con el primer hongo]
a Namuliyé jaifié. Una vez que recibié el bafio se convirtié en persona grande otra vez.
La primera mujer bafié también a Jtudefia con ese hongo. De esta manera se consolidé
la humanidad: los dos hijos se transformaron en los primeros ni joti completos, habian
celebrado todos los ritos y conocian las normas para ser hombres verdaderos. Al morir
la primera mujer, el fiajkino se extendié por el monte y aparecid en todos lados y ademas

salieron muchos hongos de muchos tipos en todas partes. Najki [hongos en plural] crecié
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bueno desde ese momento en cualquier palo, pues primera mujer era de palo por eso pegan
bien en cualquier palo.

Unos dias después, Namuliyé jaifié se colocé en el techo de la casa de sus padres, quienes
todavia tenian mucha lefia, aunque habian quemado algo, en el momento en que se cayo el
sol. En esa candela cayeron algunos Aweladi cuando todo era oscuro, luego amanecié con
nuevo sol. Pero cuando se restablecieron los ciclos y se hizo otra vez de noche, volvieron a
quemar leia y volvieron a caer Aweladi, quienes se quemaron otra vez. Aweladi se van
al amanecer. Namuliyé jaifié estaba adentro del techo en la casa y se reia. Conversando
pregunté a su mamad por qué quemaron toda la lefia, ella dijo que por miedo. Entonces
él le confesé que Yéwi iba a venir a comérselo y por eso él mismo, Namuliyé jaifié, se
convertiria en tigre pero luego resucitaria, por eso debia ir a primero a buscar miel con su
hermano.

Asi pues, se fueron de jkyo balebi, a cazar y buscar miel, Namuliyé jaifié y Jtudeja, su
hermano menor. Los dos encontraron mucha miel, el mayor mandé al menor a buscar
hojas para llevar la miel, pero el menor como habia escuchado, y sabia que Yéwi los
atacaria no le hizo caso pues tenia miedo. Namuliyé jainé le pidié varias veces a Jtudeja
que buscara hojas, pero como no le hizo caso, él mismo se fue a buscar hojas para echar
miel diciéndole, «si voy y me come el tigre, til vas a casa y me esperas alli y cuando yo
regrese a casa me recibes». Uli yéwi, el tigre, los vio. Jtudeja se quedé cuidando la miel y se
asusté mucho cuando noté a Uli yéwi, tomé el hacha y corrid, se fue de regreso a su casa.
En ese momento, jUli Yéwi se comié a Namuliyé jafiéni! y de esta manera nos ensefié que
vamos a morirnos pues fue el primero que murié. Jtudeja llegé a casa y conté a sus padres
lo que habia sucedido. Ellos se asustaron mucho y cerraron muy bien la puerta de su casa
y se quedaron adentro en silencio. Con temor esperaban. A eso de las 6 p. m. Namuliyé
jainé-Yéwi, regresé y dijo: «dbreme la puerta hermano», pero Jtudeja lo ignoré con miedo.
Entonces pidié a su padre, a su madre, y tampoco le hicieron caso. Pasaron dos dias y
dos noches, y Namuliyé jaifié-Yéwi siguié pidiendo implorando que le abrieran la puerta.
Por tres dias regresé a su casa al creptisculo y pidié a sus padres y hermano, muchas
veces, que le abrieran la puerta de la casa pues tenia sed y hambre. Luego Namuliyé jainé
resucité como hombre. Por dos noches enteras rogd que le abrieran la puerta, lloré en el
techo, tocé la puerta y dijo: «Soy yo, no teman, tengo frio», pero no le abrieron, la cerraron
mds. Por eso decian los antiguos: «El es nuestro hermano de todos, el que fue comido por
el tigre para ensefiarnos, él fue quien murié primero y vino de regreso, pero no le hicieron
caso». Al tercer dia en la tarde regresé de nuevo, se hizo de noche, y tocé toda la noche
otra vez y no le abrieron. Ellos no le hablaron, se quedaron en silencio escondidos en casa.
Triste, a medianoche de ese tercer dia, Namuliyé jaiié se despidié de su familia diciéndoles:
«Por no abrirme la puerta los hombres han perdido la oportunidad de ser jluwéowaede
[eternamente jévenes, de cambiar la piel por siempre como el cangrejo al envejecer], ahora

morirdn y deberdn seguir el camino de los muertos que voy a abrir hoy por primera vez».
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Triste, al amanecer regresé donde estd Jlae: partié a donde sale Jtinéwa [mameka, rio
arriba, en la montana sagrada Waneko inébo] y hasta donde se oculta [jkyaka, rio abajo ne
jkuwe] el sol, en donde es muy bueno por siempre. De esta manera abrié el camino desde
la tierra hasta donde esta Jlae, a donde nosotros iremos al morir siguiendo el camino
que abrié. Namuliyé jaifié vive ahora con Jlae, y por eso es que nosotros morimos, si le
hubiesen contestado y abierto la puerta nosotros resucitariamos, seriamos como gusanos
que se les cae la piel, nosotros hubiésemos cambiado igual, que cuando nos pusiésemos
viejos cambiamos la piel y nos hubiésemos puesto jévenes, sin envejecer, e iniciariamos
otro ciclo. Pero al no abrirle, se determind que muramos y no resucitemos. Todos al morir
tomaremos su camino para ir donde esta Jlae.

Jkajoja y Namuliyé au, la primera pareja, tuvieron cinco hijos de los que surgieron mds ni
joti. No tenian nombres, pues fue después de muchos afios, cuando habia mds personas,

que se inventaron los nombres: ji, jluwéna, jaiié, jayu, ama, jlae, y otros.

Yowale, rabipelado, humanidad desde lo profundo de la tierra

A un poquito de ni joti y al resto de la gente no joti la hizo Uli Yowale [rabipelado gigante,
persona eterna, poderosa, buena, creativa] y los repartié por el mundo, por eso hay gente
diferente, que se ve y viste, que hace y vive distinto y por eso hay diferentes lenguas.
Uli Yowale vive debajo de la tierra en ne jkwa desde siempre en casa redonda y es fiajti
juluwéde [muy fuerte], por eso tiene poder para crear. Uli Yowale udi [abuelas, madres de
los rabipelados gigantes] y Uli Yowale aemo [abuelos, padres de los rabipelados gigantes] del
subsuelo, son también los aemo, dueiios y protectores de los yowale de aqui de la tierra, que
se suben a la mata de alawini que sostiene al mundo y salen aqui. Ellos estdan conectados
entre las capas del mundo por eso son especiales. El mundo del subsuelo no se acaba y alli
vive yowale con su gente ni joti, abajo hay drboles, conuco, animales como aqui.

Uli Yowale creé a la humanidad con muchas jwalulé miji [concha de platanoc]. Desde el
subsuelo Uli Yowale agarra las jwalulé miji cuando los nifios pequefios comen pldtano en
la tierra y las tiran al suelo. Uli Yowale recolectd, apilé y amarrd las conchas en la viga
central, la mas larga y grande de su casa, diyé jkajka. Una sobre la otra, las conchas de
platano se iban amontonando en la viga hasta que ya no habia capacidad para ninguna
mds y empezaron a caerse: justo alli se cred la gente, aparecieron los seres humanos,
béjkyadi inimo manimodi bajae. Uli Yowale u decia que con las conchas de platano puede
convertir personas pues nosotros somos iguales que pldtanos. Primero somos chiquiticos,
luego mds grandes, se madura, luego se corta, se pudre y se muere. Asi Somos nosotros.
Primero la mujer estd embarazada, luego en el vientre el bebé chiquito y crece, luego nace
el nifio, se hace adolescente y adulto. Igual que los cambures y pldatanos, el proceso es
igual. Después de tener muchos hijos, la persona se hace vieja y se pudre como el pldatano.
Es muy similar a como se cred la gente con las conchas de platano, somos igual que los

racimos, andamos en la misma evolucién. Uli Yowale u tiré dos conchas y alli mismo las
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Abuelo con su nieto, 1971. (Foto: ®Jacques Jangoux)
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convirtié una en una mujer y la otra en un hombre. El hombre fue el tltimo Jkajoja de la
segunda creacién que se unié a la primera mujer tallada del drbol, Namuliyé au. Los dos
en esta primera pareja se murieron de viejos.

A muchos nos hizo Uli Yowale uli au, a la gente, a todas las personas que estamos acd
en la tierra los creé y nos cred del mismo modo. Cred primero a los ni joti y después fue
mameka, creé a los efiepa y los trajo para acd. También creé a los criollos. Nos repartié a
todos por el mundo y nos cambié también la lengua. Y nos hicimos diferentes al repartirnos
por el mundo. Si nos hubiéramos quedado todos juntos hablariamos y seriamos iguales,
pero como la gente se extendié por toda la tierra, todos tienen grupos y caracteristicas
diferentes: efiepa, yekwana, joti, diferentes gentes. Uli Yowale estd todavia en ne jkwa,
recogiendo conchas de pldatano para crear de esas conchas mismas a la gente si se acaba
en el mundo. Las personas que provienen de Jkwiwi jyéi, Jtijtimo jyéi y Luwé jyéi, fueron
creados en pequeiia cantidad, se cre6 solo poquitos de ellos. Los creado por Uli Yowale en
cambio son muchos.

Si la persona muere y provenia de la concha de pldtano, Uli yowale bota la concha
de platano.

Uli Yowale creé mucha gente, a todas las personas que estamos acd en la tierra los cred

yowale, los que provienen de jkwiwi fueron creados por Jkyo ae.

Jlae, Jkyomalidékad, muchos mas, diferentes pero iguales

Jlae sacé la mujer de su costilla e hizo la mujer y el hombre, de alli salieron un grupo de
ni joti. Jlae creé solamente dos personas, Uli Yowale también creé solo dos personas y una
(Salomoén Konojto 20-4-2002).

Los ancestros que eran jkajojadi nos contaron la historia, Uli Yowale habia dicho a la
gente que murié en la segunda creacién «asi voy a hacer cuando ustedes se acaben». No
murieron todos y Uli Yowale crea dos personas buenas, un hombre y una mujer pues de
la primera creacién sobrevivié un jkajoja. Este, se mezclé con una mujer que salié del palo
en la tercera creacién. Pero Yowale vio que no estaba bien, que habia muy pocos y tenian

que hacer solo uniones con nuevas creaciones.

La primera historia antigua asociada a la creaciéon del sol y de esta era, constituye la
continuacién de las narrativas que se han detallado hasta ahora. Todos los narradores coinciden en
la estructura, contenidos, significados desarrollos y argumentaciones de esta historia. Es decir, las
diferentes versiones son basicamente la misma con minimas variaciones que son reconocidas como

validas por los joti. Estas, pueden resumirse en los siguientes puntos:

1 Al menos unos 70 joti con los que se habld al respecto, reconocen tres arboles que suenan, es de-
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Luwé jyéi. Cada persona, ni jotl, reconoce que proviene de uno de los tres arboles, que explican la
existencia de tres lineas de ancestros. Cada joti pertenece a una sola de esas tres especies ama-
zbénicas, sus ancestros devienen de una sola de ellas. Las dos primeras historias de creacién de
los humanos, estan asociadas directamente a plantas que crecen en los territorios joti. Los tres
arboles que suenan son especies de plantas silvestres que crecen solamente en los bosques tro-
picales. Uli Yowale, en cambio, tiene como materia prima de creacién a la Musa que es cultivada

y originalmente no es americana.

Los primeros hijos que salieron del Jkajoja y la Namuliyé au (que broté de alguno de los
tres palos) eran dos, el mayor era mds sabio y fuerte que el menor, que era un niiio mas
temeroso y timido. El mayor, visitaba siempre a Jkyo ae y un dia este pensé «tenemos que
matar al sol pues no se hace de noche, no camina y si lo matamos podremos hacer nuestro
cuerpo renacer» (Iné Jkodo 20-4-2002).

Hay tres tipos de hombres pues hay tres clases de creaciones, (1) la del Jkwiwi, es la de
la banda de Alberto, del tronco que sali6 la mujer, pero para que no se casen entre ellos
mismos Jkyomalidékd le pidié a (2) Uli Yowale crear mds gente de jwalulé miji para que
se casen y mezclen con la banda de Alejandro e Ivan. Después hay otra (3) banda que
cred Dios mismo lo hizo para que no nos casemos mal entre nosotros. Cada banda tiene
diferentes historias (Gilberto Ijté, 25-4-2002).

Hay tres origenes, mejor dicho, tres diferentes drboles de origenes y tres diferentes lugares
donde se va cuando se muere y un jadowa mali Namuliyé [un solo primer hombre]. La
gente que salié del jtawi, como jtijtimo se van donde Jlae al morir y la que salié del yowale
van al subsuelo, seguin sean jluwéna o ji. Los destinos estdn mezclados, dependen tanto
de la creacién como de su condicién si son jluwéna o ji del que esta hablando (Mario Liye,

19-12-2004).

Jluwéna son gente cercana, aunque estén fisicamente lejos, siempre son muy buenos amigos.

La mama de Noé Jono viene de Jkwiwi y su papa de Jlae, otros de su grupo vienen de Uli
Yowale, se formaron por las conchas de platano. Todos los que son creados por Yowale se
llaman jluwéna asi no los conozca, y al morir van donde Jlae directamente. Del Jkwiwi, es
la banda o el grupo de Daniel, Ivan, Mariela, Rossana. El grupo de Belisario y de Angela
es de Luweé jyéi y el de Alberto viene del Jtijtimo jyéi. Los llamados ji son creados por el
arbol Jtijtimo o el Jewiwi. Cuando ji muere irdn al mundo del subsuelo donde estd el mejor
mundo. Las mujeres creadas por el drbol al morir se convierten en jluwéna y suben donde
estad Jlae, jkyo miki, en el final de la tierra donde sale el sol. El papd de Mario estd con
Jlae, la gente de Iudn va a ne jkwa cuando muere, Martin Jela, el papa de Martha se fue
a yowale. La gente de las diferentes bandas va a diferentes lugares al morir, solo hay dos

lugares, segtin fueron creados del drbol, de yowale o de jlae. Las diferentes creaciones son
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para que no se casen entre familia. Jluwéna va donde Jlae y ji van donde yowale, vive un
tiempo alli, se convierte y va donde Jlae (Gabriel Tiloja, 25-4-2002).
Mi papad me conté que los ni joti venimos de jtijtimo jyéi, todo nuestro grupo es de esa linea

(Bakyo Jtitiko, Jkayo Jkawale, 2-12-1998).

Cuando se hable de la historia de Luna se describira mejor sobre los Jluwéna mas adelante. Los tres

linajes a su vez, estan también asociados al inmenso grupo de hongos de las selvas:

Primeramente, para convertir en toda clase de persona, Namuliyé au, la mama fue
sacada del tronco de un drbol, por eso le salié asi el fiajkino, de su cuerpo y para que se
transformen bien baiié a todos sus hijos. Por eso ella es sacada del drbol pues cuando
Namuliyé au murié de ella salieron toda clase de fiajkino: por eso salen en los drboles, en

palo muerto seco, en tierra o en drbol. (Alberto Melomaja, 27-1-2002).

Hay tres grupos de personajes que segun el narrador fueron quienes dieron las instrucciones al
Jkgjoja para tallar a la primera mujer. Estos son los siguientes: Uli Konojtodi, Nowali bujkajadi y Jkyo

ae. Pero al igual que el anterior, los tres son ni joti, poderosos y bondadosos:

Konojto uli ja, ijte [una persona que se ve como péjaro enorme] fue quien cred a la primera
persona. El vive hoy en donde nace el sol, es el pajaro que lleva el chinchorro para dormir.
Es persona-pdjaro, venia de la selva, del monte. Para otras bandas la primera persona
salié del Jkwiwi jkyo jyéiy para otros del Luwé jtawi (Aura, 19-4-2002).

Jkyo ae primero era joti como nosotros y se comunica con Jkyomalidékd. Jkyo ae vive en la
tierra aqui para comunicarse con Jkyomalidékd y para protejernos a nosotros, pues sino
existiera nos moririamos, nos picaria culebra, nos comeria tigre. Jkyo ae protege a los joti,
vive aqui con nosotros. Si los joti hubiesen gritado antes cuando Namuliyé jaiiié mato
al sol nosotros seriamos hermanos de Jkyo ae, pero como no gritamos, moriremos y no
podemos visitar a Jkyo ae, no se deja ver, no se ve a los ojos de los joti si fuésemos como él,
que se quita el cuerpo y se hace nuevo, si pudiéramos ir a visitar a Jkyo ae a comer con él
y ver o hacer cosas junto con él. Pero como no es asi, no lo vemos, pero en el sueiio cuando
dormimos podemos ver y sofiar con Jkyo ae. Jkyo ae y Jkyomalidékd son los joti antiguos,
no son hermanos (Alberto Melomaja, 23-4-2002).

Decimos Nowali bujkajadi a la gente que vive ahora con Jkyomalidékd pero antes eran
personas igual que nosotros y que han muerto. Igual que Jkyomalidékd, ellos tienen mucho
tabaco alrededor de su casa mucha comida que no se acaba, todo en su entorno esta lleno
de platano. Como Jkyomalidékd no mueren. Comen tabaco siempre y nace otra vez, no
se agota siempre hay en abundancia. Tiene un solo conuco muy grande donde siembra

todo lo que hay aqui (platano, batata, fiame, tabaco y otras cosas) y esa comida nunca se
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muere, no se acaba. Por ejemplo, si saca fiame ya otra vez se regenera y tiene siempre
flame. No siembra, no es necesario sino trae comida y solo vuelve a nacer. Jkyomalidékd
es ni joti igual que nosotros, lo mismo jyedi ja Jkyomalidékd. Usa el mismo guayuco y
cinturén, los mismos, adornos collares y las cosas que nos ponemos en las muiiecas. Es
igual que nosotros, tiene méjna jkawai, usa tabaco, ropa y chinchorro de algodén, todo

igual (Gilberto Ijté, 17-3-2004).

3 Los lugares donde sucedieron estas historias de origen son esencialmente dos cursos de rios,
siendo areas geograficas amplias mas que puntos concretos en los territorios joti: el Duwéwe jeda
y el Uli Emo jeda en especial las aguas que desembocan en o fluyen hacia el Moya jeda. Las refe-
rencias geograficas mas especificas coinciden usualmente con aquellas del espacio donde naci6
o creci6 mayormente la linea de ascendencia del narrador. Por ejemplo, los primeros joti vivie-

ron y vinieron de:

El lugar donde se cred la primera mujer del arbol Jtijtimo fue por la zona de Duwéwe jedd,
por Jwana inéwa, pero el punto no tiene un nombre, es rio arriba de donde Jani Jkamaya,
Jkujkyo jubiké (31-1-2002). Mds arriba del rio Kayamd era donde estaba el drbol de Jewiwi
del que salié la mujer tallada. Y por Duwéwe jedd salieron los que fueron creados del
jwalulé miji (Alberto Melomaja, 18-12-2004).

Mi papa me contd que el primer joti nacié del jtawt jtijtimo bo baede jyéi jkwa hacia el
sureste de Kayamd, mas alla de Duwéwe jedd (Kyabo Bowijte, 26-4-2002).

Aprendi de mi papd, que el primer joti vino de Jnema jkajka jedd jtu mabeya, Jani waibo
jedd, Kayama balo mabeya. Sus conucos estaban alli y pueden verse atin, baede balodd
majae. Desde alli se fue a vivir al Bajo Duwéwe jedd (Uli ja Jliye, [kwalg, 7-5-2003).

El primer joti nacié en Duwéwe jedd, luego cuando estaba adulto bajé hasta Amazonas a
vivir. Asi lo dijo el hijo del primer joti quien llamé a su padre Teadolo (Jtukyabojlae Bowijte,
Tkwalg, 26-7-2002).

Los primeros joti nacieron en Yuluwé jkyo, por los lados de la cabecera del Moya jedd,
aunque en el lugar no hay nombre, donde hay mucho yuluwé (Ulijkulé Jtute, [kwalg, 28-
7-2002).

No sé cudl es el lugar especifico donde se originé el primer joti, pero fue cerca de Kayama
(Jwaijkojko Jtute, Ikwalg 29-7-2002).

La primera familia joti vivié al noreste de aqui, hacia Kayamd, pero no se la ubicacién exacta,
el sitio geogrdfico donde se tallé uli jtijtimo bo fue rio abajo del Uli Emo jedd [Cuchivero]
en la otra margen al cruzar el Uli Emo jedd en el camino a Kayamd, pero no es clara la
localizacién exacta. En algtin lugar del Bajo Uli Emo jedd (Alabala Aubojkyo, 28-7-2002).

No sé el lugar fijo del origen de la mujer tallada del Jtijtimo, pero sé que fue en las
montaias, mas alla de las tierras de Alejandro, en inébo por jtaujkuwé, bosque adentro

(Aura Amigoja, 19-4-2002).
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El primer hombre que se cred y que se formé como ni joti, que luego fue a matar a Jtinéwa,
nacié en inéwa [montafia) cercana de Kayamd (Domingo Jjté, 22-4-2002).

La primera mujer fue tallada del darbol cerca de aqui, en Uli mojto jlajo [en raudal], en
territorios joti en Kayamd, de aqui se fueron a Amazonas, a la zona de Alejandro, para

Duwéwe jedd, Jedala jedd y de alli la gente se fue a todas partes (Gilberto Ijté, 27-12-2004).

Es muy importante tener en mente, sin embargo, que la nocién de espacio joti es
inmensamente mas rica que coordenadas de latitud o longitud, siendo estos referentes solo una di-
mensién de la geografia. Los territorios y sus entornos se caminan, cazan, tocan, viven, cantan,
danzan, modifican, respiran, en general, se construyen y comprende lo que se ve y no se ve, lo que se
cree que se percibe y lo que realmente es como las montanas-casas de los Jkyo aemo. Tal vez por eso,

resulta irrelevante para algunos jotl especificar un dénde con certeza,
No sé dénde nacié la primera mujer que broté del palo (Jlalujau, 3-5-2003).
No se sabe dénde ocurrié la creacién de esta mujer, se sabe cémo y por qué (Mariela Yaluja,

14-6-2014).

Amia, luna, luz de noche

Narradores: Alberto Melomaja con Alirio Juae (29-1-2002), Salomén con Alirio (20-
4-2002), Aura Aigoja (19-4-2002), Domingo Ijté, Iné Jkodo con Tito Jono (21-4-2002), Manuel Jelani

(21-3-2004), Noé Jono con Lino Liyé (27-3-2016).

Al principio no habia Amia [luna], cuando existia el primer Jtinéwa, [sol], solo estaba él, no
estaba Luna. Habia muchos joti en la tierra. A Amia no lo creé nadie, era jo, persona como
nosotros, ya estaba hecho, era hijo recién nacido, nifio chiquitico. Jkajoja se trajo a ese nifio
para que se forme como luna, para que crezca para alumbrar. Cuando crecié un poquito,
Jkajoja lo sacé y lo puso en una rama en lo alto de un drbol inmenso de Jani Jkaile. Le dijo
que viva alli, que alumbre todo posando en el drbol mds alto podia alumbrar mds, que
alumbrara todo para siempre, para que haya luz cuando es de noche. Cuando Jkajoja bajé del
arbol vio que no estaba alumbrando todo. Por ello, decidi6 hacer que el drbol creciera mucho
hasta llegar al cielo. Por eso se transformd en un darbol alto, Uli Jkaile, porque era chiquito,
pero ahora es siempre un drbol muy alto porque Jkajoja puso alli a Amia. Pero con la altura
también acrecentaron muchas ramas y hojas en ese drbol, se hizo muy denso su ramaje
hasta encontrar hojas hasta en lo mds alto. Entonces como todas las ramas en ese drbol se
movian, Amia no se veia, no alumbraba todo. Entonces el drbol crecié hasta llegar al cielo
pero Amia bajé. Pero ya sabia cdmo alumbrar todo y como trepar hasta el cielo.

Amia era persona, un hombre que tuvo varios hijos con Méjna jtojwali au ka [tal vez
zamura), una mujer, persona que volaba en la noche, como dguila. Antiguamente Luna se

decia Wani.
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Ivan Juae Lu, en
Jwabeki jkyo, 2017.
(Foto: E.y S. Zent)

Siendo Amia ya hombre grande, traicioné a su esposa, la engaidé y embarazé a Méjna
jtojwali au, la mujer de otro hombre, Méjna jtojwali. Jkwiyé au [mujer pajaro martin
pescador] la esposa de Jkwiyé, quien vivia con la luna, empujé al rio a Méjna jtojwali auni
cuando estaba embarazada, y se desaparecié para abajo. El rio crecié y crecié tanto que
parecia una inmensa laguna. Entonces Jkwiyé au anuncié: «empujé a Méjna jtojwali au»
todos fueron a ver, incluso Amia. Todos empezaron a llamarla. Finalmente, para sacarla
y atraerla Uli bore [aguila] empezé a tocar jtoneno [flauta de hueso de venado], para que
la mujer saliera del rio. Tocaba por mucho tiempo, pero la mujer no salié del interior del
agua. El rio crecié, por efecto de tocar la flauta y, finalmente, la mujer salié y le cayé
encima a Uli Jkwiyé quien era persona, este, le flechdé su barriga con su lanza, y cuando
la puyé le salieron diferentes tipos, clases y tamarios de culebras. Mientras sonaba mas
y mds la flauta, la melodia salia rdpido y también de su vientre salian ligero muchas
serpientes, como la musica extendida, de todas partes de su cuerpo afloraron muchas
clases de culebras diferentes. Cuando la mujer salié completa, Amia la maté. El rio se puso
rojo y ella misma broto, se transformé alli en Jluwéna [anaconda], Ejkodi Aemo, [Jefe de las
culebras], también llamada Ajtowaijlo, [madre de las culebras, madre de anacondal. Atin
es una persona, pero se quedé a vivir en el rio como Jluwéna. También en ese momento se
cre6 Duwéwe jae, [la erisipela], pues es roja y deja su marca de ese color.

Amia creaba muchas culebras, se juntaba con diferentes mujeres humanas, pero sus hijos
eran culebras. En verdad, sus hijos fueron las serpientes y Amia, la persona, el hombre, es
el padre de las serpientes quien desde ese momento subié al cielo y no bajé mds. Decidid
transformarse en Luna y se quedd en el cielo sin dejar de ser persona, y dijo: «voy a estar
arriba en el cielo para que en la noche la gente, tenga luz que prende y pueda ver, para que
la gente trabaje si necesita luz de noche». Todavia es persona, vive como nosotros y antes

vivia entre nosotros. Amia trepé dos darboles para llegar al cielo, mujké jyei y muye jyéi.
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Jwaleba [mariposa] eran también gente, ni joti y
se fue caminando con Amia cuando trepé al cielo.
Alli Jwaleba se convirtié en mariposa, solo para
ser madre de mariposa.

Asi fue que la mujer embarazada se transformé
en anaconda y se quedd en la tierra, en tanto que
Luna se fue al cielo. La gente alrededor de Amia
se convirtié en diferentes animales, en especial
diversas aves. Jkwiyé que era persona, empezo a
ser ave [martin pescador], Duwilijkano era gente
cuando estaba en jkyaka [rio abajo] hombre que
acompafié a la luna. Se transformé en pajarito de
bosque y Jkwajtibé aemo [jefe de venado].

Jkajoja dijo entonces, «asi para siempre va a ser
Amia» y dijo que las mujeres y los jévenes que

vienen, van a poder buscar agua en la noche,

cuando la luna alumbre. Lo puso asi mismo en el

Jtujkuli Jtitekya tocando flauta al atardecer, 1999.
cielo. La luna hace como Jtinéwa, sigue el mismo (Foto: E.y S. Zent)

camino. Cuando no hay luna esta debajo de la tierra, caminando.

Amia duerme y tiene su mujer. Para el otro lado tiene otra mujer como compaiiera
que se llama Duwilijkano, es persona, pdjaro ni joti. Cuando estd oscuro es porque la
luna estd en su casa durmiendo, puede ser que prepardndose para caminar. La luna
cambia, primero no se ve pues estd durmiendo y le decimos Amia baeja, [luna nueval,
esta chiquita y después cuando Amia viene y estd prendido aqui sale grande en la noche.
Cuando la luna estd chiquita quiere decir que tiene hambre y no hay comida alli, se
llama Amia wai jkwailibi [luna menguante], poco a poco se hace grande y, cuando estd
llegando asi, pasa mucho tiempo y se llama Amia laibi [luna creciente], pues cada vez
que encuentra personas, los familiares de Uli Yowale que estdn debajo de la tierra le
ofrecen comida, que alli hay mucha y muy buena aunque Uli Yowale mismo es espiritu
no come. Como en muchas partes le dan comida, y él come con ellos, su barriga se pone
grande se llama entonces Amia ju [luna llena]. Eso es porque viene su propia mujer y

esta contento.

Esta narrativa de Amia ensefa algunas cosas muy importantes de la cultura joti, en-

tre ellas las siguientes:

1. Amia jyu.
Tanto Amia como Jtinéwa son fuentes de energia y luz, marcan el tiempo y permiten

trabajar y descansar.
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Amia es persona, es protector y nos cuida, Amia es malawadd Ae [jefe de bejuco del
curare], y lo cuida desde su tierra en el cielo porque Amia tiene el curare mds venenoso, el
mads peligroso. El curare de Luna es con el que se puede cazar lo mas rdpido. Amia no ha
sembrado malawa ju, sino que tiene su curare amarrado al final donde termina el bejuco y
lo agarra para él si necesita pues es de él. A la gente le da su curare también con las partes
del bejuco que estdn abajo. Cuando vamos a cortar malawa tenemos que hablar con Amia,
pedirle permiso para cortar el miji [corteza] del tronco de la liana con el que hacemos el
veneno para cazar: jye malawa bake jkajtidi, jye malawa dau jtidi jkyo miiie majawa,
jkajtidi [dame malawa, necesito esta malawa para alimentar a mi gente]. Cuando se dice eso

Amia siempre da malawa (Noé Jono 27-3-2016).

2. Jluwéna.

La palabra Jluwéna significa varias cosas que estan relacionadas. Por una parte, mar-

ca el nombre de una de las dos personas mas peligrosas en los territorios joti, Anaconda (siendo la

otra Yéwi [Tigre]). Por esta historia recordamos que hay que estar atentos:

contaban los antiguos que un dia Jluwéna iba caminando por el monte y Jkajoja se encontré
con ella en el camino. Entonces Jluwéna le dijo: «a mi no me pueden decir Jedd Ae [jefe del
rio] pues si dicen eso, voy a salir y matar a todos los joti, tampoco me digan Minai, a mi
solo pueden decirme Jluwéna, amigo, cuando dice Jluwéna no estoy bravo sino contento».
Es por eso que no puede nombrarse en cualquier parte a las serpientes, les gusta ser
reconocidas como amigas no como peligrosas. Por ejemplo, cambiamos los nombres de los
lugares cuando son las casas de Jluwéna, asi, llamamos Bade jya jedd [cafio con hojas de
seje] porque vimos la palma de seje cerca aunque no sea su nombre para que la culebra
de agua que vive alli no enfurezca, pues el propio nombre del cafio no puede pronunciarse
es peligroso. El nombre pertenece a Jluwéna y se pone muy brava si se dice su nombre
(Manuel Jelani [jkyujkajte, 21-3-2004).

Jluwéna puede ser peligrosa no solo al nombrarla, sino al mirarla y recordarla. Una
de las causas de que un bebé recién nacido llore mucho es porque ha visto a Anaconda
y la mama lo recuerda. Para aliviar al bebé deben sacar jkudilé o [corteza de ese arbol] y
mezclarlo con jani jkaliwéki o y con la flor de una matica chiquitica de niné de las que se
hacen las esteras. Mezclan todo eso y jtidojani aujteni [bafian al bebé] jtuwédo jyuni [agua

caliente] (Irma MoI6, 13-10-2005).

Por otra parte, también se llama Jluwéna a un tipo de persona cercana, buena, ami-

go de quien lo nombre asi. El sistema de Jluwéna se hereda de padres a hijos del mismo sexo de

manera intergeneracional. Por ejemplo, los hijos de mi Jluwéna seran ji para mi, pero sus nietos se-

ran Jluwéna.
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Jluwéna son jye abaladi, mi gente. Primero Jkyomalidékd nos enseiié coémo puede decirse
ji, jluwéna o nawi. Después aprendimos que jluweéna significa que son la gente buena,
que no son malos, sino buenos amigos, son personas del mismo sexo. Si decimos al papad
ji, a los hijos les podemos decir jluwéna, y los hijos pueden casarse entre ellos: jluwéna se
puede casar con la hija de uno e intercambiar cosas. Ji: inini jluwéna jtobaibi, los hijos de
ji dicen entre ellos jluwéna. Jkyomalidékd dijo que ji y jluwéna van a seguir para siempre
(Alberto Melomaja, 23-4-2002).

Algunos de mis jluwéna son Noé, Lucas los hijos de Ivan, Mario, Samuel, Héctor y Manuel.
Algunos de mis ji son Rafael los hijos de Noé, Alberto, Ivan y Santiago. Mis jlu son Soledad
y Mariela (Gilberto [jté, 25-4-2002).

Samuel es mi jluwéna, llamo Nawi a Mario Liye, y él me llama Baba, Jlae (Jtukyabojlae
Bowijte, 26-7-2002).

Mis jluwéna son Ivdn, Freddy, Santiago, Héctor y otros. Los jluwéna salen por raiz de
la persona no se puede empezar de nuevo una cadena de jluwéna, viene de antes de
hace mucho tiempo. Se dice jluwéna porque cuando se cred el primer hombre se decidié
asi. No se puede empezar cadena pues el que salié de la montafia, el primer hombre
empez6 jluwéna y de alli nos enseiid. El primer hombre conocia a las personas que van
a convertirse en animales y ellos aprendieron las personas que seran jluwéna y de alll

empez6 la cadena cuando se forman mds ni joti

A Jluwéna
A Ji
A Jluwéna
A Ji

Hay plantas y animales Jluwéna de ni jotI también:

Jani jkwayo [mono capuchino] es fiajti [muy buen] jluwéna de Domingo, pero los hijos de
jani jkwayo no son sus ji. Ellos antes eran personas y eran jluwéna y asi se quedaron
cuando se convirtieron en animales. Uli jkwayo [mono marimondal, y también imo [mono
araguato] son también jluwéna de otras personas. Para nosotros son cercanos jani jkajwiyé
[chacharo] e imo jtabali [tipo de ceiba] (Tito Jono, 24-4-2002).

Tengo tres drboles que son mis jluwéna imo jtabali, jkuméka bu [tipo de ceiba], a orilla del
rio; y ni jtabali [tipo de ceiba] de tallo verde. Dentro de estos tres drboles y en sus flores
huele intenso como malawaka [curare] pues alli viven uli jkajwiyé [baquiro] y jani jkajwiyé
[chéacharo], quienes eran personas, pero son ahora animales. Jtabali tiene como nudo en el
tronco que antes era hueco, por alli se asomaban para hacer daiio a los hijos de quienes le

hacen dafio a los drboles (Domingo Ijté, 24-4-2002).

NI JOTI AIVE:

JKYO JKWAINI



Las condiciones de Jluwéna y de ji son para tanto hombre como mujer,

Los jluwéna y ji son del mismo sexo. Mis jluwéna son Martha y Mariela, las otras, la
mayoria han muerto, mis ji han muerto solo queda Jacinta, la esposa de Joaqui. A jluwéna
se las trata diferente, hablamos, compartimos y somos amigas. Con ji solo las conozco, no
son tan cercanas. Mi papd y mi esposo eran jluwéna. No pueden casarse si no son jluwéna
(Soledad Wajkemaja, 22-3-2004).

A los que son nuestros jluwéna se los trata bien, con carifio, respeto y alegria. Entre ellos
se vive tranquilo, son amigos. El papd de Domingo aconsejaba a jluwéna cuando llegaba
a su casa, le hablaba duro, les decia que visiten cuando no hay comida, pero Domingo no
lo hace, no se pone bravo. Los hijos de jluwéna se pueden casar entre ellos. Los hijos de ji
no deberian casarse. Es mejor entre hijos de jluwéna. Los ji se portan serios entre ellos, no
con cariio sino con fuerza, mejor no casarse entre ellos (Iné Jkodo, 24-4-2002).

Se puede casar con la hija de jluwéna pero no con la hija de ji, quien es ama. Tanto a
nuestros jluwéna como a nuestros ji podemos pedirles comida si no tenemos. Si no somos
jluwéna o ji, no podemos pedir comida. Mariela le dice jluwéna a Reina Lucero, la esposa
de Saul, nuestro hijo, y llama a sus hijos jaifié el varén y jayu la hembra. Yo llamo a la
esposa de Saul mi hijo, ama. Ella me llama a mi nawi. Mis jluwéna son Freddy, Mario,
Jtukyabojlae, Arturo, Ernesto, Herndn, Nicolds, Agustin, Uli ja, Wilson (Manuel Jelani,
21-3-2004).

Mi papa tenia dos hermanos y sus hijos, jye abajladi ini y mis hijos y los de mi hermano
son nawi entre ellos. El hijo de mi papa, mi hermano tiene hijos, y ellos con mis hijos son
nawi. Los que son nawi ente ellos son hombres los padres, y los hijos de los hermanos

(Alberto Melomaja, 23-4-2002).

Muchas personas mencionan que sus padres eran Jluwéna de sus parejas (Jwaijkojko,
Alabala), que ellos mismos se casaron con hermanos de sus Jluwéna (Josué, Jani Jkulé), que cazan (Al-
varo con Joaqui, Manuel, Daniel) o visitan, se quedan preferiblemente con sus Jluwéna (Luweil) o que
han intercambiado cosas aunque se vean una sola vez durante anos entre Jluwéna (Jtukyabojlae con

Samuel, Ulija con Jtukyabojlae, por ejemplo).

3. Nijtijawa

La historia de Amia nos ensena ademas la importancia de la lealtad:

Las culebras son hijas de la luna, cuando sale la luna se consiguen mds fdcilmente a las

culebras, que son hijas de engaiio y traicidén (Aura Amigoja, 19-4-2002).

Es bueno recordar ademaés que las ensenanzas de los antiguos destacan siempre va-

lorar que las cosas, personas, plantas y los animales muchas veces no son lo que parecen:
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Muchas ejkodi [culebras] son en verdad jkojko jedd [los platos] de Jkyo ae y la gente
que esta con él. Parecen ejkodi pero no son: vemos como culebras pero en realidad son
platos tejidos como cestas que la gente del cielo o subsuelo bota para acd entonces aqui
las vemos culebras. Es igual aqui, las usamos para muchas tareas, esas cestas largas y
planas que cuando estdn viejas las tiramos. Pero las buenas estdn en la casa de Jkyo ae
cuando se daiian las tira para acd, igual a como nosotros que tiramos basura. (Salomon

Konojto, 20-4-2002).

Jo, la persona humana

Los antiguos ensenaron a veces claro y otras veces con simbolos sobre lo que
significa ser persona. Al hacer jodaiké mai [una correlacién] entre lo que dijeron los antiguos y lo
que hacen los joti hoy dia, se nota que esta viva la tradicién que se ha pasado de generacién en
generacién. Todos los narradores coinciden en dos cosas: 1. En primer lugar, todas las personas
trascienden mas alla de su realidad organica actual. Es decir, lo que vemos de una persona hoy
al morir puede cambiar y existir en otra parte para siempre. Por lo tanto, los limites del cuer-
po individual de alguien deben entenderse como relativos y difusos. 2. Segundo, entre los jotI
no existe la nocion de que la mente, el alma y el cuerpo son diferentes y apartes como predo-
mina en el pensamiento occidental. En lugar de ello, ser persona es una condicién integra que
comparten muchos otros seres e incluye otras entidades que aunque no se vean como humanas
son personas como el sol, o algunos animales y plantas. Las sabidurias antiguas ensenan que
la persona se construye desde que se concibe en el vientre como explicaron Nowali bujkajadi.
Los mitos y practicas joti explican con detalle las dindmica de los componentes que conforman

a una persona,

Cada persona tiene tres partes importantes: Jedodo o inéja [cuerpo, envoltorio de carne
animado], jjkwoju [corazédn, alma, vida,] y namodi [espiritus, animos]. Cada persona son
en verdad dos cuerpos, uno que se ve y otro que no se ve pero que es igual a la persona
que se ve. El que no se ve estd siempre al lado nuestro es invisible. El ijjkwdju queda en el
centro del pecho, es el alma, el corazén. Cuando morimos el inéja se transforma en awela

(Alberto Melomaja, 31-1-2002).

Como se narra en el mito del camino de Jtinéwa y la primera mujer tallada del ar-
bol, jo, jkwdju, y namodi se definen en tres momentos de la evolucién orgéanica fisica corporal de una
persona, cuando nace, durante la adolescencia y en la muerte. Se describe cada uno de estos ele-

mentos a continuacién.

ljkwdju, corazén, alma
El jjkwdju tiene dos significados. Por una parte, puede traducirse como corazén, pe-

ro su significado mas complejo es alma como dicen los jévenes que hablan bien espanol (Tito Jono,

NI JOTI AIVE:
JKYO JKWAINI



19 enero de 2002). [jkwdju es uno de los componentes més importantes de la persona, por eso se en-

cuentra en una multiplicidad de personas como Jtinéwa, Amia, o

las matas, los drboles como los animales y la gente tienen ijkwdju. Békyadi jadi tienen
alma como aulé [caiméan], jani jkwana [pereza pequena], uli jkwayo [marimonda], imo
[araguato], jani jkwayo [mono capuchino], jwaili [pauji], jkwii [pava), jkali [ardilla], uli
jkajwiyé [baquiro], jkyejko [tucan], ajkuli [picure], uli konojto [oropéndola], maena [abeja],
ajkuké [arafal, ijti [escorpién], yéwi [jaguar], ini ajkuli [lapa], uli ojko [cachicamo gigante],
todos los animales que hay tienen ijkwdju. Los drboles también tienen, los pedacitos del
medio al interior albergan ijkwdju al fondo, en el tltimo pedazo chiquito del tronco esta
el alma jkwanakao: cuando crece salen los pedazos del palo, en el medio tiene el ijkwoju.
Asi se ve en alawini, jkaile, jkawai, malawa, jkalawiné jkojko, jwana, muli, jkwiwi, moko
entre muchas otras (Alberto Melomaja, 29-1-2002).

Como nosotros tenemos el corazon, el alma ijkwdju es el mismo en las matas, pero el arbol
tiene jkwanakao porque antes cuando se creé a la primera mujer de alli sali6 la persona,
de jkwanakao, de ese salié la primera mujer persona, cuando la sacaron, ese se convirtié
en jkwanakao para que los drboles vivan. Si jkwanakao se pudre, se dafia, el drbol y se

muere, es como ijkwdju, como el corazén (Hernan Juareajteia, 25-1-2002).

Tienen jkwdju también una infinidad de personas eternas que no vemos como Jkyo ae,
Jeyomalidékd, Jkyo aemo, Manaja, Bujkyaja (Ikyekaja), Nowalibukaja, entre otros.

[jkwdju se asienta en el corazoén, es esencia humana que provee de sensibilidad y sub-
jetividad a quien lo tiene. Es lo primero que se forma de una persona cuando es concebida. Al igual
como de la madre de la persona. [jkwoju crece en el vientre de la madre, pero se alimenta espiritual-

mente de la sabiduria de los antiguos.

Inéja, el cuerpo, como se ve la persona

Los joti no tienen un término que traduzca solamente cuerpo en el sentido occidental como
solo material, siendo el equivalente mas cercano jo que se traduce como ser humano. Pero jo es una
palabra que significa mucho mas que el cuerpo material. Al igual que el ijkwdju, el jo se genera en la
concepcioén, y proviene tanto de la madre como del padre y crece por nueve meses en el vientre de
la madre. Jo expresa la parte material de la persona, lo que se ve, toca, siente de la persona y lo que
la define con toda propiedad. Inéja puede traducirse como ropa o piel del cuerpo. El [néja o jedodo es
toda la parte material y de sustancias de una persona que contiene a jkwdju. Aparte de la piel, hay
una gran cantidad de términos muy especificos para las diferentes partes del cuerpo que se deta-
llan en el capitulo 6 cuando se habla de la medicina tradicional.

Es justamente en el ingja donde se expresan los sintomas o avisos de que una perso-

na no esta bien, de que su ijjkwdju esta dejando el cuerpo y por eso se enferma. Ademas del tacto que

LIBRO COMUNITARIO JOTI:
HISTORIA, TERRITORIO Y VIDA

183



se extiende por todo el cuerpo, inéja o jedodo es el asiento de los sentidos que usualmente se llaman ja-
jkwe wé dekae [gusto], aku majte [oido], wé majte [vista] y miki dekae [olfato].

Todos los animales tienen jedodo, también las plantas tienen una expresion material.
Sus cuerpos y formas permiten que los veamos, toquemos, escuchemos, olamos, y que degustemos

las comidas que provienen de sus cuerpos.

Namodi, espiritus

Los namodi son espiritus (namo singular), que tienen los joti. Namodi son como otra
persona invisible exactamente igual a uno que estd al lado de uno, es igual a uno como
persona, aunque no la veamos. Namodi es la parte de uno que suefia (Gilberto Ijté, 24-1-
2002). El namo viene del papd y la mamd, de ambos. (Alberto Meloaja, 31-1-2002).

Los namodi estdn dentro (Koko Yolo, 19-8-2004) 0 al lado de la persona con la que crece
y adoptan su cuerpo exacto. Namodi acompaiia a la persona a donde vaya, lo cuidan,
absorben, detienen o desvian las cosas malas, como las flechas que transmiten las
enfermedades. Segtin la persona, se pueden tener entre uno a cuatro namodi, no se ven,
pero estan protegiéndonos siempre. Por ellos tenemos pensamientos y conocimientos,
sabidurias de los antiguos, sensibilidad y salud, pues si ellos se alejan o se van, nos
enfermamos y morimos. Los namodi se piden a Jkyo ae. Cuando nace jtidoja [bebé] el papa
debe fabricar una cesta y buscar muchas cosas en la selva para ayudarlos a armar (Iné
Jkodo, 21-4-2002).

Namodi son espiritus que viven en el corazén pero también nuestros namodi viven en el
bosque y cuidan el conuco. Hay tres namodi. La historia antigua dice que enfermamos
porque Awela que vive en piedra grande nos quita nuestros namodi. Por ejemplo, alguien
va a tumbar miel que es mucho trabajo y los mosquitos le pican pues son awela jwaiyé
[flechas de awela] y se siente mal en casa y al dia siguiente se siente enfermo. Eso quiere
decir que Awela que vive en piedra se lleva namodi. Namodi regresa si toma una mezcla
de agua del rio y concha de ni alawini y se siente como persona normal, como ese drbol
no se cae nunca, alli vive su namo, duro, ayuddndolo cada dia (Irma Mol5, 13-12-2005).
Cada persona tiene namodi, algunos, los mds sabios o poderosos, pueden tener cuatro,
otros solo uno, estd al lado de la persona o dentro del chinchorro (Mariela Yaluja, 15-10-
2005). Cada persona tiene un solo namo de nifio. Se pide otro namodi cuando perfora su
nariz para vivir como quiere namana mé jtobaibi, o sea, para descubrir y seguir segiin su
vocacion. Si hace bien, tiene mds namodi que lo acompaiian, y si no, tiene poco que va con

la persona a todas partes (Rossana Tujuokafia, 11-10-2005).

Benito, Jairo, Ali, Luz y Hermis coinciden con Flor Alba y explican

cada persona tiene dos namodi. Un namodi vive en el corazén por eso hay que cuidarlo

mucho y el otro vive al lado, acompaiia a la persona a donde va. Cuando nace el nifio el

NI JOTI AIVE:
JKYO JKWAINI



papa se va y pide namo a Jkyo ae en la montaiia alta, cuando se lo da lo trae para baiiar
con hojas especiales para el nifio y alli entra el namodi en el cuerpo del bebé para hacerlo
persona fuerte y con dnimo. Ese tiempo que entra namodi hay que pedir mucho, todos
pedimos cuando el papd va caminando hacia la montafia alta, hacia el monte. El que lo da
es Jkyo ae. Después del nacimiento, se puede pedir y tener mds namodi cuando se hace el
flonajkale [rito de transicién que se celebra en o después de la adolescencia] y también los
que son mads maéjkonama jadi [los mas sabios, los que méas conocen y se han entrenado mas]
cuando se preparan pueden pedir y tener mas namodi. Los padres piden al nacer, luego la
persona pide cuando se abrié la nariz otra vez, y si es muy preparado pide mas ia aejadini
para acompaniar a la persona siempre. Hay tres tipos de namodi, 1. Ama: namodi, viene
con el primer jtujku aiyeni aujteni [bario al bebé], con el complejo de hojas y cortezas que se
frota al nacer luego de los dias de busqueda. 2. Waifie namo ka, los que dejaron nuestros
abuelos, los ancestros a nosotros sus hijos para que vivamos bien y 3. Jaifié namoni jkyo
u dimé, los que viven dentro del corazén, nos cuidan siempre, los pedimos cuando ya
crecimos, de muchachos cuando nos abren la nariz. A donde sea siempre el namodi estdn

con uno (Ivan Juae, 14-10- 2005).

Es decir, los namodi se reciben en tres momentos importantes de una persona: en el
nacimiento, durante la adolescencia en el curso de un rito de transiciéon y durante algunos entrena-
mientos especificos de pocas personas. Es por eso que algunos tienen dos y otros hasta cuatro. Si la
persona tiene més de un namodi, puede espacializarlos, es decir, pedirle que acompane a sus hijos o
seres queridos en la casa mientras él o ella se ausenta y el otro siempre acompana a la persona cuan-

do se va de jkyo balebi.

De los ancestros, aprendimos que por los namodi podemos comunicarnos con ellos, con
Jkyo aemo, y Jkajojadi de antes. También podemos hablar cuando soiiamos y aprender de
muchas cosas. Si uno se va de jkyo balebi, a cazar y caminar por el bosque, los namodi nos
ayudan y cuidan. Namodi son iguales en todas las personas, por eso pueden hablar entre
ellos cuando uno sueiia, ellos vuelan donde nace Jtinéwa, van a Jlae majaena (Rossana

Tujuokatia, 28-12-2004).

Es decir, los namodi permiten a la persona, comunicarse con los joti que no estan en

la tierra, aprender a soniar y curar segun la tradicién de los antiguos joti.

Jkyo ae regala los suefios para ayudarnos. Namodi ve. Lo que vemos en el suefio es cuando
namodi, como persona va paseando hasta la casa de Jkyo ae. Cuando despertamos,
es porque namodi regresa donde estd nuestro cuerpo. Después se ird otra vez cuando
dormimos, y namodi deja el cuerpo. Puede resucitar del corazén de nosotros, namodi lo

lleva paseando por el monte a otras casas. Lo que nosotros soiiamos no es de aqui sino
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Mala Bowijte regresa
exitosamente de cacerfa
con baquiro, 2005.

(Foto: E.y S. Zent)

es de Jkyo ae. Namodi escuchan y comunican al corazén todo lo que ven en sus paseos
durante los suefios. Namodi le dicen al jo cémo hacer y dénde, por ejemplo, qué lugar es
bueno para cazar, pescar o encontrar cosas (Gilberto Ijté, 27-12-2004).

Cuando alguien se enferma, su namodi se va, deja su cuerpo. Si no regresa namodi, la
persona muere. El cuerpo se queda para morir, pero no muere, el cuerpo es como basura
entonces, el cuerpo se convierte en culebra. Cuando estamos sanos la sangre estd bien,
pero cuando se va namodi, la sangre se pone blanca, no es sangre buena, da fiebre, dolor
de cabeza y si no regresa namodi nos morimos, el cuerpo se pone mal, la sangre no es roja
sino negra oscura. Los namodi se van adonde esta Jkyo ae, buena gente, o el cuerpo que
deja se va a otro lugar pues vivimos sanos con namodi, cuando se va no es buena persona,
namodi se va con quien llama Awela o Jkyo ae. No tener namodi es estar enfermo (Jairo
M0lG, 14-10-2005).

Cada persona tiene namodi, tiene uno jo jkwa ide, al lado no dentro, ese namo ve todo lo
que pasa (Alabala Aubojkyo, 21-8-2004).

Najadi inimo baebi dona, cuando se enferman los nifios o si uno mismo se enferma, namo
ve todo para ayudar y acompaiiar dentro de la persona (Domingo Ijté, 22-4-2002).

Namo es igual en todas las personas (Uli Jkulé, 18-8-2004). Se comunican de la misma
forma, jawabo jkidé. Me enfermo si el namo se va. Si la persona enferma o estd mareada
es porque se va su namo, se aleja de inéja. Estamos hablando por el namo, pero no
entiendo nada si se va, si namo regresa ya estd sana. El namo se va como nosotros
mismos. Camina se va a casa de los Jkyo aemo. Regresa en la tarde y sale de caceria,
si no regresa enfermamos, cuando van a la montaiia. Cuando namo estd conmigo estoy

caliente, si se va me pongo frio y si namo no regresa morimos. Si el namo es fuerte, todos
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Grupo de Jtoma y Rossana, 2011. (Foto: Archivo comunitario Kayama)

son fuertes, se puede comunicar con Jkyo aemo, si es débil no puede. Jkyo ae ajkudé,
no entendemos ni escuchamos, ni el canto ni comprendemos la lengua de los animales
sin namo. Con namo nos comunicamos entre personas. Béjkyadi namodi fuertes, son
iguales, no pesan, unos con otros. Los truenos, Jkyo aemo fortalecen al namo, lo hacen
mds enérgico (Marina Jono, 27-3-2004).

También todos los animales tienen namo (Gilberto Ijté, 27-12-2004). Al cazar un animal,
Su namo regresa a su aemo y después de un tiempo se convierte otra vez en animal. Por
ejemplo, un uli Jkwayo regresa a casa de uli jkwayo aemo y luego otra vez se convierte en
animal. Las plantas en cambio no tienen namo, pero si aemo y cuando cortan y se comen
a una planta, a un drbol los aemo de las plantas o arboles se van a otra parte a vivir y por
eso las plantas, los drboles mueren. Cada drbol es diferente, tiene aemo adentro. Lo creé
la nifia que salié del jtijtimo y por ello cada drbol tiene su ae (Alvaro Ulijtudenia, 27-4-2002).

Si matamos jwaili [pauji] y lo traemos a la casa, lo limpiamos, picamos, lavamos su
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sangre, con eso que limpiamos aparece otra vez, invisible el namo del animal, viviendo
con nosotros. Luego de un mes o mds, se va al mismo lugar donde se cazé al animal
y si se regresa otra vez alli, aparece el mismo animal en el mismo lugar, es ciclico y
eterno. Lo matan y vuelve a vivir luego de un rato. Maena u, ajtowaijlo, [abeja reina] no
tiene namo, pero la abeja guia, la lider del resto de su grupo es quien tiene namo. Inéfio
[hormigas], ijtidi [escorpiones] no tienen namo porque no piensan. Se piensa por namo,
es quien tiene la conciencia, la memoria. Animales de agua wajnai no tienen namo.
Tienen corazén en el centro y tienen Jkyo aemo. Los animales si tienen ijkwdju. Los
jtawi [arboles] todos tienen namo. Todos los drboles antes conversaron, eran personas y
decidieron qué beneficios tener para los hombres, frutos, cortezas, etc. Algunos atin son
personas (Marina Jono, 27-3-2004).

Todos los joti tenemos namodi, también los animales tienen (Alberto Melomaja, 25-1-2002).
Jikiné plantas, jtawi ajtaini tienen aemo, porque si tumban la fruta se va donde su aemo,
por eso hacemos yu [purificar, bendecir] antes de comer (Leonidas, Mol 22-12-2004).
Cuando vivimos en ido nuwe, de bade jya [casa circular hechas de hojas de seje] respetamos
mucho pues alli vivimos con namodi. En jkyo nuwe también hay namodi. Las casas tienen

namodi pues alli van con las personas. (Rossana Tujuokafa, 23-3-2004).

La rica nocién jotI de persona segtn sus narradores entonces, ensena que inéja es ma-

terial-tangible, namodi es inmaterial-intangible, pero jkwdju tiene los dos estados.

Hay tres namodi desde que nacemos. El padre del recién nacido pide tres para su hijo:
uno para cazar, otro para que esté en la casa y otro que siempre mantiene compaiia a
la persona a donde quiera que va. Crecen con uno desde que somos bebés. Namo hace
pensar, saber, fortalece, da dnimo, ijjkwdju da vida, alma, estd dentro de la persona, es

parte de persona, da la sensacién plena de vida y sentimiento (Tito Jono, 10-6-2005).

Gracias a jkwdju vemos, sentimos, presentimos, conocemos, aprehendemos, vivi-
mos como seres sensibles. Gracias a inéja, apercibimos, pensamos, nos Movemaos, Somos y estamos
en la tierra, en el espacio de los sentidos, nos individualizamos y espacializamos. Gracias a namodi{
sofiamos, pensamos, entendemos, comprendemos, nos comunicamos y aprendemos las sabidu-
rias y maneras de ser de los ancestros, nos mantenemos calientes y alejamos las enfermedades
de nosotros. Aunque es posible vivir sin namodi, no podemos vivir en el mundo sin jkwdju o inéja.
Sin embargo, vivir sin los namodi quiere decir que uno es incompleto, sin capacidad de aprehender,
aprender o apercibir como personas. Alguien sin namodi no puede ser buen cazador, por ejemplo. En
pocas palabras, la falta de cualquiera de estos tres componentes significa que no se es una perso-

na completa.
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Ido nuwe, 2014.
(Foto: E.y S. Zent)

Ecogonia

Jawa, el alimento de los hombres

Los joti obtienen su sustento alimenticio del bosque, de plantas, animales y hongos
que viven y se reproducen en la selva o aquellos cultivados en sus conucos. Muchos de los organis-
mos que viven en los territorios jotl, son personas y tienen los mismos derechos y muchos de los
deberes de los joti para con la tierra. Todas las entidades, asi como todos los bosques, son cuidados y
protegidos por los joti desde tiempos muy antiguos. Se presenta en esta seccién la narrativa que ex-
plica de donde provienen los alimentos méas importantes de los joti, silvestres y cultivados, asi como
de algunos animales que constituyen presas de caceria. Todos ellos tienen usos y significados funda-

mentales para ellos.

Ajtai, las palmas, comida de ahora y de los ancestros

Narradores: Alberto Melomaja con Alirio Juae (31-1-2002), Domingo [jté, Iné Jkodo con

Tito Jono (21-4-2002), Noé Jono con Lucas Juae (23-12-de 2004), Nancy Tajtafio (8-7-2014).

Primero no existian los diferentes tipos de ajtai [palmas] y todos los aemo [duefios
protectores de cada especie] especificos por cada clase de cada ji [palma), estaban en jkyo
en la casa de Jkyomalidékd. Eran gente, personas muy grandes. Cuentan los antiguos

que un dia estaban conversando y decian «ay que aburrido estd aqui...». A gjtai no les
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gustaba la casa de Jkyomalidékd porque se aburrian
y por eso salieron de alli, querian venir a la tierra.
Decidieron caminar desde donde sale el sol hasta
el otro lado de la tierra. Entonces salieron todos en
grupo, Jani bade Ae [jefe de seje pequenio], Uli bade Ae
[jefe de seje grande], Ulu Ae [jefe de cucurito], Awajto
Ae [jefe de coroba], Muli Ae [jefe de macanilla], Jani
ba Ae [jefe de palma espinosa pequenia], Uli ba Ae
[jefe de palma espinosa grande], Jwajwi Ae [jefe de
manaca], Jani wejta Ae [jefe de hoja de San Pablo], Uli
wejta Ae [jefe de uli wejta], Jkolowa Ae [jefe de esa
mata), Jtali Ae [jefe de moriche], Jwajtawa Ae [jefe de
jwajtawa] y Jnema Ae [pijigiac]. También se vinieron
a la tierra con los ajtai aemo Jkyo Nalejke ju Ae [jefe

de nalejke] con sus espinas y Jkanawa jwajwa Ae

[jefe de platanilla].

Caminaron todos juntos desde donde sale Jtinéwa.

Abiyé jolowajkadi, Jtujku Jedé, cafio Mosquito, 1996.
Mientras venian andando se escuchaba un ruido (Foto: E. y S. Zent)

enorme, sonaban muy duras sus pisadas cuando

ellos caminaban. Conversaban mientras buscaban buenos lugares para vivir, y decian
«sdonde nos quedaremos? sdonde sera un buen lugar para vivir?» Seleccionaban
diferentes lugares e iban cada una definiendo y eligiendo dénde se quedarian en la
montafa, en laguna, en las sabanas, cerca de los cafios y quebradas entre otros muchos
lugares. También decidian como iban a verse, «voy a colocar mi jeme [racimo de frutos]
arriba en mi cabeza», «quiero que las jiudi [hormigas] vivan en mis troncos», «voy a
decir a lajodi [tipo de orugas, personas muy inteligentes, aunque pequefiitas] que vivan
en mis raices» y asi por el estilo. Un grupo pequeio se quedd aqui y un grupo grande se
fue a las sabanas. Todos decidieron cémo y dénde ser y quedarse, por aqui y por alld,
todos en lugares diferentes, aparte unos de otros. Decidian también qué podian hacer,
a qué dedicarse o cémo podrian servir mejor. Los antiguos recordaban que primero
surgi6 uli uli ji y luego ulu ji.

Wejta ji decidi6 que seria buena para techar las ido nuwe, por eso sus hojas son resistentes
y duran mucho en las casas. Jkanawa también fue sefialada para construir jkyo nuwedd
[casas de campamento]. Ulu se convirtié en una comida estimada siendo una de las comidas
favoritas de Jkyomalidékd y Muli ji, antes de que se hiciera la gente, ya habia decidido que
serviria como plato o recipiente de comidas para los joti. Jtali y los Bade decidieron dar sus
frutos como alimentos y para hacer bebidas. Uno de los aemo de Bade, bien grande, duro
y negro, Uli badebo aemo [gusanos de seje,], decidié que colocaria sus huevos en el tronco

de las palmas de bade y awajto para que comamos. Son personas, cortan los palos, ponen
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alli los huevos y de ellos sale badebodi, walilidi. Cuando vinieron las palmas, estos aemo
les dijeron «vamos a enviar a nuestros chiquitos para que vivan en sus troncos, pues la
gente los va a cortar a ustedes y alli naceran los badebodi que ustedes dardn a la gente
para que los coma y hagan mads badebodi para que crezcan».

Y asi cada ji fue diciendo en qué seria mejor. Todavia hoy es asi. Por eso tenemos frutas,
cortezas, hojas, cogollos y otras partes que nos sirven mucho.

También contaron los antiguos que trataron de defenderse y causar dafio a la gente.
Awajto Ae dijo «voy a dar enfermedad a la gente que me trate mal». Y Ulu Ae también dijo
«cuando una persona se trepe sobre mi voy a hacer que la punta de mi caiga y pueda hacer
daiio». Pero Jkajoja le dijo que no hiciera eso y Ulu decidié no hacerlo. Jani bade Ae también
planed hacer algo y dijo «cuando coman o tomen jugo de mis frutas voy a hacer que se
mareen». Pero otra vez Jkajoja dijo «no lo hagas» entonces no lo hizo. Hoy dia comemos
de las palmas y es comida muy buena que no nos hace daiio pues Jkajoja dijo que no nos
hicieran ningun dafio a la gente y lo cumplieron. Todos estos grupos de plantas hacen
mucho bien a los joti por eso debemos tratarlas siempre bien, nos dan alimento y bebida
y con ellas podemos hacer flechas, cestas, casas. Si las maltratamos pueden asustarnos,
castigarnos y hasta matarnos pues son personas.

A gjtai les gusté venir a la tierra, por eso se quedaron aqui. Germinaron al cabo de un
tiempo y produjeron muchas mds plantas. Las semillas de la primera generacién de palmas
de awajto, jnema, jtali, ulu, jani bade ... de muchas de las agjtai, fueron sembradas por los
bosques por ini ajkuli [lapa], e jkyado ajkuli [picure]. También jkali [ardilla] sembrd, pero
solo ulu. Los tres siguen sembrando las palmas. Por ello, muchas palmas muy diversas se
producen y distribuyen mds y mds por los territorios joti. Los aemo estdn cuidando a cada
palma aunque no podemos verlos.

Pero también se dieron otras maneras de producir y reproducir ajtai. Los antiguos
contaban que al principio Jkajwiyé mowali, [aemo del baquiro] fue el primero que trajo
semillas de jnema. Jkajwiyé mowali entré a visitar a Jkajoja en la casa de Jkyo ae y alli
conocié jnema. Admirado, pregunté a Jkyo ae para que puede servir gjtai y este contestd
que para muchas cosas, para comer, hacer flechas, techos, cestas, entre otros. Jkyo ae le
dio de regalo algunas plantas, y las trajo a la tierra. Jkajwiyé mowali cargaba en una
canasta la semilla de jnema y se le cayd al suelo provocando que se dispersaran por el
suelo. Alli mismo crecieron mds matas de jnema. Las plantas eventualmente germinaron
y se reprodujeron. Trajo muchas matas, pero solo algunas vivieron otras murieron. Luego

de un tiempo y hasta hoy dia, ini ajkuli se lleva la semilla y la siembra.

Jkyo jtau lidi, sembrando arboles silvestres

La mayoria de los arboles silvestres que han servido y sirven de alimento a los joti,
fueron sembrados y distribuidos al principio de los tiempos por Jkyo ae o por Jkajoja. Hoy dia la tarea de

sembrar semillas de muchas plantas y mantener los bosques es de algunas personas que vemos co-
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mo animales como ajkuli, ini ajkuli, o jwayo [ratén amazoénico]. También los joti de manera muy activa

en sus actividades diarias dispersan semillas de muchas plantas, en especial de arboles,

Las plantas nacen de la gente, pues los joti las cuidan, riegan las semillas como otros
joti hicieron antes abajladi joti bebé. Algunos drboles mismos son personas como Jtabali

(Mateo Konojto, 17-3-2004).

Sin excepcioén, todos los arboles, arbustos, bejucos, lianas, hierbas y plantas de to-
do tipo, son cuidados y mantenidos por los joti cada dia. En el capitulo siguiente se da una lista de
las plantas no sembradas que comen los joti con més frecuencia, ahora se mencionan solo ejem-

plos significativos,

Buscamos de los drboles directamente wanéko, jkyo jwaya, weya, jkaile, wajlikye jyéi,
jani jlude y otras, hay de muchas clases que comemos todo el afio. La mayoria se comen
crudas y otras como uli waifio, jani wejkao, jkanawa, son matas que no sembramos,
tienen frutos y semillas que comemos cocidos, también cocinamos y comemos las hojas
tiernas de méjtu hervidas (Uli ja, [kwalg, 24-7-2002).

Ojku baedona, ojku emona [a mediados de la estacién lluviosa] recogemos los frutos de
malilé jyéi y los comemos cocidos, no trepamos el drbol pues ellos caen al suelo y los
tomamos de alli, los metemos en una olla con agua y los cocinamos por una hora mds o
menos, sino son muy duros para comer. Esa fruta se da sola, pero no todo el tiempo, el
afio pasado no habia frutas de malilé para comer, este aflo hay abundante pero el préximo
afio no habrd nada o muy poquito, pero al siguiente va a haber muchas frutas otra vez. Se
producen muchas frutas cada dos afios (Fabio Yalua, 11-6-2011).

También son comida muchos de los que salieron del pie de la primera mujer, como awajto
flajkino [hongo de la palma coroba], uli ajkino [hongo grande], uli ojko fajkino [hongo de
cachicamo grande], jani ojko fiajkino [hongo de cachicamo chico], jtujkuli fiajkino [hongo
de colibri], jwaili figjkino [hongo de pauji] a todos podemos comerlos, tienen ae, méjna
jwini, de primera mujer que se tallé. EI Jkyo aemo de los hongos es awela fiajkino. Ellos
nos ven como comida, Si nos ve nos puede comer, somos como sus animales de caceria. Los

flajkino que comemos son aparte (Alberto Melomaja, 15-3-2004).

En el capitulo siguiente se describe con mas detalle los diferentes alimentos de los joti.

Jkwé jtawi jkajka, el arbol origen de la comida sembrada y de muchos

animales de cacerifa en la tierra

Narradores: Manuel Jelani Ijkyujkajte (11-9-2001), Ivan Juae (12-9-201), Hernan con Ti-
to (25-1-2002), Alberto Melomaja con Santiago Jelani (31-1-2002), Gilberto Ijté (25-4-2002) Aura Amigoja

con Tito Jono (19-4-2002), Domingo Ijté, Iné Jkodo con Tito Jono (21-4-2002), Gerardo Liye (22-9-2016).
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Esta narrativa del Jkwé jtawi jkajka es muy importante porque es el origen del drbol de
la comida. Cuentan los antiguos que al principio, los animales eran personas y vivian
juntos en un lugar fijo por el oeste, donde se oculta el sol. Entre las personas originales
que tenian sus casas cerca estaban Uli Jkali [ardilla amazénica], Jani Jkwayo [mono
capuchino], Imo [mono araguato], Uli Jkakyo [oso hormiguero], Duwéno Jkwajtibo
[venado], JRijki [mono titi], Jkyado ajkuli [picure], Jtikwédo jkwa Ini Ajkuli [lapa], Yowd
[danta], Uli jeme [puercoespin], Jani ojko [cachicamo montafiero], Uli ojko [cachicamo
guyanés], Jkwaijlé [mono negro], JRyejko [tucan] y Uli jkwayo [mono marimonda] y
otros mds.

Un dia, pensaron y conversaron varios de ellos, Uli jkwayo dijo: «si nos quedamos aqui, la
gente que Uive en el oeste [los efiepa] nos acabardan matando, porque tienen el curare mas
venenoso, por eso tenemos que ir alld donde sale sol [al este] para vivir mas tranquilos».
Asi empezaron los joti a ser ndmadas. Otros estaban aburridos y decidieron seguirlos.
Entonces salieron, dejaron sus casas y territorios y emprendieron el camino hacia la tierra
de Jtinéwa, hacia el este, porque alli no hacen curare venenoso. En el camino comian frutas
como wanéko jyéi, jkaile, diferentes tipos de los muchos luwé jyéi [guamo], ulu ji, jtawe,
entre otros frutos silvestres, los cuales compartian juntos, al igual que otras cosas que
encontraban por el camino. Todos cargaban bastones.

Ese primer dia caminaron mucho y cuando era tarde hicieron una casa de hojas de Jkanawa
aiye [platanillo] y se durmieron.

Al dia siguiente se levantaron temprano para seguir caminando. A las 4 de la tarde
Uli Jkwayo dijo «Vamos a descansar aqui porque hemos caminado desde muy lejos y
estamos cansados». Empezaron a sentarse cada uno donde queria descansar y comer,
pues solo comian léjteda [barro]. De repente escucharon el canto de Jkilékd [perico
cachete amarillo] y Uli Jkwayo dijo: «Esperen aqui mientras yo voy a ver si estd en
el nido o qué le pasa a Jkilékd». El se fue y encontré a Jkilékd cantando, posado sobre
una planta de maiz en flor. Al ver que Uli Jkwayo se acercaba, Jkilékd se fue volando
de inmediato, y en ese momento se transformé en animal, inaugurando asi la serie de
miultiples transformaciones que sucederian después de él. Después de ver el maiz, Uli
Jkwayo encontrd un darbol grande de Jkyo Jkawile y alrededor de este palo habia mucha
variedad de comida, es decir, distinta clase de alimentos: jani jwane [fiame pequefio], uli
jwane [flame grande], jtamu [maiz], jwalulé [platano], jedala [cambur], jkalala [cafia de
azucar], jlilu, iyé [batata], mé [ocumo], nana ju [pifia] y muchas mas plantas alimenticias
como alé [yuca], jkawali [tabaco] y otros cultivos.

