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Raiirabiki. Para entender este concepto es mejor descifrar la etimologia.

En ese sentido, raii-, “sentarse muy bien’, “comodo’, “aterrizar el cuerpo y el pensamiento
para proyectar la existencia”;

-ra-, “cosa importante’, “elemento importante como objeto’, “conocimientos’, entre otros;
-bi-, viene de la raiz biide, “estar acostado sobre la tierra o una superficie para sentir
desde el corazon’,

” o« ”

y -ki viene de la raiz kiode, “ver’, “sentir’, “identificar”

En ese sentido, rafirabiki no es simplemente una palabra que se refiere a un objeto, sino en
ellase sintetiza, se funden las historias, la pedagogia, la metodologia, la disciplina, la practica
cultural. Es decir, raiirabiki es un elemento importante para sentarse muy bien y aterrizar la
palabra desdela superficie dela tierra. Aterrizar la palabra y el pensamiento permite analizar
e identificar las situaciones que estan pasando en la comunidad y el universo en general.

Es donde se sienta el mayor o mayora para organizar los planes de vida de la comunidad.

Ever Kuiru Naforo, Ndinui Jitéma, sabedor del pueblo murui muina,

comunicacién personal, Bogotd, 2022
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ESTE TRABAJO SURGE DE UN INTERES GENUINO POR TODO LO QUE CONCIERNE
alos mundos indigenas de la Amazonia, cultivado por Camila Pacheco Bejarano a
lo ancho y largo de sus andanzas por esa regién. También surge de un sueiio:
un banco —un pensador— que se desdobla como si fuera de papel.

Mientras educa su cuerpo para sentarse en cuclillas en un banco, algo incé-
modo al principio, poco a poco la autora va educando también su atencion por
lo que esta postura, y los bancos que la sostienen, representan para los pueblos
amazonicos. Suindagacidn, que parte de los bancos como objetos materiales, se
preocupa por hacer visible también su dimensidn oculta. La dicotomia entre lo
material y lo inmaterial no funciona aqui: los bancos —cosas-conceptos, como
diria Vasco (2010)— condensan una filosofia sofisticada y a la vez elemental, en
la que cuerpo, pensamiento y mundo estan entrelazados: una ontoepistemologia,
pero también una filosofia social, politica y moral, que gira en torno o, mejor
dicho, que se sienta, en los bancos.

Para realizar esta investigacion, Camila Pacheco ha trabajado con los
pueblos cubeo, murui muina, muinane, sikuani, inga, kaméntsa, piapoco y
piaroa. Este alcance es particularmente valioso, en primer lugar, porque los
aprendizajes que ella adquiere con cada pueblo le permiten entablar didlogos
con otros, lo que promueve encuentros e intercambios que no solo nutren
esta investigacién —mads colaborativa que participativa, aclara ella—, sino
también el interés en las comunidades por profundizar en la investigacién
propia sobre los bancos y los conocimientos asociados a ellos. Pero, ademas,
este alcance hace posible vislumbrar un sistema de relaciones que también se
manifiesta en las malocas, los rituales de baile y la filosofia de la palabra: un
orden de diferencias articuladas que configura la gran regién amazonica,
un mundo de muchos mundos.

“Todo tiene banco’; dicen los indigenas. Pero los bancos son todos diferentes:
cada pueblo tiene el suyo y, dentro de cada pueblo, los bancos se diferencian
también segun el clan y el lingje, la jerarquia, la ocupacion vy, en algunos casos,
hasta el género y la edad. El glosario ilustrado de bancos que cierra el libro ofre-
ce algunos ejemplos. La autora sugiere acertadamente que los bancos median
diversas relaciones sociales, desde las guerras interétnicas hasta la creacién de
redes de parentesco e intercambio, y, asimismo, asientan un orden social: “Cada
uno tiene su lugar”

Asi se dispuso en la creacion, para ordenar el mundo: a cada uno le fue entre-
gado su banco y sobre ese banco se sostiene. Hasta los animales tienen banco o se
vuelven banco para otros; la cabeza del caimdn se convierte en un banco para que
las mariposas cuenten historias (Urbina 2007, 174), la tortuga es asiento de las ranas
cuando cantan y ponen sus huevos (47). Banco de jaguar, banco guacamayo, banco
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armadillo, banco tortuga. Para los cubeos, cada uno de estos esta conectado con
ciertas estrellas y emana un color diferente. Banco del alma y del cuerpo (tatuyo),
banco de la abundancia (muinane), banco de la danzadora (tucano), banco del
rezo del pescado (sikuani), banco de la desembocadura y banco de la articulacién
(gente de centro), banco de la leche (siriano), banco de cuarzo (tucano). Bancos
de origen. Bancos de pensamiento-poder hecho cuerpo.

Dice la gente de centro que, en el origen, el Creador se senté “como en la
punta de una espina” y se dispuso a crear el mundo. Sentado en su banco de
creacion, reconocié su cuerpo —que es el mismo planeta— y el conocimiento
contenido en él. Esta correspondencia primordial entre cuerpo, pensamiento
y mundo ordena las acciones de manejo simbolizadas también en los bancos;
para los piaroas, por ejemplo, el banco concentra los cuatro componentes de
salud, educacion, territorio y trabajo comunitario (40). Al sentarse en sus bancos
de saber, los indigenas estan retornando al origen donde les fue entregado el
conocimiento para cuidar el territorio, el ser humano y el planeta (41)

De acuerdo con uno de los sabedores que contribuyeron a esta investiga-
cidn, el banco es el conector de lo que existe y lo que puede existir (51). Desde
alli se planea el futuro y se hace memoria, en conexién directa con la madre
tierra, de la que mana informacion y sabiduria. Si una persona carece de criterio,
se dice que no tiene banco. Sentados se aprende y se ensefa. Y hay que sentarse
bien para pensar bien. Pensar bien es recomponer el entramado de relaciones
vitales: un pensamiento que se traduce en acciones (51).

Reichel-Dolmatoft (1978) interpreta el sentarse en el banco como una accién
procreadoray protectora mediante la cual se actualiza el conocimiento de origen
y se establece una comunicacién con el mundo espiritual. Para la gente de centro,
“un domo de energia protectora” emana de los pensadores, y bajo ese domo la
gente se refugia; el trueno se produce cuando la enfermedad se estrella contra él
(Micarelli 2015, 157). Al mismo tiempo, desde sus poderosos bancos —sujetos a
estrictas restricciones rituales y a rezos—, los chamanes y payés arrojan también
ataques predatorios contra agentes espirituales o chamanes rivales.

