LA IMAGEN DEL CIELO ENTRE LOS CUNA

Jorge Morales Gomez™

RESUMEN

Este trabajo trata sobre la imagen gue del cielo tienen los indigenas
Cuna del goifo de Urabd. En é/ se hace una descripeidn del cielo, de
las creencias del indigena y de los distintos pasos que debe recorrer
ef alma para llegar a él.

 Analiza distintos aspectos de la concepcion religiosa del indigena
compardndoios con elementos de fa religidn catdlica.

INTRCDUCCION

Si bien es cierto que los indios Cuna de Panam3 han sido bastante estudiados por la
antropologia, los del territorio colombiano, localizados en el Darién y sobre la banda
antioguefia del golfo de Urabd, permanecen ligeramente conocidos desde el punto de
vista etnolégico o de antropologia social y muchas veces se habla de ellos a través de
referencias de los del archipiélago de San Blas de Panama.

Solamente entre 1965y 1970, los Cuna de Colombia empezaron a ser abjeto directode
investigacion, ante todo por parte de antropdlogos nacionaies. Antes fueron considera-
dos tangencialmente y no como fuente principal de informacién, tal como puede apre-
ciarse en las obras de Nordenskiold {1938}, Wassen (1939-1948} y Holmer {1953).

A pesar del incipiente conocimiento sobre este sector nacional del grupo étnico en
referencia, podemos contar hoy con algunos trabajos serios y sistematitos que abordan
aspectos etnogréficos especificos.

x Antropblogo egresado de ba Universidad de los Andes. Actualmente profesor del Departamento de Antropologia
de {a misma Universidad.
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La presentacién que voy a hacer sobre la imagen que del cielo tienen los Cuna, se basa
en averiguaciones de primera mano efectuadas en las comunidades de Arquiay Caimdn
Nueveo, que se pueden confirmar en las poblaciones panamefias a pesar del avanzado
grado de contacto interétnico de éstas con la sociedad moderna, el cual emperc, no ha
Hegado a borrar la conciencia de identidad de ser Cunas.

ETNOGRAFIA DEL CIELO

La nocién del cielo que tienen los Cuna se refiere en primer lugar a 1a sede o residencia
de Paptumat, el Creador; y en segundo lugar, al destino final de las almas de fos hombres,
mas no de todos, sino de aguellos que han cumplido en vida con las normas moraiesy
patrones sociales dictados a través de la tradicion oral.

Segiin la versién émica o propia de los Cuna, el mundo estd constituido por doce capas
o niveles distribuidos a la manera de un gran huevo. Seis de ella estén por debajo de
nosotros y cinco por encima. El nivel donde viven los hombres dentro de esa estructura se
llama Qlowitariabili y corresponde a un gigantesco disco en el cual se asientan los paises
y los accidentes geogréficos (Gomez. 1969: 61-66). Todas estas capas tierien una consti-
tucion seminal y su textura es concebida como viscosa en el pensamiento Cuna.

Por el nivel més inferior o subterrdneo de la estructura pasa un rio dorado —oloti-— el
cual conduce a la casa de Paptumat. Tal corriente la navegan las almas de los muertos
cuando van hacia el cielo. Este se presenta dentro de la tradicién oral como una gran
ciudad moderna ocupada por grandes edificios, avenidas y jardines de oro. Hay ferrocarri-
les, automéviles, lanchas con motores fuera de borda, almacenes repletos de mercancias
occidentales y las almas se ven vestidas como los “blancos”. Estos vestidos sonde oroy
plata. Hay varios palacios y en uno de elios habita Paptumat. Las demds construcciones
estan ocupadas por los antepasados de los Cuna actuales.

Todos estos bienes los pueden usufructuar los pobladores del cielo indefinidamente y
junto a su uso van a poder conversar con Paptumat y muchos de los Neles originales asfi
£Omo con personajes mas recientes y muy importantes dentro de la etnohistoria concreta
del grupo, tales como el famoso lider revoiucxonar;o Nele Kantule

El acceso al cielo esté prohlbsdo para aguellos conocidos como infractores repetedos Y
especialmente para loS catalogados émicamente como perezosos, ladrones y mentiro-
sos. Especialmente se insiste dentro de los codigos orales en la negacién de este
panorama post-mortem para los primeros, para los que no han trabajado suficiente-
mente. Sobre este punto volveremos més adelante.