Al principio Uli Jewayo decidié mantener este gran descubrimiento en secreto. Entonces
regresé donde estaban todos y solo mencioné que ese parecia un buen lugar para vivir y
hacer comunidad. A su familia solamente les dijo confidencialmente que alld habia mucha
comida. Eso lo decia con voz muy bajita para que no le escucharon los otros. A los demds

solamente les dijo: «alld no pueden ir a buscar lefia, vayan a otro lado porque donde esta
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Jkilékd hay muchas nimodi [hormigas que pican duro]», y se rascaba todo el cuerpo de
mentira y asi los engafio.

Imo le dijo a su mujer, «a ellos les dio miedo y no fueron» y Uli Jkwayo dijo: «<vamos a
quedarnos aqui». Entonces el grupo construyé dos casas redondas grandes, una para Imo
y su familia y la otra mas larga para Uli Jkwayo. Esta casa, la mds grande estaba formada
por dos habitaciones, divididas como se hace hoy dia con jlujluwe [esteras] creando dos
espacios o salones.

Todas las tardes Uli Jkwayo iba a donde estaba el arbol de la comida, jkyo jkawile, chupaba
caiia y traia a la casa maiz, yuca, platano, cambur, iame y otros alimentos a escondidas,
metidos en la lefia. Ellos se comian todo solo entre ellos sin decirle a la otra gente. Asi
comieron por mucho tiempo, pero un dia Uli Jkwayo trajo jwane, y se lo entregé a Yowd
[danta] diciéndole: «come este jwane, til serds mds grande y asustards a la gente joven
cuando vayan de caceria de Yowd. Ella lo recibid, lo asé y se lo comié en la noche. Yowd
siguié comiendo solo jwane todas las noches a escondidas para que no la vean ni Jani
Jkwayo ni Jkwaijlé ya que todos ellos vivian en la misma casa.

Imo solo comia tierra roja y bebia guarapo de tierra. Le llevaba guarapo de tierra a Uli
Jkwayo, este lo recibia, pero no lo tomaba diciendo que ya habia bebido de eso y lo dejaba
en su totuma, pretendiendo que se beberia. Después, mas tarde, Uli Jewayo se lo devolvia
a Imo, quien lo recibia y bebia pensando que era comida hecha por aquel.

Una tarde, Uli Jkwayo puso maiz a tostar en el fogén y cuando empezd a reventar, Imo le
pregunté, «;qué estd sonando?». Entonces, Uli Jkwayo contesté: «Es el palo de la lefia que
lo agarré verde, por eso suena asi». Esto era mentira, lo que sonaba era maiz. Otra vez
sond y Uli Jkwayo le dijo a su mujer: «Saca esta lefia que me estoy quemando mucho».
Decia asi para engafiar al resto de los que estaban en la casa. El y su mujer estaban
asando maiz, se lo comian y se dormian.

Jani Jkwayo iba todos los dias a comer frutas silvestres y a cazar afiodi [grillos] y ajkujkédi
[ararias]. Jkwaijlé y Jani Jkwayo eran buenos amigos. Un dia se fueron juntos de caceria y
conversaron esto: «He visto a Yowd comiendo fiame siempre en la noche. Vamos a comer,
para probar a que sabe, pero antes tenemos que traer lo que comemos nosotros, ajkujkédi,
afiodi, badebodi [gusanos de seje], ijtidi [alacranes], entre otras comidas para untarnos
en las manos después que comamos y asi no nos descubran. Entonces, al llegar la noche,
Yowd, quien siempre comia solo y no compartia, colocé iame al fuego y estuvo un rato
despierto, pero luego se durmié profundamente. En sequida Jani Jkwayo se levanté y probé
si el fiame estaba blandito y lo volteé para que se asara por el otro lado. Luego Jani Jkwayo
se acosté y al cabo de un rato volvié a revisar el fiame y como ya estaba blandito, se lo
comieron él y Jkwaijlé apurados e hicieron lo que habian conversado antes. Por comer
apurado, Jani Jkwayo se puso la mano caliente en la frente, se rascé y por eso tiene ahi un
lunar, una marca. También se pasé la mano con carbén del iame quemado por la cabeza,

por eso tiene la cabeza negra. Después que Jkwaijlé y Jani Jkwayo comieron, echaron las
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Fabio YalGa y Luz Talibu Ijté de jkyo balebi'en el Moya jeda, 2014. (Foto: E.y S. Zent)
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conchas al fuego para que Yowd creyera que el iame se habia quemado. De los pedacitos
de fiame que botaron, de los que comieron escondidos, se formaron los zancudos chiquitos
quienes vienen del fiame. Yowd desperté y revisé el fuego y no habia nada, fue a donde
estaban Jkwaijlé y Jani Jkwayo acostados y les oli6 las manos y la boca, ellos se hicieron
los que estaban dormidos y asi escuchaban y veian todo. Uno de ellos al sentir cerca a
Yowd, se movid, escupid y el otro lo siguid y repitié lo mismo, Yowd se asusté y se fue para
su chinchorro. Revisé el fogdn, vio las conchas quemadas y puso un nuevo fiame a asar.
Jkwaijlé y Jani Jkwayo la veian y se dijeron ese es para ella, ya nosotros hemos comido. Jani
Jkwayo era muy inteligente y observador, todavia es uno de los animales mds inteligentes
de la selva.

Al otro dia, muy temprano, vino Ini jtikwédo ajkuli, entré e hizo lo habitual, revisé en el
suelo, por todas partes y encontré debajo del chinchorro un grano de maiz y se lo comid.
Entonces le dijo a Uli Jkwayo: «Aqui encontré un granito de maiz» y él le dijo: «<;Dénde
estd para ver cdmo es ese grano?, pero Ini jtikwédo ajkuli le contesté: «ya me lo comi». Uli
Jkwayo apunté: «;Por qué entraste aqui? Nosotros no estamos comiendo nada». Y muy
bravo lo regaiié interrogandolo: «;Cémo descubriste el grano de maiz si no hemos conocido
ni comido maiz? Ahi hubo pelea.

Uli Jewayo golped a Ini jtikwédo ajkuli en la nariz y le rompié por dentro de su boca
sacdndole un pedazo de carne de las mejillas: es por eso Ini jtikwédo ajkuli tiene dos
huequitos debajo de su cara. Después la empujo, e Ini jtikwédo ajkuli salié llorando, se fue
herida a su casa. Uli Jewayo al verse descubierto, y como era muy temprano, buscé maiz
y les mostré a los demas. Seguidamente invité a sus compariieros a comer la comida que
habia alrededor del gran drbol de Jkyo Jkawile, cerca del cual estaba un drbol de manataiki
jyéi jkajka. Todos salieron a donde estaba el jkawile jyér.

Uli Jkwayo agarré el hacha, que era en realidad el pico muy duro del tucdn y empezé a
tumbar el drbol, Imo también fue. Todos estaban alli pendientes, hacian muchas cosas e
iban comiendo bastante comida de distintas clases de los alimentos que alli habia. Todos
comieron excepto Imo, que no comié porque le dolia la muela. Uli Jkwayo le dijo entonces:
«como maiz, asi estd mi muela, yo estoy comiendo con mucho dolor» y echaba granos en
su boca con las manos. Pero eso que decia Uli Jkwayo era mentira. Mientras Uli Jkwayo
cortaba el palo, Uli Jkali [ardilla] cortaba un inmenso nene baju [gran bejuco] enredado
por las ramas en mameka [el lado este]. Uli Jkali cortaba con un cuchillo mas pequeiio, Uli
Jkwayo la espantaba, pero ella no hacia caso, se iba y regresaba. Ellos querian que este
arbol cayera hacia donde sale el sol, por eso Uli Jkwayo le decia a Uli Jkali: «no cortes ese
bejuco porque va a caer hacia el oeste» y Uli Jkali se sentaba tranquila y cuando Uli Jkwayo
no la veia seguia cortando el bejuco.

Jkwajtibé y Yowd echaban al rio las conchas que salian en cada golpe que Uli Jkwayo
daba mientras talaba el drbol, y cada pedazo de corteza y trozo de madera se convertia

en las distintas clases de peces. Las transformaciones de la madera en animal estaban
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anunciadas por los nombres que ellos iban poniéndole a los animales. A la primera concha,
la corteza mas gruesa del drbol, le dijeron «conviértete en aulé [baba, caiman]» y asi fue.
A otro pedazo de palo le dijeron «transférmate en awajto-jya ae mojto [bagre]» y en eso
se convirtid. A la tercera astilla del arbol le dijeron que fuese jkamalé mojto [morocoto], al
cuarto palo que sacé lo instaron a convertirse en los peces mds chiquititos y medianos jani
mojtodi, mojlokodi, jani lewa, aejadi mojto [corroncho, sardinas y otros].

Mientras eso pasaba, Yowd, Ajkuli y Jkwajtibé practicaban si podia vivir en lo alto de los
arboles como los monos, se montaban en ellos, pero no podia pasear ni correr bien en las
ramas. Para poder subirse a un drbol Ajkuli se untaba sus patas con el judeko [resina de
arboles pegajosa y negral, por eso el picure tiene las plantas de los pies negras. Para no
resbalarse iba diciendo: «yo voy a estar siempre arriba, asi voy a vivir» pero Jani Jkwayo
le dijo: «la gente te matard mads facilmente» entonces Ajkuli se asusté y decidié quedarse
en la tierra. Yowd hacia lo mismo que Ajkuli, pero no untaba sus pies en el judeko. Jani
Jkwayo le volvié a decir: «<como bajas muy lentamente, la gente puede matarte muy rapido
y facilmente» Yowd se asusté y también decidié quedarse en tierra. Hasta hoy, Yowd se
oculta muy bien de los cazadores, los descubre y evade las trampas que le pone la gente
cuando quiere cazarlo, es un animal inteligente y fuerte.

Uli Jkwayo le replicé: «es mejor vivir en la tierra. Descansards donde haya muchos palos,
hierbas o montes, asi para llegar a donde esté tu casa la gente tendrd que cortar, primero
hara mucho ruido, tt te irds y no te matardn». Asi Yowd se quedé viviendo en la tierra.
También Jkwajtibo se subia en el drbol, pero Jani Jkwayo otra vez dijo lo mismo y este se
asusté y se quedé en la tierra donde corre, brinca, y es muy bueno para hurtar la comida
de los conucos de la gente, es rapido e inteligente.

Al terminar esto, Uli Jkwayo dijo a los tres, Ajkuli, Yowd y Jkwajtibo: «bujteloko bae
jkyeko! jUstedes serdn comida de tigre!»

Uli jeme cortaba flechitas como espinas y se las colocaba en su piel a ciertas distancias y
le decia a Jani Jkwayo: «asi voy a tener mi cuerpo para que no me coma el tigre a mi». Por
eso cuando se transformé en animal, puercoespin tiene espinas en todo su cuerpo.
Siguieron tumbando el drbol que como era muy grueso ya no le alcanzaba las manos a
Uli Jkwayo. Entonces mandd a que lo ayude a Jani Majnunedi y Jtuwd Jkajkadi [un tipo
de pajaros carpinteros pequeflitos, personas pequefias muy agiles e inteligentes, detectan
un cazador a so metros de distancial. Les dijo que se metieran en el tronco y terminaran
de cortar pues ya sus manos no le daban. Pero en realidad, lo que queria Uli Jkwayo es
que el tronco se cayera encima de ellos y los aplastara, que se murieran y no existieran
mads nunca. Cuando ya estaba a punto de caer, los Jtuwd Jkajkadi escucharon el crujido
del tronco y salieron rapido, pero Uli Jkwayo les dijo: «No, no es nada, todavia falta, sigan
cortando tranquilos» pero eso era mentira. Esto lo hizo dos veces.

Estando Jtuwd Jkajkadi dentro del tronco, el drbol empieza a caerse, Uli Jkali, sentada

sobre el bejuco termind justo de cortarlo en ese mismo momento que caia el drbol. Jtuwd
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Jkajkadi se escapan rapidamente. El bejuco golpeé la nariz de Uli Jkali y al momento ella
misma se echo a reir, aunque botaba sangre, por eso le quedd la marca que tiene.

El arbol cayé precisamente hacia el lado donde ellos no querian, es decir jkyaka, al oeste.
Entonces Jkyejko se convirtié en animal y el hacha se transformé en su pico.

Jani Majnune se reia porque se habia salvado. Todos se pusieron bravos, pero Uli Jkwayo
mas bravo atin, se burlé de Uli Jkali y a la vez le decia: «estd bien que te pasd eso porque
no hiciste caso, asi cuando las mujeres te vean van a reirse de ti».

Eran ya como las 5:30 de la tarde cuando el palo finalmente cedid y se cayé. Uli Jkwayo
pensé en su interior, pero no dijo nada: «Estos van a querer cambiar sus voces, bastones
e instrumentos».

Todos se sentaron a descansar sobre el tronco y comenzaron a hablar. Sus bastones se
convirtieron en colas y cambiaron todo, de mentira, dicen «yo voy a cargar un rato tu
bastén» y algunos cargaban maracas, pues se van a convertir en cantaros. Cambiaron
todo eso y después de cambiar empezaron a caminar, a cantar, a danzar.

Ajkuli, que cargaba en su pecho un jani jlabo [tinajita de totumal], dijo: «yo voy a tocar
esto bien duro, las personas oirdn, se asustaran, enfermaran y se morirdn. Cuando esto
pase yo me voy a reir. También voy a afilar palos, para que cuando caminen le puyen, les
dé mucho dolor, no puedan caminar, ni buscar comida, solo estén acostados y yo me voy a
reir». Al oir decir estas cosas Jani Jkwayo le dijo a Ajkuli: «no digas esas cosas, no se van
a morir, les dolerd un poco, pero se van a curar».

Imo y Uli Jkwayo se prestaron unos bastones que portaban, los que luego se convirtieron
en sus colas. Uli Jkwayo se llevd la cola de Imo y no regresé mds, se quedé con ella
que resulté mds larga y mads bonita. Después de ese cambio, Uli Jewayo empezé a
preguntar a cada uno, «;cémo vas a cantar? Cada persona contestaba, yo voy a cantar
asi, y modulaban, tarareaban, chillaban, aupaban... cada uno canté como cantan hoy.
Alli estaba Araguato, Momo capuchino, Mono negro, Adilla grande, Venado, Danta,
Puercuespin, Picure, Lapa, Cardenalito... y otros mds, todos los que estaban sentados
esperando para convertirse en animales.

Por tltimo, Uli Jkwayo dijo: «yo voy a cantar», asi se levanté y empezé a caminar cantando
por el tronco y al llegar a las ramas se convirtié en Marimonda con una larga y hermosa
cola. Los demds se levantaron y empezaron a caminar, cantando como lo habia hecho Uli
Jkwayo, por el tronco y las ramas, y asi se convirtieron todos y cada uno en animales.
Era como las 6:30 de la tarde cuando se fueron cantando y al anochecer fueron que
dejaron de cantar. Unos pocos se fueron a las montafias y otros que eran mds numerosos
se metieron en el rio, por eso en la realidad para los joti, hay mds animales en el rio que
en la tierra.

Al atardecer cantan todos los animales, todos son animales conversos cantores que al

atardecer partieron unos al rio y otros a la montaiia.
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Soledad, 2014. (Foto: E. y S. Zent)

Esta historia es central para entender dos cosas fundamentales:

1. Jani'y balo

Las relaciones de los cultivos de los conucos y los animales que se cazan en los terri-

torios jotl, pues explica el origen de los alimentos fundamentales.

La comida que existia en ese drbol era para los animales que estaban alli como danta,
mono, como los animales se transformaron también asi se transformé la comida. La
comida de hoy viene de Jkajoja que encontré caminando un gran duwéwe jwalulé. A Jkyo
ae le gustaba una chica joti, le venia trayendo regalos de comida a la chica y Jkajoja
descubrié y hablé con Jkyo ae le dijo que debe dar a todos no solo a la chica. Entonces trajo
comida de Jnema inébo, alli estdn atin nuestros padres, abuelos, gente buena en Ajkuli
inébo, familia de Jkyo ae. Hay gente buena en ambas montaiias nosotros les pedimos
cosas y ellos nos las dan, pero hay que hablar con mucho respeto y nos ayudan. A esa
gente no podemos verla, solo gente que tiene vision fuerte profunda puede verlos, pero la
gente comtin no tiene visién fuerte, pero si un dia Ikyekaja inimo empieza a comerse a la
gente debemos pedir auxilio (Alejandro Mdl3, 14-11-2014).

Alrededor de Jkwé jtawi jkajka y adentro de este drbol estaba toda la comida que
sembramos hoy. No lo sembré nadie sino Jkyo ae lo dejé alli pues de ellos se beneficiarian
los que se convertirian en animales, los que venian en camino. Fue bueno para los que se

van a convertir, pero también para que queden para el futuro, por eso alli estaba el conuco
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dentro del arbol. Los cultivos de los balodd [conucos] joti tienen hoy todos esos productos
comestibles (Aura Amigoja, 19-4-2002).

Por afios hemos sembrado y cultivado muchos de los productos y cuidado sus semillas,
por ejemplo, jedala y jwalulé salieron los dos de Jkwé jtawi jkajka son comida importante
para nosotros los joti. Son casi lo mismo por ejemplo uli jwalulé es igual a uli jedala, jani
jwalulé igual a ni jwalulé, jkwii jwalulé igual a jkwii jedala. Hay varios tipos de jwalulé:
uli, jani, ajtuwe, jkwiji yajka, duwéwe, nujtiyébo que es un tipo de uli jwalulé, jkalili,
jlaiyedo ... hay de muchas clases. Con todos hacemos jtajta [sopa espesa], menos con
duwéwe jwalulé, pero los que mds usamos para eso son uli, jani, ajtuwe y jkwiji jwalulé
que es el que mds nos gusta en jtajta. El au jedala no puede comerse ikyeka jae [duro,
crudo] a menos que lo cocine como sopa. Jlaiyedd en cambio lo preferimos comer maduro,
aunque si puede comerse cocinado como jtajta o jyu [jugo]. Uli walulé se come maduro,
o se hace sopa o guarapo [jugo caliente] de cuando estd maduro o inmadura.
Ajtuwe jwalulé se come maduro, y hace jtajta o jyu cuando estd maduro o

inmaduro (Soledad, 27-6-2014).

En el capitulo siguiente, se describe cémo y de quién aprendieron los joti a sembrary

las maneras correctas en que se trata cada producto cultivado.

2. Ijtiedema jadi

Tanto en esta narrativa como en la de la creacién del fuego, la condicién no social y
negativa es el ijtedema jadi [egoismo]. El ocultar un beneficio que no pertenece a nadie sino que da la
tierra se seniala como malo, como antisocial y opuesto a los valores mas importantes de la cultura jo-
ti. La importancia de compartir determina la condicién de los seres humanos verdaderos tanto en la
necesidad de compratir el fuego como la comida. Ser egoista es no ser ni joti, significa no ser perso-
na verdadera.

La narrativas antiguas son muy claras en indicar a las generaciones que siguen el
gran valor de acostumbrarse a compartir desde que se nace para preservar la vida de la persona y
del grupo. Esa practica se observa en todas las actividades de subsistencia que se describen en el

capitulo 5.
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Jtykedo jkwa jobedikye
lempezamos a cantar
cuando aun es de noche]
para que cuando salga
Jtinewa las cosas sean
buenas. Bé jkyo jobe balebi
made [cantamos siempre
cuando vamos al bosque]
para que encontremos
animales de caceria, miel

y buenas frutas y para que
tengamos abundante jawa
balaykyé [comida del conuco.
Cantamos para gue los ninos
sean sanos, crezcan felices,
duerman bien. Cantamos
para que todos estemos bien
Kandila Abalajau Yéwi, 5-8-1996
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Este capitulo fue nombrado por los joti con dos términos compuestos Jkyo balebi y Jawa balaijkyé.
Jkyo balebi es una expresion que integra los significados de jkyo que se revisaron en el capitulo 2 con
la palabra balebi que puede traducirse como «contactar con, interactuar con, entre e intra cruzarse
con alguien o algo». El término supone moverse, merodear, andar, pasear, explorar para establecer al-
gun tipo de relacién. En su sentido mas corriente significa salir al bosque a cazar, recolectar e incluso
pescar, salir de la casa y hacer otras actividades asociadas generalmente a buscar recursos, aunque
puede ser solamente por recreacion, diversién o gusto. En su sentido mas extenso, jkyo balebi es una
expresién que sintetiza un estilo de vida muy propio de los jotI y que esta basado esencialmente en

dos cosas:

1 Mucho movimiento en diferentes esferas (rios, cuerpos de agua, personas, animales, plantas, en-
tre otros), frecuencias (evento aislado, diario, mensual, anual, una vez en la vida, muy a menudo,
semanal, entre otros), e intensidades (compromiso débil, mediano, fuerte, transacciones superfi-
ciales y similares). Jkyo balebi comprende los movimientos de la gente por una variedad de razones
(cazar, buscar plantas, cangrejos, miel, artrépodos, andar con amigos, parientes, participar en ri-
tuales, jugar, entre otras).

2 Relaciones de intercambio entre personas iguales y diferentes a uno, y en condiciones iguales o
desiguales. Entre miembros de la familia, con plantas del bosque, animales de caceria, insectos,
aves, con jluwéna, con ji, con personas mayores o menores que uno, entre mujeres o con hombres,
entre otras muchas relaciones. Las interrelaciones mas importantes se extienden a diversos ni-

veles del medio social y ecologico. Muchas veces las personas u organismos de una relacion se
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Pintando a Marco para la celebracion, 2005. (Foto: E. y S. Zent) Bololo, buho de mascota, 2018. (Foto: Jan Dungel)




Lojta Jtitekya de cacerfa, 2012.
(Foto: E.y S. Zent)

Alveiro Chaboja, Olegario Liye,
Laura Melomaja, Amalio Melomaja, 2011.
(Foto: E.y S. Zent)

Colibri cazado, 2007. (Fato: Juanita Choo)
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benefician, por ejemplo, si alguien siembra plantas en el conuco y las cuida, hace vivir a las ma-
tas y a su vez la gente cosecha los frutos o tubérculos. Cuando se tumba una colmena, se obliga a
las abejas a buscar més néctar que poliniza y hace crecer mas matas y al mismo tiempo el panal
de abejas provee de rica miel a la gente. Las relaciones desiguales se asocian a peligros potencia-
les y se aconseja ser cuidadoso. La misma persona puede ademas cambiar de roles, a veces ser el
cazador, pescador o recolector y otras veces son los animales, plantas, personas de jkyo o la tie-

rra que pueden atacar a la gente.

De pequeiios, haciamos mucho jkyo balebi con papd y con mamd. Nuestros padres nos
llevaban a enseiar lo que debemos hacer para ser mejor cazador. Asi hemos hecho
nosotros con nuestros hijos. El tiempo que uno se queda en un lugar de jkyo balebi
depende de la distancia y cantidad de lo que se piensa cazar, buscar o cosechar, o de
lo que se quiera hacer. Los padres ensefian a los hijos a hacer trampas de aves en el
bosque, a buscar frutos, a cortar palmas, a buscar hongos. Hoy en dia también nos
vamos de jkyo balebi pero algunas veces ya no llevamos a los nifios porque estdn en la
escuela. Antes deciamos que sus clases eran justamente cuando saliamos de jkyo balebi

al bosque, (Gabriel Tiloja, 24-4-2002).

Los joti conocen muy bien cdmo interactuar de manera apropiada con un amplio
numero y una gran diversidad de organismos biolégicos. Las méas comunes son al menos unas 700
plantas del bosque, unas 65 plantas de conuco, unos 45 tipos de mamiferos, 53 de aves y 15 tipos
de peces. A ellas, hay que anadir personas espirituales que no se ven, ni pueden tocarse, quienes
facilmente pueden sumar unas 300 personas, entre los Jkyo aemo, Aweladi y otras importantes en-

tidades eternas.

Cuando yo era chiquita nos ibamos lejos de jkyo balebi. Haciamos jkyo balebi en ojkuné
[tiempo de lluvia] y otras veces en jtuwdna [tiempo seco]. Haciamos jkyo nuwe jwajwi ji
aiyeni [casas de hojas de manaca]. No viviamos en el mismo lugar, sino que anddbamos
por todas partes, camindbamos mucho siempre y comiamos frutas silvestres, jlude, jkaile,
wajlikyé, las que hubiera y haciamos jyudd [jugos] para tomar. Comiamos aiudi [oruga
negra que pica] que encontrabamos en los drboles donde mds se pegan en aiiu jkwa jedd
[en el cafo] donde mas se produce aiiu: luwé, mujké ili jkamu luwé, ae luwé jyéi. En
verano anddbamos por todas partes por el monte pescando y cazando no en el mismo
lugar. Comiamos mucho pescado, sardina, también cazabamos. En ojkuné ibamos a otros
lugares. Ahora jkyo balebi ha cambiado de ritmo porque antes se iba con toda la familia y
era donde aprendian los hijos. Ahora no pueden llevar a los nifios al monte porque estdn
en la escuela por eso no los llevamos. Los papds no vamos mucho sin los nifios. Aprenden

menos del monte por eso (Mariela Yaluja, 7-4-1998).
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Jawa por su parte, quiere decir literalmente «cosas en plural (jae singular), esos, esas».
Balaijkye, traduce conuco en plural al igual que balodd, que quiere decir dreas sembradas, conucos. El
término completo, Jawa balaijkyé significa comidas o alimentos asociados o producidos en los conu-
cos. Balo, el singular de balaijkyé se usa con mas frecuencia, y es una palabra con varios significados
terreno, lugar donde hay todo tipo de comida, donde hay o se encuentra comida, jawa jkwai (Alejandro Molo, 14-
112011). Balo es donde se consigue cosas que utiliza la gente, decimos Caracas balo porque alli hay mercados, se

consigue comida y bienes, hay drboles, plantaciones de maiz, etc. (Elisa Liye 11-6-2014).

De niiio mi familia cortaba y tumbaba para abrir conuco, primero en verano como en
esta época, después sembraba pero no nos queddbamos en el lugar. Nos moviamos
mucho, nos ibamos otra vez a comer y buscar diferentes comidas alld del monte. Nos
ibamos de jkyo balebi a comer jnema, a cazar, recolectar buscar cosas. Nos queddbamos
en el monte poco tiempo en cada casa, moviéndonos. Cuando se acaba la comida nos
vamos a otro lugar, y otra vez nos vamos y venimos, acd y alld. Mi papa iba al monte
y en verano si un drbol estaba caido pero tenia los bejucos verdes no muertos todavia,
lo cortaba y después de un tiempo lo quemaba y sembraba alli. Se llama mana balo
[conuco de camino]. Después de un tiempo veniamos y cosechdbamos de ese conuco decia
«yo sembré de ese conuco y al regresar comemos de lo que sembramos». Ahora lo hacen
poco, pues ya no todos andan por el monte. También haciamos conucos lejos como de
dos dias de camino de la casa, llevabamos las semillas por el camino y sembrabamos.
De ese conuco sembrado en el camino, tomdbamos semillas otra vez y después ibamos

lejos y asi ibamos sembrando, lo dejabamos sembrado (Alberto Melomaja, 23-4-2002).

Jkyo balebi y Jawa balaijkyé en su sentido mas lato pueden traducirse como caceria,
recoleccién y horticultura, sin embargo, ambas expresiones son mucho mas complejas y estan inmer-
sas en practicas que configuran una forma de vida que no esté asociada solo a aspectos materiales de
como conseguir el sustento de vida. Ser exitoso cuando se caza, recolecta, siembra o pesca, requie-
re integrar estas actividades con otras practicas que conectan con la vida, tales como, cantar, sonar
y hacer que sustancias y esencias penetren los cuerpos de varias maneras como lavados, inhalacio-

nes o bafnos.

Au wai, abuwe wé, jobe: tomar, soiar y cantar como
estrategias de vida

El contacto directo de dia a dia de los joti con la selva, sumado a lo que aprenden
con los adultos, hace que sus conocimientos ecologicos y naturalistas sean grandes. A ello, se su-
man una serie de tradiciones muy importantes que aplican los jotI muchas veces tanto para ir de

Jkyo balebi como para trabajar en Jawa balaijkyé. Entre ellas estan: au wai [tomar agua, liquidos], au
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dili [literalmente lavar con agua con liquidos], maluwé duwidekae, jkalideki [pintura corporal] o na-
na duwi dekae [pasta hecha con resinas para untar y pintar el cuerpo], abuwi dimé wé dekae [suenos],
produccién de sonidos a través de jobe [cantos] y jtajwibo [flautas|. Estas practicas son uUnicas de la
cultura jotI y estan basadas en saberes muy antiguos que consisten en hacer penetrar sustancias
especificas al cuerpo de una persona, con el fin de alcanzar un objetivo de manera exitosa. Muchas
esencias y sustancias de los bosques que se encuentran en algunas plantas, insectos, hongos, pie-
dras, tierras, entre otros, ayudan a los joti a realizar diversas tareas cuando son ingeridas por la
nariz, la boca o la piel, a través de au wai [libaciones], au fio jkwana jau [inhalaciones], au wai [coccio-
nes], au dili, [bafios parciales], ai ijjte [baniar a otros], au ibu [banos totales], o bien untadas o frotadas
en el cuerpo. Conocer lo que hay adentro de cada elemento de los territorios joti es muy dificil por-
que hay demasiados organismos y cuerpos, entidades, y partes. Solamente los més sabios saben
bien de las artes de au wai, au dili, au wai, nana duwi que se practican cotidianamente desde que uno
nace y consisten en usar y hacer entrar directamente al cuerpo de la persona fragmentos de com-
ponentes organicos o inorganicos para lograr diferentes cosas. Se utilizan secciones, porciones o
partes especificas de ciertas plantas, artrépodos, hongos, peces, pdjaros, mamiferos, aguas ricas
en algunos minerales o algunas rocas, arenas, tierras, entre otras cosas para alcanzar un objeti-
vo deseado.

Au wai, au dili, au wai, nana duwi, e incluso jobe, onemati y jtajwibo son técnicas jotl que

tienen multiples y variados propoésitos entre ellos las siguientes siete:

1 Fabricar y transformar cuerpos y materias (para crear y recrear componentes espirituales que
garantizan que la persona esta conectada y comunicada con muchos seres del mundo).

2 Purificar y restaurar (para evitar agresiones, poder reconectarse cuando se hizo algo indebido y
mantener buenas relaciones con seres y el ambiente).

3 Dinamizar y recuperar (para restaurar y devolver completamente la salud, el animo y la belleza).

4 Promover y agenciar (para impulsar funciones vitales, tales como empezar a sonar, caminar, na-
dar, cazar, pescar, etc.).

5 Contactar y acceder (para prepararse a recolectar, pescar o cazar y ser exitoso en lo que se bus-
ca en la selvas, rios, sabanas).

6 Preveniry alejar (para mantener lejos las enfermedades, las dolencias, o incluso la muerte de ni-
nos o adultos).

7 Construir y diferenciar (para tener presente siempre la marca cultural joti de alteridad y diferen-

cia étnica).

Au wai, tomar agua, liquidos

Au wal es una practica comun de purificacién.

El primero que enseiié a hacer au wai fue Jlae, a Jkajoja quien lo escuché y enseiié a

los mayores. Ellos entendieron, hicieron, aprendieron y transmitieron. La gente lo enseiié
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antiguamente y expandieron el mensaje por todas partes hasta hoy dia (Gabriel Tiloja, 24-
4-2002). Jlae enseiié au wai, se lo conté a los viejos y estos le dijeron a ellos cémo, cudndo,
cudles hojas y partes del bosque son buenos para cazar y curar y ahora las tomamos.
Mis padres y hermanos me enseiiaron y me pude ir de caceria desde muy joven (Kyabo
Bowijte, 26-4-2002). Jlae ensefié au wai a una persona que se llama Mowali, ni joti jyedi
[una persona verdadera como nosotros]. Fue el primero que aprendié para ser bueno, estar
sano y poder hablar con los aemo y gente antigua. Se toma au wai de la planta de jkwayo,
jtijti y otras para matar a los animales, para tirar con fuerza la flecha de la cerbatana.

(Alberto Melomaja, 23-1-2002).

Au ibu, au dili, banarse, lavarse

Au ibu se menciona como muy efectiva cuando se va de Jkyo balebi:

Para ir a cazar Jkajwiyé me froté el cuerpo bien duro con hojas y ramas de Uli Jkajwiyé
jtawi, un arbusto muy fuerte, de olor penetrante y mucha hojarasca, cuando se toca ya
queda uno oliendo con esa esencia igual que huele Uli Jkajwiyé. Ayer muy temprano, al
amanecer me lavé los brazos y el pecho con la corteza de Awajla jelé, debe usarse una
matica que apenas le estén saliendo las hojas, joven pues después se convierte en un
arbol muy grande, tiene un aroma muy agradable (Kyabo Bowijte, JkayoTkwalg, 2004). Con
timidez Kyabo nos explicé que ese arbusto agudiza la percepcién de un cazador
pues su aemodi es fuerte y el olor del arbol agrada al Jkyo aemodi de la presa y
diluye la presencia del cazador que se 1lavo con las esencias de esa mata. A media

manana Kyabo regres6 de una caceria exitosa con un baquiro joven.

Nana duwi, pintarse con pasta de resinas

Estas son pastas de resinas diversas que se toman de arboles particulares. Suelen
almacenarse en hojas, jani jtajwibo [canas huecas bambusoides] o jani jlabo [pequenas totumas o ca-
labazas] pues son pringosas y pegajosas. Tales resinas son las bases de las tinturas con las que se
pintan los cuerpos y se mezclan con una infinidad de compuestos que también se almacenan pero
esta vez secos, como polvos, pues previamente los han cocinado, quemado y convertido en cenizas

segun lo que se quiera lograr. Se aplica a todos desde bebés.

Solo se pinta a los nifios chiquitos, bebé, cuando va a buscar ulu jeme, awajto jeme y otros
parecidos. Solo cuando se va a buscar cosas cerca. Si se va a buscar lejos, muy lejos, nos
pintamos todos para que awela no nos vea. Nos pintamos con maluwé nana [resinas de
arbol], pues es fuerte y huele feo para Awela, no le gusta el olor del nana. Entonces vamos
y nos quedamos en el camino y nana nos protege. Ahora estamos acabando el nana,
pues no se agarra el corazén ni se ahtima. Se esta dejando la tradicién. Por eso ahora lo

estamos perdiendo (Gilberto Ijté, 27-12-2004). A los nifios varones y hembras se los pinta
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con jwaléjte nana y mojto jtawti jelé para que sean buenos pescadores. Se cocina la hoja,
se hace najli dikye [estruja y pulveriza] polvo, ceniza y se mezcla con nana para untarlos

brazos, piernas, pechos (Rossana Tujuokafia, 23-12-2004).

Nana duwi es uno de los mecanismos de proteccién mas usado,

Para que Aweladi no nos haga daiio, nos pintamos con nana, el que se encuentra cerca
de la sabana o el que esta cerca del Jwana inéba [cerro de cerbatana] hay que ponerse
nana y con eso pintar el cuerpo. Usamos nana, jwaléjte nana [compuesto de resina roja),
malu nana [resina del arbol malu], figjti nana [resina muy buena], jani jkaldwiné nana
[nana de esa planta]. También nana de jkulilu y mezclarlo con todo jani jkaldwiné. Para
inimo es negro, cuando se estd con nifios de jkyo balebi en el monte o de caceria, hay que

protegerlos con pintura, nana duwi (Hernan Juareajtefia, 27-1-2002).

Abuwe wé, sonar.

El entrenamiento de abuwe wé [soniar, literalmente ver cuando se esta dormido] se

inicia antes de aprender a caminar:

Se usan las flores de una planta pequeiia que crece en el medio de la sabana, lojkodi
mezclada con una planta del bosque. Jkyo ae dio esas flores para que bafiemos a nifios y
nifias y se hagan soiadores, pero ahora no las estamos usando y estamos perdiendo hablar
con Jkyo aemo que hay muchos. Se prepara la flor con agua fria y se bafia al nifio, dos
veces, en dos momentos diferentes cuando tiene entre dos a cinco afios para que cuando
estén grandes puedan ver en los suefios, ya sepan sofiar con los espiritus y gente buenos.
También se habla con el nifio cuando ya estd grande, se le explica que lo baiiamos con esa
medicina para que suefie y cuando se case y sus hijos se enfermen debe soiiar porque ya
sabe cdmo hacerlo y puede hablar con los Jkyo aemo. También se pide que el hijo pueda
sofar cuando se lleva la placenta a Jkyo ae. Si el nifio, o especialmente la nifia, se enferma
mucho, no se puede baiiar pues las flores son fuertes, y la nifia no tiene fuerza. La flor
es muy fuerte para bafiar a nifias de mds o menos dos aiios, si el papd ve que la niiia
tiene fuerza, no se enferma y es sana, la puede bafiar con flores para sofiar. Se bafia solo
cuando el nifio es fuerte (Gilberto Ijté, 20-3-2004). Sin embargo, antes del rito de iona jkale
[perforacion de la nariz] se puede sofiar solo por encima. Luego del rito en cambio, si se
puede soiiar, predecir, entender la realidad completa. Después del rito, si se enferma alguien
puede curar, con fe de él y de Jkyomalidékd. Si no se abre la nariz no puede recuperar a la
persona ni curar, no conoce la realidad profunda (Gilberto Jjté, 8-10-2005).

La persona se prepara para soiiar de todo, si va de jkyo balebi, jawa balaijkyé, si se quiere
ver a los enfermos y curar. Soflamos porque nos bafiaron con plantas como lajkodi que se

encuentra en la otra orilla del cafio. Pero es cuando la mujer tiene la primera menstruacién
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que se prepara para sofiar con bafios de diferentes
hojas del bosque y luego de ello ya esta preparada
para sofiar. El hombre se prepara con lojkodi y suefia
mds. Los niflos pequeilos no ven en suefios. Los
suefios verdaderos se tienen después del rito de la
perforacién nasal (Domingo Ijté, 24-4-2002).

Sofiar es como un aviso, a veces sale cosas buenas a
veces malas, entonces sabemos que va a pasar cosas,
avisa al ijkwdju, el suefio se muestra al corazén. Hay
que estar pendiente de lo que se sofi6 cuando vamos
de caceria (Raul Wawaalikuetea Waijlo, 26-12-2004).
Por los suefios podemos ver lo que va a pasar. Si se
suefia que estd enfermo eso va a pasar en el dia.
Jkyomalidékd y Jkyo ae ponen ideas y dan sueilo,
aunque el primero menos que el segundo, las
ideas son regalos de ambos para que sofiemos. Los

suefios significan cosas, por ejemplo sofiar con jkyo

Yéwi [tigre] comiendo carne y estd bravo, indica Joaquin Jelani, 2011, (Foto: E.y S. Zent)
que podemos enfermarnos, ese sueflo nos asusta

(Alberto Melomaja, 29-1-2002). Los suefios son importantes. Cuando sueiio con animales
me indica que puedo ir cazarlos, si suefio algo malo me advierte que me puede pasar algo
malo (Alejandro Mols, 30-6-2003).

Baede jadi nos ensefié a sofiar, uno solo sofié y aprendid. Luego les ensefi6 al resto. A veces
sofiamos lo mismo que sofiaron nuestros ancestros. Namodi pasea en casa de Jkyo ae y este
nos regala los suefios para ayudarnos. Al despertarnos es porque namodi regresa donde
estd el cuerpo (Aura Amigoja, 19-4-2002). Podemos ver Jkyo aemo solo cuando soiiamos,
todos los de mi grupo los vemos durante nuestros suefios, lo aprendimos después de que
pasamos el rito de abrirnos la nariz (Ali Jkailebo, 23-3-2004). El namo de una persona
cuando estd sofiando puede traer el namo de otra persona que se fue pues en suefos se
comunican y convencen, seducen, piden que regrese o lo busca si estd perdido (Alberto

Melomaja, 7-10-2005).

Las practicas de au dili, au wai y nana duwi, estan a veces asociadas a conversar a tra-
vés de suefios con los aemo o con otras personas que no vemos cuando estamos despiertos. Los suefos

nos comunican y ensenan cosas:

Mezclo agua con jkyo jtijkiwili, jtau jkuweni jani jelé, y jkyo ijkyiliki [arbol pequetio crece al
interior del bosque] para hacer au ibu. Luego duermo profundo. Puedo sofiar con animales

o joti. Si suefio con Uli Jkajwiyé, y veo que viene, entonces voy de jkyo balebi a buscar su
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huella, la encuentre o no, voy a cazar. Namo es la parte de uno que recibe los suefios, mi
namo llama al Uli Jkajwiyé. Cuando despierto voy a ver si Uli Jkajwiyé vino como me dijo
mi namo. Voy a ver y buscar animales cuando las frutas de jkaile, jlude, alaki, ulu, eloli y

otras estdn madurando, voy a ver si se ven animales (Kyabo Bowijte, 23-4-2002).

Jobe, onemaj, Jtajwibo, cantos, flauta.

La musica es un rasgo muy caracteristico de la cultura joti, a través de cantos, ta-
rareos o flautas los sonidos abrazan a las comunidades joti. Se canta de manera cotidiana desde que
empieza el dia, para actividades cotidianas asi como para rituales y fiestas. Se canta por muchas
razones, para calmar y dormir ninos, para comunicar y pedir una buena cosecha en el conuco al sem-
brar o ir de caceria, pesca, coleccién. Cantando se comunica uno con muchas entidades del mundo.
Se toca la flauta por multiples cosas y una gran diversidad de contextos, al caminar en el bosque, al
jugar, para relajarse en el chinchorro, para que sepan que uno llegd a una comunidad, entre muchos
otros motivos. En las comunidades més pequenias de Jtujku jedd o Jkawale balo es comun escuchar las
voces entonadas de las mujeres horas antes de que amanezca, lenta y suavemente se escucha el canto
de mujeres joti al anochecer y al amanecer apenas perceptible, hermoso cortando la noche. Muchas

veces al amanecer los hombres, jévenes y ninos tocaban sus flautas,

Manalibi jobe jai mé. Todos cantdbamos, viejos, jéuenes, hombres, mujeres. En Jtujku
jedd cantabamos todo el dia o por periodos largos de tiempo cada dia. Cantamos al ir
de jkyo balebi, en la noche o cuando apenas estaba empezando a salir el sol, dentro
del chinchorro, en la casa. Tararedbamos a todo tipo de animales y también plantas.
Cantamos para muchas cosas, jwana jelé ji bu ibi [al buscar cerbatanas], maenadi aemo
[a los duefios de la miel], uli jae jlai jtobaibi [al ir a pescar], badebodi jkwai jtobaibi [al ir
a buscar y comer gusanos de seje], uli fiajkino jkyaboni jae jkwali jtobaibi [al ir a buscar
hongos], también cantamos a las plantas de los conucos y por muchos motivos (Kandila
Yéwi, 19-8-1997).

Bé jkyo onemai balebi madeé [cantdbamos siempre cuando salfamos al bosque], al conuco, al
rio... todavia se sigue cantando mucho en Kayama (Soledad Wajkemaja, 9-9-2001).

Las mujeres cantan en la noche para que los niflos duerman bien y no lloren, los
hombres cantamos en la mafiana para cazar diferentes y todo tipo de animales, los
hijos de una persona que muere canta muchos dias mads que los dedos de la mano (Jani

Yéwi, 25-11-1998).

El uso de las flautas es muy extendido y cotidiano. Es muy comun que los joti tengan
siempre una flauta y la usen cuando caminan por el bosque, o que fabriquen una cuando ven canas
apropiadas para ello. A través de las flautas no solo se celebra la caceria y se festeja en las ceremo-

nias, sino que tienen ademas un fin practico:
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Uli Jtajwibo [flauta grande] es la que usamos hoy para llamar a los cazadores, para
avisarles donde estamos, que encontramos animales o si estan perdidos, para que sepan
donde estamos. Si nosotras estamos perdidas asi avisamos también donde estamos. Hay
que tener cuidado que awela no escuche por eso hay que tocar la flauta con cuidado, en

casa, fiestas, poco en el bosque (Malia Abiyema, 23-5-1996).

Uli Jtajwibo produce un sonido grave pues es una flauta fabricada con una cana grue-

sa. Otras flautas mas pequenias acompanan el Jkyo balebi y las caminatas,
Bu jwabo es una flauta pequeiia que usamos para muchas cosas para alegrarnos y en las
fiestas, Uli jwaiyébo o uli jtajwibo es la flauta larga que tocamos en las fiestas y en otras

partes (Ivan Juae, 12-9-2001).

Udijte, ensenar, socializar

Los dispositivos que usan los joti (pintura corporal, lavados, tomar, comer, banos, so-
nidos, entre otros), para permitir que las esencias orgéanicas, las materias inorganicas o los cantos y
musicas penetren sus cuerpos, fueron en su mayoria ensenados en los tiempos antiguos como se in-
dica en las narrativas y mitos.

Las ensenanzas de Jkyo balebi y Jawa balaijkyé comienzan entre los joti basicamente
desde que se nace pues se lleva a los bebés y ninos siempre a pescar, trabajar en los conucos, reco-
lectar frutos y cualquier actividad en bosques o espacios agricolas, incluso a cazar. Eso hace que las
plantas de las selvas y sabanas, montanas y valles de sus territorios les sean familiares desde muy
temprano. Igualmente, los animales que son parte del ambiente cultural joti. Excepto por pocas es-
pecies domesticadas introducidas con las que algunos han tenido contacto (perros, gallinas, ovejas,

cochinos, vacas), los joti interactiian con un gran numero de animales silvestres.

Haciamos mucho jkyo balebi siempre. Estdbamos de jkyo balebi en ojku baedona [principio
de la estacién de lluvia] cuando nacié Taliyo. Viviamos de lo que encontrdbamos en la selva.
Todos subiamos a los drboles a bajar las frutas del bosque y haciamos jugos, buscabamos

gusanos y cangrejos, también los nifios (Jkujtejau Kajtai, 4-5-2003).

Los joti entrenan a los ninos desde muy chiquitos durante Jkyo balebi en aspectos eco-
logicos, tecnolégicos, materiales e ideolégicos, basicamente consolidando las bases que los haran
buenos cazadores, colectores, pescadores, horticultores y conocedores de sus bosques. Alrededor de
los tres afios los ninos ya han acumulado experiencias directas con plantas y animales, rios y rocas,

montafias y caminos.

Jtami ja nacié en jkyo nuwe cuando estdbamos de jkyo balebi, Lina, Lojta y Eva eran

ninas, estaban pequefas, viviamos andando mucho por la selva en esos aiios, por Jtujku
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balaijkyé

jedd, Jwana inéwa, Jtawibo jedd, por muchas
partes (Aba Yolo, 7-5-2003). Haciamos jkyo
balebi con papd y con mamd de pequeiios. Los
padres llevaban a los nifios para ensefiarles lo
que deben hacer para ser mejor cazador, para
que sepan como hacer jkyo balebi. Y saliamos
a buscar iye jadi [cangrejos], jkaile, wajlikyé y
muchas otras frutas silvestres. Mi grupo era
muy némada no teniamos casa grande, sino
solo casa pequeiia. Nos queddbamos un mes
y seguiamos otra vez, haciamos otra casa y
nos moviamos otra vez y asi por meses. Las
casas no se hacian con jwajwi ji, sino con

jkanawa o muli ji. (Noé Jono, 25-4-2002).

Tan jévenes como de 9

anios, muchos joti pueden conocer la mayo-

ria de las plantas y animales que conoce un
adulto. Y desde bebés han interactuado con
muchos organismos llamados silvestres, bien sea porque se mantienen mascotas en casa (diversos
tipos de aves como jkyejko o tucan, jwaili o pauji, jkwii o pava, monos bebés, entre otros) o porque em-
pilezan a recolectar ellos mismos frutos, hojas, cortezas que pueden ser comida o tener alguna utilidad
en sus hogares. A los 5 0 6 afios los ninos, tanto varones como hembras, contribuyen en tareas de pro-
duccién, reproduccion, distribucién y consumo de comidas en sus casas. Trepan a los arboles, avistan
presas de caceria, cosechan frutos, hongos, cangrejos, gusanos, pescan, traen agua, aprenden a hilar,
entre otras actividades significativas para mantener una familia. Alrededor de los 7 u 8 afios se suele
levar a los nifios a cacerias, siembras, pescas reales donde ellos contribuyen con su trabajo. Aunque la
mayoria de nifios a esa edad no son cazadores activos ni horticultores auténomos, han adquirido des-
de su nacimiento mucho conocimiento ecolégico practico mientras acompanan a los adultos cuando
van de Jkyo balebi o de Jawa balaijkyé, aprenden sobre nidos de animales, etapas de crecimiento de plan-
tas y animales, costumbres de animales, lugares de caceria o cosecha, tiempos en que se producen las
flores o frutos, entre otras muchas cosas especificas de cada especie. Esos conocimientos crecen todos
los dia y se desarrollaran mucho mas finamente cuando el nifio sea adolescente y adulto para iniciar

su propia familia,

Andabamos siempre de jkyo balebi a diferentes dreas, comiamos jkajwijyédi [baquiros],
yowd [dantas], jkwayodi [monos] y otros animales, frutos de ulu [cucurito], bade [seje],
jnema [pijigiac], awajto [coroba], jtawi jtu majawa [frutos de arboles]: jlude, jkaliméne,

wajlikyé jyéi, maena jyu [agua de miel de abeja)], badebodi [gusanos de seje], y otras cosas
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Aubujto, Alabala Jlae y Aba, Alto Cuchivero, 1971. (Foto: ®Jacques Jangoux)

del bosque como fiajkino [hongos]. fbamos todo el grupo, nifos y nifias, todos ayudabamos,
mujeres y hombres, bae joti [jévenes] aprendian mirando y repitiendo (Jtukyabo Bowijte,
5-5-2003). Cuando era niflo, de jkyo balebi buscabamos wajlikyé, jkyaka jyéi, [arboles rio
abajo], awajto, jkaile, fiajkino, cortezas para hacer au wai y au ibu 6 jibiki, olou, ulu,
jnema, siempre en la selva. Vi que casi toda la gente iba por el monte a buscar muchas
cosas, antes buscabamos lejos la comida ahora lo hacemos pero menos. Pasamos mucho
tiempo en el monte y regresamos lo hacemos todavia mucho pero con menos frecuencia

que antes (Alberto Melomaja, 23-4-2002).
Breves recorridos de ensefianzas puntuales eran comunes:
Podiamos ir muy lejos de jkyo balebi solamente para hacer algo por unos dias y

regresabamos, por ejemplo, fuimos a Jtujku jedd solo a cazar Uli Jkajwiyé por unos dias y

volvimos a casa luego toda la familia (Jtukyabo Jlae Bowijte, 26-7-2002).

Las paginas que siguen exponen las maneras mas usuales en las que los joti in-

teractiian cada dia para buscar su sustento y el de sus familias relacionadas a Jkyo balebi, es decir

dinamicas de caceria, recoleccion y pesca asi como aquellas de Jawa balaijkyé, actividades relaciona-

das a horticultura.
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: 5 Anibal ljté con Jkjajkyo, 2005.
-7 o Sl ety Foto: E.y S. Zent)

Jkyo balebi: jani ju, jani dojkwe dekae bada,
cazar con cerbatana o lanza

Cazar es probablemente una de las actividades més importantes entre los joti, los
buenos cazadores son mdjkénama jadi, [sabios], conocedores, personas que concentran conocimiento
de mucho tipo. Las narrativas de origen ensenan las maneras correctas de cazar, tal como se ha he-
cho desde el principio. Una de las cacerias mas notables fue justamente la narrada al origen de esta
tierra cuando Namuliyé jaiié, el primer hombre, mat6 a Jtindwa e instaurd esta nueva era. Namuliyé si-
guid los pasos de un buen cazador, practicé au wai, au ibu, puso en su cuerpo los atavios de animales y
plantas inteligentes que lo ayudaron a ser exitoso. Supo ademads cuando callar y cuando hablar o gri-
tar, fue diestro con la lanza y respeto a su presa al punto de acompanarla y ensefiarla a renacer. Los
joti contintan el modo y estilo de caceria desde los tiempos originales siendo esencial para producir
y reproducir la vida en la tierra.

Jani ju dekae, cazar con cerbatana o jani dojkwe, cazar con lanza, son actividades que

entre los joti van mucho mas alla de capturar y matar animales para beneficiarse de su carne para
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subsistir y adquirir nutrientes. Cazar entre los joti es un estilo de vida que resume una manera de
estar en la selva con cédigos de ética muy claros de interaccién basados en conocimientos especia-
lizados, destrezas y tradiciones muy antiguas. La caceria joti teje aspectos de tecnologia, ecologia e
ideologia y expresan un plan de vida que incluye al menos: aprender a hacer o intercambiar instru-
mentos de caceria, desarrollar buena punteria a través de afios de constante entrenamiento que se
inician desde los primeros anos de vida, entender las historias antiguas y las ecologia naturales de
plantas y animales pues a través de esa sabiduria se crean las estrategias particulares que se usan
para atraer y atrapar las presas. Un buen cazador joti tiene un muy amplio conocimiento ecolégico
sabe de las relaciones entre plantas y animales, sus distribuciones, movimientos, impactos, casas de
los animales, habitos de comida, de crianza de sus crias, donde duermen, cuando procrean, formasy
colores, habitats (lagunas, tierra, canopia), estacionalidad, entre otros muchos aspectos. A ello se su-
ma el saber como y cuando requerir animales a los Jkyo aemo de cada una de las especies no pedimos
permiso, sino exigimos con respeto, que nos den un animal para cazar si hemos hecho todo bien (Aura Amigo-
ja, 19-4-2002). A la importancia de los requerimientos practicos, se afiaden las ideologias, un poco de
ambos se describen a continuacién.

La cercana conexion de los joti con la caceria se inicia desde antes de nacer la per-
sona, como muchos padres comentaron, ellos pidieron a Jlae los mejores namodi para su hijo recién

nacido, incluyendo cualidades como buena punteria para que crezca como experto cazador,

Se sopla y habla cuando se estd buscando las matas y pidiendo a Jlae buenos namodi para
el hijo que nacié, para que tenga buena punteria y siempre cace mucho y sepa como buscar

a los animales (Reinaldo Jtitiko, Morocoto, 24-5-2012).

Un cazador habil se cria aplicando bafios con algunas hojas a los bebés y nifios peque-
nos. Durante sus primeros anos, nifos y ninas interactian permanentemente con muchos animales,
que funcionan como mascotas, juguetes, entretenimientos y especimenes vivos para aprender sobre

ellos. El arte de ensenar a cazar se inicia a edades muy tempranas:

Iba de caceria con mi papd desde que era muy pequeiio. El cazaba jkwayo, jkodo, imo. Una
sola vez me enseiid, muy pocas veces me hablé. Solo me dijo como tii eres hombre vamos
a cazar. Cazaban con lujkuwi danta, baquiro; y con jwana pava, mono. Papd me llevaba a
cazar en silencio. Yo miraba solamente y aprendi y fui a cazar solo después. Cazaba desde

antes de ser adolescente y hacer el rito del palo en la nariz. (Gabriel Tiloja, 24-12-2004).

Muchos y diversos animales silvestres se tienen en casa como mascotas pajaros,
monos, roedores, murciélagos y una miriada de otras criaturas selvéaticas crecen como parte de la co-
munidad y son considerados como ninos adoptivos, si se los atrapa cuando son aun infantes, se los
transporta cuando van de Jkyo balebi o incluso pueden ser cambiadas por otros bienes. A través de es-

tas costumbres los nifios ganan mucho conocimiento zooldgico practico desde muy tiernas edades.
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Ibu lajka, juego de punteria de caza, 1971. (Fotos: ®Jacques Jangoux)

Las mascotas no pueden comerse si se han convertido en parte de la unidad residencial del grupo.
Los animales de jkyo, la selva exterior (jkyonima jadi, jtaujkuwé ma jadi) son los apropiados para ser
emboscados, perseguidos, cazados y comidos por la gente. Los animales del espacio interior del asen-
tamiento son parte de la esfera humana y son buenos para mantener y no los comen hasta que se
ponen grandes y bravos.

Ya cuando el nino tiene unos 4 o 5 anos, los adultos muchas veces fabrican jugue-
tes que imitan los instrumentos de caceria y los nifios mismos imitan, observan y aprenden a hacer
sus propias jwana [cerbatana] o lujkuwi [lanza]. Un pasatiempo preferido de ninos y adolescentes es
jugar en grupos como cazadores como apuntando a pequenios animales (reptiles, pajaros, insectos,
pequenos roedores) como sus presas potenciales, usando chinas, lanzas o cerbatanas pequenitas ali-
mentadas con municiones de frutas de agjkuli jelé, jwajwt ji o waifio inimo jyél. Los adolescentes tiran
cuchillos, piedras o frutos hacia objetos en movimiento que sostienen sus companeros mientras jue-
gan y corren afinando su punteria. Un juego que practican muchos nifios para afinar la punteria,
consiste en arrojar pequenas estacas a un arco hecho con a ibuju, una liana flexible que rueda mien-
tras un nino corre, ahora se puede hacer con rines de bibicletas u otros aros viejos.

Los entrenamientos culturales especificos para ser buenos exploradores de los bos-
ques y sobrevivir con las mejores condiciones se inician en la primera década de vida y se consolidan
al inicio de la adolescencia. Especialmente, dado que los nifios pasan mucho tiempo con sus madres
hasta al menos los 6 0 7 afios, son las mujeres joti las que traspasan a sus hijos desde edades muy
tempranas ese grueso de la sabiduria naturalista aunque también pragmatica de los bosques y sus
habitantes, de los climas y paisajes, de los suelos y entidades que no se ven, de las narrativas y las

practicas de cémo ser un buen ni joti,
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Las formas diarias
de sustento,

(Foto: Archivo comunitario Kayama)

Desde pequeiio hay que prepararse para ser cazador antes de tener hueco en la nariz que
se hace cuando ya somos adolescentes. Mi mamad me llevaba desde muy nifio a cazar y
pescar, acompaiiaba y aprendia mirando con ella. Pide que de animales de caza: a Jkyo ae

de animales (Gabriel Tiloja, 25-4-2002).

Sino son cazadoras activas, las mujeres son casi siempre las companeras preferidas

de caza de sus esposos:

Salimos de madrugada a cazar mi esposa y yo, ella es muy buena para encontrar pdjaros
y monos (Mejlo Yéwi, Jtujku jedd, 17-3-1998). Vamos a cazar tempranito Katalina y yo, ella

es muy rdpida aprendié desde que era nifia (Luis Yolo, Jkawale jedd, 29-3-1998).

Una joven pareja joti cazd dos guacamayas grandes que comian ruidosamente los
frutos de awela jlude jyéi, el mismo dia que atraparon dos marimondas adultos y uno bebé, que ruido-

samente saltaban y comian frutos de jwilo:

Sali a cazar cuando todavia era de noche con Janiau mi esposa y nuestro bebé que nacié
hace dos semanas, subiendo la montafia hicimos au wai con uli jkwayo jtu jelé y jani jtijti
jyéi, fuimos en silencio donde estaban comiendo y Janiau los asustaba hacia donde yo

estaba, los fleché con curare. Janiau caza mas cuando no tiene al bebé (Jani Yéwi, Jtujku

jedd, 15-10-1998).
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Bajkyo Jtitiko y Baliya Yolo con su hijo Lebibo saliendo de caceria, 2012.
(Foto: E.y S. Zent)

Voy de caceria con mi esposa y llevo siempre lanza y cerbatana, si encontramos baquiro
dejo la cerbatana y llevo la lanza. Mi mujer grita y manda hacia a mi al animal para que
yo lo mate. No se necesita varias personas para cazar los baquiros, solo se caza con la
mujer para atraer y el hombre para matar. Cuando los baquiros se ahuyentan nosotros
buscamos los que murieron y los llevamos a casa cargando entre los dos lo que podemos
el resto lo dejamos en el rio y otros animales lo comen. El hombre carga mas y la mujer

carga menos (Jairo Molo, 5-7-2012).

Las mujeres adultas y adolescentes cazan solas regularmente siendo muy exitosas.
La Unica prohibicién explicita de caza a las mujeres, es cuando tienen su periodo menstrual, pero
esta exclusién se extiende también a sus esposos en esos dias del periodo pues la sangre debilita el
curare. La mayoria de las mujeres estan muy consientes de los habitos y habitats de los animales,
sus abundancias o presencias en ciertas regiones, sus preferencias alimenticias, ritmos estaciona-
les, periodos de celos o apareamientos, lugares donde duermen o comen y caracteristicas similares.
Algunos cazadores exitosos afirmaron que sus madres cazaban con cerbatanas y los introdujeron al

arte de la caceria cuando nifnos.
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Las formas diarias
de sustento,
caceria,
recoleccion,
horticultura

Inés, mi mama cazaba con lujkuwi [lanza], a veces con jwana pero le gustaba mas lanzar.
Me ensefié6 muchas cosas de los animales de caceria cuando yo era un nifio pequefo

(Gilberto Ijté, 20-3-2004).
Sin embargo, algunas mujeres jotI son expertas y consuetudinarias cazadoras:

Me gusta salir a cazar y vamos mucho, cuando era nifia cazaba con trampas, mi papd me

ensefd a hacerlas. Ahora cazo con lanza y voy con todos en la comunidad a cazar yowd

(Beka Aubojkyo, JkgyoJkawale, 5-12-1998).

Voy siempre de jkyo balebi, todos los meses, tengo mi lanza y cazamos con fuego, hojas,

trampas y lanzas, como ayer que agarramos el ini ajkuli, me gusta

cazar. Cuando era época de mucha lluvia transportabamos el fuego, ) o
Beka Aubojkyo muestra un ajkuli

envolviamos pedacitos de brasas en hojas y lo llevabamos en Jtajwibo que recién cazo, 1998.
(Foto: E.y S. Zent)

L

en la cesta traiamos también jkuméka bu [fibra del endocarpio de la

fruta de ceiba] para volverlo a prender. Nos pintamos y cantamos
cuando vamos de caceria, con jwaléjte nana [resina espesa negra]
que se mezcla con unos poluvos que hacemos con los liquidos que se
sacan de varios animales como ijti [alacran], mu-ja [avispa], escuché
que algunos por yajkaju jedd sacan de uli inéfio [hormiga 24]. Esos
se queman y la ceniza que queda se unta en el cuerpo. También
una cosa blanca, un liquido que sale del yowd ijkwéju [corazén de la
danta] del que se hace pintura. De adentro del animal sale un liquido
que huele feo. Ese liquido se quema, se hace ceniza y se guarda.
Luego se mezcla con resina cuando se va de caceria. También es
medicina, el liquido protege de awela, se mezcla con jkulilu duwéno
nana [resina de onoto], y es medicina para picadas, cortadas. De
varias maneras hacemos au wai también (Katalina Jtitekya, Jkayo
Jkawale, 7-12-98).

El nana mezclado con la cenizas del ijkwdju de todos los animales
se usa solo para cuando se va de caceria. Las mujeres que cazamos
nos pintamos igual que el hombre (Jani Aba Abiyejuluwéka, Jtujku jedd,
23-11-1998).

Yo cazaba antes con mi mama y mi hermana, ibamos las tres y otras
veces con todos los de mi grupo, ahora voy a cazar siempre con Jani
Yéwi (Baejau Jkodo, 27-11-1998).

Mi mama cazaba, tenia cerbatana y lanza, cazaba con las dos todo tipo
de presa. Aunque las mujeres pueden cazar, solo cazan las fuertes pues
si tienen miedo no lo hacen. Pero si quieren si pueden y lo hacen (Noé

Jono, 24-4-2002).
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(Foto: Archivo comunitario Kayama)

Voy a cazar con Angela, esposa de Julio, hija de Daniel, mi esposo. Vamos juntas a cazar
con mi perro. Mi mama no cazaba, aprendi sola pues me gusta cazar y también con Daniel
quien me da jwaiyé-aléjtd [flechas] y malawa [curare]. Con lujkuwi [lanza] y yéwi [perro]
cazo ajkuli [picure], y ini jkyado ajkuli [lapa). Para los cazadores hay que echarse pintura
por ejemplo, Luz Jkaile-bo se pinta porque lleva cerbatanas y lanzas. Yo también pues
cazo con lanza y perro y si tengo dardos y curare con cerbatana. Nos pintamos piernas,
brazos, pecho, con cenizas que mezclamos con el poluo que sacamos de los liquidos de los
corazones de yowd y de uli jkajwiyé [baquiro] macho y hembra, se pone de los liquidos de
los dos, y a veces de otros animales de caceria. Se ponen a cocinar hasta que sale ceniza
(Clemencia Urifia, 29-9-2001).

Mi papad hacia curare y cazdbamos todos, papd Hermis mi hermano y mi mamd, ella
también cazaba con lanza (Ali Jkailebo, 23-4-2004).

Cuando vivia con Jkaile bo yo cazaba mucho con jwana [cerbatana], todo el tiempo, pero

al morir Jwaijkoa mi esposo, me vine a Kayamad y dejé mi cerbatana, ya no tenia quien me

Elvira Jelaniy su hijo preparan la carne de danto, 2014.
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de malawa y dejé de cazar. Nos pintabamos el cuerpo con frecuencia antes
de ir a cazar. Para preparar el nana [resina para untar] se busca el liquido de
diwili jyéiy se mezcla con jkulilu [onoto] y queda diwili nana. Lo usamos en
las fiestas y también cuando vamos de jkyo balebi en especial de caceria para
esto afiadimos liquidos del corazén de todos los animales y nos pintamos con
la mezcla. También se mezcla con jniméla jtawi para protegernos de awela
para hombres y mujeres se hace igual. Cuando estaba con Jkaile-bo hacia au
wai y au ibu todas las veces que iba de caceria, lo hacia todo el tiempo pues
cazdbamos mucho, tanto hombres como mujeres igual (Rossana Tujuokana,
23-12-2004). También cantdbamos mucho antes de salir en la mafiana cuando
ibamos de caceria, deciamos «voy a comer, me voy a levantar, a cazar, a

persequir la huella del danto». Se va cantando todo lo que vamos a hacer.

Jkajtalina Jtitekya Jtute con su
presa recién capturada, 1999.

nana duwi (Rossana Tujuokafia, 23-2-2004). (Foto: E.y S. Zent)

Aqui en Kayama también hacen asi, cantan, se hace au ibu, au wai, au dili,

En general, muchas mujeres y basicamente todos los hombres joti son cazadores con
diferentes grados de habilidad. Una persona de unos 12 anos ya ha adquirido muchas destrezas de
cazador y suele ser capaz de conocer lo bésico de la caceria para saber buscar sustento, incluso la fa-
bricacién, mantenimiento o intercambio de los instrumentos de caceria: jwana, jwaiyé-algjtd, malawa,

fafia lujkuwi aléjtd, jniméla y yewt.

Jwana, cerbatana

Consiste de tres partes, tubos, boquilla y apuntador. Las canas de Jwana son huecas
bambusoides bien derechas y se prefiere usar ni jwana jena que crece en pocos lugares, muy arriba en los
bosques que estdn en los topes de los picos y montafias [tepuyes a 2000 m s. n. m.]. Las buenas jwana son largas [en-
tre 3-5 m pero hay de 8-10 m)] pero finitas. Todas las jwana jwa miden mds o menos lo mismo de grueso cuando
estdn maduras [alrededor de 2,5 cm]. El tubo de afuera contiene un tubo mds finito adentro que se hace con una jena
mds joven. Nosotros vamos lejos a buscar jwana anafa. Conozco tres partes de mucha montafia donde hay jwana
(Jkai Yolo, Jtujku jed4, 25-2-1998). Jwana es sagrada y puede ser persona es de las plantas mds inteligentes en la tierra
(Gerardo Liye, 22-9-2016) La boquilla es por donde se introduce la flecha, se fabrica con algunas maderas
de las plantas ajkuli jelé, manuné jyéi, o jkalimdné jyéi. El apuntador es muchas veces una concha o un hue-
so de alglin animal. La cerbatana suele mantenerse abrigada en el techo de las casas y se cuida, Jwana

De los instrumentos de caceria, la cerbatana es sin duda el més importante, carac-
teristico y primordial de la cultura jotl. Las cerbatanas se llevan a todas partes incluso cuando no se
va a cazar. Constituyen el principal bien de comercio producido por los joti, eran y todavia son inter-
cambiadas por curare con los efiepa y con joti de otras comunidades o regiones, sean como materia
prima o como producto terminado. Los jotl salen de Jkyo balebi a buscar canas verdes de jwana jena en

jtuwona [estacion seca] para satisfacer sus necesidades de uso e intercambio. Las salidas de recolecta
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Horacio y Luis Felipe, 2009.
(Foto: E.y S. Zent)

de jwana son flexibles, incorporando familias, parejas, adolescentes, amigos, entre otros, caminando

hacia jwana inéwa, la montana de cerbatana en la tierra,

Las cerbatanas eran antes personas. No eran como hoy. Vivian donde se oculta el sol. Como
ni joti, pensaron y dijeron «vamos a convertirnos en cerbatanas y caminar para buscar un
sitio fijo donde viviremos». Se convirtieron por si mismos hombres y mujeres. Ellos mismos,
porque sabian lo que querian hacer. Entre ellos decidieron no acabarse nunca, existir para
siempre. Asi se fueron. Jwana ae [duefio de las cerbatanas] iba a la cabeza guiando a todos
los demads. El rio por donde caminaron lo llamamos Jwana jedd [rio Kayama], pues por alli
se fueron andando, hasta el final del rio. Era un grupo grande de ni joti. Fueron buscando
el sitio. Caminaron mucho hasta la cabecera, donde hay montafia, las cerbatanas fueron
arriba buscando donde vivir. En el camino se quedaron las cerbatanas regulares, cuando
encontraron un sitio que les gusté, justo donde vamos hoy a buscar nuestras jwana
jena [cafias de cerbatanal. Las cerbatanas regulares se quedaron y crecieron alli, son las
mismas que encontramos hoy. Las mejores siguieron caminando hasta la montaiia mads
alta que encontraron y alli se quedaron en jti jwana inéwa, [la montafia de la cerbatana
buena], Mijkéjte jae inéwa [la montafia de la mejor punteria], pues la mejor cerbatana se
encuentra alli, donde se quedaron los tltimos. Los que sequian se hicieron cerbatanas,

alli se formaron. Nadie cazaba pues no tenian instrumentos cuando se convirtieron en
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cerbatanas y no cazaban nada. Entonces, entre nuestros antepasados, los ni joti dos
Jkajoja, hombre y mujer, fueron los primeros que veian a las cerbatanas y dijeron «alld
vemos las jwana que vamos a usar para cazar». Jkajojadi caminaron y buscaron jwana.
Un dia vieron que unas estaban acd y otras mds lejos. Como las cerbatanas eran como
personas, caminaban mads lejos. Siguieron caminado otra vez, asi cuatro veces. Por eso
las encontramos en diferentes partes, todas lejos. Los Jkajojadi primero llegaron y se
fueron mas lejos. Después fueron otra vez y siguieron caminando y otra vez mds lejos. Y
cuatro veces asi hasta que fueron, llegaron y encontraron poquita cerbatana no mucho.
Encontraron, agarraron y lo mostraron al resto de la gente. Los Jkajojadi las repartieron
a las personas y asi se extendieron, enseiiaron las cerbatanas y cémo cazar con eso, asi
aprendieron el arte de cazar con ellas. Como los Jkajojadi abrieron el camino para enseiiar
a los antiguos dénde estdn las cerbatana, ni joti sabia ya dénde buscarlas. Pero la buena
cerbatana, la mejor, la que se encuentra en Mijkéjte jae inéwa no se encuentra. Dicen que
una persona normal como nosotros un dia se puso bravo pues él queria cazar y la gente
no queria que cace, por eso se puso bravo con su mujer. Entonces se fue a donde Mijkéjte
jae inéwa y alli vivié y murié con aemo de Mijkéjte jae. Cuando ese hombre comuin murié,
alli se quedé su espiritu y aun estd alli, vive con Jwana aemo. Antes de esto, las personas
normales iban a buscar sus cerbatanas a Mijkéjte jae inéwa pero como él se puso bravo
con su mujer dijo «como no me hicieron caso a mi, como no me dejaron cazar, entonces no
dejo que se lleven esas cerbatanas, ‘déjenlas sin llevar’» asi dijo a la gente que iba a buscar
cerbatanas. Entonces el camino se perdi6 y ya nosotros no sabemos donde queda el camino,
a Mijkéjte jae infwa. La montafia es muy alta, llega al cielo. Esa es la casa de Mijkéjte jae,
es sagrada y es peligroso si vamos personas normales, hay que tener el permiso de Jkajoja
e ir con él o ella, no se puede ir sin Jkajoja. La persona normal no puede ir a buscar, ni
agarrar, ni tocar, ni acercarse. Como nosotros, personas normales, no sabemos la historia
ni conocemos o podemos ver personas invisibles, ni espiritu, por eso es peligroso, uno se
enferma o muere. No muere de verdad, sino que se lo lleva el duefio de cerbatana, Jwana
aemo. Mijkéjte jae inéwa no es la misma montafia que Jwana inéwa. Jwana ae decidié
quedarse a crecer alto en la montafa, y es como el techo de la casa de Jkyomalidékd, pues
la montaiia es su casa (Alberto Melomaja, 27-1-2002). Jwana daemo es como colmena de

avispa grande, si pica ese Ae la persona muere (Mateo Konojto, 17-3-2004).