Coteorizando en clave indigena, la autora desarrolla la idea de que los ban-
cos son tecnologias ancestrales: condensan el conocimiento, emiten energia y
permiten la comunicacién entre mundos. Su funcién es consentir el transito
entre las multiples dimensiones de la existencia para entretejer constantemente
su trama y, de este modo, “arreglar el mundo’, como lo expresan los indigenas.
Podriamos ver los bancos como engranajes de una ontologia relacional. Por
todo ello, son cualquier cosa menos objetos artesanales. Hablar de los bancos
como artesania o como una mera silla “es una discriminacién epistémica’; de-
clara otro sabedor (89).
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Aunque la venta de los bancos constituye actualmente una fuente de in-
gresos para las familias, su transformacion en objetos decorativos destinados al
mercado los sitiia dentro de una légica de consumo que distorsiona su profundo
significado cultural. En este proceso, como advierte Vandana Shiva (1993), al
presentar los conocimientos locales como inexistentes o invalidos, el sistema
dominante borra las realidades que estos conocimientos buscan representar y
termina por hacer desaparecer también las alternativas que encarnan.

En respuesta a una peticidn de los indigenas, uno de los propositos de este
trabajo es, precisamente, contribuir al reconocimiento y la divulgacién de la
importancia de los bancos en los contextos indigenas amazdnicos. Asimismo,
busca elaborar un material pedagégico que pueda ser de utilidad tanto para las
nuevas generaciones indigenas como para las personas de la sociedad occiden-
tal interesadas en acercarse a sus significados y contextos culturales. A estos
propdsitos se suma una reflexion de mayor alcance sobre el disefio ontolégico
como creacion activa de mundos, comunal y relacional (Escobar 2018; Willis
2006). Hacer cosas, hacer con conceptos-cosas, es hacer mundos y formas de
estar-en-el-mundo. Las cosas no son simplemente objetos materiales que re-
presentan una cosmologia o un conocimiento dado. Las cosas retinen, hacen
aparecer y configuran redes de relaciones que participan activamente en la
produccién de mundos. Al disefiar “cosas” disefiamos un mundo vy, al mismo
tiempo, ese mundo nos disefia a nosotros. La pregunta es: ;qué tipo de mundo
es producido y sostenido por los bancos de saber? Hay que sentarse a aprender.

Al entablar un didlogo simétrico con las ontoepistemologias indigenas
y promover su difusién mas alla del ambito académico, este trabajo se con-
vierte en una herramienta preciosa para activar nuevas formas de pensar las
interrelaciones que nos configuran —a los seres humanos y a los mundos que
habitamos— y para cuidarlas.

Giovanna Micarelli
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TODO EMPEZO CON EL PENSAMIENTO. LLEVO VARIOS ANOS EN UNA BUSQUEDA
personal por comprender otros mundos y acompanar procesos que los forta-
lezcan y visibilicen. Desde la primera vez que llegué a la Amazonia, en el afio
2015, empecé un camino, en ese momento inconsciente, que me llevd, més re-
cientemente, a pensar en la construccion de otros mundos mediante el disefio
y la antropologia. Comencé por la comprension de las ontologias de los pueblos
indigenas, llevandola al campo del disefio ontoldgico —con herramientas de la
antropologia—, para disefiar y hacer ese mundo, uno donde quepan muchos
mundos, como bien dicen los zapatistas. A lo largo de este libro hablaré de las
ontologias desde dos perspectivas distintas: el giro ontolégico como una apro-
ximacidn a los sistemas de conocimiento de los pueblos indigenas, y sus formas
de ver y habitar el mundo dentro del perspectivismo amazdnico (Viveiros de
Castro 2013); y el diseno ontoldgico, un acercamiento tedrico-practico a los
saberes que hacen mundos, a través del pensamiento, las tecnologias y los ar-
tefactos (Escobar 2017). Ambos abordajes se complementan, y quizés el disefio
antropolégico podria devenir del giro ontolédgico.

En la selva, cada territorio, alimento, objeto y persona que conocia era
un mundo. Al principio estuve muy cerca de las mujeres, de la chagra' y de
saberes relacionados con la yuca, un mundo amplio con el que sigo encanta-
da. Los espacios de los hombres siempre fueron un poco mas restringidos,
aunque por no ser paisana® podia a veces acompaiar en el mambeadero?® con
mas frecuencia y compartir también alli la palabra. No fue hasta hace muy
poco que tuve un interés particular por los bancos de saber que se utilizan en
los mambeaderos y otros espacios; luego este interés se amplié para ver asi la
gran diversidad de bancos que existen en la Amazonia. Los bancos de saber
son unos asientos tallados normalmente en una sola pieza de madera, cuyo
uso se extiende entre todos los pueblos indigenas de la Amazonia en distintas
tipologias; son objetos de poder, tecnologias de comunicacion y artefactos
de pensamiento, utilizados en espacios rituales, en las cocinas o en las casas.

Este libro no pretende abarcar la amplitud del tema en su totalidad; es mas
un acercamiento a lo que es el mundo de los bancos de saber en la Amazonia, que
deja de lado ademas las similitudes con los bancos que existen en otros pueblos
y paises. Es, sobre todo, un ejercicio de pensamiento alrededor de los bancos,
centrado en comprenderlos en su relacion con las ontologias de los pueblos in-
digenas y no al revés. No pretende ser una etnografia de los pueblos indigenas;

1 Modelo de horticultura basado en la tumba y quema, propio de los pueblos indigenas de la Amazonia.
2 Nombre que hace referencia a las personas del mismo lugar o territorio.

3 Espacio donde se mambea coca para compartir la palabra y el pensamiento.
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mads bien, se aproxima a los bancos mediante la palabra de sus hacedores, las
conversaciones que tuvimos y mis observaciones en relacion con la vida de
dichos objetos, como se relacionan las personas con ellos y el lugar que ocupan
en la vida de los pueblos indigenas con los que trabajé; ademas de su capacidad
de crear mundos que operan dentro de unas ontologias. Por acercamiento me
refiero tan solo a una pequeiia muestra de la inmensidad multidimensional de
los bancos, una muestra que pretende llenar un poco el vacio de investigacion
sobre el tema. Para ello me aproximo a su cultura material desde la prictica, los
usos, los significados, las técnicas del cuerpo, las tecnologias y el disefio, entre
otros. Con lo observado y compartido en estos tltimos afios entre varios pueblos
indigenas de la Amazonia colombiana, y también en conversaciones con amigos
y amigas interesados en este tema, se abri6 el camino para hacer esta aproxi-
macion a la ontologia de los bancos de saber desde la antropologia y el disefo.