El camino al cielo est4 Heno de dificultades y pasos dificiles; para facilitar surecorrido,
en el momento de la ceremonia de entierro se depositan varios objetos ceremoniales. Los
familiares del muerto introducen en la fosa alimentos crudos y a su vez comen poflo—Io
cual es muy raro, pués sélo o hacen en estas ocasiones y cuando marcania iniciacion de
una amistad institucionalizada entre hombres— con el fin de botar los huesos dentro de
la tumba para que el muerto en su camino los use como distraccion de los “poni’’ que
persiguen las almas, También se le acompafia de una tabla a la cual se le tallan unos
pequefios escalones que simbolizan la escalera gue debe llevar para entrar a la casa de
Paptumat.
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Cuando algtin indio muere, la norma tradicional y que opera en Caiman consiste en
enterrario en la casa, debajo del sitio donde dormia. Allf se deposita dentro de su hamaca.
En Arquia y debide a {a influencia misionera, se construyd un cementerio y se dejé de
inhumar los cuerpos dentro de la vivienda. El cementerio esta confermado por ranchos
sin paredes, por ramas gque representan una extensién de las viviendas. Cada ranchito
corresponde a una familia extensa y los muertos se sobreponen unos a otros,

CONSIDERACIONES CONTEXTUALES

Como se habré observado, existen elementos similares entre la nocién de cielo cris-
tiana yla de los Cuna. En ambas, éste se concibe como lugar a donde llegan las almas de
los muertos v sitio de residencia del creador. Tal semejanza puede deberse a la labor
evangeliizadora que con distintos grados de intensidad ha incidido sobre los indigenas
desde la época hlspénlca

En contraste, aparecen creencias autdctonas como la visién estructural dei mundovy la
misma localizacién subterranea del cielo; asi mismo, el oro, tanpresenteenelrioyenla
sede de Paptumat, y muchas de las manifestaciones rituales del entierro, donde se inicia
_ la peregrinacién de ias almas por un tortuoso camino hacia el cielo.

Decimos tortuoso porque efectivamente estdn al acecho muchos “nia” o espiritus
encargados de capturar el alma de los muertos; para protegerse de ellos se utilizan
ayudas como los mencionados huesos de pollo o también algunas cuerdas con las cuales
el alma puede amarrar a estos “'nias”.

- Aungue la gallina fue introducida en la culiura Cuna en el siglo XV1I, permanece como
elemento adn no incorporado a la dieta cotidiana; en ese sentido, las proteinas animales
preferidas siguen siendo ias provenientes de carne de monte. Los animales domésticos
se consideran de una categoria diferente a los silvestres y por tanto no pueden homoge-
nizarse ideolégica ni pragmaticamente. Por tal razén, los poilos s6io se consumen en
algunas circunstancias ceremoniales como las referidas anteriormente, en oposicién al
consumo secular, o reservado a ciertos rituales diferentes como las ceremonias de
pubertad fernenina en los cuales la reciprocidad y cohesién entre familias extensas es
caracteristica. En cambio, los entierros y la amistad institucionalizada entre dos personas
novinculan a su parentela, sino maximo las familias nucieares.

éPor qué aparece el oro tan frecuentemente en las concepciones miticas de los Cunay
concretamente en el cielo? Por el momento no podemos dar una respuesta absoluta
respecto del simbolismo del oro, pero es buenotener en cuenta gue para ios indigenas, el
héroe cultural Ibebet o Obeorgun descendid en un plato de oro a un mundo lleno de oro. El
no séio les ensefi6 la cultura a los habitantes, labor que compiementaron fos Neles
siguientes, sino que ios despojé de sus hébitos no humanos y a medida que iban
adquiriendo caracteres culturales y comportamiento humanos, iba también desapare-
ciendo paulatinamente el oro. Seglin el contexto de lo anterior, el oro viene a significar
una época precultural, casi que prehumana; é cubre todo el mundo, pero en el momento
en que se instaura la cultura, va acabéndose o al menos restringiéndose. En tal sentido
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podemos decir con los Cuna, que el oro es como semen, es ademas libre y fluyente, sin
_limites, lo cual puede simbolizar ausencia de regulaciones al incesto, muy propias de las

poblaciones animates no humanas. La superacién de esta etapa es esencialmente un

fenémeno cultural, humano y supone una gran transformacidén de ia naturateza.