La condicién sagrada de jwana, se asocia a otras personas como palmas, bejucos-
lianas y animales peligrosos, todos ellos se remontan a las historias antiguas que advierten sobre

su distribucion.

Nijtuwé ji, jwana Mijkéjte jae jka [cerbatana de buena punteria estd con una palmal,
Jkyo ae sembré el nijtuwé donde estd también la mejor cerbatana en la zona sagrada

de Mojkelau [sierra Maigualida]. De alli Jkyo ae sacé para poner en la tierra, para sacar
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Ulija Jliyé reparando la boquilla de una cerbatana, Kayama, 1971. (Foto: ®Jacques Jangoux)

palma para construir su casa. Trajo la semilla de dos partes, de Mijkéjte jae inéwa y abajo
del camino a casa de Bulujadi uli ja [animales inmortales grandes peligrosos malos puede
matar y comer gente] yalujadi [agresivos]. Primero habia nijtuweé en el camino de Buluja
y Jkyo ae trajo y lo sembré mds cerca, en la cabecera de Kayama jedd jtuni, donde estd
la laguna, pero hay que ir con mucho cuidado pues Bulujadi son malos. Es el animal mas

peligroso que hay por acd (Noé Jono, 23-12-2004).

Al Jkwajtibé [persona que se ve como venado] se atribuye la creacion de jwana ibuju,

el bejuco cerbatana:

Antes de transformase en bejuco, Jwana ibuju era primerito cerbatana de muy buena
punteria, cuando un tucdn o un pdjaro estaba mds arriba lo mata, lejos, es buena se

llamaba Jkwajtibo jwana, la cerbatana del venado. Jkwajtibo, el venado, primero era
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geografico del territorio joti y esta marcado por el intercambio y contactos entre grupos de joti de di-
ferentes lugares pues todos van a buscar las jwana por alli. Ademas de bienes, en las caminatas se
comparten informacion y servicios entre los grupos de recolectores provenientes de diversas zonas

de los territorios joti. Los caminantes pueden tomar dias o semanas para llegar a Jwana inéwa mien-

joti, era persona que tenia cerbatana y el joti se convirtié en animal y la cerbatana se
convirtié en bejuco. Jkwajtibo antes era jwana aemo, duefio de la cerbatana, y la llevaba
y mataba con ella a los animales, eso duréd mucho tiempo. Luego, otro cazador se lleuvd
a la cerbatana para buscar a los animales. Jkwajtibo se la presté advirtiéndole que es
dificil usarla, que es una cerbatana muy fuerte y que tiene que estar pendiente de ella,
cuidarla. Ese cazador se fue a cazar y en el camino estd mirando dentro de la cerbatana
a ver si estaba buena o no, la sopld y asi se quedé arriba en el aire la cerbatana jse
quedé asi! fija: una persona que estaba arriba en jkyo la agarrd muy fuerte, la sostenia
muy fuerte y no dejé que se bajara la cerbatana ni la bajé. El cazador fue muchas veces
pero no pudo bajarla, como iman se quedé alli arriba, él pensaba que estd amarrada
y no lo pudieron bajar y tiene miedo porque se llevé una cerbatana que no era de él.
Asi fue como esta cerbatana se quedé alli y se convirtié en bejuco. Después Jkwajtibo
vino y le pregunté al cazador «;dénde estd mi cerbatana? ;dénde estd? ;qué pasé?» y
él le dijo, «se quedd arriba». Jkwajtibo exclamé «seguro, mi cerbatana es dificil». «Si»,
dijo el cazador con mucho miedo. Jkwajtibé pensd, «;por qué dejaste mi cerbatana?».
Jkwajtibd, que era persona primero se convirtié en venado sequndo alli saltd por el techo
y salié afuera como venado, se convirtié al saltar afuera por el techo, brincando, perdié
su cerbatana... Ahora aunque jwana ju tiene como cerbatana adentro, no se ve ni se
parece como cerbatana, se ve como bejuco, tiene hoja grande como abanico. El fruto lo
comen los pajaritos, el pdjaro carpintero, el venado no lo come, pues era primero su

cerbatana por eso no lo come... (Ivan Juae, 28-3-2016).

Las caminatas hasta Jwana inéwa hoy dia son recorridos que atraviesan el corazén

tras van de Jkyo balebi sin apuros,

L

La cerbatana es muy sagrada para nosotros. Para buscarla hay que ir muy lejos, mas
atras de las montafas se encuentran, se corta con cuidado. La cerbatana vive con su aemo
pero escondido, si juega con las cerbatanas puede llevarse o cortar el cuello de los nifios.
Hay que saber usarlas. Hay dos tipos de tubos para la cerbatanas uno negro, yuluwébo
y otro amarillo jwabo, ese también para nosotros es muy sagrado, tenemos que cuidar
la cerbatana cuando se usa. Para arreglar el tubo negro primero pasa a la candela para
enderezarla, luego se limpia lo que estd dentro y se deja bien limpio, al final le mete la
cerbatana pequefia, y ahi se usa (Miguel Yalua, 24-1-2012).

Baede jtuwona [estacién seca pasada] buscamos las jwana en Jwana inéwa. En el camino

nos encontramos con muchos joti, Jkododi, Abiyejuluwékajadi y Bateyodi. Pasamos
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Insertando una flecha para cazar, Kayama, 1971. (Foto Jacques Jangoux)




muchos dias de jkyo balebi. En el camino cazamos ajkuli [picure], jkwii [pava] y uli jkwayo
[marimonda], comimos jani maena jyu [jugo de miel de abeja pequenal. Nos quedamos en
varias jkyo nuwejkye [casas de campamento]. Subimos la montafia y antes de agarrar
jwana jena pedi permiso a Jwana aemo para agarrar solo hay que hablar y decir en el
mismo lugar donde crecen «voy a agarrar jwana para cazar». Corté muchas nujtiyebo
jwana anaia [cafias verdes] para traer. Cuando son verdes son mékido jawa [pesadas].
Bajamos la montaiia e hicimos jkyo nuwe. Prendi fuego y empecé a secar las jwana para
que se hagan derechitas y sean las mejores para cazar. Se ponen livianas cuando se secan.

Estuvimos jwekyadi amia [dos lunas, dos meses] (Jkai Yolo, 11-3-1998).

Cada recolector cosecha fajos de canas verdes de unos 20 kg cada uno, y los pesos se
reducen a la mitad, luego de una semana de curar y secar la cana con el fuego. Cada pieza se sostiene
y mueve cuidadosamente sobre las llamas por pocos segundos mientras se gira y endereza. Esta ope-
racion se repite por mas de una semana hasta que la cafia estd completamente seca, derecha y muy
liviana. El criterio efectivo de seleccién de las cafias es la longitud rectilinea, ademas de la textura, la

flexibilidad y porosidad. Las nuevas cerbatanas se prueban y se consagran,

Nuestros ancestros nos dijeron que la cerbatana es para cazar a los animales sin jugar
ni abandonarla, si no tiene buena punteria, se trae a la casa para limpiarla adentro. La
cerbatana siempre estd con su duefio en una zona fria y debemos respetarla pues puede
causar mucho frio y dolor de garganta hasta morir. Antes de comenzar a usar una nueva
cerbatana se mata a un pajarito, (como jtujkuli ijte, jkanawiné ijte) se consagra y se come
con los hijos. Después de esto al dia siguiente ya uno puede comenza a cazar animales

(Agustin Konojto, 4-11-2011).

Jwaiyé-aléjtd, flechas

Las flechas o dardos se tallan de las venas centrales y peciolos de especies de palmas,
awajto, ulu jkojko, jani bade o jatli. Se prefieren palmas jovenes con hojas maduras para elaborar las fle-
chas. La fabricacién de flechas es una actividad muy relajada que se efectia mientras se camina, se
yace en chinchorros, o se pasea. Son piezas flexibles que sacan de la fibra vegetal, miden unos 30-35
cm con un minimo grosor (0,5 cm), con un extremo romo y el otro muy agudo que muchas veces se
unta con el veneno de curare. Para ayudar a impulsar y orientar la fecha se amarran alrededor del
extremo romo un manojillo de fibras jkuméka bo similar al algodén que se obtienen del interior de los
frutos de ni jtabali jyéi, imo jtabali jyéi o uli jtabali jyéi atados con las fibras de jtuwé [curagual. Los arboles
de jtabali son muy altos y se ven facilmente, pero crecen solitarios y no se encuentran en todas partes,
ni florecen igual todos los anos, por ello, los joti hacen salidas especificas para encontrar sus frutos.
Algunas veces se dice que la caceria fallé porque los dardos no se tallaron con cuidado. Los dardos se

guardan en jwaiyéjye-bo [pedazos de canas de bambu] que funcionan como carcaj.
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Ante de ir a cazar al Ikyu duwéno ajkuli [picure] debajo de pijigiiao me despierto muy
temprano y desayuno la comida que hay. Quemo pldtano y con su ceniza me pinto
alrededor de la tetilla para que el picure venga rapido. Luego bajo mi jwaiyéjye-bo lo limpio
por dentro y cuando termino meto nuevamente las flechas, y las llevo alto hasta donde
estd la palma. Si las dejo en el suelo Ikyu duwéno ajkuli aemo lo ven y le cuentan al picure
para que no venga a comer. Me siento a esperar al picure y cuando lo veo saco la flecha y la
meto dentro de la cerbatana y flecho hacia el picure, que corre y espero a que muera. Luego

lo busco si estd muerto, lo amarro con bejuco y lo llevo a casa (Agustin Konojto, 14-11-2011).

Malawa, curare

El principal ingrediente del curare es una liana larga (20-25 m largo) que crece en
pocos lugares y se llama malawa ju ademas de una serie de plantas secretas. Malawa es un relajan-
te muscular usado para matar las presas. Monos, 0osos hormigueros, cuchi-cuchis y pajaros se cazan
con cerbatanas, flechas y curare.

Muchos adultos admiten no saber cémo hacer el precioso veneno de caceria y men-
cionan que como sus padres y abuelos, ellos cambiaban bienes (cafias de cerbatanas, carana, miel,

entre otras cosas) por curare con los eniepa. Algunos grupos conocian la ciencia del curare:

Mi papd cazaba con curare, nosotros mismos haciamos curare y cazdbamos mucho pues
por nuestra tierra hay muchos animales de caza como ajkuli, jkwajtibo, imo, jkali, jwaili,

jkododi (Salomén Konojto, 20-4-2002).

Otros conocen detalles minuciosos del proceso de elaboracién incluso:

La lefia para cocinar el curare prefiere que sea de iyé jyei (Victoria Jkujkyo, 28-6-2014). Se
prefieren bae ebojto [lianas jovenes| para hacer curare y jkulé ajwai [carbén, brasa] que
venga de duwéna jyéi jejte, la cuchara para revolverlo también puede hacerse de ese palo

y se usa solo para eso (Jkai Yolo, 7-8-1997).

Se estima mucho el conocimiento de la elaboracién del curare, incluso puede man-

tenerse en secreto.

La pasta de malawa se hace con varias matas como waneko jtawi, malawa ju, y jani
jlokwe jyéi. Ni jkwiyé ae [duefio de ese pajaro], cuando era humano todavia, enseiié a ni
mojto joti el arte de la malawa quienes lo ensefiaron a los Jkajojadi y estos se lo ensefiaron
a la gente antigua y asi lo pasaron hasta hoy (Luka Yolo, Jkawale, 25-1-1998).

Ni jkwiyé inventéd malawa para paralizar y matar jani jkwayo, jkwaijlé, jkijki, uli jkwayo,
jkwii, jwaili... muchos animales. Usé algunas plantas cuando vivia en Mojkelau uli inéwa

[altas montanas de la sierra Maigualida]. Malawa ju se esconde de la gente. No crece en
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todas partes. Katalina y yo buscamos malawa miji hace
unos dias y voy a prepararlo para que tengamos veneno

para cazar (Luis Yolo, Jkawale jedd, 2 al 10-7-1997).

Las lianas de malawa crecen en pocas
partes de toda la Guayana y esté en pocos lugares de los
territorios joti, tal vez por ello, el conocimiento de cémo
hacer el curare esta asociado a donde crece. En julio de
1997, en cano Jkawale [cafio Majagua bajo], Luis Yolo y
Katalina Jtitekya recolectaron dos uli nala [cestas gran-
des], ademas de un manojo de 12 estacas de la liana de
curare para un total de 49 kilos, con la intencién de fa-
bricar curare. Luis elabor6 el curare durante ocho dias.
Todo el proceso de malawa fue muy lento, duré méas de
una semana, y fue monitoreado atentamente por los
nifios del grupo, dos hijos de Luis, José, su medio her-
mano Toma ini Aubojkyo Jtute, y su primo Antonio Yolo

Aubojkyo (ambos de unos siete afios).

Luis QOlabu Yolo con su filtro para cernir el curare, 1997.
(Foto: E.y S. Zent)

La liana que recolectaron, crecia en una colina de bosque alto a cuatro horas de ca-

mino de su casa. Cortaron, recolectaron y trajeron los tallos hasta su casa, ayudados por José Yolo

Jtitekya, su hijo de cinco anos. En casa, Luis rallé la corteza del tallo de malawa con un cuchillo.

Usaron los materiales que nos ensefiaron los antiguos para hacer malawa como jwaiye

tejte, awajto ibuju ikyeka ju y jkudilé para amarrar, jlujluwe para cargar, cuchillo para

rayar el tronco de malawa ibuju, jani jto [ollita de barro] de la que sacan un poquito de

baede jae malawa [curare anterior, viejo] para mezclar. Empieza a raspar con cuchillo la

corteza superficial de la liana pero no usa lo mas superficial, lo que estd inmediatamente

abajo si sirve. El superficial lo guarda pues si ijti [alacran] ve que se bota hace que la

malawa no sea fuerte. Hay que poner en jtojko jya jkwa y al final bota con respeto todo

junto (Mario Liye, 17-11-2011).

Luego lo colocd jtota jkwa [dentro del pilén] y lo molié con un mortero limpio ela-

borado solo para hacer la malawa. Muy temprano al rayar el dia siguiente Luis se dirigi6 a una jkyo

nuwe cercana a su casa para concentrarse en la preparacién del curare. Coloco la corteza en una

pequena olla de aluminio muy limpia. Luego hizo un tipo de doble filtro largo de tres patas atado

con bejucos creando una estructura triangular. En su interior, colocé dos pisos de filtros con hojas

limpias de jtojko. Corté luego una pequena jwaiyé-aléjtd [flechas] de ulu-ejte, similar en tamano y for-

ma a las flechas de las cerbatanas. Luego tom6 dos hojas de jtokwo jena las molded como embudos

usando la flecha.
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Tal como los antiguos nos ensefiaron, debemos colocar la corteza rallada en embudo,
ajkwa mefoke mie, se agarra agua con la boca y se deposita con la boca no con la mano
en los tres embudos de jtojko jya por donde pasa y debe pasar tres veces por esa serie de

tres filtros (Mario Liye, 17-11-2011).

Colocé una olla limpia al fuego para hervir agua. Luis puso luego los dos embudos en
la estructura triangular, uno en la parte superior y otro, en la parte inferior, ambos sostenidos con
las flechas. Tomo el raspado de la corteza de curare, lo puso en una hoja y la vertié toda en el embu-
do superior. Colocé una calabaza limpia al fondo, debajo del embudo inferior. Luego tomo la olla de
agua caliente y la fue vertiendo lentamente desde arriba hasta abajo pasando por ambos embudos y
cayendo en la calabaza.

El liguido que sali6 es rojo intenso como el interior de la corteza. Luis observé que la
calabaza estaba a medio llenar. Coloc6 una segunda calabaza y recolect6 el contenido que ya se ver-
tié y nuevamente lo eché en el embudo superior, y lo dejé caer de nuevo en la calabaza. Repiti6 este
mismo procedimiento varias veces, es decir, el contenido pasé varias veces a través de los embudos.
Afiadié luego un poco de agua limpia fria a los embudos. Lo vertié por cuarta vez. Luego sali6 a cortar
lefia. El liquido fue vaciado por unos 45 minutos. Con ayuda de Katalina, Luis trajo tres rocas y brasas
para hacer un fogén en el suelo de jkyo nuwe. Prepararon una base donde descansaria una espatula
de madera que Luis tallé exclusivamente para hacer el curare con jani iniyo jyéi. Luis coloco la peque-

fia olla en el fogdn que apenas prendid en brasas.

Luego pasa a olla —calienta el agua y al estar muy caliente lo coloca en jani jto para que el

baede malawa se ablande y coloca en olla para bae malawa (Mario Liye, 17-11-2011).

Luis trajo entonces ale malawa jiiowa [polvo negro de malawa] extraido de béma jae
malawa ibuju budidi de jae [un bejuco silvestre relativamente pequeno, diferente a malawa] que cre-
ce mas arriba, en casa de Jkilijjlae Jtitiko y que le dio Jkili. Afiadié agua a la ollita, y tres porciones de
esencias: 1) algo del liquido filtrado que cay6 en la calabaza, 2) usando la pequeiia espatula vierte
curare liquido y viejo que esta en su pequeno recipiente de barro de curare, y 3) el extracto de pol-
vo negro de malawa que obtuvo del bejuco y le dio Jkili. Luis entonces, removid la mezcla suave pero
continuamente con la espatula de madera. Turné esta actividad con filtrar mas corteza de curare
fresco con agua, muchas veces. Luego tomo porciones frescas del contenido filtrado y por gotas lo va
afiadiendo a la pequena olla. Siguié removiendo y filtrando por las siguientes siete horas. Al final de
dia tomé la ollita, la tap6é muy bien y la colgd sobre el fogdn. A la mafana siguiente antes de rayar
el sol Luis continué con la misma actividad: rall6é con su cuchillo corteza de curare, lo filtré y coci-
noé de la misma manera por siete dias mas, otros cazadores reportaron cocinar la corteza por nueve
dias. Luis cociné la malawa con intenso cuidado y paciencia. La removia cuidadosamente con la es-

patula de madera.
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Se bate y coloca liquido nuevo revolviendo con cuidado, y se habla suave con malawa
«que se caiga cerca y rapido la presa y que cante antes de morirse, que sepa donde cae el
animal, que no me ponga loco» asi se habla, mifie udi béjkya jani diciendo estas palabras
se cocina revolviendo suavemente. Lo cocina solito, sin nadie mds. Para hacer malawa
tiene que echar varias veces el liquido. Cocinar y echar varias veces cuando uno ve que
arriba del liquido se pone como capa dura ya esta listo, no echa mds y sigue revolviendo
para que no se queme. Se usa solo brasas, no candela. Hasta que se pone duro, se saca

del fuego. Se hace una cuchara o espatula solo para eso, con palos como duwéna jejte

Durante todo el proceso y en las noches, Luis trabajaba muy privadamente sin tes-
tigos. El sexto dia él anadi6 ingredientes secretos a la mezcla negra pastosa que se habia reducido
significativamente de tamano y estaba concentrada. Luego de ocho dias de permanente coccién, Luis

removié la ollita de las brasas y la dejé enfriar tapada por unas tres horas.

Algunos lo enfrian con las manos haciendo pelotitas, amasan suave y colocan en la ollita
pequeiia de malawa. Si malawa se mezcla con sangre hace mds fuerte a la persona y a
la malawa. Si se esta cocinando malawa y Jkyo ae suena [trueno], jkyo udi de ibi hay que
dejar de cocinar curare pues el humo de Jkyo ae es frio, si se hace no sirve el curare y no
se preparan flechas para ir de caceria. SiJkyo ae estd en silencio si se puede hacer curare.
Si mi esposa tiene bebé chiquitito no debo preparar flechas, ini jkwa jnai doba ibi pues el
nifo se pone ronco y puede morir, cuando el nifio gatea no puede darse carne que se atrapé
con curare pues le sale llaga al bebé. Cuando la mujer tiene la menstruacion, no debe
comer carne ni acercarse a las presas que murieron con curare, pues la boca del cazador se
debilita con la sangre de la mujer que tiene la menstruacién por eso no puede ir de caceria

esos dias (Mario Liye, 17-11-2011).

Luis deposité el producto final en pequenios recipientes de barro cubiertos con hojas
de jtewa jwajwa. Lo at6 con una liana colgado directamente sobre el fogdn recibiendo calor constan-
te para prevenir evaporacién de la efectividad del veneno. Antes de que saliera el sol, al dia siguiente
Luis y Katalina, salieron de caceria y usando su nueva malawa cazaron dos jwaili. E1 dia nueve se ce-

rrd de manera exitosa el ciclo de fabricacién de la malawa.

Antes no habia curare. Pero habia muchas personas inteligentes fiédojadi eran astutos.
Nédoja, era una persona normal, ae [duefio del pajaro que canta jlamiyé] inventé la malawa
lo hizo solo por su inteligencia. Vivia solo por la montaiia Mojkelau junto con yuluwe [tubo
de cerbatana negro] y comia solo muy poquito casi nada. En ese momento ya habia ni joti
como nosotros, uno de los cuales se formé como Jkajoja y visité a Nédoja, y le pidi6 que

nos hiciera curare. Nédoja lo hizo con su propio veneno y con malawa-ju. Lo mezclé y lo
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Angela Juainkoa tejiendo, con su hija Neivis Baiyeja, 2016. (Foto: E.y S. Zent)

NI'JO







Jkamilo con su presa, 1998. (Foto: E.y S. Zent)

Carlos Julio Liye apuntando con cerbatana, 2007.
(Foto: E.y S. Zent)

entregd a Jkajoja quien trajo ese veneno y lo mostré a la gente. Mijkiiyé le enseiid a Jkajoja
cémo hacer el veneno, le mostré y le dijo «alli donde Uds. viven tiene que haber de ese
bejuco» y se lo mostrd. Y afiadié «en esa montaiia que se ve, Malawa inéwa, se encuentra
el bejuco para hacer malawa, se encuentra en zona efiepa». Ya casi no vamos por eso, si
queremos hacer curare, antes si ibamos. Pero tenemos que respetar mucho esa montaiia
pues el duefio del curare se pone bravo si la dafiamos. Atin existe, de alli se saca el curare
mads venenoso. No sé llama aemo, no es aemo el duefio del curare, es quien ensefié cémo
sacar el bejuco y cémo hacer el curare. Y Jkajoja les enseiié-mostré a los demds, lo que ellos
aprendieron y estos le enseflaron a la siguiente generacién hasta hoy, asi somos (Alberto

Melomaja, 27-1-2002).
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Malawa ibuju, es el Unico bejuco venenoso
aunque de una inmensa utilidad y efectividad para cazar, su

protector es Amia, la luna:

quien cuida al curare desde su casa, lo cuida desde el cielo porque
la luna tiene el curare mads venenoso, el mds peligroso, la luna
puede cazar mds rdpido con ese curare. La luna tiene su curare
amarrado, al final donde termina el bejuco. Lo agarra si necesita
cazar y da a la gente de su curare con partes del suyo que estdn
abajo (Noé Jono, 27-3-2016). Cuando los cazadores necesitan
curare hablan con Amia y le piden permiso para cortar la liana,
le conversan necesito esta malawa para alimentar mi familia y
por ello siempre lo da (Noé Jono, 27-3-2016), cuando se flecha a
una persona se molesta, y cuando se juega o habla mal del curare

enferma a la persona (Alejandro Molo, 14-3-2016).

Otros animales que producen venenos son
conocidos y respetados por los joti, como por ejemplo wiwé [pe-
quena rana], de la que se elabora un curare muy potente pero

peligroso:

Mi hermano Jwele venia de Jwaya balo de Duwéwe jedd, pero
vivia en Jtubi balo, por donde vive Uli jkulé ahora. Jwele agarrd

en el conuco wiwé para hacer curare y lo mordié en la mano, le

dio una fuerte picazén y murié por ello. Era un buen hombre, el \____ s
papa de Lgle, la esposa de Jkwajkya Jkibela, la esposa de Arturo, -Lucas M&16 con su cerbatana 2011
Armando y Jani Ladro, todos viven ahora aqui en Jkayo Ikwglg (Foto: E.y S. Zent)
(Jtukyabojlae Bowijte, 26-7-2002). Mi esposo Jwele agarré un fiédoja, wiwé un animalito
verde azul, queria hacer malawa pero lo envenend, él nunca lo habia hecho antes, pero

gente de Ikwaglg le dijo que podia hacerlo y el traté pero murié (Koko Yolo, 25-8-2004).

Lujkuwi, lanza

La lanza se fabrica con troncos delgados pero duros de una variedad de arboles, ni jto-
jkolo jyéi, jtijkéwejka jele, jkudilé jyéi, muli ji, uli malu jyél, jtuwomenejkejke jyéi, wenéwené jyéi, jani jwani jyel,
uli aejkwa jyeét, jkyejko jtawt, jtoba jyél, o jani jtijti jyél. Las puntas de las lanzas se hacen con las hojas de
machetes afiliados en ambos lados. Antes de tener muchos cuchillos las puntas se hacian con partes
afiladas de algunas jena bambusoides que como jani jtajwibo. Los roedores y mamiferos méas grandes
y de bajas densidades se cazan con lanzas. Con lanza se cazan animales que no mueren con facili-

dad con curare:
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Cuando yo era nifio ibamos con frecuencia de jkyo balebi. Habian muchas casas en Duwéwe
jedd. Jani ju tobaibi, jti ju malawa ju [cazdbamos con cerbatana y curare] jkwayo, imo,
jkali, jwaili, jkwii, uli jkwayo, jkyejko, usdbamos lanzas también para yowd o jkajwiyé.
Para cazar los antiguos nos ensefiaron a hacer au wai segtin lo que vamos a encontrar con
jkwil jtawi, jwaili jtawi, jkyejko jtawi, walijkyéna waj jtawi, jkamaya jtawi, uli jkwayo

jtawi, uli jkwayo fajkino (Manuel Jelani, 20-3-2002).

Yaya-aléjta, trampas

La trampas se hacen con muchas matas, incluidas las palmas y algunos bejucos Se
construyen pequenas casitas para esconder a los cazadores de ciertos animales de caceria, muchas
veces muchachos jovenes y las colocan cerca de arboles que tienen frutas a donde viene a comer los
animales. Desde alli imitan los cantos de pajaros, sonidos de otros animales o al contrario permane-
cen muy silenciosos esperando a las presas. Se usan hojas de ulu, jnema, malaya, jtali, o jkanawa jwajwa.
Hombres, mujeres y ninos pueden construir trampas para capturar pajaros con fibras de las hojas de

jani ba ji, o la corteza de bajtu jono jyéi atadas con diferentes tipos de bejucos.

Mi papad no tenia cerbatana cuando yo era un nifio pequeiio, por eso solo usaba lanzas.
Cazabamos solamente con lujkuwi y yaya [lanza y trampas]. Habian muchos mads animales
de caceria no era tan dificil como ahora encontrar qué comer. Haciamos unas trampas
con hojas de imo jtujku jya [Heliconia spp.] pegadas a los drboles donde duerme imodi
[araguatos] para impedirles que se fueran (Domingo Ijté, 31-7-2002).

Para poder agarrar o llamar a una perdiz con la mano, hay que silbar, pero primero hay
que hacer jkukuléni nuwe [choza casita hecha con hoja de platanilla del monte] y sentarse
debajo de ella. Cuando jkujkulédi oyen y los agarran duro, lo colocan debajo de las rodillas.
Si todos llegan sin dispersarse, los agarra a todos. Lo meten dentro de un canasto (Noelia
Jtibilio, 13-1-2012).

Para cazar al venado hay que preparar una trampa, se hacen lanzas de muye que son
muy venenosas, muy buenas para matar animales. Se hace un hueco en el camino del
venado que siempre va al conuco, la parte afilada mds aguda se deja hacia arriba y se
tapa las lanzas con hojas de muye u otra planta para que el venado no las vea. Se deja
bien preparada la trampa y cuando el venado llega al conuco en la noche se lancea. Las
personas van a ver en la mafiana y el venado estd con herida de lanza, y ellos se lo llevan
a comer. También se hace con las lanzas verdaderas que usamos. Esta trampa se la hace
porque come en los conucos batata, yuca, iame También lo hacemos en los conuco viejos.

Este venado rojo es bueno para que los nifios coman (Juan Wawarijkutea 27-6-2012)

Jniméla, el arco

Aunque conocido, el arco es poco usado. Se fabrica con la madera flexible y dura de

arboles como onejkajlijti ma jyéi, jedd baji, jwajwi ji, ikyeka manifio jyél y wajlikyé jyét.
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Nombre jo

a ibuju

ajkuli jyéi
awajto ji

awela jlude jyéi

bajtu jono jyéi

ijkyeka manino jyéi

imo jtabali jyéi
jani iniyo jelé
jani iniyo jelé
jani jkudilé jyér
jani jtijti jyéi
jani lojkwe jyéi
jani majtune hyai
jani malilé jyéi
Jjani wejkao jyéi
jedé ba ji

Jedd dowako jelé
jkajkado ju
Jjkaliméne jyéi
Jkanawa ji
Jkawale jyéi
Jkaya aiye
Jkolowa jkojko
Jjkudilé jyér
Jjkulijkuli

Jkwayo ju
Jjkyejko jtawi jyéi
Jkyo lewa jtujku ju
Jtajwibo

Jtali jkojko
Jtiikéwaka jelé

jtoba jyéi
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Tabla No 5.1: Sesenta plantas mas usadas para hacer los instrumentos de caceria

Nombre latin

Chrysochlamys membranacea

Attalea sp.

Dacryodes peruviana
Lecythis corrugata
Pterocarpus rohrii
Ceiba sp.

Miconia aff. Holosericea
Miconia sp.

Guatteria foliosa
Voshysia ferruginea
Sterculia pruriens
Schefflera morototoni
Schefflera morototoni
Pourouma sp.

Pourouma sp.

Couma macrocarpa
Phenakospermum guyanense
Caryocar microcarpum
Heliconia sp.

Attalea sp.

Duguetia sp.

Curatella americana
Prionostemma sp.

Ouratea castaneifolia

Guadua sp.
Mauritia flexuosa
Odontonema bracteolatum

Coccoloba fallax

Uso

Horqueta de tiro, juego

Juego practica boquilla y limpieza cerbatana
Dardos

Trampas, au ibu para instrumento
Trampas

Arco

Dardos

Atrae presas

Atrae presas

Curare de ancestros

Lanza

Curare

au ibu para instrumento, limpieza instrumento
Lanza

Limpieza instrumento

Arco trampas

Lanza

Atrae presas

Boquilla cerbatana

au ibu para instrumento, curare
au ibu para instrumento
Limpieza instrumento

Dardos

Lanza

au ibu para instrumento, limpieza instrumento
Atrae presas

Lanza

Limpieza instrumento

Dardos

Lanza

Lanza

Lanza
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Tabla No 5.1: Sesenta plantas mas usadas para hacer los instrumentos de caceria

Nombre jo
jtuwémenejkejke jyér
jwaeka jyéi
jwairio inimo jyéi
Jwajwi ji

jwana ini jtajwibo jyéi
jwana jyéi

jwilo jelé_

malawa hu
malawa hu
malaya ji

malowa jyéi
mafiabane ejta
manujne Jyéi

muli ji

ni jtojkolo jyéi
oneka lijta ba jyér
uli agikwa jyéi

uli jtabali jyéi

uli jwénewéne jyéi
uli lodou jyéi

uli- mau jyér

ulu ji

wajlikye jyéi

waneko jtawi

Yéwi, perro

Nombre latin
Parinari excelsa

Guazuma ulmifolia Lam.

Euterpe precatoria Mart.
Arundinaria sp.
Arthrostylidium schomburgkii
Bathysa sp.

Strychnos sp.

Tibouchina geitneriana

Geonoma deversa

Piper piscatorum
Schefflera morototoni
Socratea exorrhiza

Himatanthus articulatus

Virola elongata
Ceiba sp.

Brownea coccinea
Sloanea robusta
Tetragastris altissima
Attalea maripa
Ecclinusa guianensis

Hirtella bullata

Uso
Lanza
au ibu para instrumento
Juego préactica
Arco juego préactica
Cerbatana
Cerbatana
au ibu para instrumento
Curare
Curare
Trampas, curare
Curare de ancestros
au ibu para instrumento
Boquilla cerbatana
Lanza
Arco
Lanza
Dardos
Lanza
Limpieza instrumento
Lanza
Dardos curare
Arco

Curare

Aunque no son instrumentos, los perros son muy apreciados por lo joti para en-

contrar animales de caceria e incluso los intercambian como bienes comerciales. A los perros de

caceria se les da tratamiento especial para aumentar sus habilidades rastreando y encontrando

presas, por ejemplo:

jkajwiyéni jwaedowaeibi yéwi jyaodi bouma jadi, se les acerca hormigas para que piquen

a los perros y se las frotamos en el cuerpo para que encuentren baquiros (Ulija Jliye,
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11-5-2002). También baiian con la yerba awali jelé, una
matica que no solo lo desinfecta de piojos y pulgas,
sino que ademads, lo hace mejor cazador para encontrar
presas (Jani Yéwi, 11-11-1998). A los perros los bafiamos
inmediatamente después de que lanzamos a una danta,
con lo que tenia en sus tripas, los restos de las matas
que el uli yowd tenia en su barriga cuando lo matamos

(Alabala Aubojkyo, 12-5-2002).

El bano ritual mejora la capacidad
del perro para olfatear y encontrar animales en las

siguientes cacerias.

El perro cazador de Jkujkyo,
Jwana Inewa, 1998. (Foto: E.y S. Zent)

Jani ju jtobaibi, jani dojkwe jtobaibi,
cazando con cerbatana y lanza

Los bafos rituales no son exclusivos de una especie, al contrario, son practicas muy
generalizadas y cotidianas que se hacen para mejorar las capacidades y habilidades de una persona en
un amplio numero de actividades. En el caso de la caceria, la persona quiere estar armonica con todo
lo que existe en la tierra y también ser habil, tener buena punteria y ser escuchado por los aemo de los
animales para que le den presas. Haciendo con frecuencia au wai, au dili y nana duwi la persona garan-

tiza mucho de su éxito. Desde muy jovenes los joti empiezan a practicar estos hébitos muy antiguos:

Vi a papa como hacia au ibu, au wai para cazar con jkwayo jtawti, jkwii jtawi y empecé
a hacerlo, estaba atin nifio. Tomaba 6 [cortezas] mezclado con agua de diferentes drboles,
vomitaba, me lavaba. También usé wejkao aiye para hacer jkawake [hojilla pedazo de
metal afilado para escarificar el cuerpo], me cortaba y sacaba sangre que colocaba en
nimodi hormigas (Gabriel Tiloja, 24-12-2004).

Empecé a hacer au wai cuando era pequefio de unos 11-12 afios, antes de tener el hueco
en la nariz. Me enseiiaron mama y papa sobre los drboles y animales buenos para cazar
y hacer au wai como jkamaya jtawi, jkwayo jtawi, jkwii jtawi, jani jutobaibi. Después
de que hago au wai voy al monte y veo mucho mas caceria y escucho mds. Lo hago
para mejorar la punteria antes de ir a cazar, después de cazar no hago au wai (Alvaro
Uljjtudena, 27-4-2002).

Para ser buen cazador, hay que hacer au wai por la nariz o la boca. Empezamos desde
ninos a los 10-11 aios. Todos hacemos au wai, hombres y mujeres. Con ello se purifica
el cuerpo. Las mujeres hacen au wai también cuando estdn enfermas no tienen ganas de
comer o tienen debilidad. Para mejorarse mezclan agua con conchas de Alawini, agarrar y

usar (Hernan Juareajtefia, 27-1-2002). Con Jkwayo jtawi se hace au wai fio jkwa, es bueno
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Jorge Baiyeja, 2006.
(Foto: E.y S. Zent)

tomar en la nariz para cazar mejor (Alberto Melomaja, 26-1-2002). Hacemos au wai para
cazar cuando vamos de jkyo balebi. Nos ensefian desde chiquitos. Se hace una mezcla de
ulu jeme [racimo de cucurito], con diferentes hojas, que salen del piso, también le afiadinos
lo que parece tela de araiia pero no es lo mismo, mezclamos varias cosas y lo ponemos en
la nariz (Salomén Konojto, 20-4-2002).

Los primeros joti, hijos de Namuliyé au que salié del drbol dijeron a nuestros antiguos que
hiciéramos au wai y por eso nosotros lo hacemos cuando vamos de caceria. Si no lo hacemos
no cazamos nada, si lo hacemos por eso cazamos. Le estoy enseiiando a mis hijos, a mi me
ensefié el papa de Alberto a usar muchos drboles como imo jtawi, jwaléjte jkwayo jtawi,
para jani jkwayo judobaibi [cazar mono capuchino], jwaill ini, jkamaya jtawti, jkwaijlé jtawt,
jkawale entre otros. Sacamos con cuchillo miji [la corteza] concha interna que estd adentro
del tronco y hacemos najli dikye [estrujamos], no lo cocinamos, lo tomamos o metemos
directamente en la nariz o la boca crudo. Lo hacemos aki, [antes de cazar], bae jkyado
baedona, [tempranito el mismo dia en la mafana], asi regresamos en la tarde bien y con
animales cazados. Au wai jti jawa juluwéde jti jawana. Es bueno hacerlo todas las veces que
vamos de caceria, si no lo hacemos tenemos poca fuerza, nos debilitamos. Se siente fuerza
cuando se hace, si no se toma muchas veces, el cazador no se hara fuerte. La gente también
nos dice a los cazadores que tomemos todas las veces cuando vamos a cazar que debemos
prepararnos bien, tomando el au wai. Nos hace fuertes, buenos. Es algo muy importante de

nuestra cultura que no debe cambiar (Jorge Baiyeja, 21-12-2004).
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Tabla N° 5.2: Animales mas comiinmente cazados

Nombre jo Nombre latin Nombre espafiol Peso (%) Rango
uli jkwayo Ateles belzebuth Mono arafia comun 23,03 1
yowd Tapirus terrestris Danto 20,31 2
uli jkajwiyé Tayassu pecari Baquiro 13,15 3
ini ajkuli Agouti paca Lapa 5,96 4
imo Alouatta seniculus Mono araguato 4,36 5
uli jwaili Crax alector Pauji culo blanco 4,34 6
ni jkwii Pipile pipile Pava rajadora 4,22 7
Jkyado ajkuli Dasyprocta leporina Picure 3,94 8
jani jkwayo Cebus olivaceus Mono capuchino comun 2,99 9
Jkwaijlé Chiropotes satanus Mono barbudo 2,94 10
kyabo aulé Paleosuchus sp. Caiman enano 2,11 11
uli jkamaya Ara chloroptera Guacamaya roja 1,39 12
Jkali Sciurus igniventris Ardilla rojiza 1,16 13
jani ojko Dasypus kappleri Cachicamo guayanés 1,08 14
uli moko Tamandua tetradactyla 0so hormiguero 0,92 15
uli jkodo Penelope jacquacu Pavo de monte 0,82 16
jani jkajwiyé Tayassu tajacu Chécharo 0,74 17
jani jwaili Psophia crepitans Grulla 0,74 18
Jtawo jkajwiyé /walijkyéna  Nasua nasua Coati comun 0,68 19
jedéa jwaili Mitu tomentosa Pauji culo colorado 0,44 20
Otros 4,68

Los joti cazan casi diariamente en las comunidades mas alejadas, y cada 5-6 dias, en las
comunidades més grandes. Las cacerias se hacen en el medio de la selva, cerca o lejos de las casas a veces
incluso en los conucos. La mayoria de salidas de caceria empiezan antes del amanecer. La ruta a tomar
depende del cazador, del animal que se va a cazar, si es tiempo seco o de lluvia, si hay arboles con fru-
tas o de si alguien sonoé algo o vio pistas de animales, entre otros factores. No hay derechos exclusivos ni
propiedades sobre areas de caceria. Aunque pueden tenerse caminos y rutas abiertas por cazadores espe-
cificos, cuando vivia en Duwéwe jedd teniamos nuestros caminos de caza que cualquiera podia usar, incluso gente de
otras partes (Jtukyabojlae Bowijte, 22-8-2002). Los cazadores se mueven con libertad por los territorios joti
en un radio de unos 20 kilémetros alrededor de las tierras que rodean sus casas. Los promedios de dis-
tancia de cacerias exitosas se extienden de 1 a 9 kilémetros. Los animales més frecuentemente cazados

con los instrumentos descritos antes, suman alrededor de 43 especies de mamiferos y 65 especies de aves.
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Como muchas de las plantas que se usan para fabricar los instrumentos de caceria
son o fueron personas, tienen la posibilidad y voluntad de transferir sus propiedades y poderes al
cazador, incrementando sus habilidades para capturar presas. Igualmente, muchos de los animales,
como se vio en el capitulo anterior, eran personas al principio de esta tierra. En ese sentido hay mu-
chas conexiones invisibles entre plantas, animales, hongos, sol, luna, Jkyo aemo, muchas entidades
no palpables y ni joti tanto hombres como mujeres. Muchos enlaces se rompen facilmente cuando
se hacen cosas indebidas que los antiguos han ensefiado que se hagan o no se hagan, como comer
lo que no se debe en ciertas condiciones (cuando se estd embarazada, o cuando se esta en el rito de
paso o funerario), andar por los lugares sagrados o hacer ruidos donde se debe estar en silencio. Una
de las acciones mas comunes que desconecta a una persona es el manejo incorrecto de sustancias
y esencias. En el arte de caceria, las técnicas corporales de au wai, au dili y nana duwi son parti-
cularmente importantes, atavios colocados en el cuerpo incluso pueden contribuir a ser mejores
cazadores, cuando yo era un muchacho de unos 13 aflos, mi papd me abrié las orejas y colocé jkwil 6 [plu-
ma de pava] para hacerme mejor cazador (Alabala Aubojkyo, 23-8-2002). Incluyendo mayoritariamente
plantas aunque también hongos, artréopodos, algunos mamiferos y peces, los joti utilizan al menos
120 especies diferentes al aplicar algunas de ellas. Las partes de las especies que se usan, a dife-
rencia de la comida, es categorizada como ejkajka [causticas, picantes como el aji], jtijtiké [amargas],
juluwéde [fuertes], wiké [acido, agrio] fio jtiki [que produce estornudos]. Es decir, estimulos sensoriales
que indican la posibilidad de producir alguna reaccién en la persona, la consecuencia mas espera-
da es establecer o restablecer conexiones de intercambio armoénicas con los Jkyo aemo, y las presas
de caceria para ser exitoso.

Las conductas indebidas antes, durante y después de alguna caza, pueden hacer
que el cazador pierda sus habilidades. A través de estas técnicas una persona puede recuperar

sus destrezas.

Wana
Un enlace delicado que cuidan mucho los joti es el manejo correcto del waria, [bilis
del higado o vesicula, sustancias biliares], pues si se rompe, el cazador pierde la capacidad de ser y

mantenerse exitoso atrapando presas,

El warfia es espeso y que se encuentra dentro del odede [higado] al interior de sus cuerpos
aunque algunos animales no tienen. El waiia es jtijtiké [amargo], como el curare, lo tienen
para no morir (Alberto Melomaja, 19-1-2002). Con mi mamad aprendi del wafia. Muchos
animales tienen waiia para no morir cuando los tratan de matar con curare, el que no tiene
se mata con lanza. Waiia es muy amargo por eso el curare deben ser lo mismo también
amargo, iguales para tener fuerza. Los animales que tienen waia son pauji, pava,
araguato, capuchino, coati, guacharaca, mono negro, marimonda, tucdn, chigiiire, picure,
lapa, guacamaya, chdcharo y danta. Los que no tienen son ardilla grande, ardilla pequefia,

puercoespin, venado y zamuro (Baleko Jtitekya, 19-8-2004). También tienen wara nujtibo
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jlalu, cuchicuchi, mono de noche, olingo y jkujkujto bule jkalika ja un animal parecido a
jkijki pero amarillo (Alberto Melomaja, 3-7-2014). Los antiguos decian que baquiro no tiene
wafa porque empezé como fiame negro y tienen pelo largo. Uli jkwayo y jani jkwayo
empezaron como personas por eso tienen waia. (Domingo Ijté, 30-6-2003). Hay que sacar
el wafia [liquidos biliares] de los animales con cuidado para que no se rompa. Si se rompe
los animales no caen la siguiente vez que se vaya a cazar. Se hace un hueco al lado del
fogdn, y siembran el waiia alli en el fogén. El waiia se rompe cuando lo sacan duro. Si se
rompe hay que arreglarlo otra vez con awela jlabo, es un tipo jtami fiajkino [hongo largo]
que nace en jtawi bo [tronco de un arbol caido]. Se corta la lengua con la hoja de ni wejkao
(el arbol del que se come las frutas) para que salga mucha sangre, se pone en la lengua,
awela jlabo, es amargo, (Salomon Konojto, 20-4-2002). Cuando sale mucha sangre de la
lengua se guarda en una hoja y se echa sobre jkyo waiia, jawa waia jwaléjte iajkino
[hongo negro + 4-5 cm] que en el suelo sobre palo viejo, es corto igual que waiia de animal,
y se mezcla alli la sangre y alli se recupera la punteria (Alberto Melomaja, 25-4-2002). Si se
rompe el waiia del uli jkwayo u otros animales, se pierde la capacidad de matar animales,
para recuperarla, hay que colocar en la nariz una gota del liquido de uli jkwayo wafia
flajkino que crece en los troncos caidos de los drboles en la selva. Wafla tiene un insecto

muy pequeiio viviendo dentro de él (Domingo Ijté, 30-6-2003).

El waria fue inventado y es un dispositivo creado al inicio de este tiempo,

Los animales eran gente antes por eso cazaban y hacian curare, uno de ellos, Uli Jewayo,
era muy inteligente y cre6 muchas cosas entre ellas inventd el waiia para que él y todos
los jkwayo no murieran nunca. Las cosas que pensé que eran inutiles fueron descartadas
y mds tarde algunas de ellas se convirtieron en diferentes elementos que se encuentran
en la tierra hoy dia. Una de ellas es uli jkwayo waiia fiajkino o jkyo wafa fiajkino [hongo
de marimonda] que brota en troncos en descomposicién de la selva. Este hongo es una
persona con mucha energia que restaura la fuerza de la persona para cazar presas. Jkyo
warfa fiajkino se conecta con la tierra es un punto a través del cual las personas se pueden
comunicar con la tierra. Jkyo waria fiajkino se parece al waiia del uli jkwayo y ayuda a
conversar con Jkyo aemo de los animales. Solo las personas-animales que recogieron el
jkyo waiia al principio de los tiempos desarrollaron el waiia dentro de sus cuerpos, los
animales que no tienen wafa son los que no buscaron el jkyo warfia fiajkino en el comienzo
de esta tierra. Cuando una mujer estd embarazada puede manipular el waiia y el hombre
puede cazar, pero si tiene la regla el hombre, su esposo, no puede cazar y la mujer no puede

tocar el waia (Alvaro Ulijtudefia, 27-4-2002).
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Ju dekae, cazar y soplar

En general, los cazadores joti manejan un conocimiento enciclopédico de todo lo
que esta en sus territorios, su sabiduria es palpable e impalpable, mucha de la cual ha pasado de ge-
neracién en generacion, y otra, varia mucho de cazador en cazador ya que han experimentado cuél

mecanismo y estrategia es mas efectivo para cada uno:

Empecé a hacer au wai jani ju jtobaibi antes de abrir mi nariz. (Jorge Baiyeja, 21-12-2004).
Cazdbamos con lujkuwi [lanza] animales de la tierra como danta o bdquiro y con jwana
animales de los drboles como pava o mono. Mi papa me llevaba a cazar en silencio, yo solo
miraba y aprendi y después iba a cazar solo. Cazaba desde antes de ponerme el palo en
la nariz. Haciamos au ibu y au wai para cazar con diferentes drboles, jkwayo jtawi, jkwii
jtawt o, tomdbamos las cortezas, hojas y demds con agua, vomitabamos y lavabamos una
y otra vez. Usdbamos otras cosas también como hojas de wejkao para cortar la lengua y
sacar sangre para tirar sobre la casa de nimodi [hormigas], jkodo fiajkino y jwaili iajkino
au wai, son hongos buenos para cazar duwéwe jwaili (Raul Wawaalikuetea, 24-12-2004).
Si el animal de caceria no cae podemos tomar nimodi [hormiga] la ponemos en la boca
y lengua para que nos pique y caiga. También hacemos au wai fiona ja, uli jkwayo ju
(Ali Jkailebo, 25-12-2004). Se pide animales a Jkyo ae y se hace au wai, para ser buen
cazador. Cada drbol tiene utilidad. Cada au wai que se usa con diversos drboles tienen
explicacién diferente. Cada grupo o banda de joti usa diferentes drboles. Namona jawa [lo
verdadero], por su cultura por la forma de ser de cada banda. La gente experimenta por
su cuenta ademds de lo que les ensefiaron los mayores. Alawini es juluwéde, muy fuerte
y por eso se usa para no enfermarse para vivir fuerte. Pero para ser buen cazador se hace
au wai con jwajwi ji, jkwayo jtawi, jkyeko jtawi, jkwii jtawi... Hay muchos drboles que
pertenecen a los animales; por eso, si quiero cazar determinado animal mds fdcilmente,
uso su darbol. Por ejemplo, jkamaya, mi jkolabe, [raspa la corteza del arbol jkamaya que
pertenece a la guacamaya] saca la savia y lo toma en la boca, la escupe o la pone en la
nariz pero no la botan, es para siempre, ejkajka [picante]. Algunos drboles son como aji,
otros amargos, otros producen estornudo, de los que son fuertes solo debemos agarrar un
pedacito y vomitar. La mejor penetracién es por la nariz y muy fuerte. Los mds jovenes

deben practicar con drboles que no son fuertes (Gabriel Tiloja, 24-4-2002).

Las diferencias entre las personas dependen del grupo y region del que provienen, asi

como de sus experiencias familiares e individuales,

Gabriel: Todas las veces que se caza es bueno hacer au ibu o au wai para aumentar los
resultados exitosos. Hay que prepararse para hacer au wai o au ibu. Aunque no se deja
de tener sexo si se ayuna un poco. Cuando la persona se levanta y va a hacer au wai

no se come, después de hacer au wai si se puede comer normal. Se raja la corteza de
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algunos drboles y se frota todo el cuerpo directamente sin baiiarse, la esencia estd mads
concentrada y asi se encuentran mds facil los animales para cazarlos. Al hacer au wai
todo el cuerpo se conecta con la esencia del drbol, lo que produce cada drbol, sea veneno,
picante, dcido, amargo.

Noé: A mi papa le enseii6 baede jadi a hacer au wai y él me enseiié a mi. Algunas plantas
fajti juluwéde [son muy fuertes] para hacer au ibu [bafarse] y ser buen cazador. También
muy efectivo es nana duwi. Los drboles tienen jkwanakao que sacamos para pintarnos
el cuerpo, lo hacemos con maiana jyéi, alawini jkulilu nana. Con jkaliweki nana nos
pintamos el cuerpo para cazar, hacemos igual con las ponzofias de animales venenosos
como ijti [alacran], las quemamos, cuando estan cenizas, tomamos el polvo y lo mezclamos
con nana para pintarnos para cazar. Con wejkao jya se lija la lengua, sale sangre y la
sangre del labio se echa en el hueco de la hormiga 24 [Paraponera clavata] grande, que en
nuestros territorios hay de tres tipos, uli inedi, ae jkonodi, y uli ae inédi, son hormigas
venenosas, ese veneno se contagia a la persona que lij6 su lengua, bota la debilidad y solo
queda fuerza para cazar. Usamos igual también nimo, hormiga roja pequefia, todos son
flede jadi [organismos fuertes que producen dolor] y eso se contagia, se pasa al cazador.
Todas las propiedades de los drboles o animales con los que hacemos au ibu, au wai, se
nos pasan a nosotros, quienes los recibimos en nuestros cuerpos, las caras.

Gabriel: no me pinto con jkwanakao pero si uso au wai con algunos fiajkino y también
como mucho awajto fiajkino

Noé: yo no uso fiajkino au wai para cazar. De la colita del alacrdan sale un liquido que
mezclamos con agua y metemos en la nariz para cazar. El alacran no hace daiio. También
sacamos la punta de la colita de la culebra, la mezclamos con agua y la insertamos dentro
de la nariz para cazar mejor.

Gabriel: también usamos mu abo [puerta del nido de avispa] mu inimo [gusanito del panal
de avispas] para pintarnos el cuerpo. Otra cosa que hacemos para ser mejores cazadores
es ijkoni wejtodi a nene [nos frotamos labios y punta de la lengua con orugal. (Gabriel Tiloja

y Noé Jono, 24-4-2002).

El dialogo entre Noé y Gabriel es muy similar a lo que dicen otros cazadores, como se

vio arriba, Clemencia mencioné aspectos analogos que otros también comparten,

Para cazar animales traemos jani maluwé nana, jwana maluwé nana jkwa maluwé
[carafia, resinas medicina de caceria] de varios drboles que provienen de donde nace la
cerbatana. Cuando se caza yowd [danto] se le sacan las tripas, y del ijkwdju [corazdn] sale
una cosa blanca, ine jae-bo es como carne, eso se quita y se usa solo para hacer la caraiia.
Se saca y ahtima sobre el fogén. Cuando ya estd bien ahumado se quema y se prepara
polvo como se prepara tabaco, najli dikye, [estruja hasta pulverizar] y se echa dentro

de nana [carafia, resinas de los arboles] y alli se pone negro. Hacemos igual con muchos
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(Foto: E.y S. Zent)

animales de caceria y quemamos sus ijkwdju ine jae-bo [pedacito de carne del corazén],
de jwaili, [pauji], jkajwiyé [baquiro], jani jkwayo [capuchino], uli jkwayo [marimondal,
jkwii [pava]. Hacemos este compuesto solo para la caceria, para ser buen cazador. Si la
mujer es cazadora también hace jani wai jtujku aiye [en menor cantidad]. Para au nana
[pintura corporal de la mujer] pintar con jani wai jtujku aiye y uli woi jtujku aiye. También
para las mujeres se hace con las hojas de esos drboles maluwé nana. Otro ingrediente que
ponemos al nana es mu ju abo [puerta de la casa de avispas] se quema igual, se hace polvo
y se mezcla solo para la caceria. Para hacer a los nifios mds fuertes para cazar hacemos
nana con ijti [alacran]. Igual el alacrdn se ahtima y al estar bien ahumado se quema y se
une al nana se pone dentro de carafia y se queda negro para pintarnos, también la boca
solamente cuando se va a cazar a los animales. Ayuda a tener buena punteria que no

pelen al crecer para hacerlos buenos cazadores (Gilberto Jjté, 27-12-2004).

El veneno del escorpion y el de algunas culebras es similarmente efectivo luego de

que se extrae, mezcla con agua e introduce en la nariz. La narrativa antigua joti recuerda al alacran

como un gran cazador en tiempos primordiales y por ello estd muy asociado a la caceria.

Ijti era persona y buen cazador. Tenia tres flechas solamente para cazar, era muy bueno.
Después de cazar mucho entraba en el drbol de Jwaiyé ulu jyéi, que es una persona, vivia alli,

donde guardaba sus muchas flechas con las que cazaba. Cuando le preguntaban contestaba
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que no las tenia alli, pero si metian dedo en donde tenia flechas la persona se moria picada
por las flechas. Entonces las personas le dijeron que no querian eso, y él se escondié, cambid

y transformé en alacran y vive escondido en las hojas (Alberto Melomaja, 27-4-2002).

Como se ha indicado, los jotI tienen un gran conocimiento ecolégico especiali-
zado, tanto de cada animal (de sus habitats, etapas de desarrollo, habitos y costumbres) como

de las formas en que tradicionalmente se los ha atrapado exitosamente:

Para cazar danta pedimos a los aemo para que nos den un animal para que lo cacemos
rdpido y no se escondan. Hablamos con Jlae. Cazdbamos solo con lujkuwi no teniamos
curare (Marina Jono, 24-3-2004). Yowd maejno bao ijté [medicina de caceria de danta], para
ser buen cazador de danto debe hacerse lo siguiente. Primero se agarran las matas que
come el danto, de todo lo que come hasta las conchas de kolowa, de todos los restos
de lo que deja el danto y se estrujan. Segundo, con esa mezcla estrujada se hacen dos
cosas, nana duwi jkaliweki duwiéki se mezcla con caraiia para pintar el cuerpo, y au wai,
echar 3-4 gotas de esa mezcla en la nariz para tener buena punteria. En otras partes se
baiian con la mezcla que incluye al menos las siguientes resinas de los drboles de jkaile,
delela, wanema, fiane jtawi un drbol muy grande de fruta grande que no come la gente
pero yowd si come. En especial se coloca jtujku aiye, hojas que son su comida preferida,
jkalawiné jkojko, jkawai jya buka, au ibu con diferentes plantas (Alejandro Molo, 14-11-
2011). Para ser buen cazador de danto hay que bafiarse con hoja de jtijkwiwili, que se
prepara con la flor de tabaco mezclado con jengibre, aji picante y agua. Al mediodia se
saca el agua de la casa. La mujer hace un circulo de bejuco y baiia al hombre sentado
dentro del mismo. No puede botarse nada, el pedazo que queda debe dejarse dentro de
la casa para siempre. También se pinta con las plantas que come el danto las mezcla y
hace polvo para caraiia (Agustin Konojto, 14-11-2011). Para cazar mono araiia y capuchino
se hace au wai tempranito, cuando estd oscuro todavia, se usa jkwaijlé ibuju [liana larga
de unos 18-20 m y tallo de 9 cm de grosor] miji najtaidikye [se raspa la corteza] ju jawabo
au wai [también se toma algo de la fruta que es parecido a un cambur verde] con eso los

animales caen muertos rdpido (Jkai Yolo, Jtujku jed4, 26-11-1998).

Algunos animales de caceria se crian para comer

Si voy de caceria y encuentro el nido de jani jkajwiyé, agarro la cria y la llevo a casa
para criarla, dejo que duerma en la casa en las noches para que no se haga bravo con las
personas, lo alimento con pldtanos, pescados, cangrejos y todas las comidas nuestras.
Cuando se hace grande lo dejo amarrado con un bejuco para que no se vaya. Si una
persona va para el conuco, se desamarra para que venga con nosotros. Ya grande estd

listo para matar y comer (Mariela Yaluja, 11-4-2012).
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Tabla N° 5.3: Las aves mas cazadas

Nombre jo
Awali weyo
Awela jkyejko
Jani jwino
Jani jkalidi
Jani jkamaya
Jani jkodo
Jani jkyejko

Jani jwaili

Jani jwayo malujkojko

Jani konojto
Jani malad
Jani malo
Jani weyo
Jedd jkwi
Jedéd jwaili
Jkai
Jkanajkaha
Jkanawiné ljte
Jkilejkd
JKili

Jkodo
Jkujkulé
Jkwaijlé ijte
Jtowaiyo
Jtujkuli
Jtumilolo
Jtuwié
Jwajwinala
Jwayo malujkojko
Jwelu
Jyoba
Malujkojko

Nombre espafiol
Gallineta de monte
Pico de esmeralda
Vencejo cuatro ojos
Cucarachero chocorocoy
Guacamaya amarilla
Guacharaca

Tucéan pico amarillo
Grulla

Sorocua colinegra
Conoto negro
Paloma cara roja
Palomita

Perdiz encrestada
Cotta olivacea
Pauji culo colorado
Cotorra cabeziazul
Guacamaya enana
Telegrafista

Loro cabezinegra
Tilingo acollarado
Uquira

Gallineta cuero

Azulejo golondrina

Aguaitacamino semiacollarado

Colibri

Gallineta chica
Atrapamoscas duende
Tibi-tibe

Sorocua coliblanco
Gallito de las rocas
Guacamaya verde

Quetzal coliblanco

Nombre latin

T. major
Aulacorhynchus salcatus
Cypseloides cherriei
Campylorhynchus nuchalis
A.ararauna

Ortalis ruficauda
Pteroglossus flovirostris
Psophia crepitans
Trogon melanurus
Psarocolius decumanus
Geotrygon montana
Leptotila verreauxi
Colinus cristatus
Phalacrocorax olivaceus
Mitu tomentosa

Pionus menstruus

A. nobilis

Picumnus spilogaster
Pionites melanocephala
P. torquatus

Penelope jacquacu

C. variegatus

Tersina viridis

Lurocalis semitorquatus

Tinamus guttatus
Arundinicola leucocephala
Bartramia longicauda

T. viridis

Rupicola rupicola

A. militaris

Pharomachrus antisianus

Familia
Tinamidae
Ramphastidae
Apodidae
Troglodytidae
Psittacidae
Cracidae
Ramphastidae
Psophiidae
Trogonidae
Icteridae
Columbidae
Columbidae
Phasianidae
Phalacrocoracidae
Cracidae
Psittacidae
Psittacidae
Picidae
Psittacidae
Ramphastidae
Cracidae
Tinamidae
Tersinidae
Caprimulgidae
Trochilidae
Tinamidae
Tyrannidae
Scolopacidae
Trogonidae
Rupicolidae
Psittacidae

Trogonidae
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Nombre jo Nombre espafiol Nombre latin Familia

Mano kwa weyo Ponchita C. soui Tinamidae
Manune Carpintero real Campephilus melanoleucos Picidae
Mouwiwa Paloma colorada Columba cayennensis Columbidae
Ni jkamaya Guacamaya bandera A. macao Psittacidae
NI jkwii Pava rajadora Pipile pipile Cracidae

Ni kanojto Conoto pico encarnado Gymnostinops yuracares Icteridae

Uli jenowaidi Vencejo castafio C. cryptus Apodidae

Uli jkamaya Guacamaya roja A. chloroptera Psittacidae
Uli jkyejko Piapoco pico curvo Ramphastos cuvieri Ramphastidae
Uli jwaili Pauji culo blanco Crax alector Cracidae

Uli konojto Conoto verde P, viridis Icteridae

Uli Weyo Gallina azul T. major Tinamidae
Walima jkyejko Tucan picuo R. vitellinus Ramphastidae
Wenéwené jkyejko Tilingo multibandeado P. pluricinctus Ramphastidae

El tratamiento especializado es diferente para cada animal, pues ha probado
ser exitoso en el pasado y se repite esperando alcanzar el éxito en muchos mas eventos de ca-

ceria. En el caso de algunas aves hay un tratamiento especializado muy interesante:

Se cria jkujkulé [perdiz] para atraer mas jkujkulédi. Criamos uno solo que atrae con el
canto a otros. Las mujeres ensayan, cantan como jkujkulé y ademds se coloca au wai
al jkujkulé que criamos y se convierte en muy inteligente. Buscamos ejkodi bo majadi
[gusanos] que viven dentro de un bejuco del monte y se lo ponemos en la nariz al jkujkulé
que estamos criando y entrenando para que atraiga mas jkujkulé para cazar y alimentar.
Si son jkujkulé jovenes atrae muchos. Esto lo hacen muy especialmente los nifios y las

mujeres (Alejandro Molo, 14-11-2011).

Como puede notarse de los testimonios joti, las salidas de caceria son muy pocas
veces solitarias, y mucho mas comunmente en parejas de esposos, hermanos, hermanas o ado-
lescentes, y en grupos, pues la sociedad joti es gregaria, disfruta la compania. Dependiendo de la
presa a rastrearse, las cazas colectivas incorporan tantas personas como sean disponibles en la co-
munidad, perros y algunas técnicas de captura como inijtile como sucedid en Jkalae balo. Enrike Yolo,
Bakyo Jtitiko y Jtoma Aubojkyo, estaban de jlyo balebi y notaron en el camino yowd inéjké [huella de

danta] de un animal que habia pasado por alli dos dias atrés. Bakyo tenia colgado en su cuello un
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waiye bo jtajwibo [pequeno tubo de cafia de Guadua sp.]
donde guardaba pedazos de las raices de dos plantas,
uli jkaliméne jkdjko (Cyperaceae) y duwéwe bule iné jkojko
(Marantaceae). La primera es blanca con olor y sabor
agrio fuerte, la Ultima tiene un agradable e intenso
aroma. Con las espinas de muli ji, Bakyo rallé pedazos
de las dos raices, las mezcld, y cant6 con voz muy sua-
ve. Enrike ayudo a abrir un hueco debajo de la huella
de la danta y enterraron la mezcla alli. Luego la cu-
brieron con jtawi waliniwajka [trozos de maderas algo
podridas] y la taparon con hojas y palitos de unos
20 centimetors de jtuniwédi jelé. Con sus pies los tres
pisaron bien con tierra el hueco. De esta manera ac-

tivaron el inijtile una técnica que atrapa la huella de

Bowijte, Majagua, 1973. (Foto: ®Jacques Jangoux) los animales grandes forzandolos a regresar al lugar
donde dejaron su huella y se queden alli, en este ca-
so, yowd idede waide mombai imbi. Fue por esa zona que unos dias después doce adultos y cinco ninos
atraparon exitosamente una danta de mas de 160 kg en diciembre de 1998. Usando afiladas lanzas,
Luka, Luis y Enrike Yolo, Jtoma y Kamilo Aubojkyo emboscaron y lanzaron al mamifero después de
que Katalina Jtitekya (que ademas cargaba a su bebito de meses), Teresa Yolo, Beka Aubojkyo y Malia
Abiejuluwejka lo persiguieron y dirigieron hacia ellos. Luego de matar la danta, la cortaron alli mis-
mo, y sacaron de sus intestinos la materia vegetal que habia digerido parcialmente antes de morir, y
la frotaron sobre los cuerpos de dos perros que acompanaban al grupo de caceria, pues asi, aumen-
taban y mejoraban sus capacidades de rastrear presas en cazas futuras. La captura de esa danta fue
celebrada como prueba de la efectividad de inijtile que dio carne a la comunidad por méas de una se-
mana. Una variante de inijtile se practica en Kayama con un arco de o ibuju, que se coloca sobre la
huella del animal y luego se cubre con palos cruzados de nujtiébo jelé, jtijtiwéjka jelé [Brosimum spp.] y
jtuniwédi jelé (Jani Jkulé Jtute, 7-4-1998).
La maestria de un cazador virtuoso se rememora en muchas ocasiones, conoce y ma-

neja las técnicas que acé se han descrito y se asocia a la condicién de sabio:

El papd de mi mama tenia varios nombres, era un gran cazador por eso el papd de Alabala
lo llamaba A 7iédowa, o sea, «boca que tiene veneno», cazaba hasta cuando no tenia buen
curare, luego cuando ya no cazaba mucho empezé a decirle A jkyewa. Otra gente lo llamé
Jolele, en Kayama algunos le decian Jtukyabo y en Jkayo Ikwalg le decian Bowijte [Moisés].
Murié de camino a Amazonas, en Jtujku jedd, no se sabe de qué, unos dicen que envenenado,
otros que tenia mucho io dulu. Quedaron hijos de él en todas partes, muchos lo recuerdan
como Jkajoja que hablaba con aemo (Jesu Jtitiko Bowijte, 28-8-2002). Bowijte era alguien que

uno podria llamar ae y Jkajoja, ¢l hablaba con Jkyo aemo y Jkyomalidékd, y los visitaba en
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sus casas como lo hacia yendo a cualquier otra comunidad. Bowijte tuvo cinco esposas y 19
hijos, Jali Aba, Soledad, Jlalujau, Jali lawi Aba, y Ana (Koko Yolo, 25-8-2004). Lo llamaban
Ajkulé wajkemaja (Aura Amigoja, 12-7-2017) 0 Jtukyabo (Martha Juae, 13-7-2017).

Jkyo balebi: Jawa jamu jtoba, recoleccion

Caceria, pesca y recoleccién de bienes del bosque, son todas actividades que
caracterizan al Jkyo balebi y casi siempre van de la mano entre los joti. Los productos que se
buscan con mas frecuencia en la selva son plantas (en especial sus frutos, cortezas, resinas,
flores), cole6pteros muchos de los cuales son criados por los mismos joti, miel y hongos. Ba-
sicamente todos los jotl mencionan lo que cosechan del bosque y sus testimonios al respecto

SO MUy NUMerosos:

No llevaba nada del conuco cuando ibamos de jkyo balebi. En ojkuné cuando llovia,
cazabamos picure, danta, chdcharo, y colectdbamos muchos frutos silvestres awajto,
jlude, jkaile, malilé, luwé. No habia mucho cucurito por donde ibamos, tampoco mojwe,
pero si mucho pijigiiao. Mi papd cazaba con lanza no usé cerbatana. En jtuwéni, cuando
estaba seco, saliamos de jkyo balebi a cazar chigiiire y a pescar mucho, ini mojto. (Domingo
Ijt€, 24-4-2002).