Con seguridad, las personas que tenemos una relacién cercana con la
Amazonia hemos estado en espacios donde nos hemos tenido que sentar en
bancos a conversar por horas; otras personas habrdn tenido esta experiencia
alguna vez en su vida, y otras conoceran los bancos porque han comprado al-
guno como artesania. Para todas ellas, incluyéndome, es importante precisar
que esta investigacion no se basa en un problema limitado y definido; es, mas
bien, una exploracion que gira en torno a los bancos de saber para comprender
y poder comunicar su importancia, que se desconoce la mayoria del tiempo, y
responde a una peticién que nace de los mismos pueblos indigenas relacionada
con profundizar en el significado que se le da actualmente dentro del mercado
artesanal. En lo personal, los bancos de saber me han ensefiado a sentarme y
pensar, y a atender el pensamiento. Asimismo, espero que este libro les deje algo
de eso. Como dice un sabedor del pueblo cubeo:

Hay diversidad de etnias, cada una tiene su historia, entonces para nosotros la
idea es transmitir. Nosotros, asi como estamos ahorita, estamos ensefidndole a
esas personas interesadas y enfocadas a las historias nuestras. Estamos trans-
mitiendo desde nuestras historias para que puedan entender de donde viene
ese banco, para qué sirve y qué importancia tiene. (Comunicacién personal,
Cubay, Vaupés, 2022)*

Con esto en mente, empecé esta investigacion que busca crear un material
pedagdgico sobre los bancos de saber en la Amazonia con y para los pueblos

4 Las personas que participaron en esta investigacion han decidido que no se revelen sus nombres en las citas textuales. Por
es0, las intervenciones estan citadas de esta forma o0 como comunicaciones personales. Existen grabaciones y anotaciones
que corroboran estas intervenciones.
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indigenas de las comunidades en las que he estado y con las que he conversado
alo largo de estos anos, y quienes colaboraron en esta obra colectiva (figura 1).
También se espera que se amplie a otros territorios y por muchos mas rios, y que
llegue incluso a las personas que no pertenecen a ellos. Por eso, la intenciéon es
que este texto se convierta en algo mas que palabras, que lleve el conocimiento
al cuerpo, a lo préctico y a lo sensible, para ser banco y acomodar el pensa-
miento. Se trata de aprender haciendo, sentipensando®, mediante los saberes y
sentires de la selva.

Una noche, después de leer y escribir sobre bancos, me acosté a dormir
y tuve un suefio muy particular. Primero sofié con un texto de etnolingiiistica
que lei hace anos, en el que se menciona algo breve sobre los bancos tanimukas;
me desperté y lo busqué para saber qué eralo que me queria decir. Lo que mas me
impresiond fue que luego sofné que estaba en un mambeadero y cada persona
presente estaba sentada en un banco. De repente, el banco del chamén —que
se estaba fumando un tabaco— se empez6 a desdoblar como si fuera de papel.

Al despertar senti asombro, pero también supuse que era consecuente
estar sofiando eso cuando habia estado pensando e intentando armar bancos
de papel en los dias anteriores. Sin embargo, a los pocos dias viajé al Vaupés,
donde conoci a un payé del pueblo cubeo, y le conté de mi suefo. Su respuesta
es el fundamento de este trabajo.

Cuando le conté el sueiio lo primero que me dijo fue: “Se acabd la sabiduria,
se descompuso, ;y qué lo va a reemplazar?: el papel” Yo quedé un poco descon-
certada hasta que pudimos retomar la conversacion y le pregunté el porqué de
su respuesta, y si era algo negativo. Me respondio:

Mi hijo ya no esta conmigo, a veces llega en vacaciones para pescar, ahorita
estd en la universidad. ;Con qué tiempo va a tener mi hijo para aprender lo
que yo sé? El ya no tiene tiempo, no va a tomar yagé; y, si lo toma, la sabiduria
no va a llegar a nosotros, pero lo que él estd aprendiendo en la universidad
estd en papel. El papel para nosotros los indigenas representa la sabiduria
de ustedes, los blancos. Entonces, el banco se descompuso. (Comunicacién
personal, Santa Cruz, Vaupés, 2022)

Yo ain no entendjia el significado de esa descomposicidon del banco en papel,

tanto material como simbélica, asi que indagué un poco mas. El payé me dijo
que el suefo era una alerta, un mensaje, que no era negativo, sino que, como

5 Eltérmino sentipensamientolo acufid el sociologo colombiano Orlando Fals Borda (1986), quién lo tomd de los pescadores
de Sucre cuando se refieren a la capacidad de juntar la cabeza con el corazon, la razon'y la emocion.
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Figura 1. Ubicacion georreferenciada de los rios aledafios a las comunidades en donde se desarrolld la investigacion
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también al que sabe tallar y hacer bancos se le ensefia en los suefios, mi suefio
era un mensaje con una intencién. Y continu6:

Como mi hijo ya no estd conmigo, yo decidi escribir todos los rezos en lengua,
y es tanto que, cuando mi hijo se enferma, coge el libro, lo lee y hace efecto.
Porque mi hijo ya no va a contar a su hijo lo que aprendié de mi, sino que
va a leer, desde el conocimiento ancestral; el papel lo va a reemplazar. Es un
cambio. El banco sigue existiendo, pero ya no va a tener ese poder de sabiduria.
(Comunicacidén personal, Santa Cruz, Vaupés, 2022)

Finalmente, llegamos a la conclusion, con el sabedor y las otras personas que
nos acompanaban en ese momento, de que esa transformacién no es negativa;
no del todo, por lo menos. En el panorama del mundo pensado mediante esta
investigacidn, el banco no pierde su significado y uso tradicional de conservar
y transmitir el conocimiento. Como dice el payé: “Se descompuso y se transfor-
ma”; pero sin el objeto fisico, sin lugar a duda, se pierden una practica, saberes,
pensamientos, palabras, espacios y rituales, entre otras cosas. Cayon (2013) se
refiere ampliamente a los bancos para el pueblo makuna en su libro Pienso,
luego creo; los bancos de conocimiento y pensamiento que también cambian y
se nombran distinto segiin el momento de vida de cada hombre o mujer. Sobre
todo, menciona que “ellos [los makunas] afirman que los blancos tenemos banco
de papel (papera kumuré) y que por eso es muy facil curarnos, ain mas porque
tenemos tan solo un par de lugares asociados” (349). Estos suefios y conversa-
ciones me llevaron a pensar en los disefios de bancos en papel origami, asi que
hicimos uno junto con un colega disefiador (figura 2).