Respecto del oro en el cielo, su presencia se relaciona con volver al pasado, pues allilas
almas van a contemplar a todos fos Neles que han venido a la tierra, a los primeros
hombres y a los ancestros de los animales actuales. En ese sentido, el cielo puede
representar un encuentro con un estado original, milenario, en el cual el oro viene a
significar el simbolo de una época precultural, anterior a las regulaciones sociales del
Sexo.

Por ahora es bueno recordar que los indios anotan que la textura de las floresde oro y
del agua dorada es viscosa, muy similar a la sustancia seminal (Nordenskiold. 1938).

Dentro del pensamiento animista de los Cuna, las “purbas” o almas {por el momento)
no son patrimonio exclusivo de los seres humanos sino que ademés constituyen el
principie animado de los animales y las plantas. Las “"purpas” son las responsables de
que un animal sea agresivo, o de “su capacidad” para perforar el sueloy esconderse, ode
ser veloz y comerse a otros mas pequefios. Asi mismo, esas almas dadas por Paptumat
también son las causantes del crecimiento de las plantas y de su madurez y cosecha. Las
“purbas” asi entendidas, aunque su significacién completa es muy amplia, son transfe-
ribles al hombre mediante el trabajo, a través de la caceria, la agricultura de roza y
guema, la pesca y la manufactura de canoas. Un zaino, por ejemplo posee 8 “purbas”
{almas) las cuales al ser capturado pasan al cazador, lo mismo sucede con el maiz
cosechado, o los peces capturados o los drboles talados para labrar embarcaciones.

Entre més purbas abonadas a su favor tenga una persona, mayor va a ser su posibilidad
de liegar al cielo. Este, entonces, sdlo se puede alcanzar por el trabajo, pero no cualquier
tipo de trabajo, sino ias actividades tradicionales confirmadas comotales por la tradicion.
Estamos, sin fugar a dudas, frente a un proceso de racionalizacién del trabajo con el
objeto de salvaguardar la estabilidad del mismo en contraste con nuevas actividades que
pugnan por ser incorporadas en las comunidades Cuna de Colombia.

En las actuales circunstancias, cuando los jévenes Cuna son presionados por el
exterior a sus comunidades y por los Cuna de San Blas, a quienes ven participes de
algunos elementos de la tecnologia moderna, se hace més imperioso el recalcar en los
consejos comunales y también en el seno de las familias extensas, la importancia que
tiene el trabajo tradicional. Muchos muchachos opinan gue quieren ir fuera de la
comunidad, a trabajar como jornaleros, timoneando motores fuera de borda, 0 como
marineros en embarcaciones mayores para aumentar ingresos. Esta tendencia 3 la
modernizaciony al cambio culturaltrata de ser contrarrestada con toda la estructuracion
ideoldgica segin la cual, si ahora se pliegan a los impulsos del trabajo asalariado y
cambio de actividad, van a tener muy pocas “purbas’ a su favor y no podrén estar en el
cielo disfrutando perpetuamente de los adelantos modernos de la vida urbana; més bien
quedarédn encerrados en el trayecto inicial “o meo-igala” del camino que deben seguir las
almas. No habrd transferencia temporal ni encuentro con jos primeros Neles, nitampoco
usufructo de carros, maquinas, etc. Sélo rodeados de gusanos y avispas, entre otros
animales,
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Pienso que sélo a partir de [a hipétesis de la racionalizacién del trabajoy del contexto de
cambio cultural es que podemos aproximarnos al significado del cielo moderno o “civili-
zado" de los Cuna. Para merecerlo hay que ser consecuente con la tradicién. Poreso no
podemos seguir pensando que esta nocidén celestial es indicadora de un profundo estado
de desindigenizaci6n o pérdida de Ia identidad étnica. Al contrario, mas bien corresponde
a una estrategia de las muchas que utilizan las culturas en contextos interétnicos a modo
de sincretismo, para absorber la forma de elementos fordneos sin alterar, en este casola
actividad econdmica tradicional.

Gracias en parte a estos mecanismos de control, los Cuna del Darién-Urabé han
soportado muchos embates colonizadores desde el siglo XVI. Es cierto que sus tierras se
han restringido, pero la identidad étnica estd ain muy lejos de ser eliminada.
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