En jkyo balebi saliamos a buscar jani y uli jkaile, ulu, jnema, iyedi [cangrejos], wajlikye,
muchas frutas (Gabriel Tiloja 24-4-2002). Se comen muchas frutas silvestres, duwiyu,
jlude, luwé, jtoba, uli jnema. Comemos alli mismo, hacemos pilas con las semillas de lo
que nos comemos y vamos dejando por los caminos. Traemos cestas de frutas a jkyo nuwe
y a ni nuwe. Hay poco cucurito por jwana jedd jtuwé, pero hay mucho nijtuwé. (Rossana
Tujuokana, 24-12-2004). Subo drboles muy altos para buscar awajto, jkaile, miel, busco
cangrejos, y hago majtuné ju [barbasco] (Clemencia Urifia, 29-9-2001).

Hay que compartir y comunicar informacién de los frutos que se ven en el bosque.
Cualquiera puede agarrar frutos como de jkaliméne, jlude, wajlikyé, pero cada fruto tiene
duefio, por eso no puede decirse que es mio, los frutos son de quien tiene hambre, pero
si se dice que es mio no es bueno pues se puede enfermar. Jkaile tiene Manaja no Jkyo
aemo y si se come mucho da mareo. No debe pelearse ni hablar mal al buscar jkaile, pues
Manaja que vive abajo en jedd lajo [raudal] es peligroso y puede provocar caidas. Podemos
encontrar a Jkyo ae que vive en la montafia cuando vamos de jkyo balebi. Cuando estd
0SCUTO Se Ue como persond, como alguien que uno conoce, se transforma pero es Jkyo dae en

realidad (Gilberto Ijté, 20-3-2004).

Jtau, plantas
La cantidad de especies silvestres de semillas que los jotI conocen y mueven

por sus territorios es muy grande, sobrepasas las 700.
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Tabla No 5.4: Frutas mas frecuentemente cosechadas

Nombre jo

a ibuju

ajkuli iju manadi ju
ajtikwa jelé
alikwéde luwé jyéi
au ibuju

awajto ibuju
awela jlude jyéi,
ba ibuju

ba ju jelé, alé
baju ibuju

bujta jyéi

dudibu jyér
duwéwe ibuju
duwiyu jyér

eloli ibuju

ikyeka ibuju
ikyeka jtawi

ili luwé jyéi

inimo ibuju, waifo
iyé, jani, ju
iyejtéla ibuju

jani jkaile jyér
Jani jtonona jyéi
Jjani mau jyéi

Jani waifio jyéi
Jjani waneko ju
Jedd jtaino

jedd jtijtiwéjka jyié
Jkaliméne jyéi
Jkanawa jena
Jkawale jyéi

Jkawiké jyéi

Nombre latin Meses

Paullinia sp.

Swartzia sp.

Inga bourgoni (Aublet) D.C. FEB-ABR
Tanaecium sp.

Clitoria sp.

Dacryodes peruviana (Loes.) Lam. JUL-NOV
Smilax sp.

Uncaria sp.

Byttneria catalpaefolia Jacq. subsp. catalpaefolia

Clarisia ilicifolia

Erythryna sp.

Pinzona coriacea Mart. & Zucc.

Chrysophyllum sanguinolentum (Pierre) Baehni JUL-AGO
Cissus erosa L.C. Rich

Peritassa huanucana (Loes.) A. C. Smith

Talisia retusa Cowan

Passiflora sp. ABR
Inga sp.

Miconia sp.

Pouteria filipes Eyma

Matayba sp. ENE-MAR
Protium tenuifolium (Engler) Engler MAY-JUL
Pseudolmedia laevigata Tréc. ENE-MAR

Alchornea sp.

Brosimum lactescens (S. Moore) C. C. Berg ABR-JUN
Couma macrocarpa Barb. Rodr. MAY-AGO
Phenakospermum guyannense (A.Rich.) Endl. ex Miq.

Caryocar microcarpum Ducke ABR-AGO

NI JOTI AIVE:
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Nombre jo
Jjkwajtibé luwé jyéi
Jjkyo jwaya jyéi
jlude jyéi

jnemale jyéi
jtawe jyéi
jtawiadé jyéi
jtijtiwéjka jyéi
jtoba jyéi

Jtumilu, jani jkyo
jwa ibuju

jwaibo jyéi
Jwaléjte ibuju
jwilo jyéi

kyabo ibuju
maena ibuju
malilé jyéi / jkyaka
mojwe

muye jyéi

naleke ju

ni-namu / kyabo jyéi

nituwé

0 ibuju

uli bujta jelé
uli eloli jyér
uli ibuju

uli jkaile jyéi
uli jwa ibuju
uli jwélejkéa ju
uli luwé jyér
uli mau jyéi
uli waino ibuju
uli waifio jyéi

uli wejkao jyéi

LIBRO COMUNITARIO JOTI:

Nombre latin

Inga cf. alba (Sw) Willd.

Dacryodes sp.

Parinari excelsa Sabine

Garcinia macrophylla Mart.
Humiria balsamifera Aubl.
Brosimum utile

Coccoloba fallax Lindau
Chrysophyllum sanguinolentum
Mansoa kerere (Aubl.) A. H. Gentry
Pouteria caimito (R. & P.) Radlk.
Machaerium kegelii Meisner

Byrsonima japurensis A. Juss

Brosimum alicastrum Sw.
Spondias mombin L.
Hymenaea courbaril L.
Aechmea sp.

Qualea paraensis Ducke

Dicranopygium sp.

Sorocea muriculata Miquel
Anacardium giganteum Hanc.
Combretum laxum Jacq.
Micropholis egensis (A.DC.) Pierre
Mezia includens (Benth.) Cuatrec.
Bauhinia guianensis Aublet

Inga edulis Martius

Protium opacum Swart

Pseudolmedia laevis (R. & P.) Macbride

Pourouma melinonii Benoist

HISTORIA, TERRITORIO Y VIDA

Meses
ABR-AGO

AGO-NOV

JUL-AGO
DIC-MAR

ENE-MAY

NOV-ENE

FEB-ABR

MAY-JUL

JUL-SEP

FEB-ABR

ENE-MAY

MAY-JUL

ENE-MAR
MAY-JUL
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Tabla No 5.4: Frutas mas frecuentemente cosechadas

Nombre jo Nombre latin
wai jyéi Dipteryx sp.
waifio ibuju Chamissoa altissima (Jacq.) HBK

yuwéjka

waifio wanema jyéi
wajlikyé jyéi
waneko jyér

woi ibuju / mali ijkwdju

ibuju

Helicostylis tomentosa (P. & E.) Rusby
Ecclinusa guianensis Eyma
Chrysophyllum argenteum Jacq
Sabicea brachycalyx Steyerm

Actinostemom amazonicum Pax & Hoff.

Meses
FEB-ABR

JUN-AGO
ENE-MAR
ABR-JUN

Las palmas son personas y estan entre las plantas mas importantes por las que siem-

pre se estan moviendo los jotI y de las que siempre mueven semillas y partes por multiples motivos,

alimento, medicina de caceria, seniuelo para pescar, construccién, utensilios domésticos, como parte

del equipo de hacer fuego, y como ya se narrd son muy importantes en todas las historias antiguas.

Tabla N°5.5: Palmas mas relevantes

Nombre jo

awajto ji

Jani ba ji

Jjani bade ji

Jani iluwé/ yuluwé ji
Jani wejta ji
Jkolowa ji

Jfnema ji

jtali / jtii ji
Jwajwi ji

malaya ji / uli wejta ji
muli ji

uli ba ji

uli bade ji

uli jedé ba ji

uli uli ji

ulu ji

Nombre latin

Attalea macrolepsis Mart.
Astrocaryum gynacanthum Mart.
Oenocarpus bacaba Mart.

Iriartella setigera

Geonoma sp.

Attalea cf. butyracea (Mutis ex L.f.) Wess.Boer
Bactris gasipaes Kunth

Mauritia flexuosa

Euterpe precatoria Mart.

Geonoma deversa (Pait.) Kunth
Socratea exorrhiza (Mart.) H. Wend|
Bactris sp.

Oenocarpus bataua Mart.
Astrocaryum sp.

Attalea sp.

Attalea maripa Mart.
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Ulu, awajto, jani bade y jnema cuando estan en fruta consti-
tuyen el alimento fundamental de la estacién y motivan expediciones. Los
joti entonces hacen jkyo nuwe y apilan las semillas cerca de donde duer-
men a medida que las comen. Ya que se ha hecho asi desde hace siglos,
los jotI han ayudado a que se encuentren grupos de un tipo de palma en
sectores de bosque a los que regresan las familias cuando las frutas estan

listas para ser cosechadas en cada estacion.

Badebodi, coledptero, gusanos de seje

Algo similar a lo narrado antes sucede con el badebodi [gu-
sanos de palma], uli badebodi y jani badebodi. Los joti atraen a los coledpteros
a poner sus ¢ [huevos] en los troncos de las palmas y comen los jojo jadt
[pupas] e ikyeka wajliliké [adultos], reconocen incluso el sexo de cada gu-
sano. Los numeros y abundancia de palmas de seje y gusanos han sido
manejados por los joti por siglos, que saben cuidarlos muy bien para que

ambos tipos crezcan y no se acaben de sus selvas nunca:

Se tumban de varios tipos de troncos para hacer badebodi, como cucurito,

pijigliao, manaca, moriche, seje grande y seje pequeiio que es la que mads

Bejka Aubojto con su cosecha

usamos. Picamos los troncos un poco con el cuchillo y después tumbamos el de gusanos de seje, 1999.
lo abri d itad " p ‘an los badebodi Frutos de jlude, 2004.
tronco y lo abrimos en dos mitades, si hacemos asi, se crian los badebodi (Foto: E.y S. Zent)

adentro, alli vienen machos y hembras, se unen y ponen los huevos dentro del

palo. Este tronco de seje pequeiio lo tumbé antes de que naciera mi bebé hace tres meses.
Ahora lo abrimos con machete y estacas afiladas para sacar los badebodi y comerlos.
Nos comimos alli mismo la mitad y los otros los llevamos en cestas para cocinar asados
0 en sopas en la casa. Paramos a pescar en el caiio de regreso. En el camino cortamos
un poco de jkayaja para hacer au wai ekyo juludeibi [para que no duela la barriga], y
recogimos awela jlude para comer (Kamilo Aubojkyo, Jkgyo Jkawale, 7-12-1998). Nos gusta
comer badebodi, de seje pequeiio salen muchos, les gusta mas poner los huevos en ese
tronco y salen mads sabrosos de ese que de otro palo (Mejlo au Abiejuluwejka, 30-10-1998).
Después que se corta el palo primero llega uli badebodi vienen el mismo dia o al dia
siguiente, jani badebodi llega después, si queremos solo de este, se corta poquito el palo
adentro, le hacemos huecos y cortamos palos que son mds viejos y ya dieron jeme [frutos]
que son los que mas les gustan. A uli badebodi le gustan bae ji [palmas mas joévenes] que
no han dado frutos todavia y les gusta como huele, se cria en todo el palo, en cambio jani
badebodi se cria mas en la parte de arriba de los troncos. Aunque saben bien, dejamos los
badebodi que se empiezan a poner negros y duros para que se crien mas y no se acaben
(Sonrisa Yéwi, Jtujku jedd 3-11-1998).

La costumbre de criar badebodi es desde dikidine [tiempo antiguo], se hace asi:
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Hay que tumbar el tronco de la mata de seje pequeiio. Hay que observar que no pro-
duzca semillas, que el abo [bractéola] todavia esté cerrado y que pueda verse debajo de
la mata pedazos del abo comido si los badebodi aemo han estado comiendo ade [lo que
va a ser semilla). Esto indica que los badebodi quieren comer y se puede proceder con la
tumba si quieren cosecharlos, hay que abrir huecos (si es largo 6). Los cortos se hacen
con hacha, verticalmente en el tronco hasta que puede ver la fibra adentro. Si quiere ja-
ni badebodi no se hace ningun corte.

2 El tiempo de ojku iju baedona [finales de invierno] es mejor para tumbar. Después de
tumbar hay que esperar tres meses. Septiembre es una buena época pues no hay tan-
ta lluvia.

3 Antes de abrir hay que ir y observar el polvo que dejan los gusanos abajo de tronco, de-
be ser como anaranjado, antes de eso es de color carne o rosado. Cuando es anaranjado
se sabe que han producido suficiente.

4 Con el hacha se cortan pedazos para cosechar. Los saca con la mano o con el hacha, si
estd dentro de la fibra los saca con machete o cuchillo. Puede comer algunos alli mismo,
otros los lleva a la casa. Si tiene tiempo puede sacarlos todos; si hay demasiados los de-
ja para otro dia y regresa dos o tres dias mas tarde.

5 Deja un pedacito del tronco sin cosechar para que se produzcan otros mds y salen como
adultos y ellos producen (Sabina Juae, 19-7-2014).

Los badebodi se crian al final de la época de lluvia y al principio del verano, como de

septiembre a enero. Cuando estd lloviendo mucho, de junio a agosto no es muy bueno

pues salen menos badebodi a poner huevos, se daiian, y cuando es muy seco tampoco
les gusta a los badebodi pues el tronco se seca muy rdapido y se pone muy duro. Si se
cortan en verano, los troncos deben estar jtaujkuwé, bien adentro en la selva debajo de
otros drboles o uno los tapa con hojas para que se quede htimedo y no se sequen (Taliya

Aubojkyo, 9-1-1999).

Cuando se corta el tronco de bade los machos de badebodi vienen primero y las hembras los

siguen, alli se juntan y entonces las hembras hacen huecos en las palmas que tumbamos

para poner sus huevos. Los badebodi ponen los huevos en lugares diferentes, uli badebodi
les gusta mads poner los huevos mds afuera en cambio jani batejbodi los ponen mas
adentro. Después de que se unen los uli badebodi se van a otras palmas en cambio muchos
jani batejbodi se mueren pues uno los encuentra entre las palmas en el suelo (Jajtinta Jtute,

5-5-2002). Los badebodi salen de los huevos chiquitos y se van mads adentro del palo, comen

del palo. Uli badebodi también se mete en el suelo pero sale y entra del tronco, y busca en

donde hicimos los huecos antes para que pusieran alli los huevos hacen como un capullo y

es por alli donde salen cuando estdn grandes. Es diferente a como hace jani badebodi que

se va mds bien hacia la parte de afuera del tronco y hace como un camino redondo por
donde sale cuando estd mds grande. Los dos cambian la piel cuando se hacen adultos se

ponen negros y duros (Jkilijtila Jtitekya 5-5-2002).

NI JOTI AIVE:
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Las formas diarias
de sustento,
caceria,
recoleccion,
horticultura

Badebodi se origind al mismo tiempo que
las palmas cuando vinieron caminando desde el camino

del sol como se narré antes:

Cuando vinieron todas las palmas, habia un Uli jwaléjte

badebo aemo [duefio de gusanos de seje grande y negro] era

Bateyo mostrando su mana balo de maiz
igual como el que corta palmas, negro y duro, el mismo que a orilla del Cafio Mosquito, 1998. (Foto: E.y S. Zent)

pone alli los huevos para que comamos, el que da badebo

para que salga alli walilidi. Cuando vinieron las palmas este aemo envié a sus chiquitos y
les dijo «la gente cortara los troncos de las palmas y ustedes les dardn badebodi para que
ellos coman y hagan mds badebo para que crezcan ustedes y ellos» (Alberto Melomaja,

23-4-2002).

Tal y como lo recoge la historia, los joti conocen la naturaleza de estos coledpteros y

palmas, por ello, han creado buenas condiciones para que se regeneren de manera sostenida.

Amiédi, coledptero

Otro pequeno animal muy apreciado son los amiédi, mo dale jnajna jkwa amiédi meka
[viven al interior de las semillas de algunas palmas] y crecen luego de que se come el mesocarpo, la

carne que rodea la fruta:

Amiédi hay de varios tipos, coroba, cucurito, jkolowa, o jani ba. Después de que han caido
los frutos o se han comido y se bota la pepa, de awajto o ulu, hay que esperar un mes para
ir a recolectar amiédi. Se busca la mata de awajto donde ha caido mucho fruto, los que
comi6 la lapa producen mds amiédi awajto-ju jkwa [dentro de la semilla o nuez de corobal.
Comemos amiédi y lo usamos de carnada para pescar. La lapa come el fruto en el mismo
lugar y lo deja alli, de manera mds ordenada. El picure come de manera mds desordenada.
Uno trae amiédi a la casa para hacer jtajta junedi [sopa] o bali jkwaini [frito]. EI amié
se alimenta con jnéfia [carne del fruto] y sale jyowa-jkwa, meka [polvo] uno abre y sale
amigédi con el polvo. Después de recolectarlo se puede comer de una vez. También la gente
recolecta amiédi de los frutos que fueron recolectados y comidos por la gente. Uno bota las
semillas, tiene que botar en un lugar de jtau jkuwé, donde hay sombra. Si esta en el sol,

forma el jnajna como coco duro y amiédi no crece alli (Freddy Jelani, 7-2014).

Ademas de beneficiarse de los productos que cosechan, los joti benefician a los bos-
ques al crear mucho movimiento de personas y semillas por sus territorios. Entre los servicios que
prestan los joti en sus Jkyo balebi estan el aumentar las semillas de las especies en muchas areas que

no estarian alli si ellos no las transportaran.
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Hernan, Rosario, Héctor cosechando miel, 2005. (Foto: E.y S. Zent)

Desde los antiguos, tiramos las semillas de los drboles silvestres donde las cortamos,
abrimos, comemos, y muchas veces las semillas crecen crecen alli donde tiramos la semilla

(Margarita Yalua 12-11-2011).

Al colocar las semillas hacen posible el crecimiento de mas plantas silvestres. A
esto se anade que al tumbar un arbol para cosechar miel, hojas o crear las condiciones para hacer
badebodi creen espacios abiertos en el bosque que favorecen el crecimiento de nuevos plantas que

necesitan més sol para nacer.

Limpidbamos pedacitos donde caian los drboles y nos queddbamos semanas viviendo
en ese lugar, cazando, buscando miel, sembrando en el hueco que dejé el drbol, los
animales que comemos ratén, tucdn, piapoco, konojto, hurdn, ellos también dejan
semillas en los mana balo [conuco del camino] y van creciendo otras matas (Jtoma

Urifla, 27-12-2004).
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Abiejmadi cosechando miel Abajlo coschando miel de un arbol,

del tronco que tumbaron, Alto Cuchivero, 1996.
Alto Cuchivero, 1996. (Foto: E.y S. Zent) (Foto: Robert Storrie)

Toda esta remocién de ramas y hojas, mueve los nutrientes y alimentos del suelo
para muchas plantas. Dado que los joti han estado haciendo Jkyo balebi por cientos de anos, han con-
tribuido a la presencia o ausencia de muchas plantas en sus tierras, con mas razén los territorios que

ocupan son de su propiedad pues han ayudado a construirlos.

Maena, miel

Los joti conocen amplia y detalladamente diversos tipos de abejas y miel, y de cada
una, saben en especifico dénde viven y prefieren hacer sus colmenas, de qué flores comen, dénde po-
nen sus huevos o por qué mueren las abejas, asi como por qué las diferentes mieles saben diferente,
cuando debe cosecharse y como hay que hacerlo para garantizar que nunca se acaben estos impor-

tantes animales que antes eran personas,

En el pasado, cuando habia Jkajoja un hombre le pidié una ajtowaijlo [mujeres que
hacian y cuidaban miel] para casarse con ella. Jkajoja fue al conuco a esperarlas. Justo
en esos dias, dos ajtowaijlo bajaron a cosechar flores de aji picante para hacer miel. Al
verlas, Jkajoja agarré una sola y se la dio a un hombre, la otra, se fue. Este la convirtié
en su esposa pero luego de cuatro dias ya no la queria. El se fue con sus padres y dejé a
la muchacha sola en la casa. Ella extrafiaba a sus padres miré hacia arriba y al verlos
decidié regresar con ellos al cielo. Volé alto al momento que se convirtié en Maena ae
de todas las especies de abejas, incluyendo mu maena [abejas africanas]. Es la abeja
guia del resto de su grupo, la lider (Manuel Jelani, 21-3-2004).

Majta maena es dcida es buena para tomar en jugo. Se encuentra en la montaiia. No

es muy grande, viven dentro del hueco de un arbol y les gusta mucho iyé jyéi. Cuando
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vamos de jkyo balebi, lo buscamos y comemos. Cuando no hay flores, la miel sale mads
dacida. El nivel de produccién es igual en invierno como en verano. No hace el panal muy
alto, igual que uli maena. Si la colmena esta muy alta hay que tumbar el drbol, si no
estd alta hacemos una plataforma. Se empieza a cortar mas arriba de donde estad el
abo, la puerta de su casa. Las abejas no pican pero se meten en el pelo y lo ensucian con
su saliva por ello el pelo queda pegajoso. No utilizo fogén para alejarlas. Saco la miel
con la mano y lo pongo en hojas, jlabo [totuma] o waijta jkwaki [tazas]. Saco toda la
miel, pero no todas las abejas para que produzcan otro aiio. Ellas producen tanto jena
[miel] como mujké [polen] e inimo [pupa]. Lo comemos puro o hacemos bebida (Freddy

Jelani, 20-7-2014).

La miel es un alimento muy apreciado y diverso en especial en la época seca y cuan-

do se esté de Jkyo balebi:

Comiamos muchos tipos de maena: jkyoloma, uli, jani, inédi jae, jkwalajo, lejtejkd,
niluwéjka, jidi entre otras maena. Haciamos muchos jugos. Antes no tomdbamos mu
maena jyu pero ahora mis hijos toman y también nosotros (Ulija Jliye, 7-5-2003).

Hay muchos maena jena [tipos de miel/abejas], las que recuerdo ahorita son: jkyoloma,
jluwéna, uli, jtuléwa, ni, jkwalajo, jtajtadi, majta, inédea, mu o baba, yowd oneka dodo,
jkilidi, iyéjtela, jkajwiyé inena, najtejtako, uli niméla, jani niméla, jyu jtujtuwé, nimo
didéjka, y akyajte maena que vive en wana jkuweé (Aura Amigoja, 18-7-2014).

Jkyo balebi dime uwé nai jkojlae jkyoloma maena jkami dekae, [en jkyo balebi se busca y
corta miel de jkyoloma]. En este mes, jkyoloma maena tiene mucha miel pero es wiké [acida]
hay que esperar hasta enero-febrero, en verano, cuando hay flores y la miel es dulce. Se
localiza el arbol, se sube y corta. En septiembre y octubre la abeja misma come su miel, y
después nuevamente cuando hay flores, produce otro tanto, entonces es mejor en febrero.
En marzo, abril y mayo hay mds. Ya por mitad de invierno no hay miel. Al esperar hasta
febrero sube el arbol con hacha vieja o nueva, con un manojo amarrado de hojas de palma
y brasas. La prende ya estando arriba, lo quema por dos minutos con cuidado (si no lo
quema la abeja pica y se cae el cabello) y luego si no estdn picando mucho tiene que apagar
el fuego para que no se queme la miel. Luego empieza a cortar y tumbar todo. Hay que
cortar en los bordes para que el panal caiga entero o corta la mitad. Después uno puede
bajar o hay otra persona —esposa, hijo— esperando y recolecta abajo, no importa si se
riega, uno puede recoger. Hay que partir la colmena con machete, busca hoja de jtojko o
ni jtewa, la pone en la canasta y cuando estd totalmente tapada coloca la miel lamiendo
la mano. El abo [entrada del panal] tiene mujke bu nana [polen como pélvora] que también
recolectamos para comer, puede hacer guarapo con esto. Recolectamos los inimo [cria] para
comer en uli baba [panal grande]. Hay que dejar algunas baba inimo para que no se mueran

todas y luego vuelven a reconstruir la colmena si cae toda, buscan otro drbol para rehacer
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Ulija, esposa e hijos, 2005. (Foto: E.y S. Zent)

su colmena, si cae solo la mitad las abejas vuelven al mismo drbol. Con baba maena es
parecido pero no tiene abo, balebi dimé wé [se va de jkyo balebi al bosque y se ve la colmena]
en arbol grande arriba o drbol caido que estd medio seco. Se prende fuego para que las
abejas no piquen y se pone abajo del hueco o colmena y se deja que suba el humo. Al llegar
el humo subimos al drbol vecino pues estd todo ahumado y se corta con hacha para llegar
a la miel, se pone en lujluwe [cesta] con hojas adentro. Hay un poquito de mujké bu nana
[polen]. Se lleva los inimo, si son jouenes, si son viejos, se dejan (Aura Amigoja, 18-7-2014).

En diciembre-enero jtuwobaedona [esta empezando el verano] y en jtuwéna [verano]
a jluwéna maena le gusta mucho pues es tiempo de las flores y ellos comen bu-jkwa
jena [néctar]. Hay que esperar dos afios desde el inicio, cuando hacen la colmena para
recolectar miel. Si se recolecta antes no hay miel, no hay suficiente polen. Jkyo balebi wai
dimé welikye [salimos al bosque] y vemos donde estdn las abejas, jluwéna maena béjkya
jtaujkuké meka [esa abeja vive en todas partes del bosque]. Cuando ya pasé suficiente
tiempo desde que vié la colmena se puede recolectar. La miel se encuentra en dos formas:
(a) drbol seco y (b) drbol verde. Jluwéna maena le gusta ba jyei. Se encuentra muy arriba
del arbol siempre estan dentro del drbol jkojko jkwa wajlikye jyei jkwa [en hueco del
tronco del arbol]. En el drbol verde hay unos que tienen huecos, aunque verde. Al decidir
recolectar hay que tumbar el drbol, después busca laidebe abo wédime [hueco entrada a la
colmenal. Al caer el drbol las abejas se van para otro drbol, y se puede recolectar la miel

sin abejas alli. Se saca con la mano y coloca jlojlo jkwa jkajwai dekae [taza o plato], si llena
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la taza hay que envolver en hojas. También recolectamos mujké bu nai dekawa [polen]
que hace de mujké bu [flor de ese arbol], no es dcido. Se come alli mismo o trae a la casa
(Martha Juae, 19-7-2014).

A uli maena, se busca primero caminando y viendo qué hay. Uli maena se encuentra en el
arbol, malilé jyei donde mas le gusta. Se sabe cuando todavia no ha producido miel. Debe
irse en verano cuando se produce todo tipo de flor. En invierno no hay flores, se produce
poca miel. Si uno encuentra colmena en invierno hay que esperar. Si uno encuentra
colmena en verano no tiene que esperar. Depende de lo que uno ve, decide tumbar. Veo
el abo o puerta de la colmena, si estd gris indica que tiene bastante miel. Cuando jawa
ulijké [la puerta) es cortica o pequeiia, calculo que no tiene suficiente miel. Uli maena se
encuentra jléya mine [bastante debajo del arbol, encima de las raices] o mds arriba. Si es
abajo y se puede hacer plataforma, se corta el drbol donde estd la colmena. Si estd mads
arriba hay que tumbar todo el drbol. Cuando hay suficiente colmena no pican. Cuando no
hay suficiente colmena salen y dan picazén. Con uli maena no se usa fuego ni humo. Corto
el arbol y saco la miel con la mano lo coloco en taza u hoja (jtojko jya, jkabala jya). Saco miel
y polen (mujké). No estd mezclado, la miel se encuentra entre la colmena. Se puede comer
alli mismo, pero hay que comerla poco a poco. Si la colmena estd muy alta, uno procede a
tumbar el drbol. Si el drbol es grande puede ser necesario abrir varios huecos. La colmena
no se encuentra donde estd la entrada y puede escuchar maena jobe dekae [el ruido de
las abejas] para ubicar mejor la colmena y hacer mas eficiente el proceso de extraccion.
Siempre se deja una parte de nujtu [liquido color marrén, de sabor acido que esta junto con
las obreras] para que inimo [obreras] puedan producir otra vez. Tengo que tapar los huecos
con la misma madera. Puede comerse a las obreras nuevas, color carne. Dejo a las obreras
que son mds grandes y color marrén. Después vuelven a producir y hay que esperar un

afio al menos antes de volver a ver y a hacer otra cosecha (Sabina Juae, 19-7-2014).

La manera en que los joti han cosechado miel durante siglos, no destruye y garanti-
za que las abejas se reproduzcan otra vez, ya que: 1) no acaban la colonia, sino més bien, estimula a
que la construyan cerca, en el mismo u otro arbol; 2) acelera los movimientos de las abejas localmen-
te que buscan mas flores para comer; 3) aumenta la recolecciéon de néctar por parte de las abejas y por

tanto de la actividad polinizadora y; 4) es renovable luego de uno o dos anos.

Najki, hongos

Como se vio en el capitulo anterior, las historias antiguas recuerdan la importancia
de los najki [hongos, fiajkino singular] desde el inicio de esta era: fueron determinantes para crear los
primeros dos hombres completos al ser banados por la primera mujer con el primer hongo que sali6
en su pie. Najki no son plantas ni animales pero estdan vivos y hay de muchos tipos (Hernan Juareajtena, 26-
1-2002), que se recolectan como alimento, medicina, como protectores, o para hacer au wai o au ibu,

como se menciond, para mejorar las posibilidades de ser exitoso de Jkyo balebi, incluso hay algunos jo-
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ti que usan najkino como adornos corporales. Hay por lo menos once tipos de hongos que se comen

crudos, envueltos en jtujku aiye [hojas de monocotos] y asados directamente sobre las brasas, hervido

en sopas con otros ingredientes como platano rallado o en puré de frutos de coroba.

Tabla No 5.6: Hongos mas frecuentemente cosechados

Nombre joti Nombre latin Nombre espafiol

awajto fiajkino Boletus sp. hongo de la palma coroba
uli najkino Macrocybe titans Pegler, Lodge & Nakasone hongo grande

uli ojko fajkino Polyporus tenuiculus (Beauv.) Fr. hongo de cachicamo grande
jani ojko fajkino Polyporus sp. hongo de cachicamo chico
Jtukuli fiajkino Mycena sp. hondo de colibri

jwaili fiajkino Polyporus sp. hongo de paujf

Bwejkya fiajki jkwal kawa [muchos hongos son comida] entre ellos ulu jkajka
ju ma wa, ojko, jtijtimd, awajto (jju ma jawa), duweéno, awela, jtujkuli, lo
de abajo, méjna jelé como tallo no comemos se corta y se deja, alli tienen
el jkwanajkao, es parte importante del hongo. Lo demads, lo de arriba si lo
comemos. Comemos todos, nifios como desde los dos afios hasta adultos. Jkodo
flajkino es bueno para cazar, au ibi, fiocjkwa juluwéde jkwii ni jutobaibi, es de
jtaujkuwé, iajkino hay en ojkune no en lo seco (Kyabo Bowijte, 23-7-2002).

Como ya se menciond, hay fiajki muy buenos para au wai, cuando no se
cae el mono marimonda hay que usar uli jkwayo wa’iia fiajkino [hongo del
wafia de marimonda] que es como un dedo negro-azul y se parece igual al
waiia del marimonda. El jkwayo waiia jelé es jkwayoni ju jtoba ibi [para
una exitosa caceria de marimondal, fiojkwa jka baladi jkayu bada [se mete
en la nariz] (Jtukyabo Bowijte, 25-7-2002), es rojo redondo, se corta y se toma,
después de dos dias se va de caceria (Abiyema ini Alika, 3-7-2002). Uli jkwayo
flajkino es muy importante para restaurar la conexién del cazador cuando
se rompe wana de la presa. Hay que hacer tres cosas, au dili baiiarse, fiona
jkale [penetracién nasal] y ajyao [escarificacién en la lengua, donde se coloca
el liquido del hongo] con el liquido para hacer fuerte tanto hombres como
mujeres. Solo los adultos cazadores pueden usar el liquido en la nariz, a los
nifios solo se los bafia. da bafos. Se encuentra en el bosque creciendo en
cualquier palo en estado de pudriciéon en invierno solamente. Se hace con
ello ajyao, se busca hoja de wejkao y se lija parte de la lengua, se abre con
un palito un huequito en el hongo y se escupe sangre dentro de ese fiajkino y

ayuda impulsar a jani ju tobaibi iajti jti jae [una caceria exitosa] (Jairo M6lo,
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16-11-2011). El waria del monte es largo, jwaléjte
fajkino, crece sobre el suelo sobre palo viejo, es
corto + 4-5 cm igual que wafia de animal y alli
se mezcla con la sangre (Alvaro Ulijtudena, 29-
1-2002).

Algunos fajkino estdn asociados a animales
particulares, algunos los comen y por eso tienen

esos nombres especificos como jani ojko iajkino,

Amiejadi, 2002. (Foto: E. y S. Zent) jtujkuli figjkino, jwaili fajkino, jkodo fajkino
(Herndn Juareajtefia, 26-1-2002). Es mejor no
tocar los fajki si no se ha hecho el ritual de la perforacién nasal, es peligroso, awela es
aemo de la mayoria de los fiajki, awela fiajki aemo, ellos nos ven como comida, los aemo
son pareja hombre y mujer, si nos ven nos pueden comer, somos sus presas (Gilberto
Ijté, 28-1-2002). Los fiajki que comemos son aparte, awajto, ojko, jtujkuli ajki, cada uno
tiene aemo, méjna jwini, de primera mujer que se tallé. Aqui no hay jkodo fajkino, se
encuentra en duwéwe jedd también jwaili iajkino au wai, bueno para cazar duwéwe
jwaili (Raul Wawaalikuetea, 24-12-2004). Awela nijméla jawa, el aemo de uli jkwayo
wariia fiajkino es bueno para hacer au wai y cazar jkwayo (Alberto Melomaja, 16-3-2004).
Si la persona no come ojko no debe comer fiajkino, si es un nifio que no come ojko y come
flajkino, el jkyo aemo se lo lleva, pero si come ojko, puede comer fiajkino. No podemos
ver a aemo, solo en suefios. El aemo de fiajkino es Awela y se aparece como hongo, el
aemo de ojko fiajkino se ve como uli ojko [cachicamo gigante] (Mateo Konojto, 17-3-2004).
Dentro del bosque crece awela fiajkino que no se come, pues si comemos, no podemos
hablar bien, nos equivocamos. Ni los animales comen awela fiajkino. Los hongos salen
mds en ojkune con la lluvia; en verano solo a veces. Hace pocos dias comimos jtujkuli
fiajkino lo recolecté bastante (Angela Melomaja, 25-1-2002). Los fiajki solo pueden tocarse y
cosecharse cuando ya se ha hecho el hueco en nariz. Desde antiguo nos dijeron que son de
Awela y esta prohibido tocar o traer hongos si no se ha pasado el ritual pues awela viene
y nos lleva. Si lo arrancamos del palo también nos lleva. Una antigua historia cuenta que
Awela se llevé a un nifio de un joti y lo senté en tronco y dijo voy a buscar mi casabe y
trajo fiajkino o sea ese es su pan. Si se tiene hueco en nariz, si se pasoé el ritual, si se puede
agarrar cualquier tipo de awela fiajkino y hasta lo cocina (Gilberto Jjté, 24-1-2002).
Encontramos los hongos en el bosque cuando estamos de jkyo balebi, nos gusta comer jani
fiajkino, jtujkuli fiajkino que se puede comer crudo, uli fiajkino, awajto fiajkino, o el que
encontramos ayer, jkone u ojko fiajkino que sabe muy bien en sopas o tostado, también
traemos nane fiajkino que sale en la noche cuando llueve mucho. Ahora ibuju fiajkino, jkaile
boma fiajkino, duwéno fiajkino los comen animales como monos, cachicamo, tortugas,
ratas o danta. Ikyeka fiajkino, o los hongos duros pegados a los troncos son comida de

Awela y no los tocamos, los respetamos. (Aura Amigoja, 10-5-1998).
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El ulu fiajkino crece en la palma caida de ulu, igual el awajto fiajkino. Podemos hacer
au wai con algunos awela fiajkino. Gente de otra parte de lejos de aqui hace najli dikye
au wai dekae con oneka dodo fiajkino [hongo oreja de awela] para hacer dafio a alguien,
para hablar con Awela y le dicen que le haga daiio a alguien, Awela lo oye y puede hacer
como pidié (Santiago Jelani, 14-11-2001). Ulu ojko fiajkino lo comemos asado o en sopas,
también lo usamos para au wai, awela, ejko, yéwi wé jtobaibi au wai, nos protege y
ayuda. El awela fiajkino es muy duro, crece en los drboles caidos donde es muy htimedo,
no lo comemos pero si hacemos au wai nos ayuda a que Awela no nos vea. Con awela
jae inéba fajkino nos banamos hombres y mujeres cuando estamos de jkyo balebi y

Awela no nos ve, no se puede bafiar nifios pues es muy fuerte (Efrain Jelani, 25-1-2002).

Abajladi jadi

Hay otros pequenios animales de la selva que se cosechan como alimento o para
otros usos aunque en baja frecuencia, tales como bajtu jkoloi una ranita solitaria oscura negra-ver-
dosa que comen cocida, asada o hervida, vive en lugares oscuros y huimedos, se acerca a las habitaciones humana
(Jkai Yolo, 7-8-1997). Otras dos ranitas similares pues son oscuras negras-verdosas, también son apre-
ciadas como alimento, llamada iné jkgiké y majtujkulu o uli wiwé (Mejlo Yéwi, Jtujku jedd, 17-3-1998).
Otros insectos también se recolectan para comer cuando se los encuentra como lgjodi, eloli jadi, wejto-

jadi que también llaman aluké jadi (Aikya Aubojkyo, Jkawale balo, 3-12-1998).

Jkyo balebi: Mojto jlai, pesca

La mayoria de las comunidades jotI estan localizadas cerca de cursos de agua relati-
vamente pequenios, y por ello la fauna de rio tampoco es muy grande en tamafio. Sin embargo, pescar
es una actividad practicada desde tiempos antiguos, y los peces se originaron al mismo tiempo que

el resto de los animales como se vio en el capitulo anterior:

Jtuweé ae [dueno de la curagua] enseiié a pescar a los antiguos. Dijo a baede jo «uli lojlo es
como mi cabello, agdrralo que sirve para pescar». Enseiié a la primera persona Jkajoja y de
alli hasta nosotros venimos pescando siempre. Antes, para pescar bagre pequeiio, de noche
agarrabamos espina de alijkwéte ba ijti [estipulas opuestas de una liana), lo afilibamos
con cuchillo y haciamos jkajka jau dema [como anzuelos] y amarrdbamos con curagua
jkujkulé ba jijti [piedras pequerias como pesos de perdiz] al hueso de la pierna derecha para
que nos de buena punteria, la de la izquierda da mala punteria. También saca pedazo de
machete, hace punta para hacer anzuelo y amarra con curagua palos para pescar que se
usan como buenos anzuelos: yujkulu jelé, jkudilé jtawi, iyé jelé, jkaliweki jelé, siempre
debe guardarse el anzuelo inserto sobre wewe, mali dale [la semilla de mani]. Usamos
jnejnoja [lombriz] para pescar, con el mani hacemos pintura, nos untamos, mascamos la

nuez y escupimos sobre la carnada para que el pez la tome mas rdpido. Para que el pez
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Taliya Aubojto y Jkuteju Kajtai recolectando cangrejos, 1999. (Foto: E.y S. Zent)

grande agarre el anzuelo abe dekae [llamamos, silbamos] hacemos sonidos llamando al
pescado llevamos jkwanaka [collares] en forma de cruz de hueso de pescado los que tienen
buena punteria. Ae, es el hueso de pescado que alumbra por la noche, atrae al pescado,
nos da buena suerte llevarlo al ir a pescar agarramos muchos peces con cruz de hueso.
No debe nunca agarrarse todo el pescado, con eso no se juega, no se pesca jugando, solo
lo necesario para que comamos. Mojto ae hace enfermar, picar el cuerpo toda la noche si
se juega al pescar. Mojto ae es como anaconda grande pero el sabio ve una cesta grande
donde se refugian todos los peces, solo Jkajoja puede verlo, se llama jawa meo o mojto meo,
estos peces son especialmente para las mujeres. Cuando la mujer da a luz, el papa del bebé
busca la corteza del drbol mojto jtawi jawa a orilla del rio y la trae a la mama de su bebé
quien se bafia con esa corteza. Luego de una semana ella puede comer pescado corroncho,
lewa mojto y cangrejo que trae el esposo para que de ode jyu, leche buena. Lo bendice
mucho, cocina y come. Después ya come sin problema (Alejandro Molg, 15-11-2011). El ini
mojto es un tipo de pescado que damos a la mujer especialmente cuando estd embarazada
para producir buena leche (mientras que los hombres comen carne) también junto con el

cangrejo (Martha Juae, 13-11-2011).




Jtuwé, curagua es una planta cultivada y su fibra se ha ido sustituyendo poco a po-
co por el hilo de nylon que se intercambia o compra, la liana espinosa se ha sustituido por anzuelos
de metal. Los peces se capturan también con otras técnicas, con la mano ayudados con cuchillos
o palos, elaborando paredes de piedras que crean pozos en pequenos canos. Otra técnica de pesca
es el uso de lanzas de madera completa afiladas o con puntas de hierro més finitas que las desti-
nadas a la caza de animales terrestres, el palo mas usados para esto es wénéwéné jyéi pues es duro
y flexible.

Cuando los animales de caceria son escasos o nulos o en la transicién entre periodo

de lluvia a seco es bueno pescar:

jkalina [temblador] que quedan atrapados en las lagunas que se hacen en pedazos de
los bosques cuando termina la lluvia y empieza el verano, quedan encerradas porque no
salieron a tiempo cuando los bosques estaban mas inundados y podian salir al rio. Jkalinadi
los matamos con lujkuwi de jtuwomenejkejke, baliejka o ikyeka jtawi. Lo hacemos como
estaca afilada, si salen vivas del agua les golpeamos la cabeza con otra estaca. Alli mismo,

les sacamos el wania y lo tiramos al cafio (Kamilo Aubojkyo, 27-12-1998).

Jkalinadi pueden llegar a pesar hasta 16 kilos y su carne tiene mucha grasa por lo que
en periodos de verano es muy apreciada.
De las aguas se cosechan también iyé [cangrejo de rio] e iyé lulubé [camardn] y se

atrapan aulé [baba, caimén]. Buscar cangrejos para comer puede ser una actividad colectiva muy di-

vertida entre mujeres y ninos:

Por la tarde habla y se organiza para ijkyo balebi del dia siguiente para buscar iyedi
[cangrejos] e inimojto [pescaditos]. Si estd amaneciendo, despierta cantando y contando
sobre la caceria, después del canto bajan del chinchorro y desayunan. Quien invita va de
primera adelante y los invitados van atrds. Llegan al cafio y se cambian el guayuco por
hoja para que no se mojen la ropa con el agua. Luego en el calo saca las sardinas y los
cangrejos con la mano y va metiéndolos en la canasta. A los cangrejos los amarra con
bejuco para que no se vayan, cuando las canasta estdn llenas regresan, también porque
ya es tarde (Noelia Jtibilio, 13-1-2012).

Cortamos pedazos del tronco de macanilla y jedd eloli jyéi [merey silvestre] que estén
caidos en el caiio o muy cerca de la orilla, los abrimos un poco como huecos para que los
cangrejos pongan alli los huevos. Los troncos se quedan dentro del agua al fondo del cario.
Después regresamos a ver si hay cangrejos, a veces hay muchos, los amarramos con jedd
iyé ju y los envolvemos con hojas de jnejna jwajwa o jkanawa. Hacemos como trampas,
pues esos palos son suaves adentro y a los cangrejos les gusta comer las frutas, flores
y hasta el tronco de esas matas, los palos afuera son duros y se quedan bien en el agua

(Jkutejau Kajtai y Ajlola Jtitekya, 3-1-1999).
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Con esa técnica ini mojto, iyédi, jtujki [pez
mas grande, pintado] se corta el tronco de muli
que estd ahuecado y lo coloca en el cafo. Los
peces y cangrejos entran en el palo y se quedan.
Regresamos y sacamos el palo, si va una sola
persona, tapa un lado con hojas de jtojko y lo saca,
si van dos, lo sacan sin tapar un lado. Al palo lo
ponemos donde hay mucha sardina y cangrejo, no
en cualquier cafio. Se puede hacer esto en cualquier
momento, pero si el cafio crece se lo lleva (Mariela
Yaluja, 14-6-2014).

Los iyé lulubé se encuentran donde hay hueco
en algun palo caido en el caflo, se agarra con la
mano, mujeres, niiios o quien lo vea. Se encuentra
en cualquier cafio y laguna. Se sacan poco, viven
en cafos pequefios o grandes, pero es en verano
cuando se seca el caflo que se ven mds. No muere
con barbasco (Mario Liye, 14-6-2014). Los cangrejos
se recolectan dentro del agua en cafios pequeiios,
en la orilla del rio en colina pequeiia, dentro del

hueco. Hay dos tipos de iyé: ni iyé comestible y

Jkai luego de capturar una baba, Jtuku jedd, 1998. (Foto: E.y S. Zent)

jwinajo (jwi labo) iye, un tipo que no comemos. Moni jwe, se saca con la mano. Esta

actividad la realizamos las mujeres, algunos hombres, y los nifios pequefios no lo hacen,

porque los muerden o pinzan. Se saca mads en jkyo jkaini [verano], en invierno cuando

crecen los cafios no se agarran mucho (Mariela Yaluja, 14-6-2014). Aulé se encuentra en

los rios, andan solos y los matamos con lanza o el machete (Jkai Yolo, 23-2-1998).

La pesca se practica raramente en solitario y generalmente en parejas o grupos de ni-

los rios y consisten solamente de

nos, adolescentes, adultos de ambos sexos. Son muy flexibles, en duracién y en el lugar escogido para
pescar, muchas veces se camina hasta una orilla de cano, laguna o rio, otras veces se usa au-jtawi [cu-

riaras o canoas|, que en las zonas menos fluviales se usan exclusivamente para cruzar las mérgenes de

un drbol rasgado no repujado al fuego (Jtoma Aubojkyo, 15-8-1994). Ni joti no sabia antes

hacer au-jtawi, entonces cuando se formé Jkajoja fue donde Jkyomalidékd y vio alli en

su rio como usaba el bo [curiara]. Le preguntd cdmo lo hace y Jkyomalidékd le mostro

y enseiié cémo hacerlo. Después Jkajoja vino y enseiié a ni joti y de este aprendieron a

hacer bo y se transmitié el saber. Si no hubiese Jkajoja no hubiesen aprendido a hacer bo.

(Alberto Melomaja, 27-1-2002).

NI JOTI AIVE:
JKYO JKWAINI



Tabla N° 5.7: Frutos mas mencionados como carnada

Nombre jo
ajkuli jelé

ana jyéi

ba weya jyéi
eloli uluku jyer
iyé, jedéd

Jjani agjkwa jyéi
Jjani duwéna jyéi
Jjani inéba jyér
jani jeda jkawale jyéi
Jani jwaili jyéi
Jjani lalajka jyéi
Jani manajtaijku jyéi
Jjani mau jyér
Jani uluku jyér
Jedd malawa jyéi
Jedd maluwé jyéi
Jjkajkado ju
Jkalawiné ju
Jjkali inénabuké jyéi
Jkujtebu jyéi
jtijti bu jyéi
Jtonona jyér

mau jyér

mojto luwé jyéi
mojto mujlili jyéi
ni jedé jkawale
ni-waneka jyéi
uli delela ju

uli loudou jyér
uli luwé jyéi
waneko jyér

weya jyéi
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Nombre latin
Chrysoclamis membranacea Tr. & PI.
Genipa spruceana Steyerm.

Acacia glomerosa Bentham

aff. Virola sebifera Aubl
Actinostemom amazonicum Pax & Hoff.

Tocoyena sp.

Guarea guidonia (L.) Sleumer

Protium heptaphyllum (Aubl.) Marchand
Ocotea sp.

Strychnos panurensis Sprague & Sandw.

Macrolobium acaciaefolium (Benth.) Benth.

Mabea piriri Aublet

Protium spp.

Inga capitata Desv.

Tephrosia sinapou (Buchoz) A. Chev.
Croton cuneatus KI.

Mabea sp.

Ficus sp.

Sloanea robusta Vitt.

Inga edulis Martius

Mabea sp.

Hirtella hispidula Miq.
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Alejandro M6l6 Jono con Anibal ljté y Samuel Liyé. 2005. (Foto: E.y S. Zent)

En general los joti fueron un grupo de poca orientacion fluvial aunque en las Gltimas
décadas han mostrado una mayor tendencia a moverse y a hacer cosas via fluvial. Ello ha implicado
hacer més curiaras que tallan del tronco de algunos arboles como jwaili ikyu jtojko jyéi, maluné jyét, do-
do jtabali, jtabali, jtumilu jyéi' y ensanchan con fuego.

En muchas ocasiones, las de pesca colectivas tienen un sabor festivo de campamen-

to jovial, relajado y exploratorio:

Fuimos varios, comimos ulu amijadi el que llaman amig, lo trajimos en hojas y lo tostamos
en fuego. Tomd, Kamilo y yo pescamos con lanzas los mds grandes, kyabo jkumajkadsi,
abiye mojtodi y jkwaijlé mojtodi, pero también usamos anzuelos, a uli mojto le gusta
waifio jwaejka bu [flores de ese arbol]. Kritina y Teresa rompieron las nueces de ulu y
sacaron los amiéjadi que usaron de carnada. Ellas pescaron con anzuelos molojkodi, jlewa
mojtodi y jani mojtodi. Pescamos también uli mojto y jtujkidi con bulejejta, lujkuwi, jtau
jtunedabe deka dodo [careta, lanza y goma ufia de gato] se hace de dia cuando hay mucho
sol y se ve clarito (Enrike Yolo, JkgyoJkawale, 6-12-1998). Los jouenes empezaron a pescar con
esa técnica en los rios Moya y Kayamd, pero los mayores lo prohibieron porque jluwéna
[anaconda] se pone bravo pues muchos peces se quedan heridos, sufren y no mueren
(Jhony Liye, 14-6-2014).

Otras plantas se usan como adormecedores para atrapar a los peces, mojtoni me
[barbasco] utilizo estas matas: 1) la semilla de mujlili jyéi, un drbol muy grande, 2) la

liana majtune ju, béjkya [todas las partes] es la mas fuerte, 3) la yerba awali jtujku aiye
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béjkya [todas las partes], 4) los ujto, frutos de jkawale, un drbol que come la gente, 5)
la corteza de ajtijki ji. No tengo matas de barbasco cultivadas en mi conuco. Pero hay
un palo que si siembro, aléjto, que es bueno para pescar. Luego que ubalebi [busco las
matas para hacer barbasco]. Recolecto las partes que voy a usar y las llevo a la casa
luego mojtoni ikye [voy a pescar con barbasco], lo llevo al cafio. Se trituran con cuchillos
o las manos las frutas uli mujlili, se hace en huecos que se cavan cerca del cafio. Después
maijkédi se pone el barbasco pilado en cestas que se tejieron con hojas de ulu o jkolowa,
se meten jedd jkwa luwédi en el caiio y la muevo dentro del agua. Jkajyaniu mujlili 6,
boto el barbasco que use y repito lo mismo con otro lote de barbasco. Pocos minutos
mads tarde, el agua turbia desorienta y adormece a los peces que empiezan miyélibi
deka a morir y se atrapan fdcil. Jelani jkwao pega a los peces con el machete, los peces
estan medio borrachos mojtoni bule jkwaibi jkenowana de todas maneras los peces se
mueren y moni bai se recolectan con la mano. Otra gente construye pared con piedras o
ramas para que no pasen los peces. Jedd jkwa u jkyaka la gente busca mas abajo del rio
mds peces adormecidos y se sigue asi hasta que se pone tarde. Vamos toda la familia,
o varias familias que viven cerca o juntas. Otra gente hacen el yu, bendicen, ponen
una cantidad de peces cocidos en una totuma segtin el niimero de personas que hay
en la familia, soplan y dicen palabras como «que no nos cause dolor de barriga, que no
enfermemos» (Mario Liye y Feliciano Inéwa, 14-6-2014).

El barbasco solo puede hacerse con las raices, ni con hojas ni con palos, solo con raiz roja
amarillento de la liana majtune a inicio del verano, los peces no se mueren, si se hace en
tiempo de floracién de la planta. Agarra el primer pescadito que muere y lo tira afuera y los
demas pescados al morir flotan y se pueden recoger, todo pescado muerto debe recogerse,
incluso el mas pequeiiito que la gente no come, lo colocamos afuera, en la orilla, para que
maena ae jlujlu, la abeja, lo coma y produzca su miel. En la casa se sacan la tripas y a
cocinar alawa jkwa [tipo de cesta plana de tejido muy fino], lo colocamos colgado alli jkulé
miné [se ahiman y secan con el fuego que esta bajo la cesta]. Compartimos y comemos
todos, no hay restricciones (Alejandro Molo, 15-11-2011).

Jkamana jkwa mojtoni bai dekae [recolectar peces con la mano en zanjas/pozos] cuando
llueve mucho y las zanjas se llenan de agua los peces como ini mojto y otros, suben a las
zanjas. Waijta bélo jelowabe se saca agua de la zanja con taza o la bractéola de palma,
para que se sequen un poco y los peces queden atrapados alli. Hombre, mujer o nifio vamos
el mismo dia, pues se seca rdpido, los agarramos con la mano y los ponemos en cestas
solamente porque waijta bélo es demasiado resbaladizo. Cuando uno escucha sonando ini
mojto jobe jké jké jké jké (jko jko jko) ellos hacen ruido cuando estdn juntos. Se avisa a
otros joti para que también agarren. También cuando se seca la laguna en verano, vamos
sacar los peces, con la mano si son pequefios o con lanza si son grandes, caminamos
sobre el agua para recoger los peces. Alternativamente en las lagunas pequeiias echamos

barbasco (Feliciano Inéwa, 14-6-2014).
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Técnicas menos comunes también se han aplicado como:

dodo jkaliwé, la red que usa Samuel con la que atrapa jtijkidi porque van bajando en la
noche. Pone la red fija, no la que se tira. La deja amarrada con palos atravesando el cafio
por completo y va en la mafiana a ver si tiene algo. Uli mojtodi no quedan atrapados

porque no se quedan, si se meten se regresan (Jhony Liye, 14-6-2014).

Pescar también es un arte que se perfecciona con la ayuda de esencias como ense-

naron los antiguos:

También se hace waléajte nana con jkwalebo mojto [suerte de cartilago que cubre el
cuerpo de algunos pescados adentro], se sdca, se pone a secar y se quema para hacer
ceniza. A veces se mezcla con maluwé nana, con onoto, pero es mejor negro. Otra gente
mezcla con aiye u 6 [hoja o corteza] de jtijtimo. Con jtijtimo se hace para que los nifios
naden rdpido, los pone a flotar mas rdpido que au jkajwa [tipo de grillo que nada]. Al
jtijtimo deben mezclarlo y hacerlo con un animalito que se llama au jkajua que vive en la

arena de rio (Rossana Tujuokafia, 27-12-2004). Hacemos au wai con mujlili 6 y también con

Esigualmente una practica que tiene muchas cosas sagradas:

para nosotros es muy sagrado el pescado que se llama ini mdjto. Si nos pican produce
demasiados dolores en el cuerpo y puede matar a la persona. Para que no nos pique hay
que bendecir bien desde la primera vez que se come. Ese pescado tiene su propia casa, que
Se parece a un gran canasto. Para entregarlo por primera vez a un nifio hay que bendecir
bien para que no se lo lleven. También para este pescado hay que usar de anzuelo un palito
amarrado llamado yi jelé que es muy propio para pescar, este pescado come lombrices
(Inés Jono 2-6-2012).

Cuando amanezca, al levantarse, sabiendo que va a ir a pescar, se canta, lava con agua en
la boca y come. Para que el pescado también coma cuando pesque. De ultimo bebe, cuando
aclara el dia, agarra canasta, mete nylon, machete, y sale de la casa hacia el rio. Empieza
a pescar subiendo hasta que atardece y sale del caiio. Regresa por el mismo lugar en donde
vino, al llegar a la casa, come la comida si es que hay, inmediatamente, saca tripa a las
sardinas, junto con algunos platanos la echa dentro de la olla y monta en el fogén. Prepara
puré de platano, saca las sardinas cocidas y le echa a la olla puré rallado. Cuando la sopa

ya esta lista come (Socorro Urifa, 4-6-2012).
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Tabla No 5.8: Peces mas capturados

Nombre jo

abiye mojto / jkulili
bémaja

elajta mojto

ijuyajte mojto
ini'mojto

iye

jani abiye mojto / jani jkulili
Jani jwakilé

jani mojto

Jjkalina

Jkamalé

Jjkelewe mojto
Jkwaijlé mojto

Jjlae mojto

jlewa mojto

Jtawe mojto

Jtiki

Jwaléjte jkumaja
Jwaléjte mojto
jwalulébo mojto
Jjwane mojto

jwaya mojto

jwayu mojto

kyabo jkumaja / amala mojto
lejteda mojto

lejteda nai deka
lulubé / jedé kwala
molojkodi / jani mojto
uli iyebaja

uli jlewa mojto

uli jtaddmaja mojto / kyabo mojto

uli jtadi mojto
uli mojto
wajkilé

wajnai mojto

Nombre latin

Pseudoplatystoma spp.

Electrophorus electricus

Serrasalmus sp.

Ancistrus, Hypostomus

Hoplerythrinus unitaeniatus

Brycon spp.

Nombre espariol

Bagre rayado

Chancleta

Bagre comun o pequefio

Temblador

Morocoto

Caribe

Viejita

Corroncho

Cabeza de manteca

Guabina

Cabeza de manteca

Agua dulce

Boconcito

Coporo

Palometa

Bocon, boconcito ?

Pabon blanco

Bagre (grande)

Bagre pequefio / bagrecito
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Jawa balaijkyé, horticultura

Los jotl tienen varias maneras de practicar la horticultura, la mas notoria es
la creacién y cuidado de balo [conuco], otras practicas importantes desde muy antiguo han si-
do mana balo [conucos de camino] también llamados jkyo balo, y los nuweki jwéla majae balaijkyé
[huertas].

Balo, singular de balaijkyé, es la palabra mas usada para mencionar al espacio
agricola entre los joti. Balo describe una concepcién de horticultura amplia, que se acerca mas
a lo que han llamado agroecologia, pues incluye el trabajo humano enlazado a un detallado
conocimiento de manejos y produccién que se ha traspasado de abuelos a hijos a nietos, y que

aumenta en cada generacién:

Kayama balo se refiere a la zona de Kayamad, a la comunidad en general. Un supermercado
se llama uli balo, porque se consigue comida y otras cosas que ha hecho la gente
(Alejandro Molo, 14-11-2011). JRyo balo es el conuco que se deja porque se va a hacer
otro en otra parte. Jtau jkuwé balo es el conuco que se hace lejos en la montaiia, donde
pasamos unos dias. Manani majae balo es el conuco que se encuentra al lado del camino
que hizo la gente cuando se cayé un drbol o hay un espacio abierto, como jtabali-bo balo
luwejtau balo (Agustin Konojto, 14-11-2011). Hay otros que tienen mucho del mismo tipo
de planta que la gente ha cuidado y depende del tiempo que se ha sembrado el conuco.
Jtujkuli balo, es el conuco ya viejo que tiene hartas flores y se ha llenado de otras matas
que no sembramos como luwé jyéi, y muchos pajaritos pequefios como jtujkuli [colibri]
vienen a comer atraidos por las flores, jkyéno balo es también conuco viejo con bastantes
yerbas que crecieron alli después de que se sembré por varios afios, ba jtau balo es
conuco viejo con espinas, jtamu balo, conuco de maiz es muy frecuentemente conuco
nuevo del primer aflo, iyé balo es como de segundo afio llenito de batata, jwalulé balo es
como de tercer afio con gran cantidad de platano, wejtolo balo es de yagrumos, jnema
balo de pijigiiao, mako balo de mangos, jwane balo de fiame, iyé balo de batata, alé balo
de yuca, y asi de diferentes comidas jkalaiye balo. Hay de muchos. Nuwe jwéla majae

balo es una huerta, el pequeiio conuco al lado de la casa (Elisa Liye, 11-6-2014).

Generalmente el nombre del conuco asociado a una mata especifica indica la
mata la que domina o hay més en el conuco, lo que proporciona informacién sobre la etapa de

desarrollo o ciclo de vida del conuco y las matas que contiene.

también se siembra, el primero que sembré jkyo jnema fue Modeja [hombre pijigliao sin manos]
jnema, una persona que no tenia brazos desde el codo para abajo, pero uso el machete asi para
sembrar (Agustin Konojto, 24-3-2004). Jnema ji toma mds o menos cuatro aiios para producir

fruto, depende del suelo, pero después produce por hasta diez afios (Sebina Juae, 7-11-2011).
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Taliya Aubojkyo, Jkutejau Kajtai y Jtala Aubojkyo en su conuco viejo, 1999. (Foto: E.y S. Zent)

Jkyo balo, mana balo, mana ajkuné lidi dekae: conuco de caminos, conuco del bosque

La horticultura es parte de las maneras en que la gente elabora y encuentra

sus alimentos en la selva, algunos se hacen desde el principio seleccionando el terreno don-

de se abrira y otros aprovechando los espacios que se abren en la selva por eventos naturales,

por ejemplo:

Cuando hay tormentas o llueve mucho y cae un drbol por el agua o el viento, cuando crece el
rio y limpia de vegetacién pedazos de sus mdrgenes, cuando en verano se reduce el caudal
de los rios y aparecen pequeiias islas o cuando se deslizan rocas en algunas laderas (Awela
Jwoli, 21-7-2002). Los claros naturales causados por la caida de un drbol eran las dreas
favoritas para cultivar jtau laijjwi dejae jkyo balo, quemdbamos la copa del arbol caido y

sembrabamos maiz, cambur, pldtano, yuca, lechosa, fiame (Jtukyabo Bowijte, 22-7-2002).

Los mana balo son pequenas reservas de alimentos dispersos. Constituyen plantacio-

nes muy pequenas que se encuentran a lo largo de las trochas y caminos. A veces consisten de una

sola planta cultivada, o dos o tres tipos de cultivos, pero su pequeno tamano se multiplica en nimero,

pues aparecen a lo largo y ancho del territorio joti. Los conucos de camino eran mas comunes antes
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Musa x paradisiaca L.

ticando esta forma de cultivo.

Arboles grandes caidos como jkaile jyéi o uli malilé jyéi son los mejores claros de cultivo
pues jtawi-bo jtuki majae [sus coronas son bien grandes tienen didmetros de 60 m o mas]
y por ello ocupan dreas considerables en el suelo. Se los deja secar y queman la corona
para tratar el lugar como un conuco mds en miniatura, el moriche se cultiva también
asi. Los jkyo jedd ani balo [conuco en margenes de cafios] se hacen cuando se inundan en
los periodos de mucha lluvia se abren para cultivar diferentes cosas como maiz (Victor
Baiyeja, 14-9-2001). En todas esas circunstancias los joti han aprovechado los claros de
selva para sembrar y sus productos no se consideran propiedad privada, no es de nadie
cualquiera que necesite cosechar cuando pase por el camino puede hacerlo, también en
conuco viejo se come si se necesita lo que esté en produccién, se sembraba platano, iiame,
batata, ocumo, caiia, maiz, lechosa, pijigiiao, algodén, yuca, mana ajkune lidi dekae, jkyo

yjibiki udimé (Manuel Jelani, 21-3-2004).

(Tito Jono Juae, 2006)

de la adquisicién de instrumentos de metal y menos frecuentes hoy dia, pero los joti contintian prac-

Pueden verse conucos de trochas hasta tres dias de camino de un asentamiento. La
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matas de estos tipos de conuco se plantan o replantan y pueden cuidarse como en el caso del man-
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go que se siembra a la orilla de los caminos beneficidndose de la sombra de los drboles cercanos. Es comun que
una persona coma un mango mientras camina y siembre la semilla en algun punto del camino (Abito Jkiwabo,
5-5-2003). De la misma manera, muchas de las plantas silvestres que comen los joti crecen gracias a
la dispersion de las semillas a lo largo de los caminos, pues al tiempo que andaban y comian frutas,
las propagaban al botar las pepas y beneficiar su germinacion. Los joti buscan y traen a sus asenta-
mientos un nimero impresionante de variedades de frutos silvestres comestibles, pero usualmente
empiezan a comerlos mucho antes de llegar a casa y van arrojando las semillas por los caminos a
medida que comen la pulpa. Esto por su puesto contribuye a dispersarlas a lo largo de sus caminos y
hacer que eventualmente algunas germinen y ofrezcan recursos a la gente o se conviertan en arbo-
les grandes.

El tamano de los mana balo varia de pocos metros a una hectarea y el sistema agrico-
la que se practica es el de tala y quema, a través de instrumentos de labranza generalizados, que se
utilizan para una gran variedad de tareas como son machetes, cuchillos y estacas de muchos palos
de maderas resistentes. Aunque los instrumentos de metal pueden tener una introduccién de unas

cuatro generaciones atras, lo cual a su vez influy6 en el tamano de los conucos.

Mi papa no tenia hachas de metal, cuando yo era nifio cortdbamos los palos para hacer
conuco con hachas de piedra. Por eso teniamos solamente conucos muy pequefios aunque
usdbamos fuego para limpiarlos (Joaqui Jelani Ijkyujkajte, Kayama, g de diciembre de
2001). Mi familia fue una de las tltimas en venir a la misién de Kayama. Mi papa usaba
hachas de piedras, solo cortabamos drboles pequefios y también usdabamos fuego para
tumbar a los drboles mads grandes (Victor Baiyeja, Balo Tuemajaenue, 14-9- 2001). Incluso
en jkyo balo se sembraban palmas, en Duwéwe jedd sembraban asi pijigiiao (Manuel
Jelani, 20-3-2002). Vi hachas hechas de jkyo jtajwibo pero no vi hachas de piedra, aunque
mi papd me conté que él las usd. (Luka Yolo, 15-12-1998). Mi papd tumbaba drboles con
ijté jtode [hacha de piedra] que hacia con inéwa ijté [piedra de montafia] (Bakyo Jtitiko,
15-12-1998).

Por varios aiios antes de mudarnos a Jkgyg Ikwalg hicimos conucos de camino,
sembrdbamos en los espacios que dejaban los drboles que se caian solos. Quemdbamos la
copa del darbol caido y despejabamos el lugar, cuando se secaba plantdbamos maiz, pldatano,
cambur, yuca, fiame. Nos ibamos y luego de unos meses regresabamos y comiamos lo
sembrado. Hicimos conucos de trocha por Luwé jyéi bo jedd, por la zona de Uli jkwiwi bo
jedd, un cafio afluente de Jtajwibo jedd. Eran pequeiios no conucos verdaderos (Jtukyabo
Bowijte, 5-5-2003). Cuando yo era nifio saliamos mucho de jkyo balebi. No comiamos nada
del conuco, sino frutos del bosque ulu, awajto, jlude, wajlikyé, jkaile. Pero haciamos jkyo
jani balo, mana balo [pequetio conuco de camino], cuando se caia un drbol sembrdabamos
auyama, batata, fiame, maiz, cambur, platano pero comiamos mds del bosque (Kyabo

Bowijte, 26-4-2002).
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Antes de tener hachas de metal era mucho més comun que se sembrara en jtawt
laijwi dejae balo [conuco donde cayo un arbol y qued6 un hueco en el bosque] o que se hicieran co-

nucos pequenos.

Sembrdabamos muy poco, lo empezamos a hacer cuando empezamos a bajar, alli donde
Salomén. En Duwéwe yuluwe haciamos solo conucos pequeiios pues no habia manera de
cortar drboles y solo haciamos conuco donde no habia drbol grande. No teniamos mucho
para sembrar, solo duwéwe walulé, niluwéjka walulé, kyabo walulé, jani walulé, uli
walulé [diferentes tipos de platano], iyé, baede jae jedala, méjtu. Todos trabajabamos y
cosechabamos. No teniamos fiame o maiz, estos los empezamos a sembrar después aqui,
tampoco conociamos yuca ni casabe que lo vimos acd en Kayamd. (Mateo Konojto, 17-3-
2004). Cuando nifos teniamos solo conucos pequeiios donde todos sembrdbamos batata,
fiame grande y pequefio, yuca, platano, cambur, tabaco, lechosa, jtijké una mata con

espinas y frutos para comer [tupiro] (Hermis Jkailebo, 23-3-2004).

También se sembraba en parches de bosque donde crecian matas de troncos suaves
como jtewa majaejka que muchas veces se encuentra en el pie de la montafia y donde sembrdbamos pijigiiao y
aguacate. Atin se siembra asi también pldtano y lechosa (Margarita Yalua 12-11-2011).

Aunque los joti siguen practicando conucos de trochas, son menos frecuentes que
hace dos décadas. Esta practica incrementa la diversidad boténica local al afiadir plantas domesti-
cadas a areas de bosque pequenias y dispersas las que a su vez atraen animales de caceria y liberan

nutrientes una vez que mueren.

Nuwéki jwéla majae balaijkyé: huertos

En los alrededores de las casas jotI suelen sembrar plantas de uso cotidiano en es-
pecial aquellas medicinales (jengibre, bejucos, canas, malvas, tabaco), o para hacer alguna cosa
(curagua, algodoén, semillas de San Pedro, onoto) aunque se planten solo una o dos matas de cada ti-
po. Las més comunes son las que sirven de comida, como: guamo, mango, guayaba, limén, pijigiao,
lechosa, tapara, y algunas plantas alimenticias introducidas como melén, nuevas variedades de aji o
yuca, v lo que siempre esta presente es platano o cambur. El tratamiento es el mismo al descrito pa-

ra el conuco mas grande.

Balo: conuco

En los conucos de camino se siembran pocos de los muchos productos que se
encuentran en los conucos joti.

Aunque tal vez no estan todos los productos que se siembran, los conucos jotI mues-
tran una rica diversidad de cultivos. La mayoria de estas 67 especies de plantas sembradas tienen
variedades, algunas hasta 17 tipos distintos. De esta lista, 36 especies cultivadas son comida, 20 son

medicinas y 11 tienen algin uso tecnoldgico que se procesan entre otros como fibras, granos, tin-
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Jkyo
balebi,
jawa
balaijkyé

tes, recipientes o venenos para peces. El sistema de
manejo agricola joti es muy sofisticado tanto en conu-
cos, huertos, senderos naturales o claros de bosque.
Usualmente, prolongan la fase productiva de los es-
pacios cultivados por cinco o mas anos, a través de
sucesivos cultivos o replantaciones. El grueso de es-
tos productos vienen, como ya se narro, de Jkwé jtawi
jkajka. Unos 40 cultivos son baede jadi lidide jawa [na-
tivos o ancestrales], ocumo, ocumo rojo, calabaza, onoto,
curagua, pifia, yagrumo, batata, lechosa, nuyéjtu ju, jun-

co, juncia, fiame blanco grande, yuca, cafia, ldgrimas de San

Pedro, maiz, najtai dodo, guamo, ejko maluwe, uli aiye jyé,

jengib jo, jt fwaj Mateo v Joaqui Jkiwabo, 19- ) '

Jengibre rojo, jtawe jwajwa ( y Joaqui Jeiw 9 Jani Jladro al lado de un mana balo, Jwana Inéwa, 1996.
2-1998), guayaba, platano, cambur, jtijkiwili jelé, limén, aji, (Foto: Robert Storrie)
tabaco, jenjibre, otras matas que sembramos [alrededor de

naranja, toronja (Jtukyabo Bowijte, Bajkyo Jtitiko, Tiboteyo Jtute, 25-7-2002) o cuya semilla fue traida en

el Ultimo par de generaciones, por Jkajojadi u otros:

Jkalala [cafia] estd con su ae, muy importante pues ae puede ayudar a cualquier
persona que produce un conuco, puede curar también, ahi vive gente. Jkalala
vino con Jkajojadi, antes no existia pero la trajo el primer Jkajoja con su mujer,
son gente buena. Jkyo ae les regalé un pedacito de caiia para sembrar pues
comian fruto de palma. Con el jugo de caiia se puede curar, mejorar y también
es alimenticio, jkalala jaede mona, Ajkuli inébo lié¢ majae [viene de esa montanal.
Otros dicen que salié de jkwé jtawi jkajka pero en mi lado mis ancestros dicen
que no habia caiia pues Jkyo ae cuida mucho la cafia que viene de montana
sagrada Ajkuli inébo (Alejandro Melomaja, 14-11-2011).