Por otro lado, en el libro Masa Goro: la crianza de “personas verdaderas”
entre los macuna del Bajo Apaporis, Dany Mahecha se refiere a los bancos de
papel para este grupo:

Solo comencé a entender la magnitud del significado de estas aseveraciones
cuando algunos mayores me indicaron que el cuerpo de los blancos esta
constituido de papel, los ojos y el espiritu son de papel, y, por eso, los blancos
tienen banco de pensamiento de papel. En ese sentido también solian refe-
rirse al computador como mi chagra, dado que es alli donde se producen “los
papeles’, los documentos. (2015, 298)

De este modo alude a las diferencias de las tecnologias de conocimiento

y las ontologias del pensamiento entre el mundo indigena y el mundo blanco.
Mundos que coexisten y se complementan entre si.
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Figura 2. Modelo en papel de un banco kaméntsé del Putumayo

Fuente: disefio de Alejandro Ochoa.



Esto da pie para hablar de la ontologia, que, aunque ha llamado la atencién
en los campos de la antropologia y el disefo, estd lejos de llegarse a un con-
senso sobre su definicién. Sin embargo, me aproximo desde los dos ambitos de
saber para ponerla en didlogo con otros autores y con las mismas reflexiones
que surgieron en el camino. En Humanos, mds que humanos y no humanos:
intersecciones criticas en torno a la antropologia y las ontologias, Daniel Ruiz-
Serna y Carlos del Cairo (2022) presentan la ontologia como el estudio de la
realidad entendida como lo que existe y cémo existen los seres —humanos y no
humanos— en el mundo, articulando asi una critica al dualismo moderno entre
naturaleza y cultura. Esto implica una reconfiguracién de lo que se considera
real, de tal forma que las categorias del ser ya no son meramente interpretaciones
culturales, sino formas constitutivas de mundos en interaccidn. En palabras de
los editores, se trata de un “giro que sirve para preguntarse qué cuenta como
actor (con su agencia, por supuesto) y en qué contextos, por el tipo de agencia
que estos actores manifiestan y por las relaciones y obligaciones que dichos seres
reportan” (Kohn 2015, citado en Ruiz-Serna y Del Cairo 2022, 17).

Por su parte, el diseno ontoldgico, propuesto por Arturo Escobar (2018),
desplaza estas discusiones hacia el terreno préctico al afirmar que todo disefio
produce mundos, y que disenar implica intervenir en ontologias existentes o
contribuir a la emergencia de otras nuevas mediante las dimensiones materiales e
inmateriales del disefio. El giro ontoldgico en el disefio da un paso mas: si describir
mundos no basta, disefar es intervenir en ellos, cuidarlos o ayudarlos a persistir,
porque todo objeto o artefacto materializa una ontologia. Asi, mientras el giro
ontolégico en la antropologia busca describir y conceptualizar mundos plurales
por medio de la etnografia, el disefio ontoldgico se orienta a acompanar, cuidar o
cocrear a través de practicas o artefactos que mundos relacionales (Escobar 2018).

Desde otra orilla, Levalle (2022, 11) describe el giro ontolégico como “las
formas de percibir, relacionarse y actuar en el mundo’, para asi romper con la
intencién aplanadora de la ontologia moderna, y sobre todo con la dicotomia entre
naturaleza y cultura, como mencioné antes. Esto nos lleva a pensar en multiples
realidades y a disefiar una nueva narrativa sobre la vida. Aqui nos centramos en
comprender las ontologias de los pueblos indigenas amazdnicos en relacidon con
los bancos de saber: el banco como el punto inicial y final de esta investigacion;
el banco como un objeto estructural en la Amazonia; los bancos como mds-que-
objetos, en su funcién de operadores ontoldgicos, como explicaré mas adelante.
Esta investigacion se sitta, entonces, en un punto medio entre el giro y el disefio
ontoldgico, a partir de la antropologia y el disefio, y ahi mismo es donde me ubico
yo al adentrarme en el mundo material e inmaterial, humano y no humano, de
los bancos de saber en la Amazonia colombiana.
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Entonces, la intencién con esta investigacion es mas bien acompanar y
apoyar los procesos de fortalecimiento cultural y auténomo de los pueblos in-
digenas donde hay un interés por conservar el quehacer de los bancos de saber
y pasar ese conocimiento a las nuevas generaciones. Este libro queda como
sustento y memoria viva de las conversaciones que se dieron a lo largo de estos
anos, sentadas en bancos para sentipensar-hacer.

El diseno ontoldgico deviene en este proceso como una forma de ese senti-
pensar-hacer que aporta a los procesos auténomos de los pueblos indigenas. Este
otro disefio apenas estd surgiendo como un concepto y una metodologia, y estas
nuevas pricticas requieren de un compromiso del disefo en el dmbito académico
y del activismo social, no solo para acompanar y aprender, sino para fortalecer y
garantizar la pervivencia de los conocimientos de los pueblos indigenas, sus
suenos y necesidades. Por eso, esta investigacién-creacidn se centra en el trabajo
colaborativo, desde la teorizacion hasta la creacién de un material pedagégico,
acompaifiado de uno didactico, que permitan, a través del disefio, la materializa-
cién de una ontologia compleja y diversa, o al menos una pequena parte de ella.

Asi, todas estas conversaciones y pensamientos se sentaron en este papel;
en este banco de papel que se arma y desarma al escribir y leer. Todo el pensa-
miento se sentd en este banco. Esta investigacion sentipensante surgié en un
banco y termina en un banco, donde se hizo cuerpo a través del conocimiento,
y ese cuerpo se transformoé en banco, en la metafora del banco de papel, donde
estd el conocimiento transformado de la palabra a lo escrito, pero sin perder la
esencia que lo hizo ser.

Para finalizar, este escrito estd dividido en cinco partes. La primera es
“Sentarse para pensar: ‘;Siéntate bien! |Piensa bien!”, que refleja la aproximacion
metodoldgica de la investigacion y contextualiza a los lectores en el marco de
esta. En la segunda parte, “La dimension oculta de los bancos: ontologias de
los bancos de saber’, exploro las diversas dimensiones de los bancos desde una
perspectiva etnografica y a partir de las conversaciones con distintas personas
de varios pueblos indigenas sobre el parentesco, el chamanismo, las tecnologias
y el cuerpo. En la tercera parte, titulada “Otros mundos posibles: disefio onto-
l6gico’; se tejen las relaciones entre el disefio y la antropologia en el mundo de
los bancos y se reflexiona sobre cémo estos crean otros mundos mediante sus
ontologias. En la cuarta parte, “La rebelion ontolégica: otro giro en la antropo-
logia y el disefio’, se encuentran las reflexiones de la investigacién orientadas
a una antropologia expandida hacia el mundo del disefo, la creacién y los
objetos. Para finalizar, se encuentra un glosario en el que recojo, en palabras e
ilustraciones, una pequena muestra de la diversidad de bancos entre los pueblos
indigenas de la Amazonia colombiana.
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SENTARSE PARA PENSAR: I
“ISIENTATE BIEN! iPIENSA BIEN!"






CUANDO SE TRABAJA CON PUEBLOS INDIGENAS AMAZONICOS, TRABAJAR NO
solo en el sentido productivo material, sino con el pensamiento, es necesario
sentarse en un banco. Puede ser uno de saber o uno comun. La primera vez
que me senté en un banco fue hace once afios. Al principio es dificil encontrar
una postura coémoda; el cuerpo se tensiona, y es apenas normal, pues no esta-
mos acostumbrados a estar tanto tiempo en esa postura (mental y fisica). La
incomodidad desconcentra, te paras, caminas, estiras; hasta que acostumbras al
cuerpo y al pensamiento a sentarse. Como dice un sabedor muinane: “;Siéntate
bien! jPiensa bien!” (citado en Micarelli 2015, 86).

Con el tiempo y la practica, el cuerpo se va acomodando hasta que, final-
mente, encuentra la postura correcta, pero esto tiene que ver, ademas de con una
técnica, con el pensamiento: el que no piensa bien no sabe sentarse, por ende,
hay que sentarse bien para poder pensar bien. Hay que sentarse bien para atender
y contener el pensamiento y la palabra. La metodologia de esta investigacion se
basé justamente en eso, en sentarse para atender el pensamiento y la palabra.

En los afios que he compartido con pueblos indigenas de la Amazonia,
he caminado, cocinado, bailado, y me he sentado con ellos a compartir. Nos
sentamos en sillas, en el suelo o en bancos para hablar; en estos tltimos, sobre
todo cuando estamos en la maloca. Ahi es donde se comparten el pensamiento
y la palabra. Gracias al mambe, el ambil, el rapé y el yopo®, amanecemos ahi
sentados, a veces en silencio, a veces hablando, y amanecen el pensamiento y
la palabra. En cada uno de esos espacios, el pensamiento se estd nutriendo, se
estd conteniendo en el cuerpo, se estd haciendo cuerpo sentado en el banco.

Cuando elegi el tema de los bancos de saber, tenia en mente que quiza no
era algo tan ligero, debido a su complejidad, y ademas es un asunto mayormen-
te reservado a los hombres. Sin embargo, al sentarme a hablar con cada uno
de ellos, como también en algunas ocasiones con mujeres, lo que sucedié fue
un encuentro con el interés por reivindicar el significado del banco, conocer
su origen e historias, y dejar una memoria de las conversaciones, sobre todo
pensando en las generaciones jovenes de sus pueblos.

Asi, el curso que tomd la investigacion fue mas colaborativo que participati-
vo, porque si bien muchas personas nutrieron este escrito, sobre todo hubo una
colaboraciéon mediante el pensar y el hacer, siempre teniendo en mente preguntas
vitales, como: ;A quién le pertenece esta investigacion? ;A qué intereses sirve?
¢Quién se beneficia de ella? ;Quién ha diseniado las preguntas y establecido su

6  Sustancias rituales indigenas a base de coca y polvo de hoja de yarumo (mambe), tabaco (ambil y rapé) y yopo (Anade-
nanthera peregrina).

SENTARSE PARA PENSAR # 33



alcance? ;Quién llevara a cabo dicha investigacion? ;Quién esta encargado de
redactarla? ;Cémo van a ser difundidos sus resultados? (Tuhiwai Smith 2016).

En el texto “Investigar en un mundo encantado: los aportes de las metodo-
logias indigenas al quehacer etnografico’, se menciona:

Durante el proceso de investigacion se presta particular atencion a los mensajes
del mundo —sonidos de animales, cambios atmosféricos, sueios y malesta-
res— que informan sobre el estado de salud del grupo social y del territorio
sobre el que el conocimiento tiene influencia directa. (Micarelli 2018, 222)

Lo anterior, con el fin de tener una atencion plena y saber entender las
sefnales del mundo. Los momentos para hablar fueron pensados bajo el tiempo-
espacio de los pueblos indigenas, con calma y compartiendo lo que se puede.
Recuerdo que durante una conversacion empezd a llover; luego diluviaba, tro-
naba y cada vez era mas fuerte el aguacero. En ese momento dejamos de hablar
de bancos, pues los sabedores dijeron que eso era una senal de los ancestros para
decir que hasta ahi podian contar. Lo que estd escrito en estas paginas son esas
palabras que se pueden compartir para transmitir el conocimiento partiendo
de los criterios propios de cada pueblo indigena.

Tuhiwai Smith (2016) se refiere a esto como las metodologias que toman
en cuenta los protocolos culturales, los valores y las conductas. La autora habla
también de los factores en los que debe asentarse la investigacion, de lo que se
debe pensar y hablar reflexivamente como parte del disefio de la misma —si,
la investigacién también se disefia—, y sobre lo que hay que compartir al final.
Dicho de otra manera, se trata de que las personas con las que se comparte lo
hagan bajo sus principios culturales y que eso se respete, tanto en el disefio me-
todoldgico de la investigacion como en la muestra del resultado. En el caso del
pueblo piapoco, este proceso investigativo llevé a que elaboraran un banco tra-
dicional con su simbologia, algo que no hacian hacia afios, y que es el resultado
de la recuperacion de la memoria social impulsada por el interés propio de la
comunidad.

En ese sentido, definir una investigacion colaborativa o comunitaria puede
ser tan complejo como definir la misma comunidad. Por ejemplo, para Tuhiwai
Smith (2016) la investigacion comunitaria es algo mas bien alejado del hacer
campo, como se dice entre los antropélogos. La investigaciéon comunitaria,
aunque compleja de definir, se representa mas bien como un espacio intimo,
humano y autodefinido, mientras que hacer campo se asume como algo que esta
ahi afuera, distante, y que sobre todo se observa. En tal sentido, la investigacion
colaborativa se basa en la validacion por los integrantes de la comunidad, bajo
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sus propios valores. La importancia de dicha validacion se evidencia mads en el
proceso que en el resultado, en las dudas o temas que quedan en mente, més
alla de lo que se presenta como el “final de la investigacién” Son, entonces,
procesos que sirven como herramientas para impulsar la educacién propiay el
fortalecimiento auténomo de cada pueblo indigena.