Lavi jotd [misioneros] trajeron arroz para que sembremos y empezamos a ver y

ahora nos gusta y se da bien (Lojta Jtitekya, 3-1-1999).

Los misioneros de Iguana y Kayama trajeron semillas de

arroz, citricos (limén, naranja, mandarina, toronja), mango, guayaba y

fruta de pan. Estas se diseminaron por toda la regién joti. Otras plantas in-

Abadro haciendo jugo de
cafia, Jwana Inéwa, 1996,

aji fueron adquiridas de otros grupos indigenas como yabarana, piaroa, ye- (Foto: E.y S. Zent)

troducidas como guamo, patilla, mani, limoncillo, y algunas variedades de

kwana o efiepa. Otras plantas ancestrales se siembran hoy muy poco como
liluju, un bejuco cuya raiz se cosechaba antes para moler y hacer una harina comestible aunque algunos dicen que

era comida solo de hambre cuando no habia nada mds que comer (Jwaijkojko Jtute, 3-1-1999).
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Fruto de tapara,
2003.

(Foto: Yheicar Bernal)

Nifia acarreando agua del rio, area de cafio Majagua, 1973. (Foto: ©Jacques Jangoux)
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Tabla No 5.9: Productos mas cominmente cultivados en los conucos

Nombre jo
duwéna maluwé

duwéwe bule iné
Jkojko

Jkajwiyé maluwé jtawi

Jkwayo malo aiye
Jlilu ju

jtikiwili

Jtujku maluwé
jwaili jtujku jya
nuyéjtu-ju
wailijturio

awa jyei

najte

Jnewa

jalo

Jtuwéjka ale jyéi
mojto mijili

iyé

Jjlabo-ju

Jkalala

Jtuwé ibojto / ebojto
Jtujku aiye
ejko/nene maluwé
Jtuwé

ejko maluwé

uli aiye jéi

lidi jawa

luwé

jkd

Jkwayaba

Jjani bule iné jkojko
jani jkalawiné

uli jkalawiné
jkojko lidimibi
Jkwanajka/majkyolo

Nombre latin

Alternanthera bettzickiana Standl.
Persea americana Mill.

Capsicum frutescens Rodsch.
Gossypium barbadense L.

Oryza sativa Stapf.

Jatropha curcas L.

Tephrosia sinapou (Buc’hoz) A.Chev.
Ipomoea batatas (L.) Lam.
Lagenaria Siceraria Standl.
Saccharum officinarum L.
Phaseolus vulgaris L.

Caladium bicolor Vent.
Alternanthera sessilis Lem.

ananas ananassoides Baker L.B.Sm.
Abelmoschus moschatus Medik.
Artocarpus altilis (Parkinson) Fosberg
Cajanus cajan (L.) Druce

Inga edulis Mart.

Maranta ruiziana Korn.

Psidium guajava L.

Zingiber officinale Roscoe
Rhynchospora sp.

Cyperus odoratus L.

Eleutherine bulbosa Urb.

Coix lacryma-jobi L.

Nombre espariol

Aguacate

Aji

Algodon

Arroz
Barbasco
Barbasco
Batata
Calabaza

Cafa de azucar
Caraota
Corazon de Jesus
Cresta de gallo
Curagua
Curcuma

Fruta de pan
Garbanzo
Guamo

Guapo
Guayaba
Jengibre
Juncia

Junco

Lagrimas de la virgen

Lagrimas de San Pedro

Uso

Yudekawa/Medicina
Yudekawa/Medicina

Yudekawa/Medicina
Yudekawa/Medicina
Jkwai jawa/Comida
Yudekawa/Medicina
Yudekawa/Medicina
Yudekawa/Medicina
Jawa deke/Tecnologia
Yudekawa/Medicina
Jkwai jawal/Comida
Jkwai jawa/Comida
Jawa deke/Tecnologia
Jkwai jawal/Comida
Yudekawa/Medicina
Jawa deke/Tecnologia
Jkwai jawa/Comida
Jawa deke/Tecnologia
Jkwai jawal/Comida
Jkwai jawa/Comida
Yudekawa/Medicina
Yudekawa/Medicina
Jawa deke/Tecnologia
Yudekawa/Medicina
Jkwai jawal/Comida
Jkwai jawal/Comida
Jkwai jawa/Comida
Jkwai jawal/Comida
Jkwai jawa/Comida
Yudekawa/Medicina
Yudekawa/Medicina
Yudekawa/Medicina
Yudekawa/Medicina

Jawa deke/Tecnologia
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Nombre jo
Jtawe
jwaya

nimoa / wiké jyér

jini aiye /ejwa maluwé

Jtamu

lild jtujku
manalina
mako
mali

yulé
najtai
nanaja
adedowa jwane
uli jwane
Jjani jwane

uli mé

duwéno/duwéwe mé

Jkulilu
bajtiya-ju
Jjnema
jtineju/nanaju
jwalulé/jedala
Jjkomalajka
Jjko

Jkawai

jlabo jyéi
balo/jani wejtolo
Jtonoja
Jjlabo-ju

jtiké

uli wejkao
alé

JKujte-ju

adedowa jwane

Tabla No 5.9: Productos mas cominmente cultivados en los conucos

Nombre latin
Calathea latifolia Klotzsch

Carica papaya L.

Citrus x aurantifolia (Christm.) Swingle

Cymbopogon citratus Stapf.

Zea mays L.

Caladium sp.

Citrus x reticulata Blanco
Mangifera indica L.

Arachis hypogaea L.

Canna indica L.

?

Citrus x sinensis Pers.
Dioscorea sp.

Dioscorea alata L.

Dioscorea trifida L.

Xanthosoma sagittifolium K.Koch
Xanthosoma sp.

Bixa orellana L.

Citrullus 1anatus (Thunb.) Mansf.
Bactris gasipaes Kunth

Ananas comosus (L.) Merr.
Musa x paradisiaca L.

Syzygium malaccense (L.) Merr. &
L.M.Perry

Maranta arundinacea L.
Nicotiana tabacum L.
Crescentia cujete L.

Ricinus communis L.

Citrus x paradisi Macfad.
Fevillea sp.

Solanum sessiliflorum Dunal
Pourouma cecropiifolia Mart.
Manihot esculenta Crantz.

Cucurbita moschata Duchesne
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Nombre espafiol
Lairén
Lechosa

Lima
Limoncillo
Maiz

Malanga
Mandarina
Mango

Mani

Maraca
Mostacilla
Naranja

Name

Name grande
Name pequefio
Ocumo

Ocumo chino
Onoto

Patilla

Pijigtiao

Pifa

Platano / cambur

Pomagaz

Sagu
Tabaco
Tapara
Tartaro
Toronja
Totuma
Tapiro
Yagrumo
Yuca
Zapallo

Name

Uso

Jkwai jawa/Comida
Jkwai jawal/Comida
Jkwai jawal/Comida
Yudekawa/Medicina
Jkwai jawa/Comida
Yudekawa/Medicina
Jkwai jawal/Comida
Jkwai jawa/Comida
Jkwai jawal/Comida
Jawa deke/Tecnologia
Jawa deke/Tecnologia
Jkwai jawal/Comida
Jkwai jawal/Comida
Jkwai jawal/Comida
Jkwai jawa/Comida
Jkwai jawal/Comida
Jkwai jawa/Comida
Jawa deke/Tecnologia
Jkwai jawa/Comida
Jkwai jawal/Comida
Jkwai jawal/Comida

Jkwai jawa/Comida
Jkwai jawal/Comida

Jkwai jawal/Comida
Yudekawa/Medicina
Jai' dekawalTecnologia
Yudekawa/Medicina
Jkwai jawa/Comida
Jawa deke/Tecnologia
Jkwai jawal/Comida
Jkwai jawal/Comida
Jkwai jawa/Comida
Jkwai jawal/Comida

Jkwai jawa/Comida
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Baede balo udidewa: narrativas antiguas sobre los conucos

El origen de la horticultura joti se recoge en una serie de historias donde se indica
quiénes la ensefaron, el protagonismo y la importancia de los productos cultivados, las técnicas y
maneras correctas de tratar cada uno y la prominencia de los cultivos en los rituales. Se pueden re-

cordar al menos cinco historias antiguas sobre la agricultura, las dos primeras ya se han contado:

1 La de Jkwé jtawi jkajka que ya se narrd, y cuenta el origen de los cultivos y animales de caceria.

2 Lasque refieren que personas inmortales como los aemo Kyabo Ajkuli, Duwéno Ajkuli o Jkyomalidéka
han sembrado plantas importantes como palmas, cerbatanas, entre otras.

3 LadeUliyéwi[jaguar grande], la primera persona en abrir y plantar un conuco y del que se apren-
dié y sigui6 la tradicién agricola.

4 La que Uli Jkajwiyé que cuenta coémo se perdié la semilla de platano del conuco que nos regald
Jkyomalidéka

5 Las explicaciones de Jkawai [tabaco], el cultivo no alimenticio mas importante.
Se narran aqui las historias que no se han contado aun sobre la horticultura joti.
Narradores: Mario Liye, Alberto Melomaja, Domingo Jjté, Iné Jkodo, Rossana Tujuokania,

Manuel Jelani, Mariela Yaluja, Katalina Jtitekya, Gilberto Ijté, Martha Juae, Soledad Wajkemaja.

Namuliyé Uli Yéwi, jaguar el primer horticultor

El principio de esta historia es que Yéwi aemo [jefe del Tigre] vivia desde antes cuando la
yuca y todos los productos agricolas, salieron del jkwé jtawi jkajka. Este Yéwi [Tigre] es
anterior al que estaba con Jkajoja en el uli uli ji. Tigre ya hacia conuco y de alli nos enseiié
a todos los joti. El primer conuco lo hizo Tigre y sembraba todo lo que ahora sembramos.
Tigre era persona y se comia a la gente. Se fue a vivir a otra parte con Waijkolo [mujer
vieja), ella era persona y ayudaba a pelar la comida que traia Tigre, quien tenia ropa
parecida a un tigre (negra y amarilla). Cuando salia para ir a otra casa y buscar gente,
se vestia con esa ropa y se convertia en tigre, y si la persona estaba en chinchorro, la
mataba y se la llevaba y cuando regresaba a su casa se hacia hombre otra vez. Tenia olla
grande donde entraba completa la persona para cocinarla. Asi hizo y se comié a todas
las personas de cuatro casas. La mujer no comia, lloraba mucho al ver a su gente siendo
cazada, cortada en pedazos y comida por Tigre, quien buscaba animales para alimentarla
a ella. Un dia Tigre comia gente y al otro dia, como persona, cazaba animales de presa de
la selva para darle a ella. El era buen cazador, ella era buena cazadora. Ella cocinaba y
escondia comida, debajo de ulu bélo [bractéola de cucurito] para dar a su gente. La gente
salia debajo de la tierra y se escondia cuando llegaba el tigre, esa gente es buena, todavia
estd debajo de la tierra fiajti jadi. Nos dejaron como aviso «los que viven buenos, estaré
con ellos, en su esquina ayuddndolos». El tigre preguntaba «;por qué come tanta carne?

Pues he traido bastante carne para usted y se la come rapido» y ella dice: «yo como solita lo
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que estoy haciendo con yuca, con jugo de guarapo, cachiri y eso». Entonces él preguntaba
mads y entonces iba a buscar su carne que era personas y otro dia iba a buscar animal que
era la comida de ella. Cuando Tigre salia, la gente vivia con ella en la esquina. Cuando
Tigre llegaba, ellos se escondian en el subsuelo. Tigre olia gente y le preguntaba, pero ella
decia estoy sudando como sapo por estar cerca del fuego. Ella pensaba que no queria que
acabe con su gente. Tigre traia mucha comida y la mujer daba a su gente.

Entonces un dia Tigre trajo a biyu abaladi [la familia de ella] y la mujer pensé que acabaria
con todos los joti y se sentia triste. Tigre sequia comiéndose a la gente. Por eso la mujer
decidié traer un dia yuca amarga para hacer jyu [jugo de yuca] pero sin cocinarlo bien e
invitarlo a hacer conuco al dia siguiente. Tigre tenia uli nolo [loro grande] y este le contaba
todo a él. Uli nolo era como persona. Ella fue a limpiar un conuco nuevo con su gente,
lo limpié rapido. Alrededor de muye jyei y regresaron a su casa y Uli nolo avisé que el
tigre llegaba y ellos se escondieron. Tanto hombres como mujeres tumbaron conuco. Al
principio baede jadi usaron jkyejko abo [pico del tucan] como si fuese un hacha para abrir
el conuco. Ella lo hizo primero, pero los dos lo hicieron. Por eso hacemos asi hoy. De Tigre
aprendimos como cultivar, él enseiié a los primeros ni joti como hacer en cada etapa del
ciclo de cultivo, pasé toda su sabiduria, desde la seleccién de buenos suelos para abrir el
conuco, tumbar los palos, quemar, plantar y cosechar. Ademads, nos enseiié de los dos Soles
y su importancia para el crecimiento de los cultivos: primero estd Sol-Madre, que vive en
ne jkwa [subsuelo] y seca la materia orgdnica que se tala antes de plantar y alimenta el
suelo con los nutrientes para los cultivos. Segundo estd el Sol-Hijo, que vive en el cielo y da
calor y luz a todos los seres de ne [la tierra], incluyendo plantas y animales de los conucos.
Asi mismo, hacemos hasta hoy, de la misma manera y cultivan do las mismas plantas que
vienen desde que salieron de jkwé jtawi jkajka, pero ahora usamos hachas de metal pues
no tenemos el pico del tucdan que era mucho mejor.

Cuando ya estaban trabajando en el conuco, ella prepard jugo de yuca pero lo cocin
poco. Cuando él estaba tumbando el conuco y tenia sed le daba guarapo de yuca no bien
cocido. Cuando la comida esta lista él comid y al acabarse ella lo invité a ir al conuco pues
ya tenian comida de alli y en alido waijta [totumo grande] le dio jugo de yuca amargo y
ella si tomé el bien cocido. Acabé de comer y fueron al conuco a tumbar primero drbol
pequeiio y dejé para el final muye jyéi y ella iba a la casa a traer mds jugo de yuca. Los
que estaban en el subsuelo le traian comida hasta la mitad del camino y Tigre le pregunté
‘por qué traes la comida tan rapido?’. Ella dijo «porque tengo dos manos» pero Tigre olid
una vez a persona y dijo «asi como mucha gente viniendo». Pero ella dijo «es mi sudor».
Cuando iba a tumbar muye jyéi ya estaba enfermo con el jugo de yuca crudo, tenia dolor
del cuerpo, cabeza, ya no podia tumbar mds, se enfermé quedé sin fuerza. Asi pues bajé
tenia cansancio, no podia hablar mas solo rugia duro como el tigre. Entonces la mujer

siguié cortando el drbol y lo tumbé cuando el tigre se enfermé mas ella lo cargé y lo llevé
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Jejtu Jtijtiko abriendo un conuco. 1998. (Foto: E.y S. Zent)

mal, débil. Y Loro avisé a los que vivian en casa, subsuelo, Loro era como hijo de Tigre,
como su papd. La gente se escondié y la mujer dejé a Tigre en emona jkajka [palo en la
mitad de la casa], salia espuma de su boca y cuando ya estaba muy mal se cayé al suelo
y la mujer agarré jtota jkala jtawi jelé [palo duro con el que se muele] y le dio con él en el
cuello juluwéde [fuerte] y llamé a los del subsuelo y pidi6 que lo remataran y mucha gente
salié y lo mataron.

Del cuerpo de este Tigre, persona-tigre, salieron tigres, diferentes tipos de ratones,
rabipelados que se fueron abajo los mds bravos, otros se quedaron aqui. De su ropa salia
mucho sucio y de alli salieron los muchos tigres de hoy, todos los tigres que hay aqui y uno
de esos Tigre estaba con Jkajoja. Nosotros somos familia, herederos de la mujer, gracias a
ella estamos vivos y no debemos expresar agresividad.

A la pata del Loro le pusieron un cuerito de Tigre para que se vaya a avisar a todos que
Tigre murid, y le dijeron que re-caminara por todas partes avisando. Al avisar a todos que
bote el cuerito. En el techo de la casa Loro avisaba: «ya murié Tigre, pueden vivir» y la gente
decia «gracias, jkyefiama» y asi hizo con todas las casas. «Mira mi pata, ya murié el tigre,
jtawali, bien». Siguié avisando hasta que no hubo mds gente y luego se fue. Loro atin vive,
es el jefe del loro pequerio que existe hoy, ae de loro. Hace pocos afios algunas personas
comian tigres pero hoy ya no lo hacen. Lo mismo que el tigre sembré por primera vez es lo
mismo que sembramos hoy los joti, excepto la yuca amarga. Eso fue lo tinico que se perdid

porque la mujer dio a él. Los demds cultivos salieron de jkwé jtawi jkajka. Lo demads es lo
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mismo que jkwé tawi jkajka. La historia antigua cuenta que Jani jkwayo y Uli
jkwayo, gente que se convirtieron en monos, fueron los responsables por iniciar
las variedades de muchos cultivos pues donde veian huecos de drboles que se
caian echaban semillas de los conucos y los dejaban crecer. También echaban las
semillas a los bordes de los conucos y a orillas del conuco con el bosque dejaban
flame, iyé, jwane, y otras, también las regaron a orillas de los rios, y botaban lo
que quedaba de lo que se comian. Por eso se fueron dispersando los cultivos Y de
alli se colocaron en el monte. De esa interseccién la gente tomé semillas y armé,
las Tlevé al conuco hasta hoy dia.

Tigre hacia todo en conuco, no tenemos que ser bravos unos con otros porque
a nosotros nos cuidé esposa de tigre para el futuro ella pensaba que si Tigre
se comiera a todas las personas nosotros no estariamos, no existiriamos pero
quedamos, existimos pues ella nos escondié en ulu bélo, por ello nosotros
somos familia de ella. Si ella, la esposa de Tigre, no nos hubiese escondido,
nos acabamos, gracias a ella estamos vivos, sino Tigre nos hubiera comido,

estariamos muertos.

Awelajlu cosechando fiame con
su hija, 1999. (Foto: E.y S. Zent)

Uli Jkajwiyé, baquiro horticultor

Algunas semillas se perdieron desde el primer conuco que hicieron los antiguos, como la
yuca cuando mataron a Yéwi, el nuyéjtu, un bejuco que se usaba para hacerse Jkajoja y
las semillas de platano del conuco que Jkyomalidéjka le regalé a los antiguos joti para que
vean y aprendan agricultura desde hace mucho tiempo. Uli Jkajwiyédi, eran personas y
estaban comiendo gusanos a pesar de que habian racimos verdes de platanos que ellos
podian comer y plantar, entonces decidieron tratar de sembrar algunos racimos pero los
Jkajojadi les advirtieron que las semillas estaban malas y que si se comian las frutas
que produjeran les daria erisipela [aguda infeccién bacteriana en la piel]. Jeyomalidékd
vino y les ofrecié semillas buenas de su conuco. Sin embargo, algunas personas no les
hicieron caso a los Jkajojadi y se infectaron con la enfermedad que después se transmitié
a otras personas. Hasta hace unas pocas décadas algunos ni joti Jkajojadi sabian donde
estaban los conucos buenos. Por esta historia aprendimos la importancia de sembrar

buenas semillas de las variedades y que conozcamos de donde vienen.

Jkyomalidékd, horticultor

Muchas plantas de la selva fueron sembradas desde el principio. Por ejemplo, Jkyomalidéka
sembr6 algunos ulu que es la comida que mas le gusta y jwana que es como su casa. Otras
matas las sembraron ajkuli, uli kyabo ajkuli y uli duwéno ajkuli. Sembraron ajkuli jtawri,
pijigiiao y moriche entre otros drboles y arbustos.

Todas las plantas del conuco, asi como el conuco mismo tienen aemo. La comida de

conuco tiene Jkyo aemo, igual que los frutos de los drboles como jlude, wajlikyé. Los
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aemo del balo son los que disponen y cuidan a todas las matas de que las maltraten
o abusen, la gente se comunica con los Jkyo aemo desde que se siembran las semillas
y pide que crezcan bien, que de mucho fruto para que los hijos coman. Los Jkyo aemo
de los cultivos son mas accesibles, por eso en muchos momentos y ritos lo tnico que
podemos comer es lo que sembramos en el conuco. Por ejemplo comida del conuco es
la primera que se da al bebé cuando esta creciendo, o cuando alguien se estd curando
de una enfermedad, es la Unica que se puede comer durante la primer menstruacioén o
cuando se entierra a alguien. Con los Jkyo aemo del conuco se puede hablar mds facil que

con otros Jkyo aemo que pueden comerse, enfermar o atacar a una persond.

Jkawal, tabaco

Hay varias versiones de la presencia e importancia del tabaco en la tierra entre los jotI.

El tabaco no existia antes y Jkyomalidékd estaba mirando a los joti, a un sefior que se
llamaba Jkwana [pereza] que se convirtié en animal a quien le dio el tabaco. Jkwana
recibié el jkawai, lo usé y comié, después se convirtié en animal. De alli cuando estaba
aqui la comida, todo, estaba también el tabaco. Jkwana tenia tabaco y enseiié a los joti
a usarlo y aprendimos hasta hoy. El tabaco se usa todos los dias, pero su consumo estd
regulado y se inicia con un ritual que se celebra después de la adolescencia. Los mayores
deben dar a los menores ensefiarles a usar bien en esa ceremonia para que nos de su
fuerza y energia siempre (Alberto Melomaja, 31-1-2002). Nowali bujkajadi son la gente
que vive con Jkyomalidékd, son personas igual que nosotros pero que han muerto. Les
decimos asi porque primero vivieron con nosotros y después viven con Jkyomalidékd.
Nowali bujkajadi tienen mucho tabaco, alrededor de sus casas estd lleno de platano y
tabaco. Como es de Jkyomalidékd esas plantas no mueren nunca, no se acaban. Como
la gente de alld come tabaco siempre, el tabaco nace otra vez siempre en el conuco de
Jkyomalidékd (Alberto Melomaja, 23-4-2002).

Jkawai es de Jkyo ae, jye wédeka [mi amigo, cercano]. El tabaco lo trajo Jkyomalidékd,
a través de Jkajoja lo tenemos en la tierra. Pero también Jkawai y Jkalawiné jkojko los
trajo Jtujkuli uli ja [persona inmortal que se ve como colibri gigante]. Hay que comer
tabaco porque si no comemos, pueden ocurrir tres males o haber malas consecuencias:
I) nos va a matar o nos hace daiio Lojkoi uli ja [persona enorme inmortal que vive
en el cenit, se ve como lagartija y quiere comer namodi de los que mueren] 2) Jtujkuli
uli ja nos come o nos hace daiio. Lojkoi y Jtujkuli estdn esperando a quien muere en
el cénit del cielo, si no hizo el ritual del hueco de la nariz y no comié tabaco, se lo
comen, jkawai jkwa dekae [comer tabaco]. Lojkoi uli ja nos hace daiio cuando estemos
en camino a casa de Jlae, él estd en la mitad del camino. El tabaco se da después del
ritual y si no comimos tabaco en vida nos van a hacer dafio, a comer y matar. 3) los

antiguos decian antes que hay que comer y llevar buen tabaco siempre con uno, baede
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ma jadi, no ir a ningun lado sin tabaco, de caceria
o a cualquier parte, pues antes joti encontraron
un Waijlo uli au [sapo mujer grande] que viene
para matarnos si no comemos tabaco. El sapo
traia mucho tabaco y le dio a la gente. Jkajoja
vio al sapo y tomé tabaco. El sapo dio a Jkajoja
tabaco venenoso y Jkajoja se dio cuenta asi que
no comié tabaco del sapo y se lo devolvid. No se
puede dejar pasar un dia o una noche para evitar
dafios (Domingo Ijté, 22-4-2002).

Jkyo Jlae inventé y nos dio el tabaco para que

comamos y tengamos fuerza. Juluwéde, para

que no nos de suefio, para que los padres no nos
durmamos cuando el nifio esta chiquitico y evitar Flor de tabaco, 2003. (Foto: Yheicar Bernal)
que le pase algo, para poder escuchar cuando

viene yéwi o awela y pueden daiiarlo o llevdrselo (Kyabo Bowijte, 25-4-2002).

Jkawai ensefié también la primera gente que salié de jkwiwi, ellos ya estaban comiendo
cuando subieron al cielo a matar a Jtinéwa y de alli aprendié el resto de la gente. No
deben comer tabaco los que no han hecho el ritual, los que tienen comen. J6uenes comen
en la noche, no a toda hora. El tabaco es importante siempre. Antes de cazar también es
importante usar jkawai. Purificando también en las fiestas, se da, se vomita y luego se
va a cazar. Si no se come tabaco, no se puede tener hijos. Hay que prepararse antes. Es
muy bueno comer tabaco. La gente de Jkwiwi nos dijo que debemos prepararnos antes
de comer jkawai, no tener hijos con otra esposa (Jorge Baiyeja, 21-12-2004).

Jkyo ae nos dio primero jkawai, se lo dio Namuliyé a Jkwana cuando la pereza era
persona antes de que se transformara en animal. Luego se lo dio a la gente para que
curemos en medio del tabaco con humo y podamos comer y chupar para quitar y curar
las enfermedades (Noé Jono, 23-2-2004).

La primera mujer joti que sali6 del palo ya comia tabaco, Nowali bujkajadi le ensefiaron a
los primeros ni joti sobre el tabaco, y les dijo que jkawai regala fuerza después que hace
el ritual de la nariz, se usa para ser fuerte. Tabaco es importante también, para yudekae
[curar] a los nifios si enferman, o les da fiebre, o si se enferman con el humo de tabaco. Pero
solo se puede curar si se tiene ya el palo en la nariz y se sopla el humo de tabaco, sino tiene
hueco en la nariz no le hace nada el humo, no cura (Gilberto Ijté, 27-12-2004).

Primero cuando estaba jovencita no comia tabaco, pero cuando me casé con Jwaijkowa
luego de mi primera menstruacién y me hicieron el hueco en la nariz si empecé a comer
mucho tabaco. Me dijeron que para que no me durmiera rdpido y cuidara bien a los nifios,

para que los nifios sean fuertes con tabaco se sopla y cura (Rossana Tujuokafia, 27-12-2004).
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jté e Iné, 2005. (Foto: E.y S. Zent)

Balo jai, balo bake, hacer el conuco.
Balo bake u wé

La actividad agricola se inicia con la seleccion del sitio para abrir el conuco, para ello,
se va de Jkyo balebi dekae, caminando por el bosque mirando dénde puede estar un buen lugar para
hacer un conuco. Los horticultores joti mencionan que se buscan aspectos de buena topografia, tipo

de suelos, indicadores floristicos y ubicacién con relacién a otras actividades.

Jti jae ne [buena tierra] para sembrar es plana, mucho mejor si es un poquito inclinado o
jwini [terreno levemente montafioso], se evita jedd oneka [margenes de los rios] pues les
llega mucho sol y los suelos son jtuwédo baebi dejae [muy calientes] para la mayoria de
las matas, o se pueden inundar, aunque se siembra solo maiz si se planta al lado del rio
(Awela Jwoli y Awelajlu Jtute, 31-7-2002). Se prefiere abrir un conuco en jani inéwa ikyuné
fiajti jae [en la orilla de pequeria montafia] ale fiajti jae jwalulé jkwa inéwa ajkuné
dekaebada (Ivan Juae, 14-11-2011) en las cabeceras de un rio o zonas entre rios jani inéwa
ikyuné [en la base de pequerios cerros]. La calidad del suelo es fundamental para
decidir donde abrir el nuevo conuco, lo mas importante es que sea waifio dejae [suelo

suave y flexible], se prueba picando la tierra con el machete, la persona come, prueba un
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poco de tierra a ver si es sabrosa, entonces, si hace conuco nuevo alli y también sacando
una yerbita, que si es buena tierra, sale sin que se le rompan las raices (Mario Liye, 13-
6-2014). Los suelos también tienen Jkyo aemo y se mira su humedad y fertilidad a través
del color y textura que tengan, y ver si los bachacos no van a comer los sembrados. Los
mejores suelos para sembrar son primero ne aduwéjka majae [suelos rojizos marrén],
segundo ne duwéwe majae [rojos] y de ultimo ne jwaléjte majae [negros] se prefiere
que sean ne ajkabaeyu majae [arenosos] y ne ajwanejke majae [arcillosos] (Margarita
Yalua, 12-11-2011), el suelo oscuro es bueno porque estd abonado por hojas y otra materia
orgdnica (Noé Jono, g-11-2011). Pero cada cultivo crece diferente en los diversos tipos
de suelos, y segtin como se mezclen las plantas que se siembren (Tito Jono, 5-11-2011).
Los fiames no producen bien en suelos negros pero el maiz si (Lila Yolo, 30-3-1998), los
platanos, batata y yuca, cuando se plantan juntos, crecen bien en suelos negros, pero
si se siembra solo platanos, no echa muchos frutos, algunos si y otros no (Martha Juae,
14-11-2011). El ocumo en cambio, no crece bien en las orillas de los rios y para que se de
buen tabaco lo importante es que el suelo tenga mucha ceniza no importa que color sea.
El algodédn se da bien en todo suelo y en cualquier parte, bosque, sabana o rio, (Orlando
[jté, 12-11-2011).

Las plantas que crecen en una regién son los indicadores mas usados para identificar los
mejores lugares agricolas, por ello una cubierta de bosque abundante es necesaria para
garantizar buenas cosechas (Ulija Jliye, 7-5-2003, Mario Liye, 11-11-2011, Orlando Ijté 12-
11-2011) por ello no se prefieren ni sabanas ni mdrgenes de cafios, se prefieren uli jkyo
diwili jyéi jtawi. Los antiguos dijeron que cuando vean este tipo de planta indican que
hay comida, que si se siembra alli, se dard bueno el conuco. Las ramas y las hojas que
se queman bien son buenas para las siembras como jani wejtolo jyei, jani iyé jyéi, uli
iyé jyéi (Margarita Yalua, 12-11-2011), mojko malu jyei, jani delela ju, o jolowajka ibuju.
Matas que indican buenos suelos para sembrar son varias, drboles como mujké jyéi, ae
jlude jtau, luwé jtau, otras mds pequefias como jtijkéwajka jelé, nena nejkana jelé, si hay
ikyu jolowajka iyé jyéi significa que es bueno para sembrar iyé pues quiere decir que en
ne jkwa [subsuelo] debajo hay mucho iyé de iyé Jkyo ae que vive abajo. Donde hay lojkwe
jtau es bueno para sembrar jwane y para yuca es bueno si hay jtéjtéwana jelé (Bakyo

Jtitiko, 30-3-1998).

Balo nai, jtau jwéu: talar y abrir el conuco

Para el conuco nuevo, hay que buscar el terreno bueno. Cuando hay maticas de jtijkéwajka
alejtd y nena nejkana alejto, significa que alli va a hacer conuco nuevo. Se hace y se tumba
conuco nuevo en lugar plano, ver los drboles espesos para que asi se queme mejor y asi
sembrar la semilla de tabaco. Del terreno para hacer conuco nuevo se saca la tierra a ver si

estd suave como poluo antes de limpiar. En cuanto los jtikéwajka alejté e ijkyu jolowajka iyé
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El terreno para sembrar se limpia en jtuwd baedona [diciembre-enero], cuando florea

jtijkéwajka jelé y sus flores rojas avisan que es buen tiempo para empezar el trabajo
en el conuco. Se preparan jugos y una chicha de diversas plantas sembradas como
batata, yuca, platano y maiz dulce. También cantamos, tocamos flautas, bailamos, nos
pintamos y ponemos muchos collares, bendecimos, hablamos con Jkyo aemo para que
la siembra y la produccién de los nuevos conucos que se van a hacer sean muy buenos
(Agustin Konojto, 13-11-2011). Abrir un conuco tiene dos pasos, una vez que se ha
seleccionado el terreno donde se sembrarag, balo nai limpiar con machetes las yerbas y
matas pequefias, arbolitos, bejucos y balo jwéu talar los drboles mds grandes con hachas.
El hombre, papad de la casa empieza cortando las matas, muchas veces lo acompafia su
esposa y otros hombres, muchas veces que viven en la misma casa. Se hace oneka majae
mana [un camino que marca el perimetro del conuco] para marcar los limites del drea que
se va a sembrar. Después entre varios se hace emona majae mana [otro camino hacia el
centro del conuco] (Mateo Jkiwabo 8-1-2012). Se sigue limpiando y cortando hacia todos los
lados de ese pedazo que se marcd, se come tabaco cuando se limpia. Las yerbas, bejucos
y matorrales se talan bajo, como por el tobillo, los arbustos y arbolitos se cortan con el

machete y se van amontonando en el suelo (Bakyo Jtitiko, 29-3-1998).

La tala se hace por pedazos de tiempo continuo de unos 20-30 minutos y luego se ha-
ce una pausa de unos minutos cuando se saca la lima que se lleva en el dodo [guayuco] para afilar el

machete y colocar algo més de tabaco en la boca. Luego se sigue talando. La materia vegetal que se
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corta se va dejando alli mismo en el terreno. Se tala dia tras dia hasta que se termina de limpiar to-
da el area que se demarcd, se requiere mas o menos 56 horas de trabajo para limpiar asi una hectéarea
de bosque, es decir, una considerable mano de obra por lo que se recluta la cooperacién de los miem-
bros de la familia extendida, mujeres, adolescentes, nifios y de personas de otros hogares. Durante la
época seca en muchas comunidades joti pueden verse grupos de 4 o 5 hombres de diferentes casas

con machetes abriendo conucos.

Tomamos turnos para trabajar en diferentes conucos nuevos, compartimos tiempo, comida,
machetes, hachas, bebidas. Esta semana Jtoma, Jests, Bakyo, Enrike, Luka y Kamilo me
ayudan, después otra semana todos ayudamos a Jtoma y asi nos vamos rotando pero aqui
hacemos un solo conuco grande para todos. Después que se termina de limpiar se deja
varios dias y se regresa a cortar los drboles mas grandes que es mas dificil y lo hacemos
solamente los hombres. Las mujeres participan preparando grandes cantidades de iyé jyu

[jugo de batata] o walulé jyu [jugo de platano] para los taladores (Luis Yolo, 31-3-1998).

Mas que trabajo, estas actividades se experimentan como eventos sociales donde

abundan risas, conversaciones, alegria y se comparten tabaco, comidas y bebidas en abundancia.

El dia que empezamos a limpiar y talar antes de ir a tumbar los drboles se prepara
la bebida con jtawe, batata, yuca, pldtano, de varios jugos mezclados que tomamos
de mafianita para trabajar duro (Agustin Konojto 13-11-2011), Se canta, baila, se hace
celebracién para que de bueno el conuco para tumbar darbol se pinta para que el conuco
sea bueno, productivo, rico en productos y mascamos tabaco nos pintamos los brazos,
piernas, torsos, con onoto y peramdn que mezclamos con la ceniza de la concha de jlebo
[escarabajo gigante de unos 15 cm)] (Jesu Jtitiko, 30-3-1998) A la caraiia preparada por las
mujeres se aflade el polvo de jlebo para pintarnos como los ancestros, antes afilaban las
hachas con la piedra y ahora afilamos con la lima. Al comenzar a tumbar, hacemos la
oracién a jlebo aeni pues ellos excavan y sierran las ramas de los drboles, le hablamos y
decimos que nos de energia para talar con mds fuerza los drboles mas grandes y alli si
se puede tumbar. Primero empieza tumbar desde los drboles mds pequeiios y medianos,
si son grandes, por el alrededor amarran con palos, para que los demds drboles se caigan
todos. Los drboles grandes los cortan mds de dos personas, uno de nosotros tumba con
hacha los troncos grandes, y los otros vamos cortando poquito sin tumbar el resto de los

arboles mds pequeiios (Jairo Molo, 13-11-2011).

El talado se inicia cortando lianas y haciendo una o dos muescas en los arboles méas
pequenos (< 10 cm de didmetro) que rodean a los méas grandes que se estan talando con hacha de

manera que cuando este caiga, arrastre en su caida a todos los troncos pequenios en efecto domino.
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Se hace jkwajkuwé ju [una cuia en forma de V] en los troncos de los drboles mds grandes
por el lado hacia el que se espera que caiga, luego se hace otra cuiia en el lado opuesto
pero jyél jwié ju [un poquito més arriba que la primera cufia]. Se escucha con atencién y
mucho cuidado cuando el inmenso tronco se empieza a inclinar y muestra cuando caerd,
en ese momento el que estd con el hacha salta hacia atrds, se aleja con rapidez del tronco

que cae mientras grita avisando a todos que el tronco estd cayendo (Enrike Yolo, 31-3-1998).

Para los arboles gigantes emergentes (> 100 cm diametro) con raices en contrafuerte
se construyen jtau jelé jkajwaidi dekae [andamios con palos y bejucos], que a veces alcanzan 3-4 m sobre
el suelo. Tumbar arboles de estos tamanos descomunales no es sencillo y requiere casi siempre dos
taladores, uno en cada lado con hacha cortando al mismo tiempo como se registré en Majagua cuan-
do luego de 1 hora y 20 minutos sin parar de cortar Luis y Kamilo tumbaron un Jkaile de 40 m de alto
y 1,2 m de didmetro. No se cortan algunas plantas muy apreciadas como ulu ji o awajto ji si aun estdn produc-
tivas (Emilio Konojto, 7-11-2011). Se gastan alrededor de 86 horas de trabajo para limpiar una hectérea
de terreno, que una vez que esté talado se deja secar por semanas.

A veces no hay hachas o &nimo para cortar arboles muy grandes y se hace como se

hacia antiguamente:

Baede jadi, las personas antiguas ni joti ensefiaron a hacer conucos, no tumbaban, solo
tumbaron con dudibu muye, muli jejte [machete hecho del palo de la palma macanilla),
solo tumbaron drboles pequeiios y luego quemaron con jkyéka-bo [palo sobre el cual se
hace girar otro palo para producir fuego, modo tradicional de iniciar fuego]. Los conucos
en aquella época eran pequefios como tamariio de una casa. Esto fue antes, yo recuerdo
siempre que teniamos machete y hacha de hierro. Quemaban al drbol grande desde abajo,
walibi dowaiwbi, para que se pudriera, para talar mds facil. Con el muli jejte hacian
cortadas a los dos lados del tronco, para que se seque el drbol grande, corta los drboles
pequeiios abajo y deja que se sequen. Después queman los drboles pequeiios talados y

dejan que se queme el drbol grande también (Margarita Yalua, 12-11-2011).
El tamano de los terrenos que se limpian para sembrar, varia mucho segun el ta-
mano de la comunidad, la distancia a las casas, la importancia que se da a diferentes formas de

subsistencia (caceria, coleccién, pesca, entre otros), pero en promedio miden 0,35 ha.

Balo bude: quema del conuco

El terreno para sembrar se quema alrededor de dos meses después de talado, el cal-
culo debe ser preciso, solo un poquito antes de que inicien las lluvias, si se quema antes se propicia el
crecimiento de yerbas y, si se hace después, es muy dificil la quema por la alta humedad. Suele que-

marse por ello al final de marzo o en la primera mitad de abril.
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Hay varias sefales que nos indica el tiempo adecuado de quemar, pues florean jwani jyéi
y majtune ibuju y ademds cantan weijlodi [ranas] (Alejandro Moo 12-11-2011). Nosotros
teniamos un solo conuco grande donde sembrdbamos diferentes tipos de fiame (yéwi
jwane, walejte jwane), adedowa, ocumo negro, jkd, batata, maiz, caiia blanda amarilla,
platano, cambur, auyama, labai, nuye, jtauku jani balo lo haciamos cerca de la casa y
dividido en varios pedazos para diferentes personas y familias (Meo jkwo, Liye, Ajkule
wajkema), todos trabajdbamos y todos cosechdbamos el mismo conuco (Ivan Juae 18-3-
2004). Cuando se va a quemar un conuco nuevo, hablamos con fiédowa, jkulé ae [duefio del
fuego] le pedimos que nos ayude para que jtilini, la quema sea completa y buena, que no
se salga y quede muy bien (Jorge Baiyeja, 13-11-2011). Usamos jkyéka-bo [palo sobre el cual
se hace girar otro palo para producir fuego, modo tradicional de iniciar fuego] que hacemos
con jani wejkao jelé [palos de ese arbol] y jkulilu [onoto] como la base y con newa bu [fibra
de algodén] o jkuméka bu [fibra de ceiba] como combustible. Jkulé budidi [se prende el
fuego] a lo largo de las orillas externas del terreno para que se queme de afuera hacia el
centro y el fuego no escape a los alrededores. (Baleko Jtitekya, 7-1-1999). Los troncos que
quedan, que no se han quemado bien, se mueven a un lado, si no son demasiado grandes.
Los grandes tienen que dejarse alli. Si la quema es exitosa, no se tiene que hacer mds

trabajo (Orlando Ijté, 12-11-2011).

Balo majawa lidé: sembrar en el conuco

La siembra es la fase mas compleja y delicada del ciclo de cultivo. Una vez que se que-

ma el terreno,

empezamos a sembrar, en bae ojkune [al inicio de la estacién de lluvia, fines de marzo hasta
mayo o inicios de junio], y se termina en ojku emo baedona [mitad del periodo de lluvia]
cuando ya casi no queda cenizas de la quema, pues la lluvia se la ha llevado. Si se espera a

sembrar cuando hay mucha lluvia, la semilla se junée dekae ahoga (Telesa Yolo, 25-3-1998).

Sembrar es una actividad donde participan hombres y mujeres por igual ninos, ado-
lescentes, adultos, ancianos, pueden hacerlo personas solas o méas frecuentemente parejas de esposos
con sus hijos por ratos y a veces mezcladas con otras tareas como cosechar, aporcar, ir de Jkyo balebi,

entre otras, y por ello no es tan notorio cuando se estd sembrando.

Todo el mundo y de cualquier edad puede sembrar casi todos los cultivos que desee, excepto con
plantas como el tabaco que debe ser sembrado por hombres adultos pues tiene propédsitos rituales (Abito Jkiwa-
bo, 22-5-2012) 0 con plantas que han sido introducidas recientemente y auin estan probandose o en
etapa de experimentacién. Aunque cuchillo, machete, palo o chicora de metal son las sencillas he-
rramientas de labranza, sembrar es una tarea que requiere considerable conocimiento, destreza y

planificacioén para ser exitosa.
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Los horticultores deben conocer lo que necesitan muchas plantas de cultivo para que
cada mata crezca bien, debe saber los pasos y procedimientos adecuados de la siembra
como seleccionar buenas semillas o estacas, la manera correcta de almacenarlas antes de
plantarlas, y la forma apropiada de sembrar cada una. Dénde ponerla en el conuco cerca o
lejos y de cual, cudndo sembrar, en qué orden, qué hacer para que de mas, los nifios crecen
aprendiendo estas cosas y por eso cuando son adolescentes saben como trabajar un conuco

(Soledad Wajkemaja, 19-3-2004).

El 90 % de lo que se come de los conucos son cambur y platano, maiz, name, batata y
yuca dulce. Los conucos nuevos se ven casi siempre cubiertos primero de mucho maiz, también name

y batata, en cambio en los conucos més viejos se puede encontrar yuca, platano y cambur:

seguin el tiempo del conuco llamamos diferentes nombres, fiabae jae balo [conuco que
estamos usando en este momento] desde que sembramos hasta que se empieza a cosechar
maiz, bae balo [conuco nuevo] el que tiene mds productos como batata, iame, yuca,
ocumo. Baede balo [conuco viejo] que se llena de yerbas, los tiltimos meses cuando ya la
tierra no tiene mucha comida para cosechar y jtajwd balo [conuco muy viejo] se ven muy
pocas matas sembradas como un poquito de pldtano, una mata de curagua o caiia, pero
se ven mds arbusto, yélido, matorrales (Ali Jkailebo, 23-3-2004).

Segtin las matas que se ven a medida que pasa el tiempo uno llama lididewa balo [conuco
con plantas sembradas], jkyéno yélido baeni dejae balo [conuco al que le empiezan a
salir yerbas], yélido dejae balo [conuco donde abundan yerbas mas que cultivos], yélido
alejtd baeni dejae [lugar cubierto de yerbas y matorrales], jtajwd balo jtau/jkyo baeni
dejae [conuco viejo que se esta transformando en bosque] y jRyo balo [conuco del bosque]
(Margarita Yalua, 21-3-2004). Jalo Aubojkyo baede balo [conuco viejo del papa de Jtoma y
Kamilo] jkwa majae jwaidé jyéi, y ahora, 20 afios después crecen estas plantas jkyo luwé
2002).

Jwalulé y jedala nacen en cualquier lado y nunca se mueren, aunque estén en el monte y no
se cuiden son nuestra comida, al igual que batata, tabaco, maiz, ejkoweiia jwane [tipo de
fiame], jtuwé jkwo [tipo de ocumo], iame de venado, fiame blanco, jengibre, yuca y otros
cultivos mas. El jkwii jwalulé no es tan bueno, no viene de ajkuli inébo de donde estaba
jkweé jtawi jkajka, pues duwéwe jwalulé ya existia, lo dejaron como maldad para que la
gente comun coma y se enferme con erisipela (Alejandro Mol6, 14-11-2011).

Las matas se siembran de diferente manera. Primero sembramos jtijtiké alé [yuca
amargal, luego batata, maiz y lechosa al mismo tiempo, después yuca roja, cambur, lame,
tabaco. Mezclamos yuca, jkalawiné jkojko, jengibre rojo, batata negra. Después plantamos
las matas para hacer jugo y baiiarnos como ejko maluwé adeé, y je jtu, parecido a ese el

jani jkwiéle jelé que sembramos, para hacer jugo. Je jtu y yéi ade son drbolitos con semillas
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Nifios de jkyo balebi, Kayamd, 2011. (Foto: E.y S. Zent)

negras que crecen solos en las orillas de los conucos y los dejamos sin dafiar. Después
sembramos cafia y pina. Cuando empieza a crecer el monte, depende de cuan rapido crece,
limpiamos todo, pero si son plantas que salieron solas y son buenas, las dejamos crecer en
el conuco como guamo, nemale, nana jyéi, todas las que sean de comer las dejamos, no las
limpiamos. Mis conucos no tienen orden particular, los voy sembrando sin sequir ninguna
norma (Mateo Konojto, 8-1-2012).

Jtamu [maiz] es la comida central entre agosto-octubre, ademads de ser la mas permitida
en los rituales y todo momento. Hay como ocho tipos que crecen diferentes en color y
dureza de los granos, o en tamaiio de la mata y los granos, pero no se mezclan las semillas
en el mismo hueco al sembrar, tampoco mezclamos las filas. Lo sembramos por sectores
waiflo jtamu [maiz suave] en una parte, en otra ikyeka [duro], en otra kyabo [blanco] y
asi (Aquiles Yalua, 17-11-2011). Seqguin la variedad se comen ali de ja [asada en las brasas],
jilowa [preparada como harina], o jtajta [sopa espesa]. Waifio jtamu [maiz blando] es muy
antiguo lo trajo Jkajoja pues no habia maiz y se nos esta acabando, puede perderse. Los
ancestros hacian fiestas con waifo jtamu. Para poderlo sembrar hay que hacer nuevo o
sembrarlo en conucos viejos. Para que se dé bueno, nos pintamos con onoto bailando y al
terminar el baile, sembramos maiz. Asi comemos maiz bueno, para que nuestros hijos
aprendan y escuchen y que los jéuenes se mantengan seqguros, pues el maiz da verdadera
seguridad alimentaria y debemos ensefiarlo a los jévenes (Claudia Jelani, 1-8-2012). Para

que waiio jtamu crezca feliz y se dé sabroso, se lleva a la boca las semillas, se canta al
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colocarlo en el hueco para plantarlo y antes de sembrarlo se agarra un pufiado de maiz y
se tira fuera del conuco diciendo «toma ratén siembra til, siembra aparte de mi conuco, no
me mires» y se continua abriendo los huecos y sembrando (Noelia Jtibilio, 13-1-2012). Lidi
jkwai [da con la voz al] Jwayo ae, se le dice «atencién que ustedes siembren en su terreno,

no me vean a mi, siembren ustedes por su lado» (Ivan Juae, 17-11-2011).

Los conucos nuevos suelen tener maiz, asi como los conucos de caminos, aunque a

veces se limpian pedazos de los conucos viejos para plantar maiz.

Las semillas se seleccionan por el niimero y tamaiio de granos de las mazorcas y el aspecto
sano de las matas, que se cuelgan a secar al interior de los techos por varios meses,
kyabona jawa [maiz blanco], duwénowa [rojizo], waléajte jawa [morado], jtamu jwai dona
weékye lidi [se va viendo como crece], amarramos las mazorcas bajo un drbol cerca, pues
la Tluvia los moja y germinan un poco antes de plantar los granos (Awela Jwoli, Awelajlu
Jtute, 4-5-2003). Cuando se van a sembrar, estas mazorcas deben estar bien secas, pero se
las humedece unos pocos dias antes de plantarlas colgdndolas en una rama de un drbol
sobre un caiito o colocdndolas dentro de un cesta directamente en el agua de quebraditas.
La humedad hace que broten pequefas raicitas y se agilice la germinacién que puede ser
delicada cuando recién se entierra el grano en el suelo. Para sembrar se hacen huequitos
como de una cuarta con un palo afilado o un cuchillo y se colocan en la boca entre 3-4
semillas que luego se ponen en cada hoyito y se dejan abierto (Lojtita Jtute, 7-1-1999). Se
habla y bendicen las semillas enterradas para que la cosecha crezca bien y para agradar
al jtamu ae, para que no se ponga bravo. Algunos cantan al Jwayo ae [duefio de la rata]
pidiéndole que ni ratas, lapas, ratones o picures molesten la siembra (Raul Wawaalikuetea,
26-12-2004). Los huecos se hacen siguiendo lineas o al azar y se dejan espacios como de un
metro entre los huecos. El maiz se siembra después de sembrar batata y fiame y antes de

sembrar pldatano y cambur (Lojtita Jtute, 7-1-1999).

Se usan alé wajtd [estacas de yuca] para sembrar yuca dulce, pues como ensena la
narrativa, los joti perdieron la variedad amarga tradicional cuando mataron a Tigre. Sin embar-
go, mucho tiempo atras por contacto con grupos como los efiepa, tienen semillas de jtijtiké alé [yuca
amarga] o majtude ale [yuca de barbasco] la yuca amarga puede cocinarse y comerse pero debe tirarse el agua
siete veces al cocinarla y dejarla en el fuego para que sea seguro comerla (Alejandro Molo, 14-11-2011). Algunos
joti aprendieron a hacer alé baba [casabe]. La yuca dulce es mucho més comun en los conucos joti, se

prepara asada o hervida y se conocen cuatro variedades, ni alé [verdadera, dulce] puede ser jwaléjte [ne-

gro], duwéwe [rojo], jtamu [alto] la otra es jtijtiké [amargo] (Aquiles Yalua, 17-11-2011).

Las estacas para sembrar se recolectan cuando se estd cosechando la yuca, si se encuentra

un tubérculo largo o grueso, se cortan alé wawa [pedazos de ramas], quitando las bases y
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Jkali, LalgLucas, Jkwajkya Bololo y Alg, 2005. (Foto: E.y S. Zent)

hojarasca y dejando las partes centrales que se guardan en pedacitos de unos 30-40 cm,
luego hay que hacer jlujluwe [cesta estera]. Nuestros ancestros nos ensefiaron la manera
correcta de cargar la estaca de yuca y no debe hacerse con la parte anterior del codo sino
solamente con el hombro, se lleva al sitio para sembrar, con el cuchillo blanco se corta y en
ese orden, se prepara para sembrar (Miguel Yalua 24-1-2012). Se prefiere sembrar yuca en el
centro del conuco haciendo monticulos de tierra como de un metro de ancho, dejando unos
2-3 m entre ellos, se entierran hasta la mitad entre 3-5 estacas por monticulo, haciendo
patrones circulares o paralelos. Se escupe en las manos o en la parte de las estacas que
va al suelo para que la yuca salga menos amarga y no haga doler la cabeza cuando se
coma. Cuando salen las nuevas matas y se cosechan, se sacan nuevas estacas de ellas y
se replantan una o dos veces mas en el mismo lugar (Ivan Juae, 7-11-2011).

Iyé [batata] es otra de las comidas que se siembra al principio en un conuco nuevo aunque
también se plantan en los pedazos donde se cosechd maiz en el segundo afio de los conucos.
Hay por lo menos cinco tipos que tienen diferentes colores y tamafios: kyabo [blanco],
duwéwe [rojo], jwaléjte [negro], yajka [de sabor a platano], uli [grande], jedd [de rio]. Se
prefiere sembrar batata en el centro del conuco y muchas veces asociado con pldatano y
cambur. Se usa iyé iéya [raices de batata] para sembrar nuevas plantas. Iyé-iéya sanas sin
insectos y que vengan de matas con muchas hojas que no han sido comidas por caracoles
u hormigas, son las que se recolectan cuando se estdn cosechando los tubérculos y se
almacenan en cestas para sembrarlas al inicio de la estacién de lluvia (Aquiles Yalua, 17-
11-2011). ES mds comtun que sean las mujeres quienes llevan las raices de batata en nala

[cesta] hasta el conuco y sean los hombres quienes excavan el huecos de unos 10-15 cm
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Celmira Liye en conuco de batata, 2011. (Foto: E.y S. Zent)

de profundidad y 25-30 cm de ancho, colocan una o dos raices en cada hueco y lo tapan
con pufiados de tierra haciendo monticulos. Se dejan unos 1-1,5 m entre cada hueco. Jobe-
dekae [se canta] mientras se siembra, se dice que se espera que las plantas crezcan muy
bien, se canta para que se alegre el cultivo y esa planta sembrada sea buena, alegre y
crezca muy bien, cantar hace jojawa [felices] a las nuevas plantas y sus tubérculos serdn
dulces y gustosos (Ivan Juae, 15-11-2011). Durante los primeros meses luego de sembrar, las
nuevas plantas de batata se cuidan limpiando el terreno que las rodea de otras hierbas o
matas y redireccionando el crecimiento de los tallos del bejuco para que se produzcan bien
las jléya [raices secundarias]| que dardn mds tubérculos. Mientras se cosecha batata, es
usual que se replante en el mismo monticulo (Mario Liye, 17-11-2011). [yé i€ya [batatas que
tiene raices] son antiguas, las comian nuestros ancestros y todavia nosotros comemos. Los
nifos chiquitos no pueden comerla, si comen sin saberlo, no caminaran rdpido, no debemos

por eso darles, sino cuando estdn grandes (Silvia Konojto, 12-7-2013).

Junto con batatas y calabazas, jwane [lames] son de los primeros cultivos en plantar-
se. Hay dos variedades jani jwane [lame pequenio] y uli jwane [name grande] y varias subvariedades de
cada una de diferentes colores blanco, negruzco y morado, destacando adedowa jwane, que tiene hojas
mas pequenas, uli, jwaléjte, kyabo, uli, ejko, wejtolo jwane [largo, dentro blanco], se llama adéds, adedowa y

jant tres nombres de la misma variedad (Aquiles Yalua, 17-11-2011).

Los fiame se plantan con jwane jae [tubérculos fértiles] de la misma cosecha y jwane jtu
[puntas de los bulbos] que salen de jwane méné o jtu méné [raicillas que germinan en los
bulbos] y se ven sanos, sin insectos ni gusanos, grandes, de buen color y textura (Alejandro

Mols 13-11-2011). Estas semillas pueden almacenarse en la casa o apilarlas cubiertas
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con hojas de platanos dias o semanas antes de sembrarlas. Uli jkwayo ae es el aemo de
jwane uli jae Ajtowaijlo. El primer fiame fue sembrado por Uli jkwayo aemo por los lados
del lajo [raudal] hacia abajo, sequimos su tradicién. Cuando se va a sembrar se hacen
huecos circulares como de una 10-15 cm de profundidad y unos 40-50 cm de ancho con el
machete o la chicora quitando piedras o yerbas que interfieran con el buen crecimiento de
los fiame. Para fiame grande se colocan 3-4 semillas en las orillas de cada hueco y para
flame pequeiio 5-6. Quien siembra, mujer, hombre, adolescente o nifio, escupe dentro del
hueco o en los bulbos que se sembrardn para propiciar un exitoso crecimiento de la planta
y una buena cosecha. Luego, desmoronan puiiados de tierra hasta que estd suave y cubra
el hueco, haciendo unos pequefios monticulos como de una cuarta y media sobre el terreno.
Se deja como un metro de distancia entre cada hueco sembrado, mds lejos para fiame
grande y mds cerca para iiame pequefio. Es muy comun que se replante en el mismo lugar
varias veces cuando se estd cosechando por eso puede crecer cinco afios sequidos o mds, en
el mismo sitio (Ivan Juae, 15-11-2011). Antiguamente no existia jkyo kyabo adedowa, [fiame
blanco de monte, mapuey], pero Jkajoja la sacé a la realidad, después de haber visitado
varias veces a su aemo. Para sembrarla se saca en verano y se la guarda en invierno
debajo de una casita cubierta con hojas y palos. Al inicio del invierno, se empieza a limpiar
el conuco y al estar listo se sacan las semillas para sembrar. Se abre el hueco en forma
de circulo, luego se mete mapuey pequeiio en el hueco, mientras que las mds grandes se
cortan con cuchillo, se escupe para que no se muera, después se tapa con tierra y se ordena
bien alrededor para que el mapuey sea grande (Noelia Jtibilio, 13-1-2012). Al sembrar kyabo
jwane [fiame blanco], hay que abrir dos huecos, enterrar cabezas de fiame untadas con
ceniza. Se dice una frase, una oracién, y crece muy bien. Antes de dar de comer a un niflo,

hay que bendecirlo y hablar con kyabo jwane ae diciendo que no le haga dafio. Si hacemos
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asi, los hijos crecerdn con buena salud, asi dijeron los ancestros, y nosotros seguimos ese
paso (Silvia Konojto 24-8-2012). Se hace una forma de cono con la tierra que se echa a la
semilla del kyabo jwane y en su alrededor se abre zanja para que fluya el agua bien. La
semilla se corta en pedazos con el cuchillo, no se entierra entera y se mezcla con ceniza,
polvo del conuco. El fiame se siembra en medio del conuco nuevo, si se siembra en la
orilla, rapidamente crecen maticas innecesarias que dafian los cultivos y se secan (Elias

Wawaalikweteja, 15-2-2012).

Jwalulé y jedala [platano y cambur]| que se encuentran siempre en los conucos joti, son

de los pocos cultivos que se puede sembrar en cualquier momento del afio.

Jwalulé y jedala se propagan a través de jwalulé-bule [vastagos] que crecen al pie de una
mata madre. Los vdstagos suaves y que tienen buen color se excavan y transportan
de los conucos viejos a los nuevos. Se prefiere plantar jwalulé y jedala en balo onekaki
[orillas del conuco] o fia jodeya majaeki [en un parche juntas varias plantas]. Se hace
laiké ju dekae [hueco de 35-45 cm] con una chicora o machete y se coloca el vastago que
se cubre con tierra, se dejan unos 3 m de distancia y se hace otro hueco para plantar
otra mata. Quien siembra julébe dekae [escupe] dentro del hueco para garantizar que
la mata de frutos abundantes y gustosos. Se escupe también, cuando se siembran otras
plantas (Ivan Juae, 15-11-2011). Algunas veces se limpian secciones de conucos maduros y
se replantan los vdstagos pues de manera natural crecen inimo [plantas hijas] de la planta
padre. Jwalulé y jedala son alimentos muy apreciados, los primeros se comen cocidos
junédi dekae [cocidos hervidos], ali dejae [asados] o idiko jae [crudos] y los tltimos mas
a menudo no se cocinan. Hay por lo menos 12 tipos de jwalulé como uli, ajtuwe, jkalili,
jani, jkwiji, yaka jedala, duwéwe, jwaléjte, ajkuli, nujtiébo muchos tipos mds. De jedala
hay al menos seis tipos, alikwéde, yajka, uli, jani, duwébe, nujtiébo, baiyede, entre otros,
algunos sobreviven por muchos afios sin que la gente los cuide después que el conuco
ya estd muy viejo, como jani jwalulé, waiii jwalulé (jkwii) y yajka jedala. Muchas veces
andando de jkyo balebi se encuentran jkyoni mawa [matas de platano o cambur silvestres]
0 que no se sabe quien las sembré hace muchos aiios atrds (Mateo Konojto 8-1-2012).
Algunos, como duwéwe jwalulé no deben ser comidos por todos, el pldatano rojo
es lo mismo que platano normal pero rojo, es grande y toda la mata hasta las hojas son
rojas. Los jovenes no pueden comer este tipo de platano, porque es sagrado, los que no
saben no pueden comer, los mayores y los ancianos si pueden comerlo, aunque algunos
dicen que es dafiino, que puede dar erisipela y por eso no lo siembran. Crecen en conucos
viejos o donde vivid gente (Magdalena Liye, 19-8-2012). Otros como uli jwalulé [platano
grande] son sagrados y antiguos, por eso no se puede jugar con esas plantas, hay que
tratarlas bien y cuidarlas cuidadosamente al sembrarla como hacian nuestros ancianos

(Victor Baiyeja, 13-11-2011).
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de los mas importantes cultivos como se menciond.

L

Aunque no sea comida el tabaco es uno

Hay una sola variedad cultivada de tabaco aunque se conoce
una variedad silvestre. Jkawai adé [semillas de la capsula de
la fruta] se recolectan de la parte alta de matas de tabaco
maduras, en especial de las que no tienen insectos ni gusanos,
después que las flores se han secado alrededor de septiembre
u octubre. Luego, las semillas se almacenan en jwaleba-bo
ibuju [recipiente que se hace de una calabaza silvestre], un
bejuco que Jkyo ae dejé como regalo. Justo después de que se
quema el conuco nuevo y antes de que se inicien las lluvias,
se plantan las semillas de tabaco (Alejandro M3lO, 13-11-
2011). Se debe sembrar iniyo jkwa [donde hay ceniza] pero,
si el tabaco se usard con fines ceremoniales, se mantiene
en secreto la localizacién exacta de dénde se sembré. Las
semillas se dispersan haciendo najli dekae [frotando] un
puiiado de las cdpsulas juntas entre las manos lo que
provoca que las diminutas semillas caigan y se esparzan a
través del terreno cubierto de ceniza (Jkujtejau Kajtai, 4-5-
2003). Se siembra tabaco en conucos nuevos y a veces en
parches de conucos viejos donde se apilaron y quemaron matorrales. Para tener hojas
fuertes de tabaco, de las que pican, hay que cantar en la maiianita en la casa antes de ir
a sembrar, se pide a Jkyomalidékd que haga la semilla y la hoja buenas (Santiago Jelani,
24-3-2004). Los joti hacen una pasta después de secar las hojas de tabaco, pulverizarlas y
mezclarlas con cenizas que humedecen con agua. El tabaco se coloca entre el labio inferior
y la encia, lo que produce mucha saliva que la persona escupe con frecuencia.

Jkalala [cafia] es apreciada para calmar la sed, se consume casi siempre en el mismo conuco
cuando se estd laborando o cuando se pasa de camino a otra parte. Cuando se cosecha
para comer la caiia, ya debe estar alta, se deja las cabezas de las caiias, jkalala jena [una
porcién del tallo superior de unos 40-50 cm] y se planta ese mismo dia (Aba Yolo, 23-3-2012).
Se excavan huecos de 10 cm de profundidad y se colocan unos 3-5 tallos en un circulo
dejando hacia afuera uno de los extremos. La persona que siembra, escupe en el extremo
inferior de cada tallito, para propiciar el crecimiento exuberante de las caias sembradas
(Damaris Liye, 19-8-2013). Las cafias se siembran en conucos de 3 o 4 afios, o pueden
replantarse cuando se cosechan, en ese caso, se hace un huequito en la tierra y se coloca
un solo jkalala jena, por eso pueden verse cafias en conucos muy viejos de hasta diez afios
(Tito Juae, 16-11-2011). Si no respetamos las cafias, los antiguos decian que nos van a picar

Jkalala aemo, su duefio, por eso mantenerlo con cuidado, cuando se enferma una persona
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Liliana Jelani con sus hijos Elizabeth, Arsenia Leonora y Herberto, 2011. (Foto: E. y S. Zent)

se avisa a los duefios y ellos nos van a dar la salud (Josue Baiyeja, 2-2-2012). Porque todavia
existen Jkalala aemo las cafias no se dafian ni se echan a perder, por esa razén debemos
respetar y cuidar. A un nifo se le bendice la caiia para darselo y el nifio estard bién (Liliana
Urifia, 28-2-2012). Hay varios tipos de caiia: ni [verdadero], waifio [suave], ikyeka [duro],
duwéwe [rojo], majkyadd [rayas verdes verticales] y luleyabo (Aquiles Yalua, 17-11-2011).
Ikyeka jtamu jawade [no hay ni habia semilla de maiz duro], vino de dodo joti [la gente con
ropa] es pequeifio corto, también duwéwe jkalala es de dodo joti, de los criollos. Hay una
caia nuestra que crece mucho. Las semillas de cafia salieron del jkwé jtawi jkajka pero
lidide mekae, no fueron sembradas de inmediato, después fueron sembrando poco a poco.
Muchas vienen de jkwé jtawi, como fiame blanco, jengibre rojo, wejtolo, lechosa silvestre,
ocumo, curagua, piia, maiz alto, maiz rojizo, jawa lidi dinékd [hace tiempo]... Mi papd
sembraba poco aguacate pero otros antes si sembraban mucho. Awa, ajkuli lidi dejae
flamuliyé [el primero en sembrar aguacate fue ajkuli], también sembr6 uli uli bade, jnema,
awajto, muli, el que mds siembra es Ikyujtu duwéno aedi ajkuli. Jwaléjte najtai jkwanajka
[mostacilla negra sembrada] y majkyolo dale [mostacilla blanca sembrada] vienen de Jkyo
ae balo [conuco de Jkyo ae], la semilla de najte [aji] viene de maena ajtowaijlo ae [duefio de
abeja] (Ivan Juae, 15-11-2011).

Jwaya [lechosa] es una fruta muy apreciada que se come en el mismo conuco o en casa.
Hay dos variedades duwéwe jwaya [roja], jtamu jwaya [alta], no se siembran, sino que se

bota las semillas donde se pelan y jwai dewa germinan solas (Bgleko Jtitekya, 7-1-1999).
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Jtalia Jtitekya Jtute y Olojla jayu Aubojkyo cosechando batata, 1999. (Foto: E.y S. Zent)

Jkyo jwaya no se come pero si es medicinal. Jkyo ae es el jwaya ae y por eso la lechosa crece
facil en cualquier parte y sin esfuerzo de la gente, por eso se ven lechosas en todas partes,
en conucos, entradas de las casas, caminos, claros de bosques, entre otros. La mata dura
solamente 2-3 aiios pero como la gente camina y riega la semilla cuando va de jkyo balebi

se encuentran lechosas en muchas partes (Fabio Yalua, 11-11-2011).

Otras plantas se siembran en menos cantidad y tienen sus caracteristicas:

jkalawiné jae [semilla de jengibre] debe mezclarse con ceniza antes de sembrarla en un
hueco del conuco (Janiwa Juae, 22-7-2013). Mango fue traido por otra gente. Al principio no
sabiamos como sembrarlo, ahora no se cuida mucho (Teresa Yolo, 7-12-1998). Después de
quemar el conuco puede sembrarse jkujte ju [auyamal, abriendo huecos con el machete en
la esquina del conuco para que el bejuco trepe por encima de los drboles tumbados pues
la mata no dura mucho tiempo y da alli los frutos, solo una vez (Awela Jwoli, 21-5-2012).

De algunas matas que sembramos hay diferentes tipos, de otras, hay solo una. Hay
cinco tipos de mé [ocumo]: uli, jwaléjte, jtujkaladowa, kyabo, y alijkwéte. Hay tres tipos
de jlabo [totuma]: yéwi [tigre], ni [verdadero] y uli [grande]. De najte [aji] los tipos son
cuatro: uli [grande], jani [pequetio], jani jani jlude [muy pequefio], y duwéwe [rojo]. Hay
cuatro tipos de jkujte ju [auyamal: jwaléjte [negra], jani, kyabo [blanca], jtami [alta]. Hay

dos jkulilu [onoto], ni [fruto verde] y nimo [fruto rojizo]. Hay dos tipos jlilu, uli que es
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alimento, bueno para comer y jani jlilu que es medicinal, crece como dodo ju, bejuco. En
cambio hay fia jodea, una sola ni nana ju [pifia], baede jadi jkyo nanaju [la gente de antes
comia la silvestre] ahora ya no la comen, fia jodea jnema ji [un solo pijigiiao] pero de dos
colores diferentes kyajte jnema [verde amarillento] y duwéwe jnema [rojo]. También de las
siguientes plantas hay fia jodea [una sola]: jtuwé [curagua], mali [mani], ejko maluwé adé,
una planta medicinal para curar mordedura de culebra, jtikiwili [au ibu medicinal bafiar
para hacer buen cazador], jwaili jtufio [para hacer carafia como pelo de pauji como dodo ju],
nuyéjtu [taparal, y jtijké [tupiro] que echa una fruta como un tomatico. Mostacilla hay de
varias: baede majkyolo hay dos tipos uli y ni majkyolo, jkwanajka gris, dos tipo de yulé
jkwanajka [marrén], uli, y ni jkwanajka y najtai jkwanajka [negra]. (Ivan Juae, Aquiles

Yalua, Mario Liye, 17-11-2011).

El conuco joti sembrado con muchos cultivos y su desarrollo son comprehensivos. Se
prefieren las gramineas, maiz, arroz y cafla de azucar, para iniciar el cultivo pues proporcionan co-
mestibles durante los dos primeros afios. Una segunda fase del conuco, el periodo medio (intervalo de
I a 3 anos), se caracteriza por una mayor abundancia de los principales cultivos de tubérculos, yuca,
name, malanga y batata. Los arboles son cultivos de maduracién mas lenta, son mas comunes en las

ultimas fases (intervalo de 3-5 anos), con predominio de platano/cambur, lechosa, guamo y pijigiiao.