Este banco de pensamiento transformado en papel cuenta las historias de
varios pueblos indigenas, y sostiene que las historias son disefiadoras y creadoras
de la metodologia y el método de la investigacién. No hubo una ruta elegida,
mads bien fueron varios caminos, voces, territorios y rios los que se recorrieron
para poder llegar aqui e intentar mostrar con claridad y sinceridad lo que se
busc6 comunicar desde el inicio de este proceso de aprendizaje y transmision.
Esta investigacidn busca corresponder y atender, en todo el sentido de las dos
palabras. Como dice Tim Ingold:

Andamos por terrenos varios, nos mezclamos con los elementos, seguimos
lineas e hilos desde las congregaciones de la naturaleza hasta las paginas del
libro, y concluimos con un llamamiento a que se restituyan las palabras escritas
a mano. Aunque el viaje en si mismo, que avanza gradualmente del mundo a
las palabras, se desarrolla sin interrupcion, estd articulado sobre la base de
elementos individuales, cada uno de los cuales —por si mismos— tienen su
propio cardcter e integridad. (2022, 27)

Como dice Ingold, investigamos para relacionarnos con los bancos de saber
desde la integralidad. Por su parte, Vandana Shiva en Monoculturas de la mente
senala que, “ademas de presentar el conocimiento local como invisible, al decla-
rar que este es inexistente o invalido, el sistema dominante también hace que las
alternativas desaparezcan al borrar y al destruir la realidad que ellos intentan
representar” (1993, 12). Esta investigacion busca visibilizar las realidades que los
pueblos indigenas intentan representar a través del pensamiento, del cuerpo y
de los bancos de saber, para asi descolonizar y reafirmar el cuerpo-pensamiento.

Asimismo, esta investigacion colaborativa que atiende al cuerpo-pensamiento
retne las voces de muchos amigos, amigas y colegas con los que nos sentamos a
pensar la palabra en distintas ocasiones. Como mencionaba antes, mi llegada al
territorio amazdnico en el afio 2015 fue por pura casualidad, aunque dicen que no
hay causalidades en la vida; hoy en dia no podria estar mas agradecida con la rela-
cién reciproca que hemos construido. Desde ese momento he estado en distintas
comunidades y capitales de los departamentos amazdnicos Caquetd, Putumayo,
Amazonas, Vaupés, Meta, Guainia y Vichada, donde he convivido y compartido con
distintos pueblos étnicos y mantenido una relacién cercana con muchos de ellos.
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Las voces que retne este libro son de aquellos vinculos que se han gestado
en el tiempo entre relaciones de amistad, laborales y de parentesco, entre otras.
También incluye las redes de investigacion-colaboracidn tejidas entre los pueblos
indigenas murui muina, bora y muinane, que conforman el complejo de la gente
de centro en el Amazonas; el pueblo piaroa en Vichada; el pueblo sikuani en el
Meta; los pueblos cubeo, siriano y tucano en Vaupés; el pueblo piapoco en
Guainia, y los pueblos kaméntsd e inga en Caqueta y Putumayo. Desde el primer
momento, con cada uno de estos pueblos me tuve que sentar en un banco de
saber, ya fuera en un mambeadero, en la cocina, en un ritual, en la maloca:
donde fuera, pero solo fue hace unos afios que se me despertd el interés por
hacer esta investigacién con ellos. Después de varias conversaciones, y entre
silencios también, empezaron a aparecer mas los bancos. Asi, entre distintos
viajes y conversaciones, se fueron hilando las cosas para sentarnos todos en el
mismo banco de pensamiento, en este mismo banco de papel.
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LA DIMENSION OCULTA DE LOS BANCOS:
ONTOLOGIA DE LOS BANCOS DE SABER






UN BANCO DE SABER NO SE REDUCE A UN BUTACO O A UN ASIENTO, NO ES
simplemente un lugar de descanso; es un lugar donde se tejen el pensamiento
y la palabra. Tomar los bancos de saber, en este caso como objeto de estudio,
no es en vano; estos no son cualquier cosa, son objetos de poder que contienen
tecnologias ancestrales. Si bien se encuentran en muchas culturas del mundo
(Dagan 1985; Gutiérrez Usillos 2016), en esta investigacion me centro en los
bancos de saber de la Amazonia colombiana y me aproximo a sus dimensiones
ontoldgicas.

Mi argumento se enfoca, entonces, en visibilizar la ontologia de los bancos;
los bancos como creadores de mundos, como tecnologias ancestrales que, mas
alla de servir para descansar, crean puentes de comunicacién con el mundo es-
piritual y no humano. Los bancos de saber o pensamiento, como son llamados
entre los pueblos indigenas, son objetos donde la persona se sienta a pensar, a
expandir la sabiduria y a conectarse con sus fuentes. Este escrito recoge varios
relatos y reflexiones relacionados con los bancos —que son apenas el inicio de
una amplia investigacién—, que surgieron de profundas observaciones y rela-
ciones con la ontologia, y, mds de cerca, con el disefio ontoldgico.

Vale la pena aclarar algunos términos. Por ontologia me refiero a lo que
pertenece a la compresién del ser en el mundo; en pocas palabras, 6ntico remite
a lo que es; y la ontologia se ocupa de la indagacién de eso que es y estd en el
mundo (Willis 2006). En este sentido, la ontologia entendida desde la perspectiva
del disefio ontoldgico estudia la comprension de lo que son los bancos, de su
existencia, de estar-en-el-mundo y de crear-mundos, lo que comprende que los
bancos como objetos-artefacto-tecnologia tengan su propia ontologia. Teniendo
en cuenta estas reflexiones, la investigacion comienza por la indagacién del
banco como objeto material, pero sin dejar de lado su dimensién inmaterial.

EL BANCO COMO OPERADOR ONTOLOGICO

Los bancos tradicionales tienen diversos propositos; ademads de ser objetos
rituales con poder que permiten la comunicacién entre mundos y personas
creando puentes, también cumplen con una funcién de orden a través de los
momentos en los que se usan. Entre los sikuanis existe un ritual cuando la nifia
tiene su primera menstruacion, al que ellos llaman el rezo del pescado. En este
ritual de paso, la nina es encerrada por dias, meses o hasta afnos, segin cuenta
un miembro de la comunidad de Corocito, en el resguardo Wacoyo, y en ese
tiempo se le ensefia todo lo que debe saber para ser mujer.
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Este ritual consiste en la practica, como bien dice su nombre, en la que el
alimento, principalmente el pescado, debe ser rezado para que los ainawis” no
le hagan males a la mujer. Durante el rezo del pescado, a la nifia se le entrega un
banco elaborado por su padre, en donde solo ella se puede sentar o apoyar los
pies. Al momento de terminar el ritual, las personas que hayan permanecido
toda la noche en el rezo compiten para agarrar el banco. Este ya no cumple la
misma funcidn una vez terminado el ritual, pero, mientras sucede, opera como
un objeto de orden y cuidado, dentro de un plano social y corporal.

Algo similar ocurre en el pueblo piaroa donde el banco representa los cuatro
componentes de su cultura: “El banco se centraliza en los cuatro componentes,
primero la salud, segundo la educacién, tercero el territorio y cuarto seria el
trabajo comunitario” (comunicacién personal, San Luis de Zama, Vichada, 2022).
De tal manera, el banco pasa de ser solo un objeto ceremonial a constituir y
representar los cuatro pilares de un pueblo, lo que otorga otros componentes
ontoldgicos a la materialidad del objeto.

Entender los bancos como operador ontolégico dentro de cada pueblo
indigena —es decir, como un objeto-agente que opera bajo su propia ontologia,
esto es, su forma de ser y estar en el mundo, un objeto-agente que es dentro
del mundo amazdnico vy, a su vez, hace mundos— abre caminos a otras conver-
saciones sobre la importancia de estos objetos. Permite ver en un campo mas
amplio: los bancos de saber son vitales para la permanencia del pensamiento,
porque es en ellos que este se reproduce. Que sus nombres se refieran al saber
o al pensamiento no es en vano; claro que estos nombres fueron puestos por
“el blanco” en castellano, y por eso mas adelante amplio un poco mas sobre
los distintos nombres que tienen los bancos de saber en lenguas indigenas de
la Amazonia y su significado para mostrar sus sentidos dentro de los pueblos
indigenas. Sobre esto, Cayon dice en referencia a Hugh-Jones (2009):

Los mitos sugieren también que esos artefactos son objetivaciones de la vida
humana y de sus capacidades, lo que encierra una teoria de la mente y de la
agencia en la que pensamientos, deseos e intenciones reciben forma material
en los objetos que esas intenciones producen. De esa manera, la diversidad de
artefactos connota tanto las diferentes partes del cuerpo como las capacidades
y disposiciones corporales controladas, reguladas e inspiradas por diversas
areas de autodisciplina y responsabilidad. (2013, 314)

7 Nombre en sikuani para designar a los seres espirituales que habitan en los bosques y en el agua. Se trata de duefios a los
que se les debe pedir permiso, en este caso para consumir pescado; de otra manera, traen enfermedad a la comunidad.

40 # SENTAR EL PENSAMIENTO Y AMANECER LA PALABRA



Entonces, no se trata de que los bancos contengan en si el pensamiento,
mads bien lo operan dentro de la ontologia del pensamiento amazénico. En
varios relatos de mitos de creacion sobre los que pude conversar durante esta
investigacidn, aparecieron los bancos desde el inicio de la historia. El sitio de
origen de los cubeos estd en un raudal en el rio Vaupés que fue intervenido por
un proyecto de una microcentral hidroeléctrica a inicios de los afos setenta.
Un sabedor tradicional del pueblo cubeo relata lo siguiente:

En ese entonces, al surgir nosotros, ella [la mujer creadora] da un senala-
miento a un sitio sagrado alld para que todos los clanes se ubiquen; en ese
lugar se ubica una banca que hoy en dia existe. Es una piedra que la nombran
badariiaca; en espaiol es banco del danzador, hoy més conocido como banco
pensador. Entonces ella elabora una tinaja en barro azul con simbologia; dice
ella: “Aqui voy a elaborar una chicha’, en ese entonces llamada “leche para
el sustento”; entonces ella dice: “Ubiquese en esa banca, cada clan y tribu} y
cada vez que ella repartia la totuma de esa chicha, se toma y se concentra,
y mediante eso le va a transmitir toda la sabiduria y ensefianzas, sentado en
esa banca. (Comunicacion personal, Cubay, Vaupés, 2022)

A través de esta historia de origen se evidencia cémo se ordené el mundo
de los cubeos, junto con la entrega del territorio y el conocimiento sobre su
manejo, y también se muestra que el banco opera como una tecnologia de
transmisidn de ese conocimiento que, al final, funciona dentro de la ontologia
de la creacidn del mundo de los pueblos tucanos orientales. El banco de saber
tiene lugar en otras historias de origen de los pueblos indigenas amazdnicos.
Célimo Nejedeka Jifichiu (2019, 26), indigena del pueblo muinane, relata cémo el
Padre Abuelo Tabaco Centro de Vida regresé6 a su mundo, al Mundo de Aliento,
en donde se sentd sobre la Banca de Vida para crear el mundo, para dar alien-
to a la vida; luego el creador bajé al Hijo de Vida de Centro para reordenar el
mundo, a la mata de tabaco (simbolo de pensamiento) y a la de coca (simbolo de
su palabra): pensamiento y palabra, los dos componentes mds significativos de los
bancos de saber.

Ademads, un hermano de Célimo me explicé como el pueblo muinane reco-
noce la existencia de tres mundos: el mundo espiritual, el mundo de oscuridad
y el mundo del amanecer (comunicacién personal, Leticia, Amazonas, 2022).
El mundo espiritual se relaciona con el banco de creacion; desde ahi se pueden
conectar con este mundo y con el banco del abuelo creador. En su mito de ori-
gen, ademas de lo ya narrado, el banco de creacidn esta sentado sobre todas las
cosas buenas, como la educacion, la salud, la curacién y el gobierno. Esto nos
habla también de como las cosas buenas que rodean el mundo muinane estan
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contenidas en el banco de creacion, en el banco del saber; es decir que, ademads
del banco de saber cémo objeto fisico, existen bancos en el mundo espiritual,
bancos también para las enfermedades y los conocimientos sobre el manejo
del mundo.

El banco, como un operador ontolégico dentro de los pueblos indigenas
amazonicos, establece parte del orden de la estructura social en lo que respecta
al parentesco, los intercambios, las danzas, los rituales, los clanes, los roles, etc.
La historia del pueblo cubeo cuenta que los oficios se ordenaron a través del
banco de saber; para los piaroas, el banco tiene una estrecha relaciéon con su
cultura y el pureido®, mediante su significado y estructura; en el pueblo murui
muina el banco también se relaciona con la maloca: los cuatro pilares del banco
son los mismos pilares de la maloca. Es decir que tanto la configuracién social
de cada pueblo indigena como la del espacio se relacionan con el banco.