Balo wae: aporque limpieza del conuco

Los joti primero limpian, tumban, después siembran y vuelven a limpiar. Jkyomalidéka
sembr6 sin limpiar, por eso hay tantas matas diferentes que crecen. El tiene un solo
conuco muy grande con batata, pldtano, yuca, todo... y su comida nunca se acaba. El
no necesita sembrar, sino que trae comida y después de cosechar se repone otra vez de
inmediato, de alli regalé el conuco a los antiguos y hemos seguido la tradicién (Alberto

Melomaja, 31-1-2002).

Los joti reconocen que figjawa o yélido [matorrales, malezas] pueden impedir el
mayor crecimiento y provecho de los cultivos, por lo que remover las malezas puede aumentar

la produccién:

Después de que se siembra el conuco hay que estar pendiente y limpiar debajo de lo que se
ha sembrado sea yuca, platanos, cafia y otros. El conuco que ya estd crecido no se puede
sembrar otra vez, porque no se producen las comidas. Solo se limpia con machete, el cuchillo
no, porque es pequeiio. En el conuco no se quema la basura, tampoco se puede jugar, ni
gritar, hay que respetar, sino la comida no se produce. También porque en los conucos estdan
aemodi que nos pueden daiiar si no respetamos el duefio de los conucos daiia a la persona,
entonces hay que llamarlos para que curen al enfermo. Tampoco se puede robar comida de

otros conucos, porque los duefios enferman (Virginia Urifia, 25-6-2012).
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La manera joti de aporcar es selectivo y depende del valor de uso cultural que le
dan a las plantas que cortan y sacan del conuco a las que dejan. Aunque el aporque es continuo, va-
ria mucho de agricultor a agricultor, por eso hay conucos extremadamente limpios de yerbas y otros
cubiertos de monte. Suele verse como una actividad relajada que muchas veces no se ejecuta, ideal-
mente deberia hacerse durante el primer ano del conuco en especial hasta el final de la cosecha de

maiz (primeros 6-7 meses), aunque una quema bien hecha, minimiza la necesidad de deshierbar.

Se limpia siempre y si siguen creciendo muchas hierbas, se deja de limpiar sabiendo que en
el conuco viejo estd el duefio de cada cultivo, una vez de que haya hecho el conuco nuevo se
pasan los cultivos del viejo al nuevo y a través de eso pasamos al dueiio de cada siembra y
cuando ya haya sacado las semillas del conuco nuevo de ahi se mueren los cultivos viejos
ya que no se encuentra el duetio de cultivo. Una vez que el dueiio de cultivo pasa al conuco
nuevo todos aquellos cultivos del conuco viejo se marchitan y lo que sembré en el conuco
nuevo se ve bien y creciendo bueno y eso significa que al lado de cada cultivo esta presente
su duefio. Desde las épocas antiguas se han construido algunas veces casas donde han
estado los conuco ya que el lugar se ve limpio y menos drboles y todos aquellos drboles que

estdn cerca se tumban para vivir tranquilo. (Jairo Mdl3, 28-7-2012).

Usualmente, son los hombres quienes limpian un conuco y las mujeres plantan o re-
plantan al mismo tiempo. En caso de que no se haya sembrado, y algunas yerbas germinaran antes,
se deshierba en los lugares donde se plantara. Generalmente, después del primer ano, los conucos
no se aporcan de manera sistematica, aunque se deshierba durante la cosecha cuando puede re-
plantarse, pues el pedazo de terreno de donde se extraen los productos se limpia de plantas que no
se quieran y se colocan alli nuevas semillas. El deshierbe implica muchas veces arrancar las yerbas
no deseadas de raiz o cortarlas a nivel del suelo. Estas matas que se arrancan se apilan a un lado y
a veces se queman. Es comun ademas que mientras se camina por un conuco la gente limpie peda-
citos de manera casual. Todas las plantas que puedan considerarse Utiles no se arrancan pues son o
seran cosechas entre ellas muchas yerbas que tienen frutas o cogollos comestibles como jkanawa jwa-
jwa, bujta jelé, jluwilu jena, jtewa jwajwa o plantas medicinales como ajkuké jelé, nejkana jelé, jtawe jwajwa,
jkyo jkawai jelé, awali jelé, o alawini jelé entre otras. Ademaés se dejan crecer algunas plantas por sus be-
neficios potenciales para afios futuros como jnema ji, ulu ji, luwé jyéi, mojwe jyét, jtabali jyét, ulujku jyér,

jwaejka jyéi, uli ba ji, muyé jyéi.

En octubre-noviembre limpiamos bae balo y luego en enero lo limpiamos otra vez. Na
jodea, solo una vez sembramos maiz en el mismo lugar, solo queda pldtano y cambur,
abajle jtuwoni bae balo juni dekae [el verano siguiente se hace otro conuco nuevo]. En
el conuco viejo hay pijigiiao, guamo, jwane alejtd, mucha yuca, curagua, mucha pifia,
poquita caiia, sigue produciendo por varios aios 4 o 5 yaka jedala, jani jwalulé, y iambae

mako y guamo por mds afios. Muchos mueren como ae jwalulé, waiii [tipo de cambur],
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yaka jedala jwalulé, jani jwalulé. Otras plantas viven. Se sigue limpiando el conuco, y
empiezan a aparecer wejtolo, alawini, a jwaejka, nejkana, jtakala, asi como muchas
plantas medicinales que son ttiles, muye jyéi, alabo alawini, fiajti au ibu, nujtiyebo jyéi.
Vamos al conuco viejo para hacer au wai dekae y cazar alli mismo ijtedi, wayodi, konojtodi,
ajkulidi balo jkwa ini ajkuli jkwajtibé. Las plantas que empiezan a aparecer primero son
wejtolo, jwani jelé, jani jtabali jelé, mali ibuju, jkyo luwé jyéi, awajto ji, jwaejka jyéi, awali
jelé, mujlili jelé, crece con raiz, y se queda el jnema lidi dewa [que se sembrd] entre otras
plantas. Al morir el maiz solamente a veces se resiembra. La primera cosecha siempre
debe bendecirse con nuyéjtu labo miji [totuma] que nos da ya protecciéon para comer el

resto (Ivan Juae, 15-11-2011).

Imée: cosechar

La busqueda y cosecha de los productos que se siembran se hace todo el ano, en co-
nucos, huertos e, incluso, cuando se esté se Jkyo balebi en los conuco de camino, de bosqueo o viejos.
Se suele cosechar alimentos sembrados para que duren varios dias en la casa, unas dos o tres veces
por semana, cosechan ninos, adolescentes o adultos hombres y mujeres aunque es comun que lo ha-

gan grupos de mujeres y ninos o de parejas acompanados por sus hijos.

Jtamu baedona, maiz es lo primero que se cosecha de un conuco nuevo desde finales de
agosto a finales de octubre. Los primeros granos se ofrecen a los peces. Se seleccionan un
par de mazorcas se desgranan y los granos se colocan en un recipiente hecho del bejuco
cultivado nuye ju. Luego, se echan en el cailo para que molojkodi [peces pequefios] los
coman mientras se recitan palabras de bendicién a mojto ae [duetio de los peces]. Con este
rito se santifica a todos los alimentos que crecen en el conuco y la gente puede comerlos
sin riesgo de enfermarse. No es necesario hacer mds rituales y el resto de las cosechas se

realizan como una actividad secular (Agustin Konojto 13-11-2011).

Este maiz tierno se come fresco hervido en agua y luego de la bendicién, son los ni-
nos quienes lo cosechan maés frecuentemente, pues solo deben arrancar las mazorcas de las matitas

y ponerlos en una cesta para llevarlos a casa.

Los tallos se dejan donde estdn o se cortan y apilan para quemarlos después. La batata
se cosecha desde finales de noviembre o inicio de diciembre y el fiame uno o dos meses
después. Batata y fiame se cosechan todo el verano y cuando ya va a iniciar el invierno,
se empieza a cosechar yuca también. Casi siempre se cosecha por sectores, excavando y
limpiando pedazos en zonas que se marcan. Retiramos las ramas y malezas, sacamos los
tubérculos y replantamos algunos de ellos, los que se van a cocinar se colocan en cestas
que tapamos con hojas para llevar a casa, nos paramos en el caiio para lavarlos y después

si los cocinamos (Teresa Yolo 7-12-1998).
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Francisca y Yonei, luego de cosechar arroz, 2011. (Foto: E.y S. Zent)

La mayoria de las variedades de frutas de platano o cambur no estéan listas para co-
mer hasta después de un ano de sembrada la mata. Luego de este tiempo se monitorean hasta que
pueden cosecharse cuando cortan todo el racimo. Luego de que se cosecha y no se espera més fructi-
ficacién, los joti talan el tallo principal para dejar espacio a los vastagos que crezcan al pie de la mata.
Un solo racimo puede pesar 20-30 kg o més, por ello se cosecha solo uno dos racimos a la vez. Canas
de azucar o lechosas se comen generalmente en el lugar pero también se lleva un poquito a las casas.

Los joti generalmente son muy flexibles y generosos en su nocién de propiedad, por
ello suele poder cosecharse de muchos conucos. Aunque la mayoria de las cosechas se hacen en co-
nucos que la familia ha trabajado también, es bastante comun cosechar de conucos de otros si se
tiene necesidad, hambre o si se avisa que se cosechard algo que se quiere del conuco de otra persona.

Lo que siemore se ha pedido es que para cosechar de los conucos ajenos se avise que lo hara o lo hizo:

Las personas que no son parte de la familia deben pedir permiso para cosechar, aunque
hoy en dia las personas a menudo toman comida sin pedir permiso y no deberian hacerlo,
ya sea que vivan cerca o lejos (Jwaijkojko Jtute, 28-7-2002). Se toma poco de los conucos de
otros y se avisa al duefio del conuco cuando se coseché de sus plantas. No es correcto no
avisar, cosechar mucho de conucos de otros u ocultarlo. Aunque no se regaiia ni castiga,
todos los tipos de cultivos tienen Jkyo aemo que cuidan y buscan su bienestar, cualquiera
que robe un cultivo corre el riesgo de que el aemo se moleste y haga que el ladrén se
enferme. Si salimos de visita, el duefio del conuco debe decir, «en mi conuco hay mucha

comida, si quiere agarre de alli» debe decirlo antes de cosechar pues toda la comida tiene
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aemo, si no quiere dar comida se enferma si agarra sin pedir, todos los cultivos tienen
aemo cuidando nuestras cosas, si pide no pasa nada (Domingo Ijté, 20-3-2004).

La cosecha de productos que se siembra no es lo tnico bueno que traen los conucos
pues muchos animales lo visitan o hasta viven en él, y por ello, pueden ser cosechados
también por gente cuando se los encuentran. Lapas y picures van con mucha frecuencia a los
conucos y se aprovechan de alimentos cultivados por eso los cazadores construyen trampas
para atraparlos. Parecido pasa con tucanes, loros, guacamayas, u oropéndolas que vienen
a comer cambures o platanos, lechosas o las frutas de los drboles silvestres que nacen
cuando el conuco empieza a ponerse viejo, los cazadores pero muchas veces los jévenes,
hacen trampas para capturarlos. Los adolescentes afinan sus punterias con la cerbatana
apuntando a pdjaros pequefiitos como colibries y pdjaros saltarines que abundan en los
conucos y los nifios buscan larvas de avispas o persiguen lagartijas comestibles mientras
sus padres estan ocupados en el trabajo de conuco (Samuel Baiyeja, 5-5-2002). Aungue estos

ultimos son esporadicos y en poca cantidad, son bien apreciados y gustosos.

No hay un momento exacto en que el conuco se hace viejo y deja de ser visitado pues
por afios, aunque no se aporque, replante o cuide, los joti cosechan pequefias cantidades
de productos, especialmente cambures o platanos de los baede balo [conuco viejo] o jtajwd
balo [conuco muy viejo]. También van a cazar a esas zonas. Cuando la gente deja de cortar
malezas en las zonas que sembraron antes, se inicia balo jkyo bae jae [balo convirtiéndose
en bosque], el cambio de baede balo a solo bosque o la transicién de conuco a bosque,
que al principio es baede balo jtau aléjtd bae dejae [conuco viejo donde crecen arboles
pequefios] y luego baede balo jtau baleni dejae [conuco muy viejo cubierto por arboles
grandes] (Noé Jono, 6-11-2011). Los drboles que marcan el paso de conuco a bosque son casi
siempre wejtolo, jkyo luwé, jtijtimo jyéi, jwani jelé, jtabali, uli nejkana jelé, jtewa jwajwa
y jtojkona jelé. Los drboles que indican ya el bosque mads maduro son ae jlude jyéi, iyé jyéi
jtau, manajtaiku, olau jtau y dudibu. Todos estos drboles tienen algtin tipo de uso para los
joti'y ademds muchos animales de caceria van a buscar comida en estos ambientes por lo

que la gente los visita a menudo (Emma Abalenaja, 7-11-2011).

El tratamiento ritual de alimentos cultivados y las diferentes creencias asociadas
con respecto a la regulacién espiritual de las relaciones entre los alimentos y sus duetios revela otro
lado de la profunda integracién de pensamiento y conducta en la agricultura jotl que va mas alla
de un sistema tecnoldgico material y tiene muchas dimensiones. En el fondo se quiere recordar la
importancia continua del intercambio. La relevancia de los productos agricolas en los rituales, se
mostrara en el siguiente capitulo notando una diferencia en el tratamiento y manejo entre alimen-
tos cultivados y no cultivados, especialmente asociados a lo que se puede y debe o no comer, durante

diferentes etapas de vida.
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Aiyu Aubojkyo cosechando hojas de palma para techar su casa, 1999. (Foto: E.y S. Zent)
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Primero Jkyomalidékd
enseno a los joti cOmo
hacer la fiesta y ellos
continuaron haciéndola. Las
flestas son de siempre, muy
antiguas, desde el 1nicio.
Son muy 1Importantes para
alegrar la vida, para llamar
animales, para compartir

y bendecir, todavia sigue
pues Jkyomalidekd dijo que no
puede perderse la tradicion
de las fiestas, hay que
prorrogarlas, mantenerlas
siempre entre los jotl

Alberto Melomaja, 13-9-2001
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Jkye wib1
majkyo
Ceremonias,

rituales,
fiestas ancestrales

Capb



Arriba: Abiejoajka audi

tejen cestas para

cosechar platano, 1996.

Abajo: Bajkilo inicia el tejido
de una cesta y Bjjkio la termina
en Jludile jetd 2012.

Luz Talibu Ijté sostiene

un telar donde fabrica

un guayuco femenino, 2011.
(Fotos: E.y S. Zent)




Los joti heredaron las jkye wibi majkyo [fiestas ancestrales] directamente de Jkyo-
malidékd quien fue la primera persona que las celebré (Mario Liye, 1-3-2004). Los rituales son parte muy
importante de la cultura joti. Puede decirse que las ceremonias se hacen permanente y frecuente-

mente desde que una persona es concebida hasta después de su muerte.

Las siguientes nueve fiestas fueron mencionadas en Kayamé en una amena con-
versacion acerca de jkye wibi majkyo [flestas y ceremonias]| que ensenaron los antiguos jotl y que aun

siguen practicandose por sus significados rituales més profundos. Esto fue lo que dijeron:

De antes se llamaban maluwé a varias fiestas que hacemos por diferentes razones. En
todas las fiestas pedimos ayuda a Jlae para que nos proteja en todo. Jlae vive cerca de
plantas de ulu ji muy grandes, y con esas mismas hojas de palma nosotros hacemos
faldas y coronas para las fiestas. Hacemos jyudd [bebidas] de mucho de lo que en ese
momento estamos cosechando: fiame, yuca, batata, platano, maiz. Cantamos, bailamos,
nos pintamos con jkulilu nana [resina de onoto], maluwé nana [resina de cararia]. La letra
de los cantos es variable y espontdnea, lo que queramos cantar, tocamos najto [maraca),
el que tiene maraca canta segtin el tipo de fiesta: guayuco, collar, nariz, a la araia porque
hace hilo, tela y asi cantan otras cosas depende de la fiesta. Las fiestas mds celebradas
son las siguientes:

1 Jtitojani auni ijte [bafiar al recién nacido] con el compuesto que trae el padre.

2 Imponer jtitojani ikyunéka-jojo jkajwai [cinturén al bebé].
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3 Iniliké jkwanaka jkwady, jkulilu nana [collares y pintura corporal a infantes, nifios y nifas].

4 Oneka-jelé ilijto ikye [abrir hueco en la oreja).

5 Dodo jkajkyéu jti dekae [imponer guayuco).

6 Nonakalé [abrirhuecoy colocarpalitoenlanariz] después dela primera namanajawanima
[menstruacion].

7 Jkawai jkajtito ikye [dar tabaco].

& Na jadi iledaibijteibi [cuando la gente se enfermal.

9 Jani ju jtobaibi [fiesta de cacerial, jani jkéjto ikye [para llamar a los aemo de los animales].

10 Mifielinidé jadi [fiesta de los difuntos].

11 Budeki jadi [cuando hay mucha tristeza], yalu jadi [sentimientos negativos, enojo, des-

animo] o simplemente jkyewayaki [para divertirse].

Todas las fiestas son importantes para la salud y bienestar de la tierra (Noé Jono, Kyabo

Bowijte y Gabriel Tiloja, 17-4-2002).

De manera similar en Iguana recuerdan a las fiestas:

en Jwanibo jedd la mayoria de las casas eran rectangulares, pero una vez hicimos
una casa redonda pues queriamos hacer una fiesta y tener mds espacio para bailar,
aunque solo participabamos los de la comunidad. El palo del medio de esas casas se pone
para sostener fuerte a los de al lado, ademas de sostener las paredes tiene significado
sagrado pues alli hacemos las fiestas, y es alli donde llega namodi en las fiestas. Por
eso respetamos la viga central porque dentro de ella vive una persona con sus namodi.
Cuando la gente envejece, entiende mds. En la fiesta hicimos jtuwayaka y jkodd
[coronas y faldas de hojas de cucurito], usamos plumas de guacamayas, tomamos chicha
de platano y cambur (Jtukyabolae Bowijte, 26-7-2002). Haciamos fiestas y cantdbamos
cuando viviamos en Jtajwibo jedd, jlajo jtuké. Plantamos maiz y fiame e hicimos chicha
(Awela Jwoli, 31-7-2002). Cuando viviamos en Jwana jkuké, rio arriba, construimos una
casa redonda grande ido malaya nuwé, donde celebrabamos fiestas. Haciamos curiara
para hacer cachiri, excavabamos al interior de los troncos de los drboles jtabali jtau o
jwani jtau, y haciamos la bebida de fiame, maiz, batata y lo tomdbamos fermentado,
después de varios dias. Hay muchas razones para hacer fiestas: porque es bueno
recordar a los muertos, los hace buenos a ellos y nosotros los recordamos e imitamos
como eran cuando estaban vivos. Nos pintamos con onoto para quitar el cansancio de
los muertos y hacerlos buenos otra vez. Los hombres se pintan con onoto, manteca de
danto y caraiia negra. Las mujeres se pintan solo con onoto. En Kayamad usan también
amijkéjte mudi, un tipo de cera de abeja mezclada con carafia negra, para las fiestas
y también porque los hace mejores cazadores, también escorpion para buena punteria

y porque hace al curare actuar mas rapido y fuerte. Durante las fiestas, los adultos
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Jaime Urijtutea compartiendo
alimentos en un encuentro
comunitario, 2017.

(Foto: E.y S. Zent)

hacen llamados a los animales imitando sus sonidos: danta, marimonda, guacamaya,
baquiro, chacharo.... Aqui nunca mds hemos hecho fiestas, hoy tomamos poca bebida
y no amarga, antes tomdbamos como cerveza amarga después de regresar de caceria
pero los misioneros lo prohibieron. Cantdbamos y danzdbamos en las fiestas. Al medio
del canto, llamabamos a los animales con maraca, poniamos las pezuiias de danto y
baquiro en un palo y al final del ultimo dia se rompen, se cortan para que los animales
vengan a donde estd la persona, para que se acerquen, se hace para atraer al animal
con el fardo de sus pezuiias para que vinieran de lejos y no se escondieran. Jkajojadi los
escuchaba y traia a los animales cerca del drea donde la gente podia cazarlos. Después
de la fiesta, la gente salia de jkyo balebi y cazaba. No teniamos jefes de fiestas como
hacen a veces en Kayamd. Durante las fiestas dabamos por primera vez el tabaco a los
jovenes adolescentes, asi como imponiamos el guayuco a los nifios. Tibgteyo lo hizo una
vez aqui en Iguana pero ya no es una prdctica ritual pues los misioneros dijeron que
no lo hiciéramos. Practicabamos el ritual de la adolescencia, perforabamos la nariz y
colocdbamos un palito en el hueco pero ya no lo hacemos. Cuando la muchacha tiene su
primera menstruacién no colocamos palo en la nariz, pero atin se va al monte por unos
dias con su esposo (Ulijkulé Jtute, Jwaijkojko Jtute, 28-7-2002). Pero si hicimos fiestas antes
en Jkaliwéki bo balo, como un aiio después de que nos mudamos para acd, es por las
cabeceras de Jkqyo Ikwalg, hicimos un conuco y habia ya una casa hecha por Jwqdi. Uli
Jkulé caza atin por alli. Los antiguos dijeron que la fiesta es para alegrar la vida, para
mantener la salud, ademads para que los animales no se vayan, que vengan acd y no se
alejen cuando los buscamos de caceria. Nos adornamos para que la gente en la fiesta se

vea bien (Alabala Aubojkyo, 28-7-2002).
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Danza en la fiesta de los animales, 2018. (Foto: Jan Dungel)

Hice el ritual de la menstruacién con Domingo, con quien me casé en lIyé balo, porque
estabamos enamorados. Crecimos juntos. Bowijte, el papd de Domingo, nos dio las
instrucciones de qué hacer. Practicamos varias actividades que hariamos en el futuro
como hilar, pescar, tejer, cazar, hacer dardos, cocinar, cosechar cosas del bosque o el
conuco, como miel o maiz, curar enfermos, cantar, entre otras cosas. Hicimos el ritual
para asegurar fuerza, salud y energia, para vivir bien y ser exitoso en la vida de casados
y luego nos fuimos de jkyo balebi (Jtibola Bowijte, 27-8-2004). Todo mi grupo, mi papa
Bowijte, mamd, hermanos, Lqle jadi, hicimos una casa redonda grande con hojas de
malaya, ido nuwé en Jwana jedd cada afio, en jtuwé baedona a mediados de la estacion
de verano celebrabamos una fiesta, con wiké baede jtamu jyu [chicha afiejada de maiz]
de jwani-bo [curiara excavada del tronco de jwani]. Todos tomaban y danzaban, jovenes
y viejos, hombres y mujeres (Jelébeto Bowijte, 6-5-2003). Antes haciamos fiestas. Ahora
no lo hacemos pues los misioneros nos dijeron que no hagamos fiestas, lo prohibieron. La
fiesta que recuerdo de pequefio es igual a la de Noé, es muy similar a la que celebrabamos
en Jkayo Ikwalg en las casas de Tibgteyo, Bijkiyo y Alabala. Todos fuimos, estaba joven,
ya era grande, fue hace mucho. Han pasado muchos afios sin hacer fiestas (Kyabo

Bowijte, 17-4-2002).
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Danza en la fiesta de los animales, 2018. (Foto: Jan Dungel)

Puede decirse que las fiestas joti son de dos tipos globales, unas que se centran en el
desarrollo de la persona y a lo largo de toda su vida desde que nace hasta que muere, y otras colecti-
vas. Todas tienen un objetivo basico: prolongar el bienestar, la salud y alegria de toda la comunidad.
En las flestas se repiten los sucesos que narraron los antiguos, se recuerdan los origenes de la cultu-

ra y se instaura la vida en su mayor esplendor:

Antes del contacto con la gente de ropa, antes de la misién, los joti viviamos mas regados
en grupos pequeiios y nos visitdbamos mucho entre los diferentes grupos, unos por alld,
por acd, mds alld con pocos grupos, poquitas personas e iban todos a visitarse a sus casas
y cuando haciamos fiestas todos nos congregabamos, veniamos a la casa de la fiesta
cuando escuchdbamos que algiin grupo estaba haciendo fiesta, todos ibamos a la fiesta a

ver y participar (Alberto Melomaja, 13-9-2001).

La importancia de las fiestas para celebrar la vida se da en la narrativa del descu-
brimiento del fuego, entonces el sapo dijo que hagan fiesta para aplaudir al fuego que los calentaria (Angela
Juainkoa, 25-1-2002). Algunas cosas se hacen de la misma manera en todas las fiestas, por ejemplo, se
comparte alimentos, bebidas, alegria, se pintan y adornan los cuerpos, se danza y se celebra con to-

dos los miembros de la casa. Las palabras, sonidos, cantos e historias varian segiin lo que se celebre.

La musica y danza se iniciaron una vez que los participantes terminaron de fabricar
y colocarse los trajes que hicieron para tal fin con hojas de cucurito. Aunque variaban

de individuo en individuo, algunos eran faldines, otros faldas, capas, coronas, vestidos,
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madscaras o delantales. Nifios, hombres, mujeres, todos estaban ataviados y participaban

con alegria. Las primeras danzas se realizaron afuera de la gran casa oval, gradualmente
fueron moviéndose alrededor de la casa hasta entrar y bailar alrededor del espacio interior
en un circulo. La danza se llama ijkyu #éi, los danzantes participan en un canto, todos
braman en clamor agudo, acompaiiado por maracas, sonajeras, flautas y otros instrumentos
pequeiios de percusion grave hechos de conchas, piedras, cortezas. Con breves descansos
intermitentes entre 10 y 15 minutos cuando se bebe y come, los participantes prosiguen la
danza moviéndose alrededor en circulos cerrados por mas de una hora hasta bien entrada
la noche, a eso de las tres de la mafiana. La carne ahumada estaba almacenada en cestas
suspendidas en las vigas, en la parte central de la casa, e incluia porciones de los siguientes
animales: bdquiro, lapa, picure, pava, tucdn, mono capuchino, marimonda y pauji. Una vez
que se sacaban de las cestas, se hervian en agua o cocinaban en ollas antes de comerlos. EI
tronco ahuecado, au jtawi, se talla en forma de curiara para elaborar la bebida de la fiesta,
el jyu o cerveza levemente fermentada, mds dulce que amarga. Luego de tallado el tronco,
se pinta el dibujo o la imagen de un jtawi jkanawa [lagarto] en total oscuridad, se hace con
caraiia mezcladas con cenizas del mismo drbol, la persona que lo pinta debe imaginar bien
como estd pintando para hacer un buen dibujo. Danzas y cantos contintian toda la noche

hasta que al dia siguiente, entre las siete y ocho de la mafiana, los participantes salen de la
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Danza celebrando el fin del afio escolar, Kayama, 2017. (Foto: E. y S. Zent)
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casa, se quitan sus atuendos de hojas de cucurito e inician otras actividades relacionadas
al ritual que se celebra, tal como imponer el primer cinturén a los bebé, adornos tejidos con
pelo humano en antebrazos y antepiernas a los nifios, el primer guayuco a los niiios o dar el
primer tabaco a los adolescentes. Alrededor de las diez de la maiana todos entran a la casa
de nuevo y pintan todo su cuerpo con onoto, desde la cabeza a los pies, colocando puntos de
carafia negra aqui y alld, y atavidndose con otros adornos como plumas de tucdn, colas de
ardilla, craneos de capuchino, entre otros adornos. Luego comen la carne cocida y toman la
bebida (Stanford Zent, 1-3-2004).

Todas las cosas que ponemos en nuestros cuerpos expresan la alegria por participar en
la fiesta y alientan nuestras mentes, espiritus, cuerpos, con el propésito general de las
fiestas: renovar las buenas relaciones con los espiritus y seres del universo, especialmente
los duefios de los animales de presas y todo lo que tomamos del bosque. Si no se celebran
fiestas, los animales se irdn antes de que los futuros cazadores puedan atraparlos. Al
celebrar la fiesta los animales estan de acuerdo en dejar ser cazados, estdan contentos con
nosotros y se someten voluntariamente a ser localizados, capturados, matados y comidos.
También hacemos las fiestas para sacar todos los elementos malos que daiian el cuerpo
o la mente, las enfermedades fisicas, las enemistades o malos deseos, los malos habitos,
pensamientos o sentimientos hacia otros o uno mismo. Las ceremonias y fiestas también
puede causar dafio a los enemigos de la gente, como grupos malos de personas o espiritus

(Mario Liye y Alberto Melomaja, 1-3-2004).

Las fiestas son eventos donde es particularmente importante ataviar el cuerpo con

abundantes

jkwamajnimo jo ejwé [indumentarias, ornamentacién] y néfia duwi [resinas para pintar].
Duwéno nana es de jkulilu, el que nos ponemos para las fiestas, lo preparamos con
agua donde revolvemos semillas de onoto, luego cuando la semilla ya estd blanca la
sacamos y cocinamos jkulilu nana normal y otro con mucha pega, pues se mezcla con
diwili nana [resinas de arbol] para mujeres y hombres (Luka Yolo, 9-12-1998). Igualmente
se usan ropas fabricadas con hojas de palmas, yo estaba muy joven, vivimos por
mucho tiempo en Jkeno jedd jtuké [al norte de Kayama, Alto Moya], alli hicimos muchos
conucos y habia mucha caceria. También hicimos muchas fiestas, participaban solo los
co-residentes, éramos un grupo grande. Nos vestiamos con ulu jya jekd [capa de hoja de
cucurito] amarrada con jkudilé jyéi [fibra de corteza), jono dodo [ropa de cortezas fibrosa),
elaborada con majtaki dodo, jono u otro drbol fibroso similar. Haciamos cachiri de maiz,
yuca y caiia. Comiamos carne cazada con lanza, de uli jkajwiyé y yowd [baquiro y danta].
La fiesta duraba entre dos y dos meses y medio casi siempre en los meses de lluvia, junio,
julio o agosto, pero si habia mucha comida en verano también se podia hacer. Baildbamos,

danzdbamos, compartiamos (Domingo Ijté, 30-6-2003).
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Afinando el jkamulébo, Kayama, 1971. (Foto: ©Jacques Jangoux)

Inimoni jkye wae majkyo,
fiestas dedicadas a infantes y nifos

Jtido jadi, recién nacidos

Los antiguos joti ensefaron cuéles son las conductas correctas que deben seguirse
para orientar la vida de buena manera y convertir al ser que se estd generando en un ser huma-
no bueno. Explicaron que los namodi se pueden adquirir después de nacer y en la adolescencia. Para
entender cdmo se consiguen, debe describirse lo que hacen los padres de una criatura cuando una
mujer estd embarazada y cuando nace un nuevo joti, tal como lo explicaron los antiguos en la histo-

ria de Namuliyé-au.

Al jtido-jani au ijte, bafiar al recién nacido
Una vez que la mujer sabe que estd embarazada, literalmente, que un jjkwdju late en
su vientre, ella y el padre del nuevo hijo comparten las responsabilidades desde la gestacién y siguen

las normas que les dieron en el mito:

1 Evaden el contacto con algunos animales como uli jkwana [pereza de tres dedos], jani
jkwana [pereza de dos dedos], jani jkakyodi [osos hormigueros], uli jkakyodi [marimon-
das], o yéwi [jaguares] (Rossana Tujuokafia, 23-3-2004)

2 No pueden comer algunos animales como jkali [ardilla], imo [araguato], jRwaijlé [saki
barbudo] uli kwayo [osos palmeros]. Si los comen con ufias largas, esos animales matan

al nifto (Alberto Melomaja, 31-1-2002). No puede comer aulé [baba], ni jkamaya [guaca-
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maya), aunque algunas guacamayas si se comen, pero no jtakala [comadreja], ni platano
que comi6 jtakala, ni jani jkwayo [mono capuchino] (aunque algunos si comen). Tam-
poco deben comer jani jkakyo [oso hormiguero] pues dafia al bebé, hace desaparecer al
nifo, nacerd mal, no completo, le faltara formase. La primeriza no puede comer algunos
pdjaros como konojto o jkai (Flor Alba Mol6, 14-10-2005). No pueden comer lajodi [tipo de
orugas] pues se marea y puede morir, ni jkwajtanadi [tipo de gusanos], ni welodi [tipo de
ranas| (Manuel Jelani, 9-11-2001).

3 No comen plantas como alikwéde jedala, yaka jedala [tipo de platanos] o uli jwane [fia-
me grande] (Marina Jono, 24-3-2004), tampoco flame negro ni auyama blanca porque son
comida de yéwi cuando sembré el primer conuco, y puede atacar al bebé. La auyama es
mala pues se deshace, toda la comida pasa por el cuerpo de la mujer hasta el nifio que
estd en su vientre y le hace daiio (Flor Alba Molo, 14-10-2005). Los jévenes no deben co-
mer la palma de nena jkolowa [plantulas cortas matas muy jévenes], porque cuando la
mujer estd a punto de dar a luz, se prolonga el parto y la mujer llora y llora porque es
muy bajo. También a los nifios de la mujer se le pueden caer todos sus dientes (Alejan-
dro Molo, 13-11-2001).

4 No cazan en algunos lugares o pasan por espacios sagrados como las montaiias en los

dos picos de Maigualida, que son Aweladi nuwe, [las casas de seres malos], Bulujadi

nuwe jtau aemo [seres enormes protectores de arboles] (Manuel Jelani, 21-4-2004).

5 Hablan con Jkyo ae pidiendo que su hijo o hija se desarrolle bien y nazca sano (Ivan Juae
17-3-2004).

6 No debe sacar jtuwé [curagua] y al amanecer afloja la cabuya de su chinchorro para que

el nifio salga rdpido del vientre, sea que esté o no embarazada (Irma Mdl3, 13-10-2005).

Hacen todo esto por nueve meses para evitar malformaciones o muerte del bebé que

man o transformen en otro ser. Una vez la criatura estd formada se procede asi:

Cuando el nifio va a nacer, primero la mujer avisa que ya comenzé el dolor, estd punto
de dar a luz y que va a nacer su hijo. Cuando han pasado muchas horas y ya esta listo
para salir, las mujeres que viven en Jkyo, en la tierra de Jkyo ae, aunque no las vemos, lo
agarran con su mano si estd bien y lo ayudan a salir y ya nace. Si no estd bien lo arreglan.
Cuando nace un nifio (o nifia), no solo nace un nifio sino que Jkyo ae lo sacé para que vea,
lo ayuda a nacer, a ver (Alberto Melomaja, 23-4-2002).

Haciendo lo que se hizo cuando nacié Namuliyé au, el parto se localiza al interior de la
casa en el chinchorro mismo. Se recomienda que ademads de la madre que va a parir, solo
una persona presencie el parto casi siempre es el papa del bebé (Aura Amigoja, 19-4-2002).
Cuando nace un niiio deben estar solo dos personas, si hay muchos ia jae [malo], dos jti

jae [bueno] (Mariela Yaluja, 20-12-2004).
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El papd masajea la barriga si es hombre bueno, lo que corresponde es que sea él quien
atienda el parto; si la abuela del bebé esta alli ayuda, pero es el padre quien debe ayudar.
El bebé nace en el chichorro, su cabeza debe mirar hacia el oeste. Porque cuando haga
fiona jkale [abrir la nariz en el rito] debe ponerse hacia donde se oculta el sol, al igual que
los primeros hombres, indicando la entrada, el recorrido y fin del camino del sol (Rossana
Tujuokaria, 23-3-2004). Ini nace en la casa dentro del chinchorro. La mama del bebé corta
el cordén umbilical con una estaca afilada, hecha del tallo de jwana, con un pedacito de
jwana jejte o de jani jtajwibo jena, si es varén lo corta el papa. El dia que nacié no hay que
bafiarlo (Marina Jono, 24-3-2004).

Si el bebé nacié en el dia, el papa sale al bosque de una vez; pero si nacié de noche, el papd,
al dia siguiente, sale bosque adentro, muy lejos, por dias, ini méo [placenta] se envuelve
en hojas de jnijnewi o jtojko y la llevan al monte, lejos, en un lugar bonito donde hay
selva debajo de drbol hermoso. Hay un sitio donde al pisar es suave, se hunde un poquito.
Alrededor hay muchas raices de drboles, es muy suave como tela de ropa, alli se entierra,
entre muchas raices de drboles suaves para que el bebé crezca, si el arbol es duro no crece.
No quiere que se lo coma el tigre (Marina Jono, 24-3-2004). La placenta debe enterrarse en la
base de drbol donde el animal no lo ve, ni yéwi ni la mosca (Ivan Juae, 13-10-2005). El papd
abre un hueco adentro en ese lugar y mete alli la placenta diciendo a Jkyo ae «es para Ud.».
Hay que llevar la placenta lejos si es un nifio. Hay que dar vueltas y vueltas y vueltas, lejos
y cuando esté muy lejos alli se entierra. Si es una niia hay que llevar poquito, mds cerca,
donde estdn los conucos. Hay que enterrar mds cerca pues la niia no necesita caminar tan
lejos, aunque Mariela camina mucho (Domingo Ijté, 21-4-2002). Otros lo entierran donde el
caiio se seco dejar alli, en hueco no hondo. (Alberto Melomaja, 31-1-2002).

El unuwé [cordén umbilical] se coloca dentro del tronco del ikyeka manio para que el nifio
no muera y crezca fuerte (Jani Yéwi, Jtujku jedd, 25-11-98).

La placenta no se puede dejar debajo de un drbol duro pues si se deja alli el bebé no crece,
si lo deja debajo de drbol blandito el bebé crece rdpido (Raul Wawaalikuetea, 24-12-2004).
El hombre lleva la placenta y sale al bosque hablando despacito con Jkyo ae y por muchos
dias va caminando en silencio buscando hojas y otras partes de matas, hongos, animales,
toma pedacitos y las mastica, como hoja de miel, hoja de guacamaya, hojas de danto, de
pauji, de diferentes tipos y muchas, pero muchas otras hojas diferentes, hojas de drboles,
de animales, une todo en una cesta, y se forma el namo para que el nifio pueda comer,
vivir, ser feliz. Va mezclando bien todo lo que mastica y lo trae a las casa y se baiia al
nifio con todo lo que masticé. El namo crece con la persona. El namo de la mama quiere
al nifio. También su cuerpo, su alma ijkwdju. El ijkwdju es la parte de la afeccion, de las
emociones. El namo escucha, comunica todo lo que ve en sus sueiios, si alguien habla mal
de mi, mi namo me cuenta (Marina Jono, 27-3-2004).

Después de que nace el nifio, el grupo residencial deberia mantener silencio por tres dias, o

hablar muy poco en voz baja y cuando nace el nuevo ser, como hicieron los antiguos desde
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el principio, el papd va al monte, sale al bosque lejos, camina solo. Guarda silencio por tres,
cuatro, siete o varios dias mads. Mientras camina pide a Jkyo ae que lo ayude a construir al
tiempo que le de namodi fuertes, sanos y con buena disposicién a la caceria para el nuevo
ser. Con ese objetivo en su mente trata de sofiar y pretende cazar en el bosque. Le dice a
Jkyo ae «dame buen hijo para mi hijo». Jkyo ae le da al papa y lo trae en forma de hojas y
le regala también a la mama. Trae el namo en una planta parecida a nejkana, que Jkyo ae
dice que es buena para los nifios (Alberto Melomaja, 31-1-2002).

Entonces el papa hace una cesta con hojas de ulu y busca aiye [hojas], jtawi miji [cortezas]
de drboles, jlajla [raices], budd [flores] y ujté [frutos] de diversas plantas, aguas de bejucos,
hongos, ardcnidos e insectos, como yowd jtawti, jkwii jelé, jluwilu, jtamu adé, jkyo jtujku,
ne jkwa, jani jkaliwéki o, juluwéka nejkana, maena jtujku aiye, jtuwémenejkejke, alawini,
jkujtilé o, ibuju au, ajkuli ijkyu mana ju, también malawa o, bo niné aiye, jtujku ibuju
aiye y muchas otras plantas. El papd mastica cada cosa y la va colocando en la cesta, la
saca de su boca y va haciendo un amasijo, una pasta con todo eso. Con todo lo que va
metiendo en la cesta, se va fabricando a los namodi que Jkyo ae le da al nuevo joti. EI
papda regresa en la maiiana, después de cuatro o cinco dias, le da a la mama la cesta con
todo lo que masticé y ella bafia y frota al bebé con ese compuesto de sustancias. Cuando
las diferentes partes del compuesto tocan el cuerpo del nifio, le dan sus propiedades y
penetran su cuerpo haciéndolo mds fuerte, sano y animado. Después de que baiian al
bebé se rompe la prohibicién de silencio, y la gente grita muy duro retumbando al bosque;
después el papd y la mama pueden comer cualquier animal, se quiebra la prohibicién
alimenticia. Y es entonces que se completa la persona del nifio (Domingo Ijté, 22-4-2002).
Namo lo cuida toda su vida, lo acompaiia juluwéde, crece con dnimo, sin enfermedad, para
nifo o nifia se hace igual (Irma Moo, 13-10-2005).

Si el papa es joven pide por tres dias, si es ya un papd con mds experiencia pide por dos
dias. Cuando ya es mayor, va al monte, dura casi una semana, debe hacerse muchas cosas
para la vida, va a la montafia, pone palo, junto con eso ya su papa pide para la vida de ese
muchacho con namo, vive siempre (Ivan Juae, 13-10-2005).

Jkyo ae trae al namo en una mata pequefia de flores blancas y bonitas, es jtamu jelé [palo
alto], con jani aiye [hojas pequenas], que crece bien lejos, tiene frutos comestibles. La mama
baiia al nifio con esas plantas masticadas y de alli ya le dio el namo para cuando crezca y
este bebé tenga namo como compaiiero. Otra gente usa awali jelé para dar el primer bafio
a la criatura para que cuando crezca no le de gripe fuerte. (Alberto Melomaja, 31-1-2002).
Una de las plantas mds importantes para bafar al nifio por primera vez es jani ibuju
yuweli ibuju, es una liana grande, gruesa, de al menos diez centimetros de didmetro,
también con jtujku jya, jani jkaliweki, jkalawiné ibuju, awajto ibuju (Jani Yéwi, Jtujku jedd,
25-11-1998).

Juluweka nejkana aiye [las hojas de nejkana son muy fuertes]. Namodi vienen y frotan

al bebé directamente con hojas pequefias, suaves, nuevas de una planta pequeiia baja
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con flores blancas. Con jtamu adé [semillas de maiz altas,
grandes], de diez centimetros, baiian al recién nacido. Con
la semilla debe frotarse todo el cuerpo del bebé, con la
mitad de lo que el papa trajo de la selva. Al dia siguiente
si debe bafarse completamente y el namodi llega al
cuerpo del nifio. Huele bien (Marina Jono, 27-3-2004).

La costumbre antigua, baede jawa, la gente de antes,
decia que deben hacerse asi: después que nace el bebé,
por tres dias no se puede hablar. El primer dia en la
tarde, alrededor de las siete de la noche, trae hoja de
palma mejta jojo [cogollito de hoja de San Pablo] para
hacer jkawake [escarificacion], con eso se azota a todos

los que viven alli, esposa y todos, se les pega duro, para

que salga mucha sangre, para quitar el desanimo, para

Leonidas Mol6, 2011. (Foto: E. y S. Zent)

que regresen las ganas de caminar, se quita el desaliento

para volver a la vida normal. Tampoco puede quedarse en la casa, tiene que salir. La mama
se queda con el bebé en la casa. El papa deja la placenta enterrada y se va pensando que
va de caceria, pretende pero no lo hace. Luego tiene que buscar muchas hojas, cortezas,
animalitos... muchas cosas, jkyo jtauku aiye, o [hojas y cortezas del bosques], solamente
jtido jya [hoja nueva] para bafiar al bebé. Al tercer dia regresa, baian al bebé y gritan
pues no han hablado por tres dias (Raul Wawaalikuetea, 24-12-2004). Los antiguos nos
ensefiaron que a toda la gente que vive en la comunidad donde naci6 el nifio deben hacerse
jkawake [escarificacién] por eso se azotan piernas y brazos con hojas duras, asi a todos
les regresa el deseo de caminar mucho (Salomén Konojto, 20-4-2002).

Cuando nacié mi primera hija, Noelia corté el cordén con jwana jelé y yo fui con Benito
a llevar la placenta al monte. Es un tiempo sagrado. Al igual que la menstruacién no se
puede hablar, ni comer, ni pintarse. La llevé y la dejé en la tierra. No hice hueco sino la
puse sobre la tierra suave que se levanta debajo de esas raices. Caminé sin direccién,
pero duro, todo el dia hasta muy tarde jtajtidona lu sin hablar a nadie, ni papd, ni mamd.
Regresé en la tarde, no pude hablar por tres dias y también me fui tres dias. Fui a llevar
la placenta de mi hija acompaiiado de Benito, él me dijo las plantas buenas que debo
traer para baiar mi nifia, con la segunda hija ya fui solo. Jtidoa ijtedékd debe baiiarse
con alawini, maena jtujku aiye, plantas que hacen al bebé duro, fuerte, mana jkaliweki
que lo hagan caminar, resistente. Para que se haga fuerte. También traje plantas para la
mamad. Antes de bafiarse llama a namodi abede, aujte para que bendiga al agua y al nifio
o nifia. Primero baiiamos a la nifia, luego se bafia la mama. Luego de baiiarse ya pudimos
hablar. EI papd también debe baiiarse con hojas buenas jkamaya au ibuju, alawini, au
ibu mi. Después de tres dias y luego de baiarnos ya pudimos hablar y comer y celebrar el

nacimiento del bebé. Ya normal después de eso (Leonidas Molo, 22-12-2004).
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Cuando uno va al monte y trae ciertas hojas, Jkyo ae convertido en persona nos encuentra
y nos regala la vida del nifio para que crezca bien, normal, no delgado, sano, con dnimo.
A los niios que los padres no buscan las hojas y otras partes del bosque, el namodi crece
mal, delgado (Irma M&l3, 13-10-2005).

Los bebés que estdn creciendo en la barriga, tienen ijkwdju, pero no namodi. Cuando
salen se les da el namo. Cuando jtidoa estd grande y sale del vientre, pero atin es jani-ja
[pequerio] al nacer, el papa se lleva la placenta, la entierra en ne jkwa. Es lo mismo para
nifia o para nifio, es igual. El papa se va, camina mucho dentro del bosque para pedir
namo a Jkyo ae. Al regresar ya se tiene namo. Se camina mucho para que el nifio también
camine y conozca mucho al crecer. Sea nifia o nifio se los bafia por igual con maena jtujku,
nejkana, jkanawa, alé jtawt, jojo mali adé, jkudilé y con muchas mds diferentes plantas y
pedacitos de animales. Después namo esta con el nifio y crece con él, como él. Mds namodi

se piden cuando crecen y se hacen mds grandes (Kyabo Bowijte, 26-4-2002).

Se rompen en ese momento las restricciones alimenticias que tenian los padres an-
tes de que naciera el bebé. Tanto el papa como la mama bendicen la carne, el cuerpo y el ser de su
nuevo hijo o hija. También bendicen una serie de plantas con las que se lavan y banan ellos mismos
y que el papé trajo del bosque. Luego de que se bane al nifio con el compuesto que trae el padre del
bosque y su cuerpo es insuflado por namodi la persona esta conformada. La tradicién antigua, asi co-
mo el testimonio de muchos joti, refieren que luego de que termina el sangramiento postparto de la

madre se celebra una fiesta comunitaria.

Jtidoa ikyunéka-jojo, imponer cinturén al bebé
Sin embargo, la fiesta mas grande se celebra con la imposicién del cinturdén, una
cinta tejida de algodén u otro tipo de fibra que hace su mama u otra mujer de la comunidad y que co-

locan alrededor de la cintura del bebé:

Lo colocan cuando el bebé esta chiquitico cuando atin no camina, pero ya estd un poco mds
fuerte y han pasado la etapa de recién nacido, se hace fiesta con cachiri (Alberto Melomaja,
13-1-2001). Le ponemos el cordén cuando el bebé tiene alrededor de cuatro a cinco meses.
Hacemos fiesta para colocarle el cinturén y también collares a los nifios pequefios. Awela
ve feo la cuerda en la cintura del bebé, no le gusta y no se lo come. El cordén sirve para
disfrazar al bebé para distinguirlo de awela, y también de otros malvados como Manaja

(Tito Jono, 11-6-2005).

Ini jkwanakada ijti, imponer collares a infantes, nifios y nifas
Al igual que las otras razones de las festividades (caceria, imposicién del guayuco,

muerte, introduccién del tabaco, entre otras), esta fiesta tiene como meta ultima expresar
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Jkwanajka tradicional, 2005. (Foto: E.y S. Zent)

el deseo de vivir sanos, plenos y alegres. Se deben fabricar y usar atuendos hechos con
fibras de palmas como jkédd, uli jkodd [coronas, capas], jkwanakadd [collares], maluwé
nana duwidekae [pintura corporal] pues alejan y quitan las enfermedades, y se restituye y

hacen permanentes la alegria y la plenitud (Katalina Jtitekya, 19-12-1998).

También en este momento se introduce al nifio al uso de collares en su cuerpo pues

el nifio se llena de lombrices sin ponerle collares, por eso hay que hacer la fiesta de los
collares. Jkwanakadd najtai [cuentas de mostacilla de semillas negras] salieron del drbol
jwane y la roja con negro de jkyo ikyeka jkwanaka jyéi, también colocamos ijte wawa
[huesos de péajaros], jani jtajwibo [pequenias cafias]|, i0-jejkd [plumas], ujku [dientes],
lo que a cada uno les gusta para fabricar collares. Los antiguos dijeron que usdramos
jkwanakadd como jkyewayaki jte ibi [adorno del cuerpo], que no anduviéramos jkwajtuno
[personas sin collares]. Nos ponemos los collares para arreglarnos, cargarlos se ve bonito
pero ademds para que no se acerque aweladi, para confundirlos pues lo bello no les gusta.
Quien no tiene adornos puede confundirse con awela, si tenemos awela no hace dario, si
no tenemos awela puede atacar (Aura Amigoja, 19-4-2002). Jkyomalidékd nos enseiié que
deben cargarse jkwanakadd, collares para verse bien como adorno pues a awela no le
gusta se asusta de los collares y sino se ve feo, para que no haga dafio, fiaja. Awela no
tiene collares, cuando los ve se va (Alberto Melomaja, 13-9-2001). Se usa collares para hacer
buena y alegre a la persona, cuando la porta estda como vestida. Se ve feo los que no usan
collares, como si no fuesen gente, awela no usa. Jewanaka en la cintura significaba antes

alegria (Raul Wawaalikuetea, 24-12-2004).
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Yosmary Liye, Ninoska y Casiano Inijtujku, 2017.
(Fotos: Archivo comunitario Kayamd)




Santiago Jelani, 2005. (Foto: E. y S. Zent) Maria Ester Konojto y Yamileth Melomaja, 2017. (Fotos: Archivo comunitario Kayama)

Jlotita y suhemano con su mascota, /jkwalg, 1999. (Foto: E.y S. Zent) Jtolijto con su mascota, /jkwalg, 2005. (Foto: E.y S. Zent)
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Miriam, Janely y Zulma
listas para la ceremonia
con pintura corporal, 2005.
(Foto: E.y S. Zent)

Se aplica pinturas corporales al bebé y a todos los participantes de las festividades:

Para que aweladi no les haga dafio lo pintamos con nana [resina] que Se encuentra cerca
de la sabana o cerca del cerro de cerbatana con eso se pintar su cuerpo. También resina de
jkulilu [onoto] y mezclarlo todo con jani jkaldwiné [juncia]. Para los nifios se usa pintura
negra, también cuando se estd con ellos en el monte o de caceria, hay que protegerlos
siempre con pintura hecha con resinas como nana diwili [resina de arbol], cuando estdn

grandes se pueden pintar con maluwé duwéwe (Hernan Juareajteria, 25-1-2002).

Aunque varia segun la edad y sexo de quien las porte, las pinturas corporales es-
tan compuestas de diversas resinas, semillas, hojas, o pedazos de ciertas especies madereras suaves,
mezcladas con preparaciones de polvo elaboradas con diferentes sustancias y esencias que se ha-
cen al ahumar, quemar y estrujar diversas materias y sustancias como flores, liquidos del corazén
de mamiferos, partes 6seas y exoesqueletos quemados de artréopodos, avispas, alacran, hormigas 24
(Paraponera clavata) y otros bachacos y hormigas, orugas, cartilagos de peces, carbones, tierras, en-
tre otros compuestos. La hormiga 24 es ampliamente conocida en Amazonas, su nombre describe el
efecto que produce su picada: fiebre y dolores corporales por 24 horas, en algunos casos severos pue-

de causar la muerte de ninos o personas pequenas.
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La pintura para el cuerpo es proteccién, nana maluwé le huele feo a jkyona awela, al
pintarnos no nos hacen dafo pues les huele tan mal a ellos que se alejan. Por eso, para ir
al monte nos echamos resinas olorosas que a jkyona le apestan (Salomén Konojto, 20-4-
2002). La pintura corporal estd hecha con plantas del bosque, silvestres, no hay cerca y no
hay de conuco, solo onoto, pero las mejores estan muy lejos. También nos pintamos con
hojas y tabaco que se pegan y con polvo de avispas mezclado con caraiia. La persona se
pinta por adorno, belleza y awela no lo ve. La pintura corporal representa responsabilidad,

purificacién, salud, juventud, libertad, paz y confianza (Tito Jono, 11-6-2005).

Las pinturas son como una armadura que protege a la persona contra seres poten-
cialmente malos o peligrosos. La pintura del cuerpo, como se seniald, marca una clara diferencia con
otras personas del universo, en especial con aweladi. La pintura corporal tiene las siguientes funcio-
nes: 1) protege a la persona de que sea comido o robado por seres inmortales malos; 2) asusta, aleja,
confunde a las criaturas dafiinas al mismo tiempo atrae, complace y gusta al Jkyo aemo de los anima-

les, y 3) es como un sensor que conecta a la persona con el mundo de los ancestros.

Después de la fiesta, solo se pinta a los nifios chiquitos, a los bebé, cuando se va a buscar
frutos de palma, ulu jeme, awajto jeme o solo cuando se va a buscar cosas cerca. Si se
va a buscar lejos, muy lejos, se pintan todos para que awela no vea, nos pintamos con
maluwé nana, pues es fuerte y huele feo para awela. Entonces vamos y nos quedamos en
el camino y las resinas nos protegen. Ahora estamos acabando la resina, pues no se agarra

el corazén y se deja, por eso ahora lo estamos perdiendo (Gilberto Ijté, 27-12-2004).

Oneka-jelé ilijto ikye, abrir hueco en la oreja
Cuando los niflos tienen unos cinco o seis anos les perforan la oreja, se pide a
jlae para que no se infecte y les abra el entendimiento de las cosas antiguas (Rossana
Tujuokafia, 28-12-2004), POr ese motivo se celebra una fiesta comunitaria. Aunque
puede variar la forma y edad en que se practica la apertura de la oreja, mi abuelo me
habia ensefiado cémo perforar mi nariz, asi que cuando era muchacho y terminé la parte
de entrenamiento, subi a la montaiia y solo me abri un hueco con bade jwaiyé, cuando se
secé me coloqué un palito. Luego mi papd me perforé las orejas y me puso plumas de jkwii
para hacerme mejor cazador (Alabala Aubojkyo, 22-8-2002). Me abrieron la oreja cuando
estaba chiquita, hicieron fiesta y me hicieron un hueco con badebo para que entendiera
mas las cosas, me dolié un poquito (Soledad Wajkemaja, 22-3-2004). Es como norma, hay
que hacerlo cuando el nifio se pone grande, no cuando estad chiquito. Va entendiendo mas
en sus primeras cacerias, va creciendo y preparandose mucho para cuando celebre el ritual
de la primera menstruacion y adolescencia. Hay que hacer asi para que no vaya rdpido,
debe ir prepardandose despacio para ser mejor cazador y pescador, si no lo sabe no hace

bien. Debe ir aprendiendo. Esperar sin tener sexo y no estar con mujeres. Asi el joven estd
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entrendndose cuando le toque ir al ritual de la primera menstruacion para estar con quien
serd su mujer. Mientras crece hay que decirle, prepararlo, ensefiarle. La mama enseiia
a sus hijos la mejor manera de hacer las cosas y la oreja si estd abierta ayuda a que
entienda mejor y aprenda y cuando ya esta listo y preparado se hace la perforacién de la

nariz (Aura Amigoja, 19-4-2002).

Dodo jkajkyéu jti dekae, imponer guayuco
En muchas comunidades hacen también una fiesta cuando ya el nifio esta un poco

mas grande:

De mds o menos seis o siete afios, uli ja baedona, los nifios y las nifias, usan su primer
dodo [guayuco] (Alberto Melomaja, 13-9-2001). Varia quien lo fabrica y si hacen un
rito especial. Mi primer guayuco me lo hizo mi hermana, la esposa de Jkujkyo, yo
era una niiia y no me hicieron fiesta. Taliyo hizo su primer guayuco y yo teji el que
usé Rosemely por primera vez (Jkujtejau Kajtai, 2-5-2003). La fiesta para colocar el
primer guayuco usualmente se combinan con diferentes motivos y se hace una
sola celebracién. Después de vivir en varios lugares mi grupo se quedd un tiempo en
Ikyeka jtajwibo jedd. Alli vivia mucha gente e hicimos muchas casas, estaban Jwele, el
papa de Lgle, Bowijte Uli ja, el papa de Domingo, Domingo ajmano jadi que viven ahora
en Kayamad, y otros joti mas. Celebrabamos diferentes fiestas como vieron e hicieron
nuestros ancestros. Uli jyéi jkwa jwani bo jkwa jyu wai deka, uli jtawibo se preparaba
mucha chicha de maiz en curiara de tronco grande de drbol jwani y la tomdbamos,
inéja jkwal [comiamos carne de caceria], jobe dekae [cantdbamos], manalibi dekae
[danzébamos], usdbamos aiye jtuwayaka [sombreros de hojas de palma], jyu miné
jtéladé [pezunias de animales], jkamaya abo [pico de guacamaya]. Compartiamos
mucho por dias. Se llamaba jkyo jadi [a los animales] jkajwiyéni [baquiro], jkwayodini
[monos], jwailini [pauji], yewddini [danta], duwéwe jkali [ardilla], imo jkyado [araguato
de noche]. Bowijte era el tinico que hablaba con ellos. Durante las fiestas se daba por
primera vez a los nifios y adolescentes que no se les habia dado, 1) jkwanajka, uli
jkwanajka [collares grandes], 2) dodo [guayuco] ¥ 3) jkawai [tabaco] (Jtukyabo Bowijte,

6-5-2003).

La tradicién de colocar la cuerda en la cintura o algtn tipo de ropa hecha con fibra es

antigua, pero los guayucos de algodén son de introduccion relativamente reciente.

Del bejuco dodo ujtea ju haciamos antes nuestro guayuco, la flor de ese bejuco es blanca
y grande, es un bejuco que puede convertirse en drbol (Alejandro M3, 14-11-2011). La
mejor tierra para sembrar estd en jtaujku jkwa como donde creci, aunque no se dan todos

los productos. Alld no se daba el algodén por mucha lluvia y se danaba. Me vine por el
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algodén, para hacer chinchorros y guayucos. Antes los haciamos de ni jkudilé dodo o de
wejtolo pero no duraban mucho. También el guayuco lo haciamos de jtuwé [curagual,
pero jluwiye de jae dodo [esa tela pica] (Noé Jono, 15-4-2004). Antes no todos usaban
guayuco, la costumbre era no usar guayuco. Uli jadi aemo, los mayores usaban guayuco,
los otros no. Aprendimos a hacer guayuco de algodén cuando conocimos a los efiepa,
antes estabamos en el monte y no nos poniamos guayuco. Haciamos solamente diyé
[chinchorro], no guayuco. El diyé no era de algodén sino solamente de cortezas de drboles
como wejtolo, majtaki, dodo jtawi o jtuwé, no lo haciamos de jono jyei pues la fibra es
muy dura. La mujer solo se ponia collar ijkyuni yule, el negrito, usaba muchos collares y
no se ponia nada mds. Jewanajka yule. Cuando tenia la menstruacién si usaba guayuco
de hojas o de cortezas. Atin usa ese dodo cuando tiene la regla (Ivan Juae, 18-3-2004). Yo
estaba pequeiia como de doce afios cuando me pusieron dodo, mi primer guayuco. Pero
los mayores de mi grupo no tenian guayuco, no conocian ni sabian hacer, no se ponian.
Aprendimos luego de otro sector de la gente de Alejandro, sus ancestros nos enseiiaron.
Todos andaban desnudos. El chinchorro lo haciamos de wejtolo o jkudilé jyei, el jono jyet
se rompe, el mejor es jkyo wejtolo jyei, jani wejtolo jyei (Soledad Wajkemaja, 22-3-2004).
Me puse guayuco cuando era pequeiio, a los nueve o diez afios. Los adultos de mi grupo
no tenian guayuco. Mi mama tenia y hacia, luego mas adelante me enseiiaron aqui en
zona de efiepa, ya estaban las monjas cuando aprendi (Ali Jkailebo, 23-3-2004). Cuando
yo era pequefia no teniamos ropa en mi grupo, tampoco el grupo de Jairo (entre 29 o 30
afios). Camindbamos sin guayuco. El papd de Benito nos enseiié a hacer guayuco y asi
aprendieron. Ahora cultivamos algodén y hacemos newa diyé, el chinchorro de algodén
que es mds suave, antes haciamos de wejtolo diyé, no conociamos ni teniamos semilla de
algodén (Marina Jono, 24-3-2004). La generacién mds reciente nos enseié a que usemos
y hagamos guayuco (Jairo Mol3, 24-3-2004). Mi mamd no hacia dodo, mi papa si, aunque
no se quien lo enseiid a tejer. Yo estaba ya grande como de 13 afios cuando vi a mi
papad y aprendi a hacer mi primer guayuco, sin fiesta me lo puse. Mi mama no tenia,
no usaba, no sabia hacer guayuco. Teniamos newa para hacer chinchorros de algodén
y luego aprendimos a hacer guayucos. Mis hermanos aprendieron a hacer guayucos
con papd pero mamad no queria aprender ni ponerse guayucos, no se puso nunca (Raul
Wawaalikuetea, 24-12-2004). En nuestros conucos teniamos algodén y jkudilé, pero
algunas mujeres solo usaban collares en la cintura o una cuerda de algodén. Antes no
usdbamos guayuco, después los hijos se fueron poniendo poco a poco. Jkwanaka o la
cuerda en la cintura significaba alegria. También ahora ponernos guayuco limpio es

alegria (Rossana Tujuokafia, 28-12-2004).
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Bae joti jhkye wibi majkyao,
fiestas dedicadas a la adolescencia

A partir de la adolescencia las personas que participan en las fiestas contintan rea-

lizando lo que dijeron los ancestros:

Maluwé nana, hacemos las fiestas para acentuar la alegria, jkye wibi jtijadi de me, para
estar bien, para no enfermarnos, para dar alegria y curarse los que estdan enfermos. Desde
antes se hacian las mismas fiestas. Sacamos las resinas de drboles como malu jtawi, luego
los metemos en tubos para almacenarlos y lo llevamos a la casa o por donde estemos.
Usamos las hojas de plantas como maena jtujku y jtikiwili, poco para los hombres y
mads para las mujeres. Para preparar diwili, buscamos su resina y lo mezclamos con
onoto, lo usamos en las fiestas y también cuando vamos de caceria o jkyo balebi. También
mezclamos onoto con jniméla jtawi para protegernos de awela, tanto mujeres como

hombres (Rossana Tujuokafia, 27-12-2004).

Nonakalé, abrir hueco y colocar palito en la nariz

Una de las fiestas mas importantes en la vida de una persona ocurre cuando deja de

ser nifio y esta en el camino a hacerse adulto.

La historia antigua cuenta que fue Namuliyé-au quien hizo la primera vez el hueco en la
nariz, la primera mujer quien de nifia fue tallada y salié del palo. Jkyo ae habia venido
y les dijo que antiguamente los joti tenian palo en la nariz y encomendé a Jkajoja que
cuando Namuliyé-au se desarrolle debe hacer el hueco en su nariz y meter un palo alli
para siempre, tanto hombres como mujeres deben hacerlo, y desde ese momento sigui6 la

tradicién y no debe olvidarse nunca (Alberto Melomaja, 21-1-2002).

Se celebra Ajkuli fionakalé, una fiesta de purificacién y paso marcada al inicio de la
adolescencia hasta la etapa de joven adulto. Este es tal vez el ritual ancestral mas trascendental
que enseniaron los antiguos y que se sigue celebrando como rito de paso, hoy dia. Muchas perso-
nas contaron sobre su experiencia personal cuando hicieron el rito, se ofrece una sintesis de lo que
narraron: Manuel Jelani, Alabala Aubojkyo, Kyabo Bowijte, Ulijkulé Jtute, Jwaijkojko Jtute, Jtukya-
bolae Bowijte, Jtukyabo Bowijte, Alberto Melomaja, Irma Mdlo, Hernédn Juareajtena, Abito Jkiwabo,
Jkujtejau Kajtai, Soledad Wajkemaja, Jacinta Tajoja, Gabriel Jelani, Salomén Konojto, Benito Nodi,
Martha Juae, Mateo Konojto, Ivan Juae, Ali Jkailebo, Marina Jono, Belisario Nodi, Mariela Yaluja,
Jorge Baiyeja, Leonidas M6lo, Raul Wawaalikuetea, Rossana Tujuokaiia, Jtoma Aubojkyo, Jtoma Uri-
na, Beka Aubojkyo, Teresa Yolo, Aura Amigoja, Mario Liye, Noé Jono, Gilberto Ijté, Margarita Yalua

y Jtibola Bowijte.
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Este rito lo hizo Namuliyé-au, como re-
cuerda la narrativa en el capitulo 4, los joti hicieron
este rito fiongjkalé ilu de jkae [perforar la nariz] desde
el inicio de esta creaciéon. Fiesta de jani ijtijto ikye [de la
adolescencia]. Después de sacar a la primera mujer que
aun era una nina y que tallaron del palo, vino Jkyo ae
y cuando él se iba a ir dijo: «<Antiguamente los jotI te-
nian palito en la nariz». Jkyo ae por eso le dijo al Jkajoja
que tall6 la Namuliyé-au del arbol: «Cuando la mujer se
desarrolle debe hacer hueco en la nariz y meter pa-
lo alli y dejarlo toda su vida, uli bae joti debe perforan
su nariz porque salié de los arboles, es norma, no para
chiquitos. Debe hacerse en la primera caceria del hom- [& o X

bre y la primera menstruacién para la mujer. Es muy
)

importante, y exige mucha preparacién». Desde alli se -y
sigui6 la tradicién y no debe olvidarse nunca. El ritual N
comprende como iniciados a una pareja de potencia- Bileka Bowijte tejiendo, 2012. (Foto: E. y S. Zent)

les esposos. Se hace wijké o jani nuwe [casita de hojas de

palma] usualmente de jani bade [seje], dentro de la casa grande donde viven todos. En esa pequena ca-
sa, al centro de la casa grande, es para la persona que se inicia o la nueva pareja. La casita para ambos
es cuando estd prometido el hombre con una mujer, o una pareja de hermanos no comprometidos, si
es hombre solo no le hacen la casita. Lo ideal es que sea una pareja de hombre y mujer. La mujer y el
hombre se tienen que comprometer pues es mejor para purificar bien, para curar, para no que sean
mujer mala o marido malo, si se purifican juntos se hace la cosa bien. Si se purifica con ella pueden
pedir buenas cosas a namodi, a Jkyo ae para que de buena curacién, asi la pareja junta puede pedir co-
sas buenas. Lo mejor es que los dos se pongan el palito al mismo tiempo. Para que crien buenos hijos,
para que no se pierdan sus hijos, para que no sean enfermos y asi, por eso es bueno hacer la purifica-
cién los dos, para cuidarse pues.

La duracién del rito varia mucho algunos lo hicieron en menos de siete dias y algu-
nos hasta por tres meses. Durante este tiempo la persona se prepara para su vida futura y aprende de
lo que ensenaron los antiguos. Los padres y adultos sabios aconsejan a los jovenes, les dicen cémo vi-
vir juntos, cémo cuidarse, qué comer juntos, cémo ir de caceria o cuando el marido busca miel o carne
tiene que ir con €l, porque ella lo cuida a él. Les dicen que el hombre no debe dejar a la mujer ni esta
al hombre, que no tengan sexo con otros, no enganar, hay que ser fiel a su esposa o esposo y asi, en-
tonces aconsejan. Los padres de ella lo aconsejan a él y los de él a ella, pasa siempre, cuando se casan
tienen que dar consejos.

Muchas veces, sin embargo, el ritual se hace para una sola persona, hombre o mujer.

El ritual empieza con la primera menstruacion de la mujer y cuando el muchacho

muestra sefiales de que ya es capaz de vivir por si mismo. Cuando le llegd la menstruacién a Marie-
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la, bajo del chinchorro, se senté en el suelo, se quité los collares y avisé a sus padres. Luego hicieron
una pequena casa, enterraron una casita dentro de la casa familiar, la mama buscé otro chinchorro,
lo trajo a esa casita y alli se metieron ella y su esposo Mula que era joven como ella. Se quedaron dos
meses y medio. Ella se quedo solita, dentro de la casita dentro de la casa. Mula salia al bosque, a pre-
parar lo que va a hacer cuando se case con ella. Para los animales, para cazar. Para curar enfermos.
Llamo a namodi, pensando dentro. Puso hojas de ramas, doblé con bejucos, puso palito como si fuera
mono, practicando, el esposo se fue solito. Ella salia a hacer trampas y buscar cangrejos o barro pa-
ra hacer ollas, a pescar y prepararse para lo que serd en su vida de casada. Practicaba con cosas del
bosque, con plantas, les ensenian sobre jtujku aiye, buenas para curar. Caminaron en el bosque, si en-
contraban hojas colgadas en ramas y la hoja se movia, la agarraban como si tocara la cabeza de una
persona. Pensaban, llamaban a namo y aprendian a curar. Namo se queda en el bosque. Esta alli. La-
va las manos para curar. Los dos, Mariela y Mulé estaban en la casita donde comian platano y sopa
de maiz, no comian animales solo cosas del conuco, no del bosque. Mariela y Mulé se fueron por la
montafna luego de la reclusién en la casita y se abrieron hueco en la nariz con bade jelé. Esos dos me-
ses y medio son un tiempo de abstinencia, no se banan ni pintan ni adornan, nada. Regresaron a la
casa al bajar de la montana. Al dia siguiente por la tarde sacaron la palma y la quemaron con hojas y
bejucos. Debe buscarse arbol bueno que sea duro, como jkwayo jtawi, muye jtawi, alawini, jtuwdmenejke-
jke 0 manio para quemar la palma. Al dia siguiente por la mafianita, ella sali6 y la mama le eché agua
con tobo y ella grito. El esposo se fue al bosque a banarse solo. Antes de banarse trajo concha de arbol
yowd jtawi miji, prepard y tomd. Luego de bafarse terminé su menstruaciéon y enseguida trajo nana de
muye jyel, y puso en la candela, el humo lo ennegreci6 y pint6 todo su cuerpo, completo. Este es ikyeka
jyel'y su resina es por eso muy buena, también usé yowd jtawi para estar sana y jkieno jyei. Pintd todo
su cuerpo y ya terminé esta parte del rito. Vivié normal y empezaron mucho jkyo balebi.

Un hombre solo hace variantes de este rito. Jorge, por ejemplo, hizo cuatro cosas. Pri-
mero fue a la montana y abrié su nariz, con bade jkojko jelé ikyeka jelé, pues es un palo que dura mucho
y la gente no lo ve. Fue solo y llevé el palito. Antes era comun ir solo. Es lejos, una montafa altisima
y llegd a su cima, arriba de la montana Duwéwe jedd jtuké ae inebd. Para abrir su nariz con el palito, va
pensando ‘para qué voy a hacerlo’, después como hombre siguié escuchando al espiritu. Jkyo mali, fa-
milia de trueno Jkyo aemo, ya estaba preparandose bien antes. Penso y se fue a abrir el hueco en su
nariz, ya no le doli6 pues espiritus le dieron fuerza y no miedo. Segundo, pensaba en silencio y dra-
matizo, pretendia que se fue de caceria y se prepar6 bien. Pensando qué va a hacer, como va a hacer
bien cuando tenga su familia, llamando a los espiritus buenos, diciendo «yo quiero curar y ayudar a
la gente». Todo este tiempo ha estado en silencio. Tercero gritaba para terminar porque ya se preparo
bien, Jkyo aemo le dio fuerza, habla y se grita durisimo. Cuarto fue al rio, se bafié y ya esta listo y pue-
de hablar, pintar su cuerpo y usar los collares. Después se casé con su esposa Nancy.

Otras veces el ritual se hace para parejas de hermanos que no estan comprometidos
ni seran parejas de otras personas inmediatamente.

Cuando Flor Alba tuvo la menstruacién por primera vez, hizo el ritual con su her-

mano aunque no se casaron. Pasan la noche encerrados en la casita, pero pueden salir al monte de
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Ajkuli Uliajtea, joven madre, /jkwala. 2012. (Foto: E.y S. Zent)

dia. En la casita comen muy poco, no pueden comer nada que no sea del conuco ni ae jwalulé, ni yuca,
ocumo, name o batata, tampoco sal, porque se estan preparando para su vida. Muchas comidas del
conuco tienen gusanos, igual que los frutos silvestres y si no respetan la prohibicién de comer, los gu-
sanos entran a sus dientes y al tiempo les causan dolor. Aunque sea por meses, si encuentran frutos
en el bosque no los comen, pues estan en preparacién. Son pruebas que da el espiritu. Después del ri-
tual si se puede comer muchas cosas, cualquier cosa. No pueden hablar ni reir. Ese tiempo estan solo
de preparacién, van al monte solo cerca. No cazan sino que se preparan para cazar y pescar. No pue-
den comer nada de caceria. Pueden comer un solo producto del conuco, lo que mas suelen seleccionar
es maiz o jani jwalulé. Hacen un hueco en la tierra en la casita donde estan en profundo silencio, cuan-
do termina el rito acomodan la tierra de nuevo para que no se les hinche la piel o la muela. Marina se
quedd més de un mes sola en esa casita en silencio. Su abuela le habia hecho un chinchorro de wejtolo
para cuando le viniera la regla y lo usé alli en ese momento. El primer chinchorro de la menstruacion
es como una estera, jtamu jtu diyé. Luego dentro de la casita usa el chinchorro de wejtolo. Se prepard
para el futuro, para cuidar a sus hijos.

Sean parejas o personas solas, en esos meses de purificacion, el ritual es el momento
mas importante para aprender la medicina tradicional. Cuando el joven esta en el rito de la puri-

ficacién y dice: «Voy a ser curandero de la medicina tradicional para ayudar al que estd enfermo»,
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Jovenes jluwéna Ajluti y Jelowa Jtute; a la derecha Jkulilo con su hijo, Jkalo ljkwala, Cafio Igua 18. (Foto: Oscar Noya Alarcon)
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Boris, Néstor y Orlando con otros jévenes dentro del bosque, Kayamd, 2005. (Foto: Yheicar Bernal)

entonces se concentra en aprender en el monte, mirando y estudiando las hojas. Los que quieren
prepararse bien dice a Jkyo ae: «Quiero y voy a aprender». Esos si pueden curar. Si ve hojas que se
estan moviendo puede agarrarlas, ellas estdn como hablandole, asi en el futuro cuando a una perso-
na le duele la cabeza o el estdmago u otra parte, puede agarrarlas y aprender la medicina. También
cuando esta en la purificacién aprende del rio, canito o jani lajo au luwé mo dili [salto o raudal] tiene
que sacar el agua, porque cuando al nino o adulto les duele el cuerpo puede curarlos cuando los lava
con esa agua. Ahf se pega en el cuerpo para siempre, cuando se enferma una persona se cura mas
rapido y tiene que hacer esto. También durante la purificacién todos tienen que sacar el agua para
curar a una persona que esté grave, todos deben aprender a curar con agua y hacer esto cuando se
estdn purificando. El agua que cura esté en jkyo como un tanque y sale de alli hasta aqui en la raiz
jleya jtu, au jtawti jlajla de bejucos y algunas plantas. El Jkajoja llevaba nuyej tu, como jlabo, o sea como
totuma, y lo trajo lleno de agua para curar, ya nos acostumbramos y aprendimos de los bejucos, se
buscan y se bafian las personas para curar. En la purificacién se aprende de los bejucos que curan,
igual con el humo del tabaco, jkawai mijtu. En el momento de colocar el palo, en el ritual se pide a Jkyo
ae que los haga buenos curanderos y desde alli ya empiezan a aprender.

Ademas de curar, en el ritual de purificacién se ensena a sonar. Los suenos verdade-
ros se tienen después del ritual de iniciacién, y mujeres y hombres se hacen el hueco en la nariz. Los

antiguos dijeron que estdn juntos en el proceso de aprehender nueva realidad, bien, para entender,
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conocer, también reconocer a awela y para que sean mas fuertes, por eso cuando la mujer tiene la
primera menstruacién se prepara para soflar con bafios de diferentes hojas del bosque y de alli ya es-
t4 preparada para sonar. El hombre se prepara con lajkodi. Durante el ritual cuando la mujer tiene la
menstruacién, el muchacho que sera su esposo dramatiza como si estuviese buscando en suenos el
namo o el ijkwdju. Ambos dramatizan y fingen dormir, se acerca y en voz baja dice algo, él se levanta y
dice cualquier cosa de sueno, si va a morder culebra o caceria, o si se fue, para sonar cosas de esas. Al
final de fingir o hacer como que durmieran, luego de dias de practica deben ir a bafiarse y tomar jla-
jkddi aiye de me jkwa [interior de la sabana] tomar un poquito de hoja y estrujarla y banarse. Con ello
Se preparan mejor para conocer abue wé [ver, sonar].

Ademas de curar y sofiar, el ritual de purificaciéon es el tiempo de pedir més namo
que los acompanie, cuide, ayude. Deben conseguir otro, por eso hay muchos més.

Se va al monte donde los adultos le ensenan todo sobre coémo comportarse toda la
vida, cocinar, moverse, cazar, recolectar, curar, entre otras cosas. Se ponen las hojas sobre un arbol
sobre waijjtudd [casa de termitas], se agarra y se ponen palos atravesados para que no se ruede, luego
lo sueltan y sale waijtu rodando. Se practica con lanza como flechando danto, también con cerbatana,
dramatizan caceria para ser buenos cazadores. En el caso de la mujer dramatiza que va a buscar can-
grejo y a pescar. Todo el tiempo estan siendo supervisados y ayudados con una persona que sabe. Al
terminar toman agua, hacen au wai y au ibu y regresan a la casa a descansar.

Se ensena a la persona o en pareja, a los que se van a casar, los jévenes se van juntos:
mali y au, hombre y mujer. Se preparan para colocarse el palo en la nariz, aprenden de sus padres en
casa. Cuando la mujer termina de menstruar regresan juntos, la pareja que se va a casar, no pueden
estar afuera. Hombre y mujer deben estar adentro en la casa donde viven los demas. Cuando termi-
na esta parte del rito, la mujer, al terminar el primer mes, quita las hojas con las que se hizo la casita,
lleva todo de lo que era la casita de adentro a afuera, destruyen la casita y las amarran en arboles fuer-
tes como alawini ikyeka jyéi, es arbol duro para que la mujer sea fuerte y sana y se queman las hojas
a las seis de la tarde y luego regresa a la casa. Ambos pasan muchos dias preparandose en el monte,
practicando, pretendiendo todo lo que va a hacer cuando es mujer y tiene una familia: 1) debe lavarse
las manos con hojas de nejkana, maena jtujku, nujtima, dokwawa juluwéde, hace como si estuviese prepa-
rando remedios, si lo hace serd exitosa al curar nifios enfermos; 2) practica hacer comidas; 3) juega
hilando para hacer guayuco mas alto, mas adelante en su vida. 4) practica salidas a la selva y pretende
que recolecta diversas cosas. Estas actividades las hace una y otra vez durante muchos dias, por uno
o dos meses. Si la mujer ya esta casada lo hace por mas tiempo. Cuando la mujer dice que esta lista,
entonces el papa de cualquiera de los dos, los lleva a la montafia alta para ponerles el palo en la na-
riz a ambos. Inéwa jtu en el tope de montana como ensenaron los abuelos, no en la orilla del rio sino
en lo alto de alguna de las montafias buenas, las habitadas por Jkyo ae que suena en invierno para que
de fuerza. Cuando termina la menstruacion el papa o alguna persona que sabe, sube con los dos a la
montana alta lejos, miran a donde sale el sol, y alli hace el hueco en la nariz con bate ji jelé al hombre
y la mujer. Antes de subir a la montafna deben hacer muli jlojlo, una especie de sombrero con las hojas

que caen del muli, las ponen en sus cabezas para que ningun 7a jadi los vea, en especial Nédoja, el arco-
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iris, y caminan hasta arriba. Segtn la distancia suben en uno o varios dias, y al llegar al tope, abren

la nariz con bade jelé jwaiyé como si fuese una flecha pequefia jani jwaiyé,. No duele ni sale sangre. Aun
tienen el muli jlojlo para el camino de regreso, si no lo tiene el arcoiris lo ve y cuando se abre el hueco
duele la cabeza. Si el joven tiene miedo el papa le abre el hueco, si no tiene miedo lo hace él mismo, se
cortan la nariz porque son valientes. Se aplica a ambos, hombre y mujer, fio jkwa jtawt jelé cuando se
cura el hueco cambian a palo duro. Cuando se purifica la primera vez, se mete en la nariz un pedaci-
to de bade jelé, se deja y al terminarse ese palito se coloca dentro de la nariz un pedacito de la madera
del arbol alawini, se deja ese palito pues es un arbol muy duro. Después se puede colocar palitos de
jani muye jyéi jelé, o jani alawini jelé, pues esos dos arboles son muy duros. La persona tiene que cuidar
ese palito, no dejarlo en el suelo, pues fiona jkale es como namo. Gracias a eso nosotros tenemos la ca-
pacidad de curar a los joti, con eso curamos cuando da dolor de muela, cuando pica culebra, se cura,
todo asi, por eso tiene que cuidar ese palito. Este palito nos acompana, es como decimos namo. Si tene-
mos el palito podemos y por eso comemos tabaco, si no hay palito la persona no come tabaco. La gente
que sali6 de jkwiwi primero al principio del tiempo nos ensefié a usar y comer tabaco y desde alli se-
guimos la tradicién y ya estd comiendo el resto de la gente. No pueden ni deben comer tabaco los que
no tienen palito, los que tienen comen. Los jévenes comen en la noche, no a toda hora. Poco a poco se
aprende mas y se come mas.

El hueco en la nariz da proteccién, es importante, pues evita que awela nos vea. Si se
unta con fiajkino, el palo que se coloca en la nariz por primera vez protege al individuo para que awe-
la no se lo lleve. Se agarra awela figjkino, lo mezcla con agua y lo mete en la nariz, lo unta para que asi
awela no se lleve a la persona.

Rossana se fue con quien seria su esposo Jweijkoa, a abrir la nariz en la cima de la
montafia Lojlou inébo jtiwana, muy lejos de Kayama. Similarmente, Soledad fue a Uli jkwayo inéba jtiwi jti

jae, un lugar sagrado muy bonito y grande con quien seria su esposo, Bowijte Jtukyabo. Ambos hom-
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bres eran mayores que ellas y tenian ya otros hijos cuando ellas tenian su primera menstruacién.
Una vez en el tope de la montafa Soledad miré mameka, rio arriba para cortar su nariz con bade jelé
jwaiyé. Cuando llegé al lugar sagrado miré hacia donde se oculta el sol y se detuvo, solamente parada,
Bowijte ya lo habia hecho pero estaba con ella. Los mayores les habian dicho que si la persona no se
abre el hueco en la nariz cuando se esté preparando para ser persona completa, Lojkoi [persona que
se ve como inmensa lagartija] se las comeria al morir: «Sino se abre la nariz, cuando se muere, Lojkoi
uli ja esté en el camino, si no tiene hueco le romperéa la nariz pues ve que no hay palito y matara a la
persona, si es un nifno como no tiene hueco lo frita en paila grande y se lo come». Lojkoi uli ja es per-
sona grande, si no tenemos hueco en la nariz, nos mata y nos come. Es invisible, no se ve. También
hicieron el ritual para que les vaya bien en el camino cuando mueran y para que pudieran preparar
medicina y curar a lo nifios.

Por esas razones se abrieron la nariz. En la mafiana siguiente, de regreso de la mon-
tana sagrada y luego de quemar las hojas, pudieron gritar y hablar mucho, luego se bafiaron en el
rio al llegar a la casa. Descansaron y al dia siguiente se fueron con sus esposos de jkyo balebi por sie-
te dias. Pero no a un lugar sagrado, sino a diferentes lugares, ya se puede cazar y hacer fiesta después
de ello. Otros hacen fiesta primero y luego salen de jkyo balebi. Muchos van con machete y con palo
tocando arboles del bosque, mientras corren y gritan duro, al regresar de la montana y quemar las
hojas de la casita. Cuando ya estan lejos de la casa dejan de gritar y se baflan en el rio con alawini, sa-
can la corteza, y con agua se banan todo el cuerpo.

Luego se pintan los cuerpos. Se pinta con maluwé nana todo el cuerpo de las mujeres.
Cuando le llega a la segunda menstruacion se la pinta otra vez. Al hombre se le pinta piernas, brazos
y boca, como no le llega la menstruacién se pinta solo partes del cuerpo.

Este ritual se cierra con la fiesta, cuando se termina la menstruacion y se hace el
hueco en la nariz. La fiesta debe hacerse para pedir a Jkyomalidékd abundancia de comida.

Jtojko uli ja jtujkuli puede llevarnos si somos ya adultos y no hemos perforado nuestra

nariz, porque ya eres mayor y no puedes vivir sin preparacién de cémo hacer bien las cosas.

Jkawai jkajtijto ikye, dar tabaco

Al amanecer del primer dia de la fiesta, luego de hacerse el hueco en la nariz, se les da
tabaco a los iniciados y ya pueden entonces tener hijos. El tabaco impide que Jtujkuli uli ja se los coma
a ellos. Si no se come tabaco, no se puede tener hijos. Hay que prepararse antes, es muy bueno comer
tabaco. La introduccién al tabaco hace que la persona pueda sonar mejor, pueda tener sexo apropiado
(después del encierro) y reproducirse. Por ello, puede hacer y pedir namodi para sus hijos. Un joti luego
del rito puede tener habilidades para hablar con los seres invisibles poderosos del universo como los
Jkyo aemo. Pedro dio jkawai a sus hijos, después del ritual, como parte de la fiesta, fue la primera vez
que comieron tabaco. También les dio carne y frutas que antes no podian comer y ahora si, todo tipo
de comida, platano, cambur, Name, en una fiesta grande. Los que se abrieron el hueco en la nariz no
deben comer carne rapido, pues si lo hacen van a tener deseos de comer mucha carne. La fiesta dura

varios dias. Luego de la fiesta ya termina el rito. Se van de jkyo balebi y llaman a namodi, pueden hablar
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directamente con Jkyo aemodi. Si se enferman sus hijos llama a espiritus buenos, les piden namodi para
que cure a sus hijos, la ceremonia es una flesta en la casa, que celebra a los que van a curar con ayu-
da de namod.

Uno tiene que purificarse primero solo y luego con la pareja. Se agarra el palito y
se purifica meditando. Luego tiene que cazar con su esposa, con una mujer, porque alli tiene su cu-
racion. Es el palito el que hace la buena medicina para curar, para buscar la carne, lo hace buen
cazador, buen pescador, todo lo que se busca en el bosque lo hace bien porque tiene palito. Si no
tiene palito no puede cazar con la mujer, asi dijo Jkajoja. Entonces nosotros cumplimos asi. Pero
algunos no, algunos no tienen palito. Algunas personas se enamoran de una muchacha y tienen re-
lacién y no es correcto.

El sol también hizo el ritual, tiene nonajkalé, porque es ni joti propio, tiene palito,
es como nosotros, tiene que usar como todos el palito. Jkajoja dijo: «Ustedes son mis hijos y tienen
que usar el palito, abaladi no tiene pero sol si porque es joti». También la primera mujer hizo el ri-
tual del palito.

La persona que hace el rito es un ni joti mas integral en términos materiales y espi-
rituales, ademés adquiere la capacidad de ir hasta la casa de Jkyomalidékd cuando muera y alcanzar
la eternidad, comunicarse con los ancestros y los espiritus a través de los suefios y lograr tener po-
der para curar. El ritual sirve para ser fuerte y tener energia, para no enfermarse, para poder pedirle
a los hijos namodi cuando se hace padre, para no acabarse y ser comido por Lojkoi, para curar a los en-
fermos. La perforacién de la nariz deja una marca en el cuerpo que avisa a Lojkoi ulija, quienes estan
preparados y quienes no. Los que no tienen hueco estan destinados a ser comidos y desaparecer para
siempre. Los que terminan el rito tienen cuerpos mas fuertes, mantienen las enfermedades lejos, son
capaces de entender y conocer mas, estan mas protegidos de los organismos malos de la tierra como
Aweladi, estan mucho més atentos y sensibles a los sonidos, en especial aquellos que producen los
hijos pequenios en la noche o las personas malas que quieren hacer dano. A Leonidas su papa le dijo
que tiene que hacer el ritual para poder curar, para que se ponga fuerte, para escuchar en la noche
sillora alguien, o sila mama esta enferma o todo lo que pasa. No tiene que tener hijo sin tener pali-
to en la nariz, pues nos dormimos rapido y no escuchamos, el ritual permite que estemos pendientes
de los hijos, sino nos dormimos profundo.

Hay por lo menos cinco aspectos importantes del rito: 1) ancestrales, pues todo lo
que se hace viene de los tiempos mas antiguos, 2) espaciales, pues se hace una casita y se aisla a los
que se estan preparando, 3) corporales, pues se abre la nariz marcando a los que hicieron el ritual, 4)
conductuales, ya que los que se preparan deben comportarse diferente, antes y después del rito y 5)
comunitario, pues aunque el rito es para pocas personas a la vez (una pareja, o tres a cuatro indivi-
duos) la fiesta es para toda la comunidad y afecta a todos. La fiesta tiene tres partes, al principio las
personas tienen que aislarse y prepararse, después marcan su cuerpo con el hueco en la nariz y des-
pués se hace una fiesta.

El consumo de tabaco puede introducirse a los jévenes en las fiestas celebradas para

asegurar la presencia y abundancia de animales de presa:
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Viviamos en una casa grande redonda de hojas de awajto en Jedala jedd. Igual que ahora
alli celebrabamos fiestas durante el verano, cuando habia bastante comida, en el tiempo
del maiz por ejemplo. Tanto a hombres como mujeres ddbamos por primera vez tabaco
en las fiestas, que nos llenaban de alegria. Prepardbamos chicha en el tronco ahuecado
de jtijtimé a veces de maiz, o batata, fiame, y muchas veces lo mezcldbamos con caiia.
fbamos de caceria y traiamos todo tipo de carne que ahumdbamos y guarddbamos
sobre el fuego para los dias de la fiesta donde comiamos en abundancia pauji, pava,
marimonda, araguato, mono capuchino, bdquiro, chdcharo, también peces. Les
cantdbamos a sus Jkyo aemo para que los animales salieran y vinieran donde estamos.
Seguimos haciendo todo esto, si no hacemos fiestas, la gente se enferma y hay menos
comida (Mario Liye, 1-7-2003).

La fiesta del tabaco se inicia con cantos y bailes pidiendo permiso a Jlae si podemos
cortar un drbol como jtabali, para ahuecarlo y preparar en su interior la bebida, el jyu,
cachiri de batata, o maiz. Eso hizo Noé. Al dia siguiente, Noé y Jairo cortaron el arbol
y sali6 muy bien pues cantaron y bailaron adecuadamente ya que el drbol no se rajé
nada, cavaron el tronco en forma de bo [canoa, curiara] y quedd muy bien. Al mismo
tiempo Tito fue a buscar hojas de palma de cucurito para hacer coronas y vestidos
para el baile. Las mujeres preparan el cachiri, los hombres preparan los vestidos. Todos
cantamos, tocamos flauta y bailamos durante todo el proceso en las noches para pedir
permiso, y que se nos permita una buena cosecha de batata y de tabaco en el conuco,
una buena caceria, mucho bienestar, salud y alegria para todos. El tabaco lo recolectan
los hombres o mujeres ya ancianas. Cuando esta todo cosechado y hay bastante comida
se hace la fiesta mds extensa, alli compartimos todo (Victor Baiyeja, 29-1-2002). Nosotros
también haciamos fiestas de tabaco. Pediamos permiso para cortar el darbol y haciamos
el cachiri de maiz mezclado con tabaco, platano, yuca o fiame que almacendbamos en
una curiara. En las fiestas cantdbamos, danzabamos, tocdbamos flautas. Deciamos
cantando «aqui esta el cachiri témalo». Teniamos fiestas para vivir saludables, para ser
fuertes y vigorosos, para no enfermarnos, para invitar a los Jkyo aemo, para llamar a
los animales de caceria para que no se vayan y vengan a nuestras tierras. Podemos ver
a los Jkyo aemo solamente durante nuestros suefios, pero para poder ver en los sueiios
debemos haber pasado bien preparados el rito de la perforacién de la nariz y cargar el
palito dentro del hueco (Ali Jkailebo, 23-4-2004). Mi papd me dio tabaco, lo soplé y me
enseiié como soplarlo y comerlo en la fiesta. En el dia me colocaron una capa de hojas
de cucurito y en la noche me mostré como soplar tabaco. Primero ya me habia abierto el
hueco y cuando regresé de la montaiia celebramos la fiesta del tabaco. Solamente estaba
mi familia, bailamos, cantamos y tomamos cachiri. La fiesta dura varios dias, todo el
dia y toda la noche, luego otro dia y otra noche, asi varios dias. Hay mucha alegria y

compartimos mucho (Raul, 24-12-2004).
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Békyadi joti jkye wibi majkyo, fiestas para todos

El rito de purificacién de la adolescencia consolida la formacién y construccién de la
persona jotl. Al igual que en las otras ceremonias, los cantos, la produccién de musica y danzas son
muy importantes en esa flesta, que culmina con la introduccién al uso de tabaco. Pero tal vez es en la
fiesta de caceria donde los cantos cobran la mayor relevancia, una celebracién muy importante para

la reproduccién de la vida jotl.

Jani ju jtoba ibi, jani jkejto ikye fiesta de caceria, para llamar a los aemo de los animales

Jobe [cantamos] a todos los animales de caceria, jkajwiyédini, yowddini, jkwayodini,
jwailidini, jkwaijlédini, imodini, jkamayadini, jkodédini, jkwiidini, uli mojkodini, jani
mojkodini, mujkélodini, ajkulidini y jwailikyenadini [baquiros, dantas, marimondas, paujis,
monos, araguatos, guacamayas, pavas, guacharacas, osos horgmigueros y meleros, picures,
guaches]. También cantamos cuando vamos a buscar cosas en la selva, por ejemplo, a las
palmas que comemos, uli ji jlae jtobaibi, uli y jani bade ji jkwai jtobaibi, muli ji, wajwi
ji, awajto ji nai jtobaibi, y a otros frutos como duwiyu nai jtobaibi, jkaile nai jtobaibi.
Cantamos a las plantas que usamos para hacer au wai como iyé jyéi. Cantamos en la
noche o en la maiana antes de ir a cosechar, cantamos en el chinchorro o dentro de la
casa a todas las plantas y animales que nos ayudan a vivir aqui en la tierra, también a
todas las comidas, incluso a las cultivadas jwalulé, alé, jwane, iyé, jtamu. Cantamos a
jwana jelé, maenadi aemo, uli jae lai jtobaibi, badebodi jkwal jtobaibi, uli iajkino kyaboni
jae jkwal jtobaibi. Solo cantan los adultos que ya hicieron el rito de la purificacion (Abito
Jkiwabo, 3-5-2003). Vivi sin papd pero con gente asociada a él en Duwéwe jedd ajkuné
majae por mds de cinco estaciones secas. Alli participaba cada afio en las fiestas cuando
llamdbamos animales yowd dojkweye [lanzar danta] jtamu, jwane, iyé jyu wai yowdni
dojkwe mii jyu [tomar chicha de maiz, fiame, batata, para ofrendar una buena caceria
de danta con lanza], jobe ini jae [cantar por la danta]. Hice coronas y capas con hojas de
cucurito para usar en las fiestas (Ulija Jliye, 9-7-2003). Tocdbamos flautas en las fiestas
para invitar a los animales como pauji, marimonda, capuchino, bdaquiro, pava, peces,
todos los animales, cantamos para que los animales salgan y vengan y también cantamos
para pedir bien a Jkyo ae, Jkyomalidékd, Ikyekaja y alejar a Aweladi (Mario Liye, 1-7-2003).
Antes habia fiesta cuando habia mucha comida y animales de caceria, para que aparezcan
en el monte los animales que viven donde estd Jkyo ae en inéwa jkuwé debajo de la
montaiia. Jkajoja se comunica con Jkyo ae y trae animales. No invitdbamos otra gente a la
fiesta, tomdbamos chicha de iame, yuca, batata, pero antes lo haciamos en otros troncos
del arbol, jwani no en jtabali jyel. Jwani son drboles son buenos, no tienen dueiio y no
dan enfermedades. La fiesta duraba cinco dias. Se colocaban coronas y hojas de cucurito
en la cabeza y nos colocdbamos dos veces la capa para quitar las enfermedades que
tienen cada uno, todos hacen capa para quitar la tristeza y que vuelva la alegria (Soledad

Wajkemaja, 22-4-2004).
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Corteza para hacer au diliy amarres, Kayamd, 1971. (Foto: ®Jacques Jangoux)
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Los atuendos para el cuerpo son similares al de las otras fiestas pero se tiene parti-
cular atencién a usar partes de animales, incluidos compuestos de las pinturas en las resinas que se

ponen en el cuerpo:

En la fiesta de caceria usamos coronas, cinturones, faldas, colocamos plumas de
guacamayas en los collares, y partes de animales como huesos y crdaneo de mono
capuchino, el mas inteligente, por eso se usa en el collar. La resina de la pintura corporal
con que nos pintamos en las fiestas la traemos de jani maluwé, que se mezcla con otras
resinas que son buena medicina como jkaliweki o jwana, y con el corazén de muchos
animales como monos, alacranes pues en las fiestas se pide a Mowali que entregue mas
animales y se propicia una buena caceria, para que los animales mueran rdpido cuando
se cazan. Se hace asi, la caraiia viene de drboles como maluwé y jwana, se saca, trae
y almacena, la resina al interior de sus troncos que viene de donde nace la cerbatana.
Cuando se caza danto y se saca sus tripas, de su corazén sale una cosa blanca ine jae-
bo que es como carne, eso se quita y se usa solo para hacer la caraiia, para pintarnos, se
ahtima sobre el fogén y cuando ya estd bien ahumado se quema, se estruja y hace como
se prepara tabaco, el polvo que se produce, asi se echa dentro de la resina que alli se pone
negro. Esto mismo se hace con los corazones de muchos otros animales de caceria como
pauji, baquiro, chacharo, mono capuchino o mono marimonda. Se ahtima y se pone por
dentro de la caraiia y se queda negro para pintar solamente los que cazan a los animales.
Si la mujer es cazadora se pinta con caraiia hecha de hojas de jani wai jtujku y uli wai
jtujku. El alacrdn se ahtima también y al estar bien ahumado se quema y se une a la
caraiia para pintar la boca para cazar. Eso hace a hombres y nifios mds fuertes para
cazar, les da buena punteria para que no pelen y el nifio va creciendo, se va haciendo buen
cazador (Tito Jono, 10-5-2005). También se hace carafia con casa de avispas, se queman
las puertas de casas de las avispas, se estrujan, se hace polvo y se mezcla en la caraiia
para pintar el cuerpo de los cazadores. Las mujeres y los nifios que no cazan se ponen
carafia roja de onoto con agua sin mezclarla con otras cosas (Gilberto Ijté, 23-12-2004).
En la fiesta de caceria cantdbamos mucho, y en la cancién deciamos las actividades que
haciamos en las fiestas. Habia mucha alegria, tocibamos flautas chiquitas y grandes.
Haciamos la fiesta afuera y dentro, alrededor de las casas. Si la fiesta es larga hacemos
una pausa, vamos de caceria y regresamos con carne. En las fiestas pediamos a los aemo
que nos de mucha comida y animales (Soledad Wajkemaja, 22-3-2004). Nos purificamos
en las fiestas, a las que invitamos a los Jkyo aemo de los animales para que nuestras
cacerias sean muy buenas por eso es importante antes de cazar hacer au wai con plantas
como jwaili jtawi, alawini jtawi, jkwayo jtawi, y luego se vomita. Luego se sale a cazar
(Ivan Juae, 23-3-2004).

Por muchos aiios vivimos en Jidi jedd, haciamos mucho jkyo balebi'y también jyu, de maiz

o fiame para celebrar fiestas y cantar. Manalibu jai mé, todos cantdbamos viejos, jouenes,
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hombres, mujeres, en las fiestas y fuera de ellas, cada dia y por largos periodos de tiempo
(Ibeta Ajtikwa, 5-7-2003). En efecto, los cantos son una actividad permanente, no
exclusivas de las fiestas. Las mujeres cantan en la noche para que los nifios duerman y
no lloren. Los hombres cantan en la mafiana para cazar diferentes tipos de animales. Los
deudos de una persona que muere, en especial sus hijos cantan por al menos cinco dias,

muchos dias mas (Jani Yéwi, 25-11-1998).

Minelinidé jadi, fiesta de los difuntos

Hasta el ultimo momento de la vida de una persona estd marcado por un ritual fu-
nerario complejo que debe realizarse con atencion, para asegurar la continuacién, alegria y salud de
la comunidad. Al morir una persona, el cuerpo se puede colocar en dos partes diferentes, o se deja
al interior de la casa donde murié y se entierra bajo el mismo chinchorro que ocupé, o se traslada a
bosques bajos donde se cava un hueco para enterrarlo. En ambos casos, los deudos, familiares, ami-
gos, conocidos, se alejan de inmediato del lugar. Si el entierro se hizo al interior de una casa, algunos

mencionaron que regresan después de unos dias y queman los restos de la casa:

El cuerpo de los que mueren se hace awela y se va abajo (Salomén Konojto, 20-4-2002).
Hay que enterrar a la persona con comida como fiame, maiz, yuca, lechosa, si es viejo
se entierra también con sus collares, curare, cerbatana, guayuco, entre otras cosas. EI
muerto puede necesitar todo eso cuando camina hasta la casa del sol, Lojkoi lo ve y
también Jtujkuli uli ja todavia lo estd viendo y sabe si no comié tabaco, si tenia hijos se lo
puede comer, matar. Si no tiene hijos no importa. Si eres grande si puede comerte (Manuel
Jelani, 21-4-2004). Si alguien muere lo enterramos en cualquier sitio en el bosque, en otro
lugar diferente al que muere. El caddver se lleva a otra parte pues sabemos que ya no
esta aqui, pues el espiritu se va a otro lugar donde Nowali bujkajadi, en donde sale el sol
y Jkyomalidékd estan alli. Sin problema enterramos a quien muere en cualquier lugar y
luego de que pasa mucho tiempo podemos ir donde lo enterramos, pasamos cerca de ese
hueco, o algunas veces también lo vemos en el camino. No hacemos nada, solo pasamos
y lo vemos (Alberto Melomaja, 27-1-2002). Enterramos a nuestros muertos bajo el suelo y
construimos una estructura, como una pequefia casa, sobre ellos, los envolvemos en una
estera y colocamos sus pertenencias en el hueco, chinchorro, cuchillo, olla, y ropas. Los
antiguos enterraban a sus muertos dentro de la casa, luego dejaban el lugar, se iban lejos
y dias después quemaban toda la casa (Tiboteyo Jtute, 10-5-2002). Aunque el muerto se
enterrara cerca de casa, el awela puede molestar. El entierro es como una cuevita, otros
ni joti entierran en casa misma donde muri6 la persona, mi gente siempre enterraba en el
monte, en jkyo jtewa, donde hay bosque mas bajito, monte bajo. Enterramos a la persona
envuelta en esteras de hojas de cucurito. Encima del hueco se corta palo para que no
caiga tierra sobre el caddver, luego se coloca platanillo y luego tierra. La gente se va lejos,

no se queda en la misma casa. Pues parte de quien muere se convierte en awela najadi,
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puede enfermar y a los nifios les da pecho apretado. No regresamos nunca mds al lugar de

entierro. Luego del entierro hacemos fiesta en otra parte. Y la casa del muerto se quema

y mds o menos cerca hacemos otra casa donde celebramos la fiesta. Luego se visita el

sitio del entierro, si hay hueco quiere decir que se fue al cielo, se pudrié. Si no hay hueco

y todavia estd

palo no podrido, quiere decir que el awela vive alli como si fuera ratén o

cachicamo, espiritu malo (Manuel Jelani, 21-4-2004). El grupo de Marco estd en el ritual

funerario pues

Lucy murié hace unos dias. No la enterraron sino que tumbaron toda la

casa encima del cadaver dentro de la misma y partieron, abandonaron el lugar. Se fueron

a varias horas

de camino (Santiago Jelani, 25-4-2002).

Jkalidi quiere decir enterrar y también sembrar. Eso hacemos con quien muere, se hace un

hueco en la tierra en forma de casa, encima se colocan palos para que no le caiga la tierra

directamente encima, se extiende el chinchorro del muerto en el hueco y sobre este se coloca

el cadaver y palos. También se colocan su machete, hacha, lo que eran sus posesiones, para

que el muerto lleve sus cosas, todo lo que necesita, al cielo, para que las use a donde va con

la otra gente que también murié antes. Se afiaden sus collares, guayuco nuevo pintado con

onoto rojo, resinas incluso para que se pinte. Todo lo que usa el muerto como si fuera a dar

felicitaciones. Luego de un dia de enterrado, sale el espiritu del muerto que va como ijkwdju

[espiritu], lo mds bueno de la persona muerta sale y viene Nowalibuka ja a buscarlo, no

viene a buscar

a todos, sino solo a los que quiere que pasen, los que Jkajoja no busca van

a casa de Lojkoi puesto que no saben el camino a jkyo miné. Lojkoi lo mata si no tiene el

hueco nasal. Si

no entierran a la persona, se convierte en aweladi con otros que estdn en el

subsuelo y viven alli y enferman a la gente. Se quema la casa del muerto, aunque ahora no

lo hacen. Los deudos deben lavarse las manos y el cuerpo, purificarse, comer poco, tomar

agua y vomitar. Las matas que se usan para lavarse son nejkana, y jedd najte alejtd se

encuentra en el cafio, se hace la purificaciéon por varios dias, seis dias o mds si no agarrd el

caddver de quien murid, pero quien lo agarre debe lavarse por mas de diez dias, mas de los

dedos de las manos muchos dias (Soledad Wajkemaja, 22-4-2004). Al morir persona, luego

de enterrarla, pasan un mes triste, olvidan pasado de la persona. No comen sardinas, que

hace dafio a la

persona pues tiene espina en su oreja, ni carne de caceria, nada de pauji,

mono, ni gusano de seje ni miel, pues es dulce, solo puede comerse luego de la fiesta. No

pueden comer porque hay mucha sangre, entonces los animales que tenian esa sangre

provocan inapetencia. Solo se come platano pequeiio, maiz, yuca, fiame, si no hay comida

de conuco se come cucurito, pues no hace dafio (Rossana Tujuokafa, 28-12-2004).

nidos, y adornos

Como en los otros casos, este rito se inicia con la abstinencia de alimentos, sexo, so-

después de muerta una persona, la gente que queda no debe comer carne de inmediato

pues por eso se

enferman, antes y ahora. Se debe estar al menos un mes sin comer carne y
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de las otras cosas se come poco, frutos del conuco y menos del bosque. Ahora se enferman
por eso, comen después de enterrar a alguien (Domingo Ijté, 11-9-2001). Los que entierran
a las personas deben someterse a una purificacién mayor, lavarse las manos con hojas
de las partes altas de las matas jtikiwili jtujku, jkyo jkawaini, jkyo jkwana, jtujku y no
comer animales (Jani Yéwi 27-11-1998). Después de que murié papd nos mudamos a otra
casa cercana y luego de unos dias nos mudamos mucho mds lejos. Esa era la costumbre
de los antiguos. Hombres de mi grupo llevaron el caddver a inéwa ijkyuki jtau jkuwé [la
base de la montafia] para enterrarlo. Cuando se llevan el cuerpo cantamos Eh Eh Eh y
otra vez cantamos cuando regresamos después de enterrarlo. Solo los hombres llevan los
cuerpos de quienes mueren, hacen un hueco y envuelven al muerto en esteras de hojas
de cucurito, luego colocan palos transversales sobre lo largo del caddver y lo cubren con
tierra. Colocan a su lado todas sus pertenencias hasta la taza donde comié, todo lo que
era de la persona pues las cosas deben estar con el cuerpo (Jlalujau, 31-7-2002). Lu, mi
hermana mayor murié en Jkaile bo jedd jtujké, la enterraron dentro de la casa pues era
muy pesada para llevarla afuera. Murié de fiebre y mucha tos. Era costumbre, desde los
antiguos, enterrar a sus muertos en la jkyo nuwe no la casa principal. Algunos visitaban
el sitio después de enterrados sus seres queridos. Poniamos todas sus pertenencias, pues
el muerto quiere sus cosas (Aba Yolo, 7-5-2003).

La persona se entierra en el monte muy lejos de la casa, se debe ir sin comer, y al regresar
hay que bafarse. Se cocina agua tibia y se bafia, se frota el cuerpo con hojas de rio como
jtujku jedd miné, jkulilu, jtikiwili, jinijibi dekawa [limoncillo], luego se come solo comida
de sobra y se pide a Jlae que no haga daiio la comida (Kyabo Bowijte, 25-4-2002). Al morir
la persona si es un nifio lo enterramos lejos en el bosque y al regresar debemos bafiarnos
con agua tibia y hojas de jtojkwawa. Si quien muere es un bebé nos barfiamos una sola
vez, si es adulto o nifio nos bafiamos varias veces mds (Alvaro Ulijtudefia, 27-4-2002). El
que carga a la persona muerta debe hacer muchas cosas, lavar sus manos frotandolas con
hojas como jtojkwawa, maena jtujku, nejkana, yujkulu, jkaliweki, manio, y jtujku, todas
plantas del bosque que crecen por los rios (Jorge Baiyeja, 21-12-2004). Luego se lavan con
las cortezas de drboles amargos jtijtiwa y se pican las manos con hojas de wejkao que son
como hojillas que hacen sacar la sangre pesada. Deben sacarse la sangre con hormiga 24 y
donde hay nimodji, las hormigas rojas, hay que acercarse para que piquen por todas partes
el cuerpo para que se purifique. También se deben cortar con hojilla para botar lo que tiene
malo en la mano, para que esté bueno de nuevo, para no quedarse con lo malo. Después
de eso por un mes hay que lavarse mucho (Ivan Juae, 13-9-2001). Yo estaba muy triste
cuando murié mi hija de apenas nueve meses de jkwajunebi [tos] y jkuléjkyejo [fiebre].
Ni mi esposa ni yo comimos carne mientras estadbamos de luto, los antiguos dijeron que
es prohibido y asi lo hacemos (Joaqui Jkiwabo, 29-8-2003). Al pasar un mes van primero a
pescar, sardina pequefia y cangrejo. No lo cocina sino lo asa, no debe meterlo en la candela,

lo reparte y come (Luka Yolo, 28-11-1998). Luego de unos dias si puede cazar con lanza y
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con cerbatana. Si trae animales que caza, debe soplarlos bien diciendo «que no me enferme
para comer, que no traiga nada malo» y los comparte con todos en su casa (Gilberto Ijté, 25-
1-2002). Después de eso hacen fiesta, buscan carne para hacer fiesta, para espantar awela.
Luego viven normal. Pero como aqui no se estd haciendo asi, por eso nos enfermamos
(Mariela Yaluja, 20-12-2004).

Desde los tiempos antiguos Jkyomalidékd nos dijo que hagamos fiesta de difuntos para
ayudar a la persona a llegar donde estd su casa. Si muere alguien y no se hace fiesta, el
muerto mismo va a dafiar a sus familiares que no hicieron la fiesta. Se va a convertir
como culebra como awela como tigre, y va a asustar. Por eso tiene que hacer fiesta. Con
mucha comida pues primero cuando vivia la persona tenia comida y también porque si
no hace fiesta cuando sus familiares vayan a buscar baquiro, danto, cualquier animal de
caceria, no se les van a acercar. Si no se hace fiesta de difunto los animales de caceria no
se acercan al cazador, por ejemplo el baquiro no va a llegar, la danta no va a venir, por
eso tiene que hacer fiesta de difuntos. Todos los joti tienen que hacer fiesta dijeron los
antiguos, entonces nosotros los joti hacemos la fiesta de difuntos. Debe esperarse a que se
caiga la casita donde se entierra a la persona, si ya no estd, si no hay signos del entierro,
entonces se puede ir a buscar carne, pescado, sardina, cachicamo. Alli ya pueden hacer
la fiesta. No se invita gente de afuera solo los que vivian en la casa. La fiesta ayuda a no
pensar en quien murié para olvidar. Si yo no hago fiesta puede pensar en como era quien
murié cuando vivia conmigo, y entonces hay que hacer fiesta para no pensar, para olvidar.
Se hace cachiri, se baila, pinta con onoto, carafia. Después de la fiesta todo vuelve a vivir
normal (Alberto Melomaja, 29-3-2016).

Nuestro papd murié de dolor del cuerpo y estémago en Duwéwe jedd lo enterramos en
jtaujkujki jkyo en bosque alto, no buscamos ninguin lugar especial, cualquier parte es
buena. Hicimos un hueco en forma de casa y lo colocamos alli, envoluimos su cuerpo en
una estera nueva que hicimos de hojas de cucurito. Otras personas envuelven a quien
muere en un chinchorro de uli wejtolo. El caddver puede mirar a cualquier parte pero la
tierra no debe caer directamente sobre él, es persona atin viva y para que no se ahogue
colocamos muchos palos y hojas de la palma de San Pablo. Con cuidado, no se deja que
entre tierra a través de los palos, si se lo tapa con tierra es como regaiiar, insultar o no
cuidar al muerto. La persona muerta estd viva atin, pero vive poco tiempo alli ya que se
va a un mejor lugar para vivir para siempre. Hacia el este es jtiwa, hacia el oeste vive
awela, es peligroso. Si la persona es buena, después de cinco dias se va a jkyo miné. Si
no sabe ir o no conoce el camino se queda alli. El muerto tiene varios destinos a jkyo
mine, o se queda alli por no conocer, o quiere quedarse alli. Donde el sol es bueno pues
es el camino del primer hombre que abrié para que los muertos lo sigamos. Se baia a la
persona y no le quitamos nada de lo que usaba, la enterramos con su cuchillo, guayuco,
collares, con todas sus pertenencias personales. Le ponemos un nuevo guayuco para que

vaya limpio. Dejamos afuera, al lado del hueco, lanza, cerbatana, algo de comida como
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flame para que lleve y coma, para que no le de hambre en el camino. Si llevan sus cosas
pueden cazar en el camino, si no otros van a preguntar sdénde estdan sus cosas? y debe
regresar a buscarlas, por eso deben estar con el muerto. Si no tiene cerbatana no pueden
cazar ni con cerbatana ni con lanza. Todo debe irse con el muerto. Cuando muere, si
fue bueno viaja todo el cuerpo. Si se porté mal, el cuerpo se pudre. Namodi se va, no se
queda. Si es bueno, se va todo. El jo, el cuerpo material que se queda, se transforma en
animal como ratén o cachicamo y vive alli mismo. Se transforma en cualquier animal. La
pierna y la carne de todo el cuerpo se transforma en venado. Las personas que quedan
vivas después del entierro inician una purificaciéon de tres meses. Primero queman la casa
donde vivia el muerto, se van por alrededor de una hora de camino y hacen nueva casa,
de hojas de jtewa y cucurito. Luego de enterrar el caddver, deben hervir agua y baiiarse
jtijti jtawi, alawini. No pueden tener sexo. También toman hojas que los hacen vomitar
varias veces al dia, vomitan en el monte, y lavan sus manos y cuerpos. La purificacién
es ademds para olvidar, para no pensar en muerto, au diléki, au ibi (Dino Jkailebo, Ali
Jkailebo, 23-4-2004).

Hacemos de la misma manera, pero si quien muere es un niio no hay que llorar tanto,
mads grande si. Si es una casa vieja la queman, si es bae nuwe cortar palos y dejar asi.
Se dejan las ollas de lo que comié el muerto, hablamos con namodi, y Jkajoja, para decirle
que se lo lleven, que no debe estar muchos dias entre los vivos, que ya murid. Se deja
bebida, comida y un totumo para un solo dia, para que venga a buscar, pues no tiene mas
comida. En la maiiana siguiente ven si tomé el jugo. Los deudos se purifican lavandose
las manos, bafiandose con las hojas de los drboles amargos, los dcidos, tomando aguas
medicinales y vomitando con hojas fuertes jtijtiwa de la selva, como jwaili jtujku aiye.
Nos lavamos muchos dias, cinco, pero por meses nos purificamos, no se puede comer
carne. Al sexto mes si pueden. Ni los nifios pequefios ni la mama con niiio pequeiio deben
ver al cadadver, los grandes si pueden verlo.

El muerto nos ve (Marina Jono, 24-4-2004). Se entierra al muerto con sus cosas porque
los mayores decian que si se agarra lo que era del muerto la awela de quien murié viene
a daiarnos. Luego, siempre debe gritarse, regafiarse, decir al muerto que no venga
awela, que no dafie, que no se convierta en malo, que no regrese. También se llora. No
se come ningtn animal ni pescado y si se tocd la muerto lo tinico que pueden comer es
jwalulé y se lava las manos si no lo hace yo mismo me dafio, pues el cuerpo estd sucio,
contaminado (Jorge Baiyeja, 20-12-2004).

Luego que murié papd me fui al bosque de jkyo balebi, pero no a cazar, no comi ningtin
animal. Hice una purificacién por unos 15 dias, me lavaba las manos y el cuerpo, pues
le daba comida a papad. Estaba triste y pensaba sobre papad, por eso me lavé y purifiqué
con las plantas que mencionaron. Estaba solito en el bosque, de duelo, triste, ayunando,

cumpliendo la abstinencia. Hice la purificacién que se hace cuando se va a cazar, me puse
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hormigas y me preparaba para curar nifios en el futuro y cazar animales. Segui haciendo
medicina, vomitaba, curaba, limpiaba (Leonidas Molo, 22-12-2004).

La purificacién de las manos y cuerpos son parte del rito funerario que deben hacer
todas las personas, las que visitaron y vieron a la persona que murié, todas las que
respiraron cerca de él o ella. Después del entierro, todas las comidas deben bendecirse y
la bendicién la debe hacer toda la familia. Deben baiiarse con todos los drboles amargos
como jkaile, jtoba, jtonona, alawini, se lavan las manos, toman y vomitan. Como
vivieron juntos con esa persona, las abluciones es una manera de quitar el contacto.
Si la mujer lo tocé, debe lavar sus manos. Si la mujer le dio medicina con la boca, debe
lavarse mucho con cortezas y hojas por muchos dias, al menos por un mes. La primera
parte de la purificacién es tomar, lavarse y bafiarse. La sequnda parte es ir donde hay
muchas hormigas nimodi, las rojitas, y ponerse muchas de esas en la mano para que le
piquen o también ajtanidi, hormiga marrén, que pica mucho. La mano se hincha y pica,
pica. Lava la mano sobre la casa de las hormigas nimo con la concha de un palo que
sea muy amargo au mo jtijti jyei. Si es mujer se lava la mano con la concha de ni luwé
jyei, también sobre casa de nimodi. El hombre tiene que cortar, picar mas. Si el hombre
enterrd al muerto debe lavarse la mano en la casa de la hormiga 24 y picarse en la boca
con hoja de wejkao. Toda la sangre que salga de su boca debe echarla sobre la casa de
la hormiga 24, pero si es mujer en casa de hormiga nimodi. Luego de eso ya se sacé
toda la enfermedad del que murid. Debe repetirse con muchos drboles, todos los dias,
por mds de un mes. Hacerlo jkyo ujibiki en el monte, no enfrente de los nifios, ni debe
tocarse a los nifios, sino irse, apartarse. No puede tocar ni interactuar con otros hasta
que no esta purificado. Luego de la purificaciéon debe probar a ver si estd purificado. La
prueba consiste en que quien enterrd al muerto debe preparar comida y ofrecer a otros,
si los que comen no se enferman de iledaibijteibi [inapetencia, debilidad], entonces ya
estd curado y puede vivir normal. La mujer hace lo mismo. Esta tradicién es muy vieja,
desde el inicio fiamuliyé, la dio Jkajojadi desde siempre nos enseiidé asi. Los Jkyoaedi
notaron que mucha gente se enfermaba y se enferma todavia pues no se lavan las
manos luego de enterrar a alguien. Por eso hay que aconsejar, ensefiar a la gente, como
nos enseiidé primero Jkajojadi a los joti antiguos. Ahora no se esta enseiiando a los hijos,
por eso sale iledaibijteibi. La tradicién no se estd siguiendo, por eso sale la enfermedad
pues los jévenes no estan curando bien (Noé Jono, 23-12-2004). Hay que enterrar al
muerto en el bosque si no hay monte donde estdn drboles bajos, no en el camino. Se
hace fiesta para que quien murié nos ayude desde el cielo que sea bueno otra vez con su
hermano e hijos que nos de la comida, para despedirnos del muerto. Luego de la fiesta
se suefla y si se ve que el muerto ya se fue al cielo, es alli cuando puede quemarse casa,
con respeto se quema cuando el muerto estd bien en el cielo, ya no en la casa que se

quema (Noé Jono, 11-10-2005).
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El rito funerario es esencialmente lo que hacen los vivos para facilitar y permitir que

quien murié pueda seguir viviendo en otra parte, que el paso de la vida produzca mas vida.

Mineli, morir caminar hacia el sol

Morir es caminar desde la tierra hasta la casa del sol y llegar a la casa de Jlae. Morir
consiste en vivir en otro espacio sin dolor y sin tiempo. Es la transicién, el paso hacia vivir méas alla
de esta vida. La muerte es la puerta para la otra vida. Las nociones joti de vida después de la muerte
refieren con claridad qué pasa con los componentes de una persona al morir.

El viaje hasta la tierra de Jlae significa seguir el camino de Jtinéwa tal como se descri-
be en el capitulo 4 en la narrativa de creacién. Ese camino no es sencillo ni directo. Primero se camina

por rutas diversas segun el origen de la persona que muere,

Las gentes de diferentes bandas van a diferentes lugares al morir, solo hay dos lugares
donde vamos, segun fueron creados del drbol o de Yowale o Jlae. Las diferentes creaciones
evitan que nos entre-casemos. La gente de jtawt jtijtimo va donde Jlae y Yowale segiin
jluwéna o ji. La gente de Yowale va con él al morir. El papa de Mario se fue donde Jlae.
La gente de Ivan se va ne jkwa, Martin, el papa de Martha se fue adonde Yowale (Gabriel
Tiloja, 24-4-2002).

Los de mi grupo cuando se mueren se van abajo. Depende de quién cred a la persona, si
provino de la mujer tallada del drbol o de Yowale, si fue con ayuda de Konojto, Jkyo ae,
van donde estdn ellos. Arriba donde sale el sol, o abajo. Por ejemplo, debajo de la tierra es
bueno, donde los familiares que hizo la mujer, nos vamos donde la persona que nos creé
(Aura Amigoja, 19-4-2002).

Van dos personas, o dos partes. Si una persona muere, namodi estd aparte y del corazén
de la persona que muere sale este, y con namodi se pegan los dos y hacen una sola misma
persona y ya lo llevan para donde esta Jkyomalidékd. Es decir, del que muere sale ijkwéju
y se une con namodi, este es el que va a ser mads fuerte, mas poderoso. El alma buena
ijjkwoju, se va con Jkyomalidékd y deja la piel que es cuerpo que se convierte en awela

(Alberto Melomaja, 23-4-2002).

Awela es la transformacién de la materia al morir, su cuerpo que concentra lo que no
sirve para seguir viviendo, que puede generar dolor o maldad. Las partes no materiales de la perso-

na siguen viviendo:

Cuando la persona muere, ijjkwdju no se muere sino se va, sigue vivo, ijjkwdju crea la
sangre. El corazén se va a mameka, rio abajo [Amazonas, Maigualida] segtn lo que
decia baede jadi, es en mameka donde se queda ikwdju, no regresa aqui a la tierra (Luz

Jkailebo, 15-10-2005).
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Jkailebodi, Dino, Luz, Ali, Jeremy 2005. (Foto: E.y S. Zent)

Segundo, la posibilidad de vivir en otra tierra al morir depende también de que la

persona que murié hubiese vivido de manera correcta,

En Pedro majaeka [la tierra de Pedro] estd la puerta del camino hacia el cielo, el lugar del
sol cuando la gente muere (Ivan Juae, 13-11-2011).

Al morir ijkwdju hace el mismo camino que hizo Jtinéwa, recorre el camino desde la tierra
hasta donde vive Sol. El jjkwéju es como casa del namo, cuando uno muere abandona
su casa. Lo mds importante del corazén es que reproduce la sangre y que alli vive el
namo. Es igual para hombre o mujer de cualquier edad que muere. I[jkwoju es lo que se
va con namodi cuando morimos. [jkwdju estd dentro del cuerpo, jkwama jawa. Dentro
del corazén hay algo como alma y se abre cuando uno se muere, de alli sale otra persona
chiquitica jtidoa. Si el que se muere es viejo, sale jtidoa. Si el que se muere es joven nifio,
con ese se va namodi. Al morir el namo se transforma en bebé chiquitito y llora esperando
en el hueco limpio a que lo venga a buscar Nowali bujkajadi [hombre y mujer], bajan y

esperan al lado del hueco donde se enterré la persona. Nowalibuka au saca namodi del
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hueco donde enterraron el cuerpo. Cuando estos llegan esperan un momento, como 15
minutos, sacan al ijkwoju que esta llorando.

En la tierra también empiezan a llorar al muerto. Nowalibuka ja [hombre] toma entonces a
la persona que murié como si fuera un nifio y se lo lleva. Este va caminando hasta la casa
de Jlae, pero en la mitad del camino estd la casa de Lojkoi ejkodi uli ja [persona inmortal
grande que se ve como lagartija] quien lo detiene para ver si puede seqguir. La casa de Lojkoi
estd donde sale el sol. Pero no se encuentra solo, cuando la persona muere hay muchos
caminos y Lojkoi uli ja estd en el camino de los que se portaron mal, esperando. Cuando
se entierra a la persona, de su corazén sale un nifo, Nowalibuka ama lo lleva a la casa
de los Lojkoi. Si no se preparé bien, no tiene bastante namodi y otra ama lo lleva por otro
camino a donde Lojkoi. Nowalibuka au sabe la vida de cada uno. Lojkoi le mete el dedo
de su mano en la nariz y si el que murié tiene el hueco fionajkale lo tira con fuerza entre
las espinas de Jkyo Nalejke, y dice «jtijtiké» [amargo] grita mucho. Si es jtijtiké y estd bien
preparado no se lo come. Entonces la gente de Jkyomalidékd viene y se lleva jkwdju. Si por
el contario, no tiene hueco Lojkoi uli ja prueba nariz y dice «inéjka» [sabroso] y se come al
alma, desaparece para siempre, la cocinan en olla grande en fogdén y se la come. Si Lojkoi
lo come ya se acabé todo, desaparece para siempre. Nowali bujkajadi lo lleva sin amor y
su namodi se va donde Jkyoaedi que estdn en la montaiia. Si pasa, Nowali bujkajadi lo
toman y crece en jkyo, y se lo lleva y se quedan en el camino cuando estd como de dos o
tres afios se lo llevan a Jkyo ae, crece como persona grande y vive siempre, no va a morir
nunca. Ambos se quedan con namodi y acompaiian su camino mientras crece hasta el
destino final que es la casa de Jkyomalidékd. El muerto olvidé todo.

Quien muri6 tiene que cruzar un rio jedd miné, Nowali bujkajadi lo ayuda a pasar. Si
muere y no tiene palito en la nariz Lojkoi le rompe la nariz para que muera y lo pone en
paila grande, lo frie pues su sangre no es dcida. Lo come. Si tiene el hueco su sangre es
dcida y no se frie. Entonces lo deja pasar. Ama lo recibe de verdad porque oye que estd
llorando ya que Lojkoi lo boté. Aunque namodi estd con él todavia. Nowali bujkajadi lo
recibe para ir al cielo, quien murié se queda en el camino con ellos. Cuando llora el nifio,
Nowalibuka au [mujer] le da y se lo llevan caminando, dura un dia y se pone grande
rdpido, crece hasta cuando tiene como cuatro afios y lo llevan a Jkyo ae. El muerto ha
olvidado todo.

La casa de Jkyomalidékd es un cielo muy grande desde donde se puede ver todo. Se vive
igual que aqui, con chinchorros igual que joti, pero todo es de muy buena calidad, todo
es mucho mejor. Jkyomalidékd le da comida, cuchillo, machete y empieza a vivir alli como
aqui. Luego Nowali bujkajadi hace fiesta. Luego de que el hueco estd roto y va a jkyo miké
la persona no regresa mds. Se debe seqguir visitando y llorando fuerte para que la persona
que murié escuche y se ponga brava, despierte y salga. El muerto vive para siempre en
jkyo miké, no regresa mds al morir aqui. Se hacen Jkajoja, son lo mismo que Nowali

bujkajadi, espiritus pues. Cuando se estd en el cielo y la persona se pone vieja, alli van a
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Esquema de partes y transformaciones de la persona.

una laguna y se tiran y al salir se pone joven otra vez. Namodi se puede transformar en
Jkyo ae cuando esta en el cielo. Al morir alli es cuando puede ser jluwéowae, que cambia
su piel y se hace joven. Igual que jedodo se cambia en la tierra a awela, el namodi cambia
a jkyoaedi. Para namodi, nosotros nos ponemos rapido viejos, pero cuando llega al cielo se
transforma, cambia como cangrejo, jluwéowae. Jkyo ae le entrega comida especial, ijkwdju
come aguacate. Como estd chiquitico empieza a comer mucho. Al papad viejo o anciano
Jkyo ae le corta la cabeza y se abre como jkaba [chicharra]. Esa concha nunca muere ni se
hace vieja. Siempre se pone joven de esa manera. Entonces el namodi se lleva al ijkwéju al
cielo. Alli viven todos los ijkwdju que se han muerto, de todos. Luego el namodi regresa a
la tierra, donde esta el Jkyo ae de donde salié en jkyo, no miran nunca mas aca a la tierra.

No ven hacia acd. Viven aparte de nosotros.

Jali ljte, 2019)
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Los ijkwdju se reconocen, los amigos y familiares que antes murieron. En el cielo se vive
siempre como aqui: cazan, comen, pero vuelan y en la cabecera de rio grande hay muchos
animales. Si aqui en la tierra la persona era cazador alla también, igual que aqui. Cuando
se nace el corazén de uno es nuevo sin nada malo, sin enfermedad ni dolor. A los nifios
pequefios que mueren antes de hacer el hueco en la nariz Lojkoi ejkodi uli ja también
los come en su casa (Alberto Melomaja, 23-4-2002; Manuel Jelani, 21-4-2004; Rossana
Tujuokania, 22-3-2004; Noé Jono, 22-12-2004). El muerto se va como espiritu, ijjkwdju a jkyo
miké, lo mds bueno de la persona muerta sale. Najodea jkyado baedona, luego de un dia
de enterrado, sale el espiritu. Si no entierran a la persona, se convierte en Aweladi con

otros que estan en el subsuelo y viven alli y enferman gente.

La muerte desencadena transformaciones potenciales que pueden ser peligrosas pa-
ra los que conocieron a la persona que muere pues concentra lo malo y no querido en una entidad

llamada awela.

Cuando se muere, Nowali au lleva a ijkwdju a casa de Jkyo ae que vive debajo de inéwa,
aquien la tierra, para empezar jluwéowae, la transformacién. Lo malo, flojera, enfermedad,
dolor que tenia aqui se queda aqui, se transforma en awela: jwaléjte jkwajtibo [venado
negro] parecido a uli jkwayo [marimonda]. Por eso el venado negro es awela, el rojo es

venado verdadero (Noé Jono, 23-12-2004).

Tercero, es importante vivir bien, en bondad y generosidad segtin las tradiciones an-

tiguas e igualmente cumplir con las ceremonias y rituales de fiestas:

Luego de enterrar al caddver, cuando mis familiares se van, Nowali bujkajadi vienen y
namo se va con ellos a Jkyo ae, no se van solos. Namo se individualiza, se purifica. Lojkoi
espera en el camino para matarlo si no ha comido tabaco en su vida y si no tiene la
perforacién nasal. Lojkoi no me mata si hago esas dos cosas, si hago las ceremonias
rituales. Por eso es bueno hacer las fiestas (Marina Jono, 27-3-2004).

Cuando Tito muera, su espiritu ird a Jwaleko inébo, al este, donde sale Jtinéwa y vivird alli.
El ird alli primero y todos sus pecados y malos sentimientos viviran alli. El jefe de Jkyo ae
removerd todos sus pecados y hara nifio a Tito otra vez. Cuando Tito sea adulto, Jkyo ae
le avisa, escucha y le dice a Jkyomalidékd que vivirdn en la montaiia Jwalekd, después de
morir. Alli vamos, se nos quita lo malo y nacemos chiquitos otra vez (Noé Jono, 15-4-2004).
Cuando ni joti se muere se va a Jlae majaeki, Jlae nuwe [a la casa y tierra de Jlae] si es
bueno, si no se porta bien no sobrevive. Los buenos viven en mameka jlae. Cuando uno
se muere se va con namodi siempre con la persona a la que su papa dio y pidié al nacer.
Esos namodi no regresan nunca a la tierra si uno muere. Si una persona se muere y los

hijos piden que namodi se quede, él va al cielo y luego regresa a cuidar hijos pero si no lo
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piden se va al cielo y nunca regresa, pero siempre asociado a la misma persona (Kyabo
Bowijte, 26-4-2002).
Budeki, yalu jadi, hajadi iledaibijteibi jkyewayaki, cuando hay mucha tristeza para alejar

enfermedades, sentimientos negativos, enojo, desanimo y para divertirse.

Un buen resumen que describe el conjunto de las fiestas joti lo ofrecid

Alberto Melomaja:

Cuando la mujer estd con un recién nacido se puede hacer fiesta; después de su primera
menstruacion, luego de que se baiia, se hace fiesta. La primera es solamente con su hijo y
esposo, no hay otros invitados.

La segunda fiesta es colectiva, participan todos, a veces gente de otras partes. También se
invita a toda la gente a participar a una fiesta grande cuando se pone el dodo en la cintura
del nifio, se hace cachiri en canoa grande para que haya bebidas para todos. Se invita a cazar
a los jluwéna para que busquen la carne para dar en la fiesta del cordén a su hijo, pero
también se invita a sus ji, a sus hermanos, jné, nawi, békyadi, a todos. Van a buscar carne
cuando sale la luna. Arman varios grupos que van a diferentes lugares a cazar, unos para
un lado, otros para la otra direccién y asi. El responsable, Maluweé ae, en este caso el papa del
nuevo nifio, no debe ir, tiene que quedarse a buscar carne en el mismo lugar. Pasan buscando
carne por unos tres meses. Luego llaman al responsable para que se lleve la carne que han
estado acumulando. El va a buscar la carne y ellos lo ayudan a traer la que han ahumado
por esos meses. Para la bebida, primero el responsable hace la canoa, tumba el drbol luego
de pedir permiso y bendecirlo. Abre el hueco ayudado por otros. Preferimos el jwani jyéi, pero
otros la hacen de dodo jyéi o jtabali jyéi. Después que ahuecan el tronco lo traen y a las 12 de
la noche lo pinta con onoto para que se vea bien, igual a la gente para que se vea bien, bonita.
La bebida puede ser de batata o yuca, la mezclan, si hay maiz se hace de maiz.

La siguiente fiesta se tiene que tener cuando crece el nifio, mds o menos de seis, siete, ocho
afios en adelante que es cuando se puede dar el guayuco. Es igual, una fiesta grande con
muchos invitados, se hace canoa, grande. Se da el guayuco a varios al mismo tiempo. La
mamda de cada uno es casi siempre quien teje el guayuco por eso hay varios responsables
de la fiesta, cada quien de su hijo. En esta misma fiesta se puede dar el palito en la oreja y
collares, jtilejkwemawa [cruzados] o jtibjkyamawa [derecho, recto], que hacen el papad y
la mama. Tradicionalmente el hombre usa bujtelo jkwanajka najtai [collares de semillas],
newa jwi [cintas de algodén] los nifios, adolescentes y mujeres usan wawa, jkumé weéia
[huesos de todo tipo de ave] jkyejko, jwaili, jkamaya, entre otros. Cuando se da el primer
guayuco, los antiguos dijeron que se de consejos al nifio y a la niiia; sus padres le dicen que
no deje el guayuco, que esté pendiente, que lo lave cuando estd sucio, que sea responsable.
Unos afios mads tarde, el nifio se prepara para abrir la nariz y meter el fionajkale y se

hace otra fiesta de la purificacién de la persona, mds o menos a los catorce afios para la
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mujer cuando tiene la primera menstruacién, no lo puede hacer antes y el varén como
entre los 14 y 18 aflos, por alli. En esta fiesta el responsable es el padre que después de la
purificacion le da tabaco a su hijo o hija.

La fiesta se hace igual, primero hay que buscar carne y la canoa, hay que buscar el
arbol, invita a toda la gente, se hace fiesta grande para que acomparie, ayude y celebre.
En la fiesta, todos toman cachiri y danzan. A los que se abrieron la nariz, primero se
les da tabaco y después un poquito de cachiri y luego vomita, toma y vomita, pues ha
estado sin comer mucho por meses y el tabaco lo hace fuerte, primero siente debilidad,
mareo, como el tabaco es fuerte la persona vomita. El tabaco es bueno para curar a los
nifos, por proteccién y para evitar que Jtujkuli uli ja coma a la persona cuando muere.
Se hace fiesta también cuando un muchacho se compromete con una mujer, y después
cuando hay que casarse con ella, el responsable de la fiesta es el papa del novio y el de la
novia ayuda también. Otras fiestas se hacen cuando se da conuco a los nifios o empiezan
a sembrar los jévenes. La fiesta de los difuntos es pequefia, no se invita a todos, solo la

familia cercana (29-3-2016).

Una sintesis de la importancia y antigliedad de lo que se hace en las fiestas fue pro-

porcionada por Noé Jono:

Las casas donde se realizan las fiestas también fueron estipuladas desde el principio, todo
en las fiestas que hacemos nosotros vienen de antiguo. Hacemos ido nuwe para las fiestas
para estar bien, sin tristeza para celebrar y compartir, las hojas que usamos son de wejta ji
que no es lo mismo que malaya aiye, son parecidas, pero son dos tipos de hojas diferentes.
En ido nuwe llega namodi cuando hacemos fiestas, pues vivimos alli por eso debemos
respetar la casa redonda. Cuando la gente se hace mds vieja entiende mds. No debe tirarse
piedras en ido nuwe pues se asusta la gente y namodi (Jtabali nuwe, 23-12-2004).
Jkyomalidékd nos ensefid las hojas de los atuendos y trajes de las fiestas desde el principio,
dijo que la hoja de la palma de awajto es de los efiepa, y las hojas de ulu de los joti. Si
usamos awajto nos vamos a enfermar siempre, nos dard dolor de cabeza y erisipela, asi
que solo las usan los efiepa. En cambio hoja de ulu es buena para nosotros, para el traje
de las fiestas. Nosotros estamos mds cerca de Jkyomalidékd, los efiepa pertenecen y estdan
mads cerca a Ikyekaja, jkyaka rio abajo y mas lejos de Jkyomalidékd.

El tronco para hacer la canoa de la bebida, es antiguo, antes usdbamos delela, y jwani
pero ahora ya no se encuentra por aqui ninguno de esos y usamos jtabali jyéi que antes
no habia y ahora hay y ese es el que usamos. Delela y jtabali pueden ambos llegar a ser
muy grandes. La carne de caceria para la fiesta debe almacenarse en cestas de palma de
ulu. Envolvemos la carne en esteras de cucurito. Ponemos a ahumar la carne y después
la tapamos y lo dejamos listo en la cesta para la fiesta. Dejamos la carne ahumada y por

la noche, en la fiesta, se baja y empieza a cocinar en ollas mds o menos a las tres de la
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manana y comemos a las doce del mediodia, aproximadamente. Otros comen en la tarde.
Pero la carne no esta atin preparada en sopa. Ese primer dia tenemos que comer solamente
poquito porque no estd preparada con todo, con yuca, iame, platano, lo que hay. La sopa se
hace al otro dia completa con la carne. De alli, después de que ya estd preparado todo eso,
ya a las doce del mediodia lo vuelven a sacar otra vez para comer todos con todo. Comemos
todos, la gente invitada, toda la gente que estad presente en la fiesta y los que han venido a
ver. El responsable de la fiesta invita e informa a sus invitados cuando serd, mas que todo
a la familia y las personas que quiere que asistan, aunque algunos preguntan directamente
si pueden ir. El inicia la fiesta y es responsable de que salga bien hasta que termine. Antes
de comer la carne, bailan y cantan. La comida se hace después de eso.

La fiesta realmente empieza con baile y canto de noche y de dia pues empieza a las seis
y no termina por la maiiana sino contintia toda la noche y hasta el otro dia, y después
cuando amanece todo el mundo va a bafiarse y todos los que estdn presentes en esa fiesta
tienen que baiiarse, con agua fria o con agua tibia. Después, mds o menos entre las siete y
siete media de la mafiana salen afuera, depende si es para recibir un nifio o collar, depende
de eso, salen afuera a pintarse con onoto y con caraiia, mds o menos eso dura como hasta
las diez u once de la mafiana. Después vuelven a entrar en la casa para seguir bailando
hasta las seis de la tarde. El responsable da media hora de descanso, alli comen un poquito
y vuelven a bailar y asi, un rato. Como la gente estd agotada se va a dormir.

El préximo dia por la maiiana y todo el dia toman cachiri, ya no hay baile. Ese dia las
mujeres cocinan, preparan carne, yuca y algunos de los hombres van para el conuco a
buscar para comer, depende de los que ellos quieran, las mujeres preparan. Depende de
cada uno, puede estar en la casa o lo que haya en la casa o van al conuco. Al otro dia al
mediodia podemos comer y tomar cachiri. Luego la gente sigue bailando. Hasta las seis de
la tarde, después de esa tarde todo el mundo va a dormir a su casa a descansar. Después
del mes y medio de purificacién se hace la fiesta de difunto, entonces si puede comer carne
para romper la prohibicién. La primera fiesta en la vida de una persona tiene meses, cinco
0 seis meses antes de que camine tanto hembras como varones.

La segunda fiesta, dan al mismo tiempo, collares con el cinturén. Los collares los hace el
papa si es nifio, si es nifia la mamad. La tercera fiesta es la del guayuco cuando la persona
tiene mds o menos siete u ocho afos, uli jae bae dona, igual para hombre y mujer. En esta
fiesta también se perfora y pone el palito en la oreja. Cada familia que tiene hijos de esa
edad, se juntan, depende de lo que dicen sus papds, si quieren hacer juntos o aparte, lo
hacen de las dos maneras, segtn el juicio del papa y la mama.

Después luego jkawai jkatu to ikye el tabaco, que le dan el tabaco por primera vez. La
persona tiene entre 13 y 18 aiios bae jtoaibi, después de que la persona se haya colocado
el palito y que la mujer haya pasado la primera menstruacién. No puede ser jani ja, hay
que ser grande para poder comer tabaco. Cuando ya sepa cazar, caza jkwayo, baquiro,

danto; que sepa manejarse por si mismo alli puede comer el tabaco, y ya no estd cazando
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Alikwéde maojto jedd, cafio Majagua, 1999. (Foto: E.y S. Zent)

solamente jtujkuli. Siempre es después de que se mete el palito en la nariz. Jani jkejto
ikye es otra fiesta aparte, para invitar a los aemo, con jani jyu [poco cachiri] e inéjade [sin
carne]. Jawanana, jtbobaibi, Jkyo ae porque el dueiio de la carne puede decir que es una
fiesta falsa pues se tiene que hacer sin carne esa fiesta, si van a pedir carne no pueden
mostrar que tienen. Es una fiesta diferente, la gente no baila se tiene que invitar solo
a los animales, esa fiesta es de imitar a los animales, pava, pauji, marimonda, danta,
capuchino, diferentes guacamayas, grulla, muchos tipos de pdjaros. La gente va cantando
como los animales. Maluwé jobe jkatidi, se pide a cada Jkyo ae que nos den pauji, danta,
todos y cada animal que le de, picure, lapa, bdquiro, todos. Después que hace esa fiesta
debe encontrar la carne mds facil. Cualquier persona puede decidir hacer ese tipo de
fiesta, pero se hace en la noche solamente y se tienen que invitar a los mayores y jévenes
que quieran aprender, mujeres también como hombres. Después de hacer esa fiesta, los

hombres esperan una semana mas o menos y después si pueden ir a cazar (27-3-2016).

Las ceremonias jotl son fundamentalmente mecanismos para prolongar la vida en

alegria y salud, por eso son muy significativas para introducir el capitulo siguiente.
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Muchas enfermedades dan ahora
porque no se estan haciendo

los ritos fundamentales al morir una
persona, al no respetar el ayuno

y el silencio, al no quemar las
habitaciones, al no hacer las abluciones
ni los lavados para terminar con

la fiesta. Pero como aqui no se esta
haciendo asi, por eso nos enfermamaos
ahora pues no se hace purificacion.
Antes no se enfermaba la gente como
ahora aqui. Mis abuelos decian que
después de muerta la persona, la gente
que queda no debe comer carne de
Inmediato pues por eso se enferma
antes y ahora. Debe estarse un mes sin
comer. Debe ademas bendecirse

todo lo que se come para estar siempre
Jtija [sano, jti jau [sana]

Mariela Yaluja, 9-9-2001
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Rosalina Yalua, Luzdary Nodi, Yoneis y Diosnardo Yalua, 2007. (Foto: Archivo comunitario Kayama)
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Jti jadi: sanos, bellos y buenos

La nocién de salud joti es bastante amplia y esta relacionada al bienestar global. Estar
sano es estar completo, cuidar namodi para que no se vaya, cuidar ijkwdju, el corazén con el que suefio y la sangre
que corre y se reproduce por todo el cuerpo, si sufre se para y morimos (Alberto Melomaja, 7-10-2005). Cuando
aparece un dolor o debilidad en una persona, seres que no se ven estdn dando un aviso de algo, méas
complejo, que no esta bien o que puede pasar y es una invitacién a actuar sobre el cuerpo afectado
para evitar resultados mas graves que aquejan a toda la sociedad, no solo a quien esté adolorido. Naja
baebijtéibi [enfermarse] es una condicién anormal del cuerpo o la mente que causa incomodidad, do-

lor, molestia, disfuncién, angustia, pena, ansiedad o desasosiego a una persona o grupo de personas.

Naja baebi déwa, origen, causa de las enfermedades

El origen de cémo y cuédndo aparecen los males, dolencias o afecciones que se mues-

tran como enfermedades se explica desde los tiempos antiguos de varias maneras:

1 La versién mitoldgica mas directa ya se narré en el capitulo 4 en la historia de la muerte del sol,
donde al final, cuando los humanos perdemos la mortalidad, salen las diversas enfermedades co-
mo dispositivos que pueden conducir a la muerte. Como se explic en el mito, la gente que estaba
en la tierra no grité cuando murié y resucité el sol para seguir caminando por su ruta y resti-
tuir los ciclos. Justo cuando se forma la oscuridad de la noche al apagarse el sol, se hace palpable
la maldad y salen muchos fiajadi [personas malas] como aweladi, yéwidi [personas que se ven co-

mo tigres], ejkodi [personas que se ven como culebras], jwaijlodi [personas que se ven como sapos], jkyo
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Familia en Jtajwibo jedd, Jwéna Inewa, 1973. (Foto: ®Jacques Jangoux)
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mujkete idijle [personas malas que cazan], jedd jluwénadi [personas que se ven como anacondas],

ajkukédi [personas que se ven como aranas|, entre otros seres que causan muchas enfermeda-

des y dolores, roban namodi e ijkwdju e incluso matan a las personas. En general, el término mas

usado para hablar de gente mala es Awela que, como ya se indicé en el capitulo 4, los antiguos en-

senaron que significa muchas cosas [fantasma, espectro, monstruo] y se aplica al menos a tres

diferentes tipos de seres peligrosos, algunos eternos y otros que pueden desaparecer:

Los antepasados contaron que primero no existia la enfermedad, existian Jkajojadi, y los
comparieros de Jkyo ae, Nowali bujkajadi, Konojto uli jadi, la primera gente que vivié. Pero
después de que mataron al sol, la siguiente creacién de gente si conocié enfermedades,
con la oscuridad salieron figjadi. A ellos los ancestros les dijeron que deben hacer yu
[soplar, bendecir] sobre toda la comida, debe consagrarse antes de comer, si no cae con
dolor de cabeza, malestar en el cuerpo, dolor de todo de lo contrario, si no se bendice la
comida, duefios de cada comida dan enfermedad, Jkyo aemo se pone bravo y enferma
(Margarita Yalua, 8-10-2005).

Hace mucho tiempo se aparecié Awela y agarré una persona, un niiio y alli salié la
enfermedad y se transmite. No se ve Awela, namo ve a awela, el cuerpo no. Awela agarra
al namo y nos enfermamos, si no regresa nos morimos, se queda en la tierra de Awela.
Un espiritu, namo, le dice que no lo agarre pero Awela agarra namo para hacer sufrir a
los parientes, para que lo extraiien. Namo no regresa solo, si me enfermo el namo de otra
persona es el que le dice a mi namo que regrese, otro namo puede decirle que venga de
nuevo. Por tres dias no habla. El namo es espiritu, el ijkwdju es como la casa del namo,
cuando uno muere abandona su casa. Lo mads importante del ijkwdju es que reproduce la
sangre y que alli vive el namo. Antes Jkajojadi nos dijeron las reglas para cuidar nuestra
vida y estar siempre jti ja, bueno, sano, alegre, bonito. Si ijkwdju duele es porque se come
algo que no se sabe que lo alimenta mal, lo dcido, lo malo, si come comida de ciudad sin
saber que es, me duele, me enfermo. Hay que bendecir todo lo que se come y escuchar lo
que dijeron los antiguos para estar siempre sano (Alberto Melomaja, 7-10-2005).

En cada casa hay mucho namodi, no solo el que estd dentro de cada persona, hay muchos
en todas partes, en cada ambiente, cada casa, cada comunidad, cada conuco, cuando
vamos al monte (Noé Jono, 10-10-2005).

Namodi da fuerza y ayuda al nacer, andar, dormir, protege del peligro. Namo es una
persona que no se ve igual a nosotros. Cada casa habitada, cada trozo de bosque, bejucos
de selvas, cada caiio, raudal y lago, cada drbol, todos tienen namodi, cada casa que fue
antiguamente habitada, debajo de donde cubre el techo, alli van a vivir namodi. Cada
conuco, cada cultivo tiene namodi, no solo en el conuco, sino uno por cultivo, depende del
cultivo tendrd mads namo. También los cultivos introducidos, mango, naranja, entre otros,
tienen namo que protegen los drboles, los lugares, se pide que namo cure a la persona

si estd enferma, namo llama a Jkyoaedi para que nos cure. Hay muchos Jkyo ae y ellos
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nos dan medicina tradicional, aguas y plantas. Por eso hay que cuidar todo, que nada de

donde vivimos sea mal tratado, que nada se enferme (Rossana Tujuokafia, 11-10-2005).

2 Laenfermedad también se origina por:

- incumplir las normas que dejaron los antiguos hacia otras personas o espacios, en especial ha-
cia los Jkyo aemo de animales, plantas, tierras, casas y otros;

- no cumplir con las prohibiciones, restricciones y prescripciones alimenticias;

- no realizar los rituales al nacer, cazar, durante la adolescencia, al morir y otros;

- no seguir reglas sociales que garantizan la vida como egoismo, agresién, violencia, muy espe-
cialmente al abusar, maltratar o hacer dano sin ningin motivo a otros seres como plantas o
animales de las selvas;

- al producir sonidos cuando se debe hacer silencio o lo contrario, hacer silencio cuando se deben
producir palabras, musica, cantos u otros sonidos;

- cuando se visita o tiene contacto con ambientes de sabana;

- concentracién de la poblacién en comunidades mas grandes;

- contacto con grupos no joti, sean otros indigenas, criollos o gente de mas lejos y

- contacto con cosas artificiales o sencillamente no joti.

Los que llevaron a enterrar al muerto comen poco jawa jkwai lidi, frutos de conuco y se
come mucho menos productos del bosque y animales. Si comen después de enterrar, sin
cuidado, se enferman. Los que entierran a las personas deben someterse a purificacion
mayor, lavarse y no comer animales. Es malo tocar a los muertos. Si se tocd al que va a
morir por haber estado curdndolo y tocandolo, se queda lo malo en la mano, por eso hay
que limpiar, pues sin lavar la mano, si da comida a otra persona, se enferma uno, su
nifio, si no se purifica. Para botar eso tiene que hacer purificacién. No es por Nédgja que
nos enfermamos. Comer carne es malo al enterrar a alguien. Ejkyo jkwa juluwae. EI que
enterré no come carne pues el que murié comia carne (Mariela Yaluja, 9-9-2001).

Unas enfermedades dan por no actuar con solidaridad o no cuidar a los que viven con
uno, como no cocinar para la pareja, no cazar con la pareja (Katalina Jtitekya, 9-12-1998).
Quienes mueren pueden dar a los que los cuidaron iledaibijteibi que es cuando la barriga
no quiere recibir comida, no tiene apetito, no tiene ganas de nada menos de comer sino de
vomitar, estar enfermo del estémago. Sale cuando la persona mayor o niiio muere y no se
hacen los rituales. Tan pronto alguien muere debe hacerse au waiy au ibu con jani iyé jyei,
mezclado con agua tibia y tomar au wai. También en sueiios puede uno enfermarse de
iledaibijteibi, cuando se suefa que se come carne u otras cosas, se ven aweladi en forma
de personas que conocemos, pero no son personas, son aweladi. Entonces también hay que
hacer au wai y au ibu (Alvaro Ulijtudefia, 27-4-2002).

Baede jawade, jkuléjkyejo, jtu jule [no habia enfermedades antes, solo fiebre y dolor de

cabeza]. Ahora si hay enfermedades porque vivimos en la sabana o cerca de ella me jkwa
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fiajae, jtau jkwa jtijae [dentro de la sabana malo, dentro del bosque bueno] (Ivan Juae, 18-
3-2004). La enfermedad como fiebre o dolor de cabeza sale porque estamos viviendo en la
sabana, por las quemas y los humos. A través del aire envian enfermedades y llaman a los
namodi. Antes cuando viviamos en el monte, los antiguos decian que en las sabanas hay
muchas enfermedades y cuando las quemaban salian muchas enfermedades por el humo,
por el aire se expandian por todas partes (Noé Jono, 10-10-2005). La sabana es venenosa,
tiene muchas enfermedades, dentro de la sabana estd me maluwé, matica que enferma
los ojos y puede emborrachar bravamente. También la gripe viene de afuera por aviones,
se junta y se hace mds fuerte. Cosas artificiales traen enfermedades (Irma Molo, 13-10-
2005). Las gripes y tos llegaron con los efiepa que venian a visitar nuestras comunidades.
Las curabamos tradicionalmente con las hojas de nejkana aiye (Gabriel Tiloja, 10-9-2001).
Mi mama murié de gripe que agarré en Kayamd, fue a visitar por cinco dias y regresé a
Jwaya jedd donde falleci6, también Duwéwe ja, el papa de Jeremy murid de gripe que se le
pegé en Kayama después de una breve visita alli, estaba en Jwaya jedd también cuando
fallecié (Ali Jkalilebo, 23-3-2004).

Si la mama tiene gripe u otra enfermedad no pasa al hijo cuando le estd dando leche, los
bebés no se enferman por eso. Si la leche materna estd anaranjada o muy caliente indica
que esta daiiada y alli se enferma el bebé. La leche se puede poner anaranjada si la mujer
abortd y no se limpié, si no hizo la purificacién, alli se daiia la leche. Con el sequndo hijo
debe limpiarse y baiiarse con hojas jedd jkwa jkabaiyu, con hojas de arena que brillan,
entonces la leche no se dafia (Alberto Melomaja, 7-10-2005).

Los efiepa venian a mi casa a buscar cerbatanas y curagua. Contagiaron la gripe a todos,
pues antes viviamos sin gripe. Murieron varios, entre ellos un bebé de Flor Alba que tenia
dolor de pecho y tos, mi hijo Luis que ya tenia unos doce aiios y otra nifia de unos tres
afos, también murieron de gripe (Alejandro MAlo 22-12-2004).

Murieron muchos nifios de gripe cuando se instalé la misién, hay un grupo etdreo que
parece que ni existio, por eso muchos joti tenian miedo de venir aqui a la misién de Kayama

(Hermana Juanita, 23-3-2004).

Algunas enfermedades sencillamente existen porque baede jadi udide jawa [los antiguos lo dijeron

asi y lo hicieron palabra].

Si comen los alimentos sin bendecir cuando son nifios es muy probable que de adultos les
salgan enfermedades, otras veces se enferman de inmediato. Cuando se comen, mascan
o toman algunos alimentos, como los siguientes, se corre el riesgo de enfermarse: uli
badebodi da dolor de cabeza; uli ba deja espina como pepa en la espalda; jkoloa da dolor
de dientes; abeja grande, uli maena puede dafiar los dientes y debe bendecirse siempre;
lalajka inimo, la avispa roja cuando atuin es pequefia puede provocar que se hinche la cara

por dolor de muela cuando comen la parte blanca de esas avispas en sus casas; la nuez
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blanca de la fruta del drbol ba puede hacer sentir flechado; cuando comen sin bendecir
al araguato puede dar fuerte dolor de barriga a los nifios e hinchazén estomacal a los
adultos; cuando se come sin bendecir cachicamo grande, su aemo se lleva al namo y
se enferma; si le dan esa carne a un nifio que atin no camina nunca llegard a caminar;
la fruta de jani ba deja espina en la espalda; el cangrejo grande puede enfermar pues
antiguamente Jkajojadi decian que no lo coman y que deben bendecirlo muy bien, si
no bendicen wajnae mojto [bagre grande] antes de comer se roba el namo del nifio y da
cansancio a los adultos; los peces jelajta y jani ikyeka mojto que lucen como jlewa mojto
[corroncho pequefio], duro, si se comen le quita el dnimo, da desanimo a quien lo ingiere

(Ivan Juae e Irma MAlo, 13-10-2005).

A través del diagnéstico de algun sabio, se identifica una afeccién por sus signos,
sintomas y caracteristicas: sensaciones, transformaciones o cambios de alguna parte del cuerpo del
afectado. Hay por los menos tres tipos de fiaja baebijteibi: enfermedades que existian desde el inicio de
los tiempos, aquellas introducidas y establecidas por el contacto con gente no joti, y las que se crea-

ron por la unién de estos dos tipos de enfermedades.

Hago el diagnéstico en uno o dos dias segtiin la afeccién. Lo primero que hago para
diagnosticar que tiene una persona es lavar mis manos con agua de lluvia, luego lavo
las manos del enfermo con agua de lluvia. Después froto todo su cuerpo con la corteza de
jkyo jwaya [lechosa silvestre] y lo lavo con agua de lluvia por dos dias. Luego lo lavo con
hojas de jkyo jedd jtoba y también le doy de comer unas pepas que salen en las hojas de
ese arbol que crece en la orilla del rio. Tomo hojas de esa mata y las mezclo con hojas de
jedd jluwilu aiye [crece al lado de rio, es planta pequenia de flor blanca con inflorescencial,
las estrujo y cocino juntas para bafiar al afectado. Recojo un poco del agua con la que se
baié, para determinar el diagndstico en un par de dias (Ivan Juae 15-11-2011). Jedd jtoba
adé son las pepas que salen en la hoja de esa mata, no son frutos, son pepas o animalitos
que viven sobre la hoja. Los adultos pueden comer la pepita, pero al nifio tienen que
administrdrsela en el agua como bafio. Se hace una prueba con el agua, se baiia al enfermo
y se recoge un poco de la tltima parte del agua que cae luego de que se limpia su cuerpo.
Esa agua la guardamos en un recipiente y la dejamos alli hasta el otro dia, después vemos

el agua al dia siguiente para diagnosticar qué tiene la persona (Martha Juae, 13-11-2011).

Las baebi déwa o ja bebi déwa [causas, diagnosis] y yudeka [tratamientos] de las enfer-
medades dependen de cual tipo de enfermedad es la que padece la persona. Es decir, las enfermedades
conocidas desde antiguo, cuando se maté al sol, deben tratarse con la medicina tradicional jotI para
curar a la persona. De igual manera, las enfermedades introducidas por dodo joti serén erradicadas

y curadas solo con tratamientos introducidos por los dodo joti.
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Si hay una persona enferma probamos las dos cosas, la medicina occidental y si no se
recupera los baiia con medicina tradicional. Si la enfermedad es traida de afuera vamos
donde la hermana al ambulatorio y el enfermo se recupera con tratamiento, si no funciona
es porque es enfermedad tradicional y tenemos que hacer medicina tradicional (Gilberto
Ijté, 9-10-2005). Las enfermedades, tal como las tenemos hoy, como tos o gripe, salieron
ahora, antes no las teniamos. La gente mala que echa veneno por donde uno camina
también produce gripe, da tos, y hace que el pecho no funcione bien. Hay una mezcla de
la maldad local con la gripe que viene de la ciudad. Lo hacen cuando quieren matar a
muchas personas para que se mueran todos. por ejemplo cuando es un Nédgja no se cura
con medicina de las hermanas sino con monte, medicina de joti, porque la enfermedad es
transmitida aqui. Si es de afuera, de la ciudad la medicina debe ser curada con medicina

occidental (Noé Jono, 10-10-2005).

Mucho mas difciles son la cura y tratamientos de las enfermedades mixtas, pues se
necesita usar medicina tradicional y occidental. Los joti advierten que este tipo de enfermedades
se transmiten mas facilmente por la creciente concentraciéon de la poblacién en comunidades gran-
des, lo que facilita el contagio, y por alejarse de las maneras de antes de asentamiento, itinerantes
y moviles, propias de la tradicién antigua. El punto més critico de este tipo de enfermedades es el
diagnostico, determinar el tipo de enfermedad, el cual es fundamental para la administraciéon de
un tratamiento apropiado. La dificultad de diagnosticar una enfermedad es que comparte sintomas
con enfermedades tanto tradicionales como occidentales (fiebre, dolores neuralgicos, musculares,

6seos, etc.).

La gripe mezclada con iédoja, le da mucho dolor de cabeza, pecho, estdmago, garganta,
muslo, cuerpo; la medicina occidental conoce solo la gripe y la trata pero no pasa, pues
estd con fiédowa [veneno] también y por eso hay que usar las dos medicinas, y si no se
cura con la del dispensario, se debe buscar medicina occidental y tradicional, hay otras
enfermedades mas que le dan a la persona quien sufre mucho, porque mezclado es mucho
mas dificil curar. Dolor de pie, cuerpo, cabeza, estdbmago, ojos, diarrea, uémito. Cuando
ya se sabe bien que es la persona ya estd para morir es muy dificil que sobreviva (Noé

Jono, 10-10-2005).

No solo el diagnéstico es muy tarde, sino que hay muchas dificultades de admi-
nistrar los tratamientos dobles y la persona muere. Las enfermedades que se confunden entre
tradicionales y occidentales muchas veces son producidas por aweladi, o fiédo jadi, los envenenadores.
Por ejemplo, es dificil de diagnosticar iledaibijteibi pues la persona tiene sintomas de muchas enfer-
medades como inapetencia, inaccién, debilidad, puede ser anemia por no comer bien o un robo del
namodi por awela quien da de comer uli baba fiajkino [tipo de hongo] a la persona que cree que esta sa-

tisfecha y por tanto sin apetito, enganada al extremo de precipitar su muerte y la salida del ijkwdju.

NI JOTI AIVE:
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En este libro solo se habla de las enfermedades y medicina joti, y los ambulatorios actuales se des-
criben en el ultimo capitulo.

Naja (au) baebijtéibi, estar enfermo es ser y estar incompleto, débil y en un estado de
desanimo, tristeza o irracionalidad, opuesto a la alegria y plenitud de estar completo, ser normal o
no anémalo. Es decir, tener todas las partes de una persona funcionando bien, lo que incluye los tres
elementos que ya se describieron a detalle en el capitulo 4, el jjkwdju [lit. corazén, vidal, el ingja [lit.
envoltorio de carne animado palpable] y los namodi [lit. espiritus, &nimos]. Como se menciond, jkwaju
es un componente que tienen las personas (sol, luna, animales como aves, insectos, aracnidos, hom-
bre, muchas plantas, entre otros) en el corazén. El jo, persona humana se ve a través del inéja, la parte
material del ser que se construye por el consumo continuo de sustancias, comidas o bebidas (plan-
tas, animales, hongos).

La enfermedad puede expresarse en cualquiera de las partes del cuerpo a través de
sintomas, es decir avisos que reflejan en realidad que namodi esté alejandose de la persona. Los namodi
como ya se explico en el capitulo 4, son componentes invisibles de la persona que le dan capacidades
como razén, voluntad, conocimiento, sensibilidad y son justamente donde descansa la salud. La par-

te mas cuidada es

el corazdn, es lo mas importante, pues alli se hace la sangre y la manda por todo el cuerpo,
porque es el alma, hace vivir, y funcionar toda la persona (Benito Nodi, 14-10-2005). El
pecho, el corazén es la parte que mds debemos cuidar, pues alli vive namo, la pequeiia

persona que va a resucitar y sale al morir (Mariela Yaluja, 15-10-2005).

Los namodi absorben, detienen o desvian las cosas e intenciones malevolentes hacia
la persona. Los namodi estan especializados en tres practicas que involucran el bienestar y salud de
la persona: puede comunicarse con los antiguos, es la parte con la que sonamos y nos ayuda a hacer
bien Jkyo balebi. También hay namodi fuera de la persona y la acompanan o caminan con ella.

Namodi escuchan y comunican todo lo que ven en sus andadas en los suenos al jjkwdju
y da animo al inéja. No se puede existir en la tierra sin jjkwdju o sin ingja, y vivir sin namodi es estar in-
completo sin capacidad de entender como persona, es estar enfermo o loco. La salida o ausencia del
namodi o del ijjkwdju del cuerpo y entorno de la persona causa enfermedades graves, pero la salida pro-
longada de namodi del cuerpo causa la muerte. Las personas estdn permanentemente cuidandose y
alejandose de lo que puede causarles mal, asi como alidndose con la bondad. Na jadi y jti jadi son dos
grupos de personas muy diversos. Los primeros promueven y causan maldad, los segundos el bien y
la bondad. Las siguientes secciones se concentran en diversos figjadi y jtijadi, personas y seres temidos
y maléficos o apreciados y bondadosos, respectivamente, que habitan la tierra y el universo y entre

los que la vida de una persona se mueve sin cesar.
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Na jadi, personas malas que comen, daian
o enferman gente, depredadores

Se presenta aqui lo que narraron diferentes joti sobre diversos seres malos que estan
en la tierra, algunos son personas y otros no, pero todos causan males. Muchas veces se llaman con

el término genérico Awela, y otros veces tienen nombres especificos.

Los Jkyoaedi malos pueden enviar enfermedades. Ulija vive fuera de la casa de Jkyo ae
bueno y hace daiio como pasé anteayer, el Jkyo ae malo lleva parte del namodi, como la
mitad y se asusta y por eso se enferma, por susto se puede enfermar, Jkyo ae malo hace
dafio a la persona, da diarrea, dolor del cuerpo y también fiebre porque asusta mucho.
El Jkyo ae bueno no hace daiio. Cuando el Jkyo ae malo da dolor del cuerpo, él que se
asusté debe hacerse incisiones en su cuerpo, que salga la sangre y luego debe frotar su
cuerpo con jkalawiné jkojko y bulénd jkojko. Cuando cae tormenta fuerte y se asustan,
deben gritar para que namodi que se fueron regresen. Hacemos eso cuando cae tormenta
mala. Jtujkuli uli ja dio jani y uli jkalawiné jkojko, es ademds bueno para dolores de
barriga y bulind jkojko, otros lo llaman jengibre es bueno para el dolor de cabeza, se
bafia al afectado con hoja, cuando el hijo llora mucho bafiar con esa hoja, junto a tabaco

y jkalawiné son buenas trajo Jtujkuli uli ja (Benito Nodi, 14-10-2005).

Awela, un nombre para muchas formas de maldad

Awela es la palabra que se usa para llamar a una persona peligrosa o malvada, cuan-
do son més de uno juntos se les dice aweladi. Hay al menos tres tipos de awela. Por una parte, estan
aweladi que se quedaron encerrados debajo de la tierra como se narré el mito en el capitulo 4. Por
otra parte, aweladi son seres, algunos personas y otros no, que estan aqui en la tierra, causan males,
y muchas veces tienen otros nombres como los que se describen mas adelante. Finalmente, awela es
la parte de la persona que al morir se transforma y se queda en la tierra como se describié en el ca-

pitulo 6, es un organismo con vida que puede matar.

Los jkyo aweladi y los aweladi son diferentes. Hay muchos aweladi de las personas
que mueren, se forman de lo que se queda del inéja del cuerpo y del jedodo de la piel,
de los que mueren. Después que la persona muere, puede hacer dafio a sus hijos,
parientes o amigos cercanos pues su piel se transforma en Awela. [jkwdju, el waifiejko
[alma buena] se va a donde estd Jkyomalidékd, la persona al morir deja la piel que es
su cuerpo y se transforma en Awela. Otros Jkyo Aweladi andan debajo de la tierra
pero no puede salir, estd cerrado para arriba de la tierra y no pueden pasar (Alberto
Melomaja, 19-1-2002). Las partes de la persona que no vemos, Namodi, el espiritu
cuando muere jkelau, llora y se va con una persona buena que lo busca y lo lleva donde

Jlae. La parte que se queda, es una parte incompleta que se transforma en Awela (Aura
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Amigoja, 19-4-2002). Depende de la vida que uno ha llevado se transforma en awela

(Gonzalo Liye, 17-7-2017).

La parte material de la persona, su inéja, el cuerpo, la piel, se convierten en Awela
justo cuando muere y pueden causar dolor y muerte a los que se quedan, en especial a la familia.
Algunos Awela se transforman en forma de animal o sombra oscura, pero solo la gente se convier-

te en Awela:

Los animales no tienen Awela. Pero ellos vuelven a nacer. Los animales se devuelven a la
casa de su Jkyo aemo no se convierten en awela. Por ejemplo, danta y bdquiro, dentro de
sus huesos si huele feo, se convierten en animal otra vez, vuelven a ser animal, nunca se
acaban (Noé Jono, 10-10-2005).

Awela es malo, puede enfermar nifios. Si el padre muere y deja nifios, él puede enfermarlos
pues una vez que la persona muere se convierte en awela y hace daiio, en especial a su
familia, a sus hijos, porque si alguien al morir deja a su familia, quedan solos y vulnerables
a ser maltratados por otros. Si muero y dejo a mi familia otros pueden maltratar a mis
hijos. Si awela oye que mis hijos no son tratados bien, enferma al nifio para llevdrselo.
Por eso, al morir, si la persona se convierte en awela puede decidir matar a su familia. Si
los que se quedan vivos al cuido del nifio lo cuidan bien no pasa nada, pero el mismo que
murié puede tratar de llevarse a sus hijos con él (Domingo Ijté, 22-4-2002).

Cuando morimos, de nuestro ijkwdju que se mueve dentro de nosotros puede nacer un
nifo chiquitico, crecer una persona nueva diferente a quien murié. EI cuero, inéja lo
dejamos en la tierra, se convierte en Awela, en el cuerpo ya todo se hizo amargo y Lojkoi
uli ja no va a ver si morimos con palito en la nariz pues dentro del cuerpo estd malo
(Leonidas Moo 22-12-2004).

Cuando nos morimos, las diferentes partes de una persona se van a diferentes lugares.
ljkwdju, waifiejko el alma buena, se va con Jkyo ae, sobrevive se va a la casa de
Jkyomalidékd, donde sale Jtinéwa, el sol. Namodi, aki inimo bé madeke [los primeros hijos
estaran siempre] sobreviven alli. Se va a donde estd la tierra de Jlae, pero Awela se queda
aqui en la tierra. Inéja, el cuero se pudre al morir y se transforma en Awela. De todo lo que
queda de nosotros al morir sale Awela son la transformacién del cuerpo cuando morimos,
lo maloliente, flojo, que deja la enfermedad, el dolor de quien muere, pero no tiene sentido
ni palabra. Cuando escupimos, orinamos, defecamos, nos cortamos las uiias, aunque sea
pequeiiito alli se queda, los pedacitos se convierten en Awela lo que botamos de nuestro
cuerpo, todo se convierte en Awela. Cuando morimos Awela quiere buscar y llevarse a los
nifos, en especial a sus propios hijos que quedaron pues no se da cuenta que murié sale
siempre y de eso sale Awela, se convierte en awela. (Domingo [jté, 22-4-2002).

Al morir el cuerpo se transforma en awela o animales como ejkodi [culebras], ojkodi

[cachicamos], yowaledi [rabipelados], yajkebadi [murciélagos] (Salomon Konojto 20-4-
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2002). Awela pide que se enferme alguien cercano cuando muere, para que otro de su
grupo muera también. Se convierte en fiédoja o au, se ve como murciélago, sopla veneno
y da dolor de cabeza. Antes, cuando mis padres murieron se convirtieron en awela, y
me llaman, me quieren llevar con ellos. Muld, mi esposo que murié, me pidié que muera
para ir con él. Ellos viven y cuelgan su chinchorro en la tierra de Jkyomalidékd. Aweladi
estan en el cielo, de alli. Mis muertos me llaman cuando hace viento fuerte y enfermo
pero la gente no puede verlos. Estoy sola, acostada, solo me sana la medicina tradicional
sino muero, pero llaman a mi namo y mejoro (Mariela Yaluja, 15-10-2005).

Cuando muere joti, no viaja el cuerpo, solo partes. Si es bueno joja jtija, jjkwdju viaja
todo. Si se porté mal jwaini [el cuerpo se pudre]. Namodi se va, no se queda. El inéja
que se queda se transforma en animal como jwayo [ratén], jani yowale [rabipelado], ojko
[cachicamo] o bololo [buiho] y vive alli mismo. Se transforma en cualquier animal de noche.
Algunos decian que la pierna con la carne de todo el cuerpo se transforma en jkwajtibé
[venado] al morir. El aemo de los insectos recibe la sangre cuando la persona se muere
y es el aemo quien la lava. El aemo se lleva la enfermedad del que se lava y lo cura (Ali

Jkailebo, 23-3-2004).

Sin embargo, hay posibilidades de regresar cuando parece que vamos al otro mundo

y el namo regresa al cuerpo, no importa que edad se tenga,

Los bebés también sueilan. Yo era un bebé cuando me enfermé y dijeron que awela me
habia llevado. Uli Jkajkyo [oso hormiguero], era persona no oso, vino, hizo trampa, y me
agarré cuando era bebé, mi namodi estaba como por todo mi cuerpo. El abuelo de Gonzalo
soplé con jkawai y vio que yo estaba con aemo, uli jkajkyo y trajo mi namo en sueiio con
medicina, hojas de tabaco, humo por todo el cuerpo, de lo contrario estaria muerto, muerto

sin namo (Lucas Juae, 13-10-2005).

Como se describid, los deudos, quienes lloran y sufren cuando alguien muere, reali-
zan el ritual para garantizar que el viaje al otro mundo de quien murié sea exitoso y para purificarse
ellos mismos.

Los antiguos advirtieron sobre las diferentes expresiones y dimensiones de aweladi,

entre los principales Na jadi conocidos estan los siguientes:

Ajkuké
Persona que se ve como arana, antes hacia veneno y envenenaba a las personas,
cuando era persona pensaba que se haria araiia, ahora algunas pueden causar males y

dolencias (Alvaro Ulijtudefia, 27-4-2002).
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Awela

Awela quiere decir varias cosas. Por una parte Awela es una entidad, un ser, una per-
sona y por otra parte awela es una cualidad asociada a la maldad. Hay varios tipos de Awela de los que
se habla aqui. Un tipo de Awela se origina de la persona al morir, que es la transformacién del cuerpo
al morir. Otros Awela son los eternos, son personas muy peludas negras, altas, enormes, tienen una

gran avidez por comer los ojos de las personas y se pueden transformar en muchos animales:

Awela luce como nosotros, son varios, se puede convertir y los vemos como uli jkwayo
[marimondal, jkakyo [oso hormiguero] o jkwajtibd [venado] o cualquier otro animal. Estos
Awela son de dos clases, los que convierten en animal o los que son como nosotros. Pero
los dos son awela, aunque lo veamos o escuchemos como venado es Awela, y estd en
todas las montafas. Para protegernos y que no nos vea podemos usar maluwé duwéwe
nana, resinas rojas de plantas y no tocar awela fiajkino (otro nombre jwaili jtawi) pues si
los tocamos Awela nos causa enfermedad o dafio pues fiajkino es de €l (3-2-2002) Awela es
igual que persona, jo boma ja pero no muere igual que Jkyo ae. De este Awela hay diferentes
tipos, son espiritus no tienen namodi, no caminan pero se apdarecen como personas para
que nosotros los veamos, tiene ijkwdju y los conocemos con diversos nombres: Namuliyédi
jo boma ja, hay muchos aejadi aweladi, Uli dawodi jo boma ja, que tiene pelo largo,
Manajadi 'y otros hay de muchos tipos (Alberto Melomaja, 7-10-2005). Son de dos clases, fia
ja, jkyona vive en una mitad de la montaiia, en el bosque hay muchos, una parte es de Jkyo
ae bueno, y otra de awela que es muy malo y dafia persona, se convierte en animales, son
malos. Awela es diferente de Manaja, es como decir joti y efiepa, es igual: son diferentes,
pero parecidos. Awela jtami ja [alto] no es bueno, vive en la montaiia, también en el
bosque, son muchos, hay muchas inéba [rocas], aparece y habla como persona o también
puede verse como mono marimonda, oso hormiguero u otro animal. Awela se puede ver a
si mismo, en la noche, en caceria, se ve como oso hormiguero, Algunos joti comen hongos
para protegerse o se pintan el cuerpo con resinas de drboles diversas, jwaléjte nana
[negra], malu u nana [de arbol de Protium sp.], iajti nana jani jkaldwiné [de jengibre muy
buena], pues a awela le huele mal las pinturas de nuestro cuerpo y se aleja, pero es muy
dificil cuidarse de ellos, hay que evitar ir cerca de sus casas (Hernan Juareajtefia, 3-2-2002).
Awela vive en jtau jkuwé dentro del bosque, en el monte. Aweladi duermen durante el
dia en inébo jkuweé, cuevas rocosas, piedras grandes y salen a buscar comida en la noche,
muchos salen a buscar ojos de la gente para comerlos (Santiago Jelani, 14-11-2001). Awela
lleva namodi a su casa, lo deja sentado y le da de comer su arepa que es de awela uli
figjkino [hongo grande], fiajkino baba [pan plano de hongol, y se refleja en la persona
enferma porque no puede comer pues cree que ya comié. Le da iledaibi a ilede [no tener
animo, ni ganas de comer], cree que comié. Awela engafia a persona para que crea, para
que coma su comida y se acostumbre a comer lo que awela come, por eso la persona se

enferma. Jkyoaejadi awela [muchos awela], jkyo manaja [uno de los awela], no lo vemos a él,

LIBRO COMUNITARIO JOTI:
HISTORIA, TERRITORIO Y VIDA

391



pone loco a la gente, deja su cabeza loca sin control, se marea, hace secar los jkaile jtawi

(Ivan Juae, 13-10-2005).

Bulujadi
Seres enormes que lucen como gorila con una suerte de hacha temible en la quijada, cola
larga, abundante pelo blanco o negro, protectores de drboles. Viven en grupos, no es posible
matarlos y acabarles, pues se protegen entre ellos. Hay algunos en la base de los dos
picachos de Maigualida, pero también en la base de muchas montaiias, muy al interior de
la tierra. Estrangulan a las personas o muerden sus cabezas, los matan y comen. Viven en
montaias sagradas, por eso no puede nombrarse a la montafia o Buluja saldra para matar
a quien la nombre, sea hombre o mujer. Si el esposo tiene a su mujer embarazada no puede
ir a estas dreas, pues Buluja lo huele y sale para matarlo. Si hombres con mucha barba van
a cazar, entonces saldrd y matard, por eso los hombres mayores barbados no deberian ir
a cazar o pueden ser asesinados asi, no importa si se la corta o no, él sabe quien es, con
los colmillos rompe la cabeza de la gente y se la come (Manuel Jelani, 21-3-2002). Si Se ven
parecen uli jkwayo normal, pero tiene como un gancho-hacha en la quijada, con la que
mata a la gente. Bulujadi no son awela, no buscan el namodi pero si nos comen el cuerpo
(Ivan Juae, 13-10-2005), andan por la montaiia donde vive Alejandro, por eso no vamos alli,
ni quemamos ni tumbamos darboles por alli, pues Manajadi son duefios de drboles. Se ven
como mono gigante, inmensos, uno o dos de ellos pueden comerse mil personas y hasta
los instrumentos y la piedra con la que cocinamos, tiene las patas hacia atrds (Tito Jono,
11-6-2005). Nijtuwé, la palma con la que Jkyo ae hace su casa estaba primero abajo y Jkyo
ae trajo semillas de mujkete jae inéwa, la montafia donde crece la mejor y del camino a
la casa de Bulujadi, seres yalujadi, bravos y malos. Jkya ae la sembré mds cerca. Bulujadi
come gente y mucho bdquiro, estd en la cabecera de Kayamd, donde estd la laguna, malo.
Si alguien lo ve, piensa que es un mono marimonda normal, pero tiene como un gancho
hacha en la quijada, mueve la cabeza muy duro y mata con eso. Es grande, tiene una
cola larga negra, es lo mas peligroso que hay por acd. Dicen que Jkajoja reunié a todos
los Bulujadi y los dispuso junto con otros animales que hacen daiio en la casa de Aweladi
en la otra mitad de las montaiias de Maigualida, mds arriba. Lejos de Kayama hay mas

Bulujadi (Noé Jono, 23-12-2004).

Ijti
Persona que se ve como alacran. Al principio Alacran era persona y buen cazador.
Tenia tres flechas solamente para cazar, era muy bueno. Cuando habia cazado mucho
entré en el drbol de jwaiyé ulu jyei [nombre de persona que se ve como arbol] jwaiye-
bo [carcaj], pues vivia alli y guardaba flechas alli, donde tenia diez flechas. Ijti cazaba
y cuando otro contestaba él decia que no cazaba, pero si metian dedo en donde tenia

las flechas la persona se moria picada por flechas, entonces las personas dijeron que no
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querian que estuviera alli y él se escondié y se transformé en alacran hasta hoy dia y vive

escondido en las hojas pero puede atin picar (Alvaro Ulijtudefia, 27-4-2002).

Jkimekaja

Tipo de awela que van por los rios cuando estan crecidos. Se ve en forma de
persona pero malo, da duwéwe jawa [culebrilla], una enfermedad desde antes, salia
de rio, duwéwe ba sale rojo, cuando rio estd rojo o en el tiempo de la cosecha de coroba
como son rojos salia alli, mientras rios son rojos. Para evitar esa enfermedad uno se debe
levantar temprano y bajar del chinchorro y sentarse en jlujluwe o tronco. Norma general

para que no salga esa enfermedad (Jairo M6lo, 14-10-2005).

Jkodo boma ja, uli ja hédoja

Persona enorme que se ve como pava. Vuela encima de la casa y por el aire, por la brisa
que trae entra la enfermedad y respiramos y nos enfermamos. Carga enfermedad para
que duela cabeza, nos enfermamos. Algunos Aweladi se comen solo los ojos de la gente,
y con la uiia del dedo mefiique los saca y se los come, los ojos nada mads. Awela que se
convierte en todo produce fiebre, se lleva al namodi y se enferma gente. Nédojadi también
hay personas que se convierten como animales para que creamos que son animales, van
donde Jkyo ae y dejan enfermedad. Viven aparte de Jkyo ae pero alli en esa zona, en las

montaiias de al lado (Marina Jono, 13-10-2005).

Jkwanuwé o Yajkeba e lye

L

Personas que se ven como murciélago, jkwariuwé o yajkeba y otras como cangrejo,
iye. Cangrejo era una persona, una mujer. Quien cuidaba mas a Cangrejo era Murciélago,
que era persona también, un hombre. Pero habia otras personas que vivian con Murciélago.
Detras del chinchorro de Murciélago, habia una estera cerrada grande, entonces Cangrejo
estaba detrds de la estera escondido, vivia y cuidaba mucho a Murciélago para que otra
gente no lo viera. Tenia dientes y comia como nosotros. Sin embargo, Murciélago dijo que
cuando Cangrejo se conviertiera en animal dejaria de morder y anticipando su cambio
futuro no comia sino que Murciélago le masticaba y le daba su alimento escondido y por
mucho tiempo vivieron asi y le estuvo dando comida escondido. Algunos ya sabian de esto
y un dia le preguntaron: «;A quién estd dando comida? hemos visto por mucho tiempo
que lo estds haciendo a escondidas». Murciélago dijo: «No hay nada aqui». Entonces otra
vez le dijeron: «Ya vimos mucho tiempo que estda dando comida». Entonces Murciélago
dijo: «No les va a gustar, es muy feo, no lo van a querer parece feo como una cosa». Pero
insistieron en querer verlo. Entonces lo sacé y lo puso en medio. Y los otros le dijeron: «No
ese no es, no sirve, va a ser un animal, Cangrejo, con esos dientes va a morder, para que
no muerda hay que cortar en el medio de aqui en la mano, en la mitad». Entonces para

que no muerda otra persona le cortd el dedo y la boca del cangrejo se puso arriba donde
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la tiene ahora, le hicieron asi y se convirtié él solo en cangrejo. Entonces la gente dijo:
«No es persona, sino comida para la mujer». Cuando Cangrejo se convirtié en animal,
Murciélago también se convirtié en animal. Murciélago antes de convertirse en animal dijo
que saldria solamente de noche y no de dia. «Como yo cuidé a Cangrejo y la gente lo sacd,
si escucho comiendo cangrejo o también tocando adentro de ese cangrejo, me voy a comer

a la persona, llevandomela, comiéndomela» (Alberto Melomaja, 23-4-2002).

Jkyo Aweladi, Jkyona Aweladi

Personas que perjudican y se pueden transformar en cualquier animal, puede co-
mernos, acabarnos si quiere puede convertirse en tigre y comernos, puede matar solamente en el
monte. No hay manera de protegernos sino usando pintura en el cuerpo que a Jkyo Aweladi les huele
mal. Algunas veces Jkyo Aweladi no hace nada pero otras veces hace dano, jtija y fiaja, a veces es bueno
y a veces malo. Come personas que no conoce que van al monte, come todo de la persona no deja na-

da, no come ningn animal sino carne de jo y toma su sangre (Salomon Konojto, 20-4-2002).

Jtujeladi jadiy Jidi jadi

Personas que se ven como zancudos jtujeladi y otras como jejenes puripuri o
mosquitos jidi. Especialmente los mosquitos que pican tienen un jefe y esa persona
al principio de los tiempos vino de arriba del cielo y llegé donde estd otra gente que se
va a convertir en jedd yowd [chigiire] y les prequnté a los jedd yowd Yowale: «;Quién
puso asi a Jtujeladi ae [jefe de zancudo] pues estd todo picado?» y Jtujeladi ae contesté:
«Estaba cosquillando a mi namo». Entonces Jidi ae [jefe de mosquito] dice: «Yo quiero
conocer quien te puso asi, tengo ganas de conocerle». Y entonces le dijeron: «Son personas
que estan redonditas, son blanquitos, chiquitos». Jidi ae replicé: «Ya me gustan, traiga
uno en la mafana para que nosotros también nos podamos reir». Entonces contestd: «Si
lo hubiera traido ahorita ustedes los verian, pero yo no los traje, se quedaron alld en la
casa». Entonces dijo el jefe de los mosquitos: «En la mafiana cuando estd amaneciendo
quiten la puerta, déjenla abierta, yo traigo unos poquitos cuando amanezca, abran la
puerta». Después de contar, ya se fue el jefe de mosquitos. Habia una persona Jkajoja
junto con los que se convirtieron en chigiiires que no estaba cuando llegé jefe de
mosquitos, pero cuando llegé le contaron: «Llegd un sefior que traia marcas de personas
que le cosquillaban el namo y nosotros lo invitamos a que traiga unos maiana y él dijo
que los iba a mandar mafiana». Jkajoja escuchd y contesté: «;Para qué pidieron esos
animales? Yo no quiero eso, no sirve, son malos, traerdn enfermedades dentro de ellos» y
afadié: «Me voy para alld a hacer que llueva, cuando ustedes se conviertan en animales
y los traten de cazar voy a hacer llover para que no los cacen». Asi dio Jkajoja y se fue
para siempre de alli. Ya amanecié y obedientes abrieron temprano la puerta. Primero
entré un mosquito y lo agarré uno de ellos exclamando: «Este era el que dijeron malo, tan

chiquito», se lo comi6 y dijo: «Sabroso». Después llegé otro, «Ah estos son, pensaban que
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no iban a llegar muchos», dijo otro de ellos. Entonces llegaron muchos mds hasta llenar
toda la casa de ellos, de mosquitos, y cuando estaba lleno, picaban mucho y no sabian
cémo hacer. Entonces se salieron muchos, todos gritaban y se caian al rio, se echaban
agua porque cuando iban a afuera los persequian mucho y al caer al rio se convirtieron
en chigiiires. La casa que quedé alli se convirtié en montaiia, la casa que ocupaban antes
de que no hubieran mosquitos, antes de eso, después de eso si habian y hay hasta hoy

(Alberto Melomaja, 27-1-2002).

Jkwa

Persona que se ve como especie de rana. Si se pasa o ve uli jedd que son las casas de
Auweladi ni éstos ni las ranas quieren ser perturbadas o si escuchan gente van a hacer dafio,
a tomar el namo. Jkwa no es rana propiamente, en realidad es jluwéna ejko [anaconda]
llamamos a ese caiio Jkwa jedd porque es un lugar sagrado y cuando se esta alli, como
en cualquier otro lugar sagrado, el nombre verdadero no se puede mencionar, tampoco en
frente de nifios o atrae a quien vive alli. El nombre verdadero es Jtuiieja jedd [rio donde
habita pura anaconda], lo llamamos jwaleajte jedd para no atraer fia jadi. Anaconda vive
en lo que se ve como caiio pequeiio pero es laguna muy grande. En tiempo antiguo ni joti
menciond su nombre y se convirtieron en anacondas que salieron del rio. Se ponen bravos
al mencionar nombre del lugar sagrado, es un lugar donde pueden comernos. Se menciona
ahora solo porque esta lejos. Si menciono el nombre la tierra muy suave se mueve, crece y

se convierte en laguna (Tito Jono, 11-6-2005).

Lojkoi, también llamado Jwaidi, Jtawi jkalawa, Awela jkali

L

Persona que se ve como lagartija y nos come si no tenemos hueco en la nariz al
morir: estrangula personas, también come animales, para awela son como jkali [ardilla],

por eso las lagartijas se llama también awela jkali (Santiago Jelani, 14-11-2001).

Manajadi

Es persona, se ve como nosotros pero con mucho pelo. Es muy malo, da mareo, huele mal,
son muchos. Las lajas, las piedra grandes son las puertas de su casa. Viven debajo del
raudal, en el agua que baja de la montaiia; se escucha en la noche, hace dafio, deja frutos,
animales y los bota pero enferman si uno los come. Hace mds daiio a las personas en las
montaiias. Si, por ejemplo, vas a la montafia, cazas, duermes alli, puedes escucharlos a
ellos, hablar, tocar flauta en la tarde, a las seis o siete de la noche, a la hora del creptisculo.
La puerta de la casa de Manaja es una laja grande, es como cualquier puerta. Uli inéba
[roca grande]. Se oyen en la montafia donde no se puede vivir. Hay que irse pues Manaja
puede matarnos. La Unica manera de cuidarse es hablandole, diciéndole: «Nos vamos,
no me haga daio» y alejandose de donde viven al escucharlo. Hay muchos, son malos

(Hernan Juareajtefia 27-1-2002). Para evitar que nos haga daiio, los adultos nos pintamos
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con resinas de matas que se encuentran cerca de la sabana o las que estan cerca del
Jwana inéwa, las mezclamos con onoto y jani jkaldwiné, si se estd con niiios en el monte
o de caceria los protegemos con pintura corporal pero usamos resinas negras (Hernan
Juareajtefia, 3-2-2002). Manaja luce como gente, tiene mano, pie y camina como nosotros.
La gente se enferma cuando hay muchas frutos silvestres jkaile, luwé y otros. Cuando los
frutos de jkaile maduran y se abren, pedimos a Manaja los frutos y le decimos: «No nos
enferme, déjenos comer los frutos a gentes y animales sin que nos enfermemos». Manaja
como otros es fia jadi, iédojadi. Cantamos ejo, ejo, ejo, como Manaja, este silba en su dedo
y la persona se enferma, Manaja se sube en drboles y camina en las frutas para que al
madurar las frutas la gente las coma y se enferme. Nos curamos con jkawai jya y jtamu
jya [hojas de tabaco y maiz], para curarnos jnadadi [enrollamos] el tabaco, alli se quema la
punta de tabaco, algunas hojas, se fuma, se tira humo al enfermo y alli se cura. Si atin se
tiene dolor de cabeza se hace jkawake [escarificaciones], se corta, y cuando sale sangre se
unta aji, y se quita el dolor de cabeza. Si no teniamos concha de cangrejo, antes pediamos
a efiepa pedacitos de lata, de metal para hacer la parte cortante y practicar jkawake. EI
jkuléjkyejo [fiebre], se cura con tabaco también (Domingo Ijté, 17-3-2004). Manaja vive en
inébo [roca grande que aflora en la montanal, da los frutos de jkaile que hacen marear a la
persona, la hacen alucinar. Aunque se coma mucho jkaile no se puede ver a Manaja pues
luce como gente, no se puede pensar ni contar sobre él, es peligroso. Si alguna persona ve
a Manaja, este se lo lleva a vivir con él, dentro de su casa, en rocas al pie montaiia donde
el cafio hace ruido (Manuel Jelani, 21-3-2004). Manajadi son los que producen enfermedad,
no Se Uen pues se aparecen como seres humanos pero son Aweladi malos. Los vemos
como jo boma jadi [idéntico a personas| pero se transforman, cambian para verse como
nosotros. Manajadi emborrachan a la persona, la enferman, la hacen débil, quieren
llevarse al namo. Viven donde vemos cerros, montaiias pequefias. Los cerros mds altos, en
cambio, son buenos, tienen personas que nos ayudan; Manajadi hace mas dificil conseguir
namodi porque estan en el camino, si uno no sabe ver, una persona consigue Manaja y da
enfermedad, pues cree que es namo y en realidad es Manaja pues namodi estd mas lejos
del camino, en medio estd Manajadi e impiden que siga mads adelante, a encontrarnos con
personas buenas que llamamos namodi y son como tigres que ayudan a la preparacion
de Jkajoja. Tigre hace atemorizar, pero un hombre valiente habla con él (Noé Jono 10-10-
2005). Hay muchos Manajadi, nos buscan cuando el tiempo estd oscuro al ir de caceria,
quiere comer nuestros ojos y ahorcarnos, nos lleva a su casa, viven en donde hay piedras

grandes, nos comen a nosotros (Ali Jkailebo, 15-10-2005).

Méjna jtojwali, pata larga

Persona que se ve como zamuro gavilan, fue esposa de luna y de ella salieron todas
las culebras cuando estaba embarazada y la empujaron al rio. Puede hacer dafio pues auin vuela en la

noche. Su historia se narroé en el capitulo 4.
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Jkawake,
escarificaciones como
terapia, Kayama, 1971.
(Foto: ©®Jacques Jangoux)

Nédoja

Significa dos cosas, persona que se ve como arcoiris o persona que envenena. No
se puede ver ni mirar al arcoiris, puede quemar a las personas, a los drboles se les secan
las hojas por el arcoiris, se produce donde estd un lago, en la cabecera de un cafio o donde
hay agua estancada, se ve rojo del monte. De noche es también fiédoja, se ve como animal.
El que quema es el que anda de noche, venenoso, dafiino, da enfermedad; es dificil de
definir, a veces es animal, a veces es persona, arcoiris da dolor de cabeza pero suena duro
como murciélago, si escucho me da enfermedad, no come el namo (Ali Jkailebo, 15-10-2005).
Cuando tiembla, arcoiris esta estornudando y es peligroso, hace brisa que enferma, mejor
no salir cuando estd afuera (Aura Amigoja, 19-4-2002).

Varios de mi familia han muerto envenenados. Mi mamd y hermano. A mi me envenenaron
por la huella, casi muero, no es tan rapido por la huella. Me dolia el estémago y usé medicina
para vomitar [hojas, cortezas y pupo de lombriz jnejno iki]. No me curé tan rdpido. Los que

me vieron dijeron: «Ya estds muerta». Luego tomé jluwéna maena jyu [jugo de miel] con
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agua caliente, con eso me curé. Mi namo se habia ido. Por eso casi mori. Pensaba que estaba
viva. La gente lloraba y podia ver. Quien llevaba mi namo era como sofiando. La gente
que vivia conmigo me regafiaba pues pensaba que estaba muerta, pues me llevé el diablo
cantando porque fue por veneno. Estaba muerta pero regresé. Volui a ver y vivir. Quedé en el
piso, en el camino, pues estaba enferma y me iba a otro lugar. Pero quedé alli y luego regresd
mi namo y vivi de nuevo. Nowali bujkajadi me llevaba y me iba con ellos. Escuché atrds
que la gente de aqui lloraba y también dijeron: «A ti te quieren, te estan llamando» pero me
dijeron «Regresa». Alli mismo yo estaba bien pero mi cuerpo estaba muerto. Regresé y mi
cuerpo empez6 a vivir, me dieron jugo de miel pues pedi agua. Luego con pupo de lombriz me

pinté y sané. Ya estaba casada con Manuel, era grande (Mariela Yaluja, 20-12-2004).

Uli Bolé
Aguila gigante cuyos descendientes aun pueden atacar a una persona. En el tiempo
antiguo Uli Bolé [persona que se ve como &aguila grandisima] que es mds grande que un
avién, vivia solo con su esposa en una montafa, en la mitad de una montaiia donde habia
un hueco grande, grandisimo. Uli Bolé volaba muy alto, bajaba y atrapaba a las personas,
las llevaba a su casa y se las comia cocinadas, se comié asi a mucha gente de antes. Por
eso la gente no salia casi. Vivia en esos dias un méjkénama ja [sabio] como Jkajoja pero
era no [efiepa] que vive atin, veia para todas partes para cuidar a la gente. EI sabio veia
adonde se estaba llevando a la gente Uli Bolé. Vino donde estaban los joti, pasé por cinco
casas y noté que Uli Bolé se habia comido a todos, acabados. Solo quedaban dos casas
de joti con gente. El sabio fue a visitarlos y algunos estaban en el monte, una muchacha
estaba en una de las casas aunque su papad se habia ido de jkyo balebi. El sabio colocé
su chinchorro al lado de la muchacha y se acosté. Después en la mafianita el sabio salid,
sin embargo, si hubiese sido joti Uli Bolé se lo habria comido, pero como él era sabio se
transformaba y escondia en animalitos chiquitos y salié a tejer cestas vacias para taparse,
Uli Bolé no lo veia. Tejié todo el dia, mientras tejia salieron unos joti y Uli Bolé se los llevé.
Cuando gritaron el sabio se paré para ver a donde se los llevaba: dio vueltas y vueltas y
se meti6 en el hueco. Ya localizé donde estd el hueco y en la mafianita antes de que saliera
Uli Bolé, el sabio llevé todas las cestas que hizo y se tapé para que este no lo viera. Uli
Bolé salié cuando amanecid, después de escuchar a una persona, pues el sabio pidié antes
que gritaran un poquito para hacer salir al dguila gigante. Asi pasé y el sabio mirando
donde estaban gritando, maté a Uli Bolé que se desaparecié abajo, llevdndose a las cestas
pensando que eran personas. Entonces cuando cayd, sacaron hacha y lo cortaron tanto
que le salia polvo de la ropa. Asi pasé. Pero cuando cayé el sabio, sabia que no pisaba la
tierra sino estaba volando. Sin embargo, las demds personas sintieron que cuando cayé se
movi6 la tierra. Entonces el sabio dijo: «Yo también senti que se movié», pero no sintid, era
mentira, estaba arriba, y solo vio pero lo dijo para que la gente escuchara. Como ese hueco

era lejos, muy lejos y como el sabio conocia mucho, se paré y desaparecié. Cuando se llevé
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las cestas para arriba el sabio dijo que «la mujer esté ciega» y asi no estuviese ciega se
la llevaria también. Al decirlo ya la mujer no veia, estaba ciega. Entonces el sabio se paré
en la casa y dijo: «Alli estd el que se los comia a ustedes, salgan todos y traigan maraca
para hacer fiesta». Entonces hicieron fiesta. Después de que maté a Uli Bolé el sabio vivid
un tiempo al lado de la joven joti, se queria casar con ella, pero el papad estaba bravo y no
queria eso pues no es joti. Pero ese sabio traia muchos animales pues queria gastar todo
el curare que trajo cuando maté a Uli Bolé. Vivia un tiempo alli y estaba un poco bravo.
Luego se fue a su tierra otra vez. Pero los hijos de Uli Bolé atin estdn en la tierra (Alberto

Melomaja, 23-4-2002).

Uli Jkwayo jawabo

Persona muy grande y peluda que se ve parecido al mono marimonda. Vive en
rocas enormes al igual que Jkwajtibé boma ja, persona que se ve como venado pero negro
y mds grande también vive en rocas Jwayo jikina, persona que se ve como ratén pero mds

grande y oscura (Luka Yolo, 15-12-1998).

Uli Jtujkuli
Persona muy grande que luce como colibri quien introduce y posee el tabaco. Su his-

toria se cuenta en el capitulo 6.

Waijlo
Persona que luce como sapo que oculta y descubre el fuego, quien aun vive en areas

rocosas y el subsuelo. Su historia se cuenta en el capitulo 4.
Yéwidi

Personas poderosas que se ven como tigres y habitan muchas lagunas subterraneas.

Jti jadi, personas buenas, constructoras de bien
y cuidadoras

Hay una serie de personas y seres del universo que estan permanentemente cui-
déndonos y ayudando el dia a dia de los jotI, aunque no se vean fisicamente o puedan verse como
personas que conocemos. Se describen aqui los més relevantes si bien ya han sido mencionados en

otras partes de este texto.

Ajkuli
Son un grupo de espiritus buenos que se ven como gente, los he visto, tienen la misma
altura como la gente. Viven adentro de Ajkuli inébo, es su casa, se ve como una montana.

Son una etnia de espiritus. Ellos se llaman ajkuli, son espiritus aunque parecen como
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Bejkilila Jwoli preparando la fibra de cucurito para tejer en jkayg Jkudile. (Foto: E. y S. Zent)
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picures, por eso se llaman asi. Son buenos, pero a veces son peligrosos cuando se maltratan

las cosas (Alejandro Mols, 30-6-2003).

Jkajojadi, los sabios livianos

En tanto que Najadi atraen la enfermedad, Jkajojadi la restituyen. Esto fue asi desde
el inicio del tiempo. Los Jkajojadi estdn presentes en basicamente todos los procesos de los joti, por lo
que han sido mencionados profusamente en este libro. Algunas cosas que no se han narrado sobre
estos sabios se resumen en esta seccién, las cuales fueron contadas en diferentes momentos, luga-
res y regiones por Noé Jono, Freddy Jelani, Mateo Konojto, Alberto Melomaja, Domingo [jté, Iné Jkodo,
Luka Yolo, Mateo Jkiwabo, Angela Melomaja, Joaqui Jkiwabo, Luis Yolo, Hernan Juareajtefia, Kyabo
Bowijte, Manuel Jelani, Ivan Juae, Margarita Yalua, Gilberto Ijté, Soledad Wajkemaja, Alirio Juae y Ge-

rardo Liye.

La tradicién joti antigua ensefia que lo primero que cura y ayuda a mantenerse bien es
la palabra, el didlogo que hacen los que saben para llamar a namodi. Los primeros que
ensefiaron a los joti a comunicarse con namodi y con todas las personas que no se ven
fueron Jkajojadi, hombres y mujeres sabios, espiritus livianos. Jkajojadi son poderosos
que se convirtieron inmortales, pueden aparecer y desaparecer, se transforman en grillo
o piedra, en mata o animal, hongo, astro, en lo que quieren o necesiten. Pueden volar
también. Al primer Jkajoja lo enseié Jkyo ae, a como hacerse Jkajoja, y este primero enseiid
a los demads. Jkajoja es una persona que es sabio curandero, ahora no existen de este tipo.
Jkyo ae dijo que la persona no puede decir si es Jkajoja, pues al decirlo ya pierde poder,
no va a ser Jkajoja. Jkyo ae le da regalo al que se haga Jkajoja y le da tres hijos para
ayudarlo, tres varones. Jkajoja puede ser hombre o mujer. Es espiritu que puede aparecer,
desaparecer, curar, es espiritu y persona. Podian ser buenos o malos como cualquier
persona. Pero la ambicién y el poder los daiié. Jkajoja puede volar, curar. Jkajoja es gente
como nosotros que de nifio se preparé con Jkyo ae y se convirtié en espiritu liviano.
Ahora no hay Jkajoja fuerte. Los mismos Jkajoja ya a partir de 2000 prohibieron la
sabiduria pues se convierten en cosas, ya sabian que traerian mas maldad que bondad.
Decidieron mejor no convertirse en Jkajoja pues pensaron que cada vez actuarian en
contra de ellos mismos.

Pero si hay instrucciones de cémo hacerse Jkajoja, pero como estdn los jévenes ahora es
dificil, pues antes los Jkajoja eran virgenes y empezaban a prepararse desde niios.

No es muy sencillo convertirse en Jkajoja. Se usan hojas au waide, solo se baiian con
hojas de sabana y se usa un bejuco. Con nuyéjtu un pequeiio bejuco cultivado que echa
un totumo, una calabaza especial pero ya no se encuentra el verdadero bejuco desde
hace tiempo y por eso no hay verdaderos Jkajojadi viviendo en la actualidad en las
comunidades. Nuyéjtu eran bejucos especiales para hacerse Jkajoja. El aprendiz usa

nuyéjtu ju en tres momentos de su entrenamiento comenzando cuando la persona tienen
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menos de dos afos de edad y cuando decide hacerse sabio toma agua y vomita lo que
estd adentro de la totuma. Las semillas de nuyéjtu se usan para llamar a los jaguares.
Se saca lo que estd adentro, son unas semillas brillantes de jenowai, se vierten de una a
otra mano al hacerlo asi viene un jani yéwi [pequertio tigre], es el hijo de Jkyo ae que viene
a visitar con él. Este tigre hace pruebas, si se asusta no es bueno para ser Jkajoja. Si no
se asusta cuando el jani yéwi lo huele, si puede ser Jkajoja pues muestra que es fuerte y
agarra al tigre como si fuera su hijo. Otra gente no lo ve, esto debe hacerse tres veces, tres
hijos de tigre vienen a visitar a quien estd entrenando para ser Jkajoja. El aprendiz debe
criar a los pequefios animales desde que estos son como bebés desde que jlajkake [gatean]
pero son hijos de Jkyo ae en realidad. Los que se convierten en Jkajoja de esta manera, no
duermen en la noche sino que salen y otro ser pretende que vive alli que es el nifio que se
fue. Pero el Jkajoja regresa en la maiiana a la tierra y se va a casa de Jkyo ae en la noche
a comer y visitar pues se convierte en hijo de Jkyo ae. Jkyo ae lo agarra. A la cuarta vez
viene, Uli yéwi ama [la madre tigre] de los tres anteriores y se lleva al aspirante de Jkajoja
a su casa y quiere decir que ya esta listo. Debe iniciarse cuando tiene unos tres o cuatro
afios, pequefio, debe comer sencillo, no fruto, no carne, no pescado, sino jani jwalulé, no
pueden comer nada hasta grandes.

Hay personas que se han entrenado pero al final se asustan pues viene un tigre grandisimo
y deciden dejar el entrenamiento. El tigre viene en representacién de los Jkajoja. El Jkajoja
de los tigres envia pequeiiitos que son gente, a través del espiritu puede convertirse como
Jkajoja, pero envia a los pequeiiitos primero pero después al tltimo viene la madre que
se convierte en tigre grandisimo, si se asusta y corre ya no puede intentarse mads. El tigre
es en verdad una persona pero «a los ojos de uno se ve como un tigre», es una prueba
fuerte de valentia, pues cuando se estd entrenando la persona estd dando su espiritu, y
se convierte, transfiere su vida a Jkajoja; se transforma, se cambia de la vida terrenal a
Jkajoja. Si al entrenado no le da miedo, automadticamente sale volando como si fuese mold,
paloma aprendiendo a volar, se transfiere su espiritu un paso mas: se convierte en paloma
y luego otra vez se transforma en persona como lo vemos. Tiene mas poder e inteligencia,
curador, cazador, proveedor, es un espiritu que acompaia, ayuda y sustenta. Jkajoja tiene
que ser joven humilde, bueno, seguir los ayunos, las abstinencias, los valores mejores son
los de Jkajoja. Después que se convierte en Jkajoja siguen igual como persona nadie se va
a dar cuenta que es Jkajoja. Entre ellos mismos se reconocian como Jkajoja, como colegas,
pero otras personas no lo sabian, la tinica cosa que no peleaban, no discutian eran felices,
ellos nunca dicen cuando son o pierden el poder si lo dicen, el jefe de Jkajoja les quita el
poder pues al decirlo se pierde, Jkajoja es persona pura buena. Aunque podian hacer dafio
también podian ser malos, hacer daiio. Pero ahora los jévenes desde muy temprano, entre
10 y II afios se meten con las mujeres, antes se casaban mads tarde, de 18 en adelante,
antes no tenian mucho interés en sexo, antes se dedicaban mds a cazar y vivir o estar en

el monte. Antes se casaban luego de que cazaban danto y otros animales grandes, pero
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Pareja de Jkyo balebi, Kayama, 1971. (Foto: ®Jacques Jangoux)
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ahorita hacen cualquier cosa y ya dejaron el buen valor pues ese es un valor que era muy
bueno. Muchas mujeres soflaban y sabian lo que va a pasar, pasaba los que ellas decian.
Los abuelos de nosotros, el tltimo Jkajoja dijo que ya no siguieran formdndose mds pues
esta generacion es de maldad, envenenaba, y que de aqui en adelante que vivan en la
tierra, puede sofiar, convertirse en ceremonia, curar, pero no transformarse. Hay muchos
tipos de Jkajoja, si quieren hacer mal pueden, si la mujer los trata mal se va de la tierra.
Pero también hay otras maneras de entrenarse como Jkajoja pues hay dos tipos de Jkajoja,
antes habia del tipo mas dificil pues el Jkajoja se convertia en animal, ahora solo tiene
poder de los suefios, son otro tipo de sabios, el tipo de los abuwe wé, los sofiadores. Si es
persona buena y quiere ser Jkajoja, con el poder de Jkyo ae se juntan ambas intenciones y
la persona puede ser Jkajoja. Los Jkajoja de ahora solo suefian, no vuelan, son sofiadores
y también curan, jlaedi [padres], los que ven en sueiios, aeyadi jina, hay muchos que ven
en suefios. Chiquito y grande puede ver en suefios. Se preparan desde pequeiitos. Deben
baiiarse con ibuju, mali aiye, el que aparece en el conuco o en la orilla del rio. Es bejuco
suave. Se machaca las hojas. Se hace au wai y au ijtebe [tomar y bariar] desde que son
nifios, al principio, por al menos cuatro dias, con nifios pequeiios es mds rdpido pues no
han comido cualquier comida. También se unta el c