Lefebvre (1974) habla de un espacio concebido y percibido, el espacio
como es y el espacio como ser. Menciona también que el espacio se produce
socialmente mediante unas representaciones, y se refiere a estas y al lugar de la
representacion como dos momentos en los que se produce el espacio. Teniendo
esto en cuenta, el banco de saber produce y representa un espacio: lo produce
al delimitar y crear el lugar del didlogo, del pensamiento, de la palabra; y lo
representa a través de sus materiales y simbologia, a través de los significados
que le da cada pueblo indigena en cierto contexto.

REDES DE PARENTESCO ENTRE PUEBLOS

Los bancos de saber median en diversas relaciones sociales. Los relatos de los
pueblos tucanos del Vaupés® cuentan cémo sus ancestros hacian guerras para ob-
tener bancos: se trataba de conflictos interétnicos en los que se peleaba por objetos
rituales. El propdsito, ademas de apropiarse de estos objetos, era crear redes de
parentesco e intercambio entre pueblos y clanes. Un sabedor del pueblo cubeo me
contaba que “esos elementos dificiles de elaborar eran los que nos llevaban a las
guerras tribales; en Pird y Tiquié tenian esos elementos, nosotros no. Entonces,
atacaban esa tribu y traian esos elementos” (comunicaciéon personal, Santa Cruz,
Vaupés, 2022), porque eran objetos de poder entre los clanes, y ganar y tener otro
banco significaba poder.

8  Casa comunal y ceremonial de pueblo piaroa.

9 Los pueblos tucanos orientales en el Vaupés son una agrupacion de pueblos indigenas que incluye a los cubeos, tucanos y
sirianos, que aparecen en esta investigacion, entre otros pueblos, caracterizados por la exogamia lingtiistica, la organizacion
clanica y el ritual de yurupari, entre otros aspectos. Para mds informacion, véase Reichel-Dolmatoff (1997).
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Para el pueblo muinane, el banco de saber tiene también una relacién con
el parentesco y la guerra. Un sabedor me contaba que en el baile de amoka
(baile de conciliacién de la guerra) se hace la carrera de gobierno. Para gober-
nar uno tiene que dirigir sus propios habitos. Primero, el banco del cuerpo, el
de uno mismo, el gobierno propio; segundo, cuando ya se tiene la pareja y se va
a ser un propio cuerpo familiar; y tercero, el banco de gobierno, cuando uno es
anciano, para transmitirles el conocimiento a los nietos y toda la gente que lo
rodea (comunicacién personal, Leticia, Amazonas, 2022).

Asi como los bancos podian iniciar guerras, también pueden unir fami-
lias, no necesariamente en orden de casamiento, sino en ceremonias rituales.
Entre los pueblos tucanos del Vaupés, cuando se organizan bailes importantes
o rituales de sustancias como el yagé, son invitados pueblos de rio abajo y rio
arriba, quienes cargan sus bancos a la maloca anfitriona. Estos bancos tienen el
rol de mediar las relaciones sociales que se dan en ese momento en determinado
espacio, y de establecer redes de parentesco e intercambio, de didlogo y palabra.

Esto no quiere decir que los bancos se entreguen como un ofrecimiento
o regalo. No son un don que se da para generar vinculos sociales, al menos no
en el sentido de la guerra, pero puede que, cuando la persona encargada de
elaborar bancos talle y ofrezca uno a su superior, este se convierta en un don,
que, mas alla de generar vinculos sociales, los refuerce. Lo mismo pasa cuando
le entregan el banco del rezo de pescado a la nifia que va a pasar por el ritual:
se trata de un don para la nifa que se convierte en mujer. De esta manera, la
persona que talla los bancos, los transporta o los entrega estd, en algunos de los
casos, entregando un don que se relaciona con un linaje u organizacién social
especifica dentro de un clan de un pueblo indigena determinado.

Asimismo, los bancos establecen un orden social en cada pueblo indigena.
Por lo general, hay una diferencia fisica y material, pero también simbdlica,
entre cada banco, empezando por el del payé o chaman de cada comunidad, y
pasando por los de los abuelos y abuelas, sabedores y sabedoras, danzadores
y danzadoras, hombres y mujeres, jévenes, nifios y nifias. Entre pueblos dife-
rencian los bancos segin la persona y el uso que vayan a tener; y también, al ver
un banco, pueden identificar a quién pertenece, de tal manera que el banco es
entregado a dicha persona cuando esté lista, haciéndola asi persona y cuerpo.
Todos los bancos se complementan dentro del pueblo y la comunidad; cada
uno tiene su lugar y espacio de uso, cada uno tiene un propdsito. Usualmente,
los bancos de payé o chaman se utilizan para sanar, para comunicarse con los
ancestros, para compartir la palabra; son los bancos con un rango més alto, que,
ademads, no son tallados por el mismo payé o chaman, sino por un acompanante
que conoce el oficio.
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En la nifiez, el banco de saber cumple un rol importante dependiendo de
cada pueblo. En los pueblos de la gente de centro*, cuando un nifio o nifia nace,
le tienen su banco en la maloca al lado del padre o la madre; en varios pueblos
indigenas del Vaupés, también le entregan un banco a cada nifio al nacer. En
todo caso, los bancos siempre son objetos que, mientras los nifios crecen, cum-
plen el papel de lugar de aprendizaje. En este contexto, Patrice Bidou (1983) ha
senalado que una de las labores del chaman tatuyo del Vaupés es, cuando un
nifio nace, introducir el banco del alma, ya que él apenas tiene, originalmente,
un soplo; asi que el chaman debe construirle el corazdén y lograr que, a medida
que crece, su alma encuentre su sitio apropiado en el banco del cuerpo. Esto
mismo lo menciona Cayén (2013) cuando se refiere a los bancos por los que
tienen que pasar un nifo o nifia, una mujer y un hombre a medida que crecen
en el pueblo makuna: el banco de las lagrimas, el banco de la leche, el banco de
carayurd, el banco del tabaco, el banco de la coca, etc.: “Las personas son hileras
de bancos asociados a diferentes sustancias y elementos” (324).

La diferenciacion entre los bancos de hombre y de mujer no existe en todos
los pueblos, y, aun asi, no es comtn encontrar bancos de mujer, o al menos no
una gran variedad de ellos, como si pasa con los bancos de saber utilizados por
hombres. No en todos los pueblos existen bancos para mujeres, y en algunos
casos el nombre cambia. Por ejemplo, en los pueblos cubeo y tucano se llama
banco de danzadora; en el pueblo sikuani es el banco del rezo de pescado entre-
gado a la nifia que se convierte en mujer, mientras que para el pueblo muinane
se llama banco de abundancia.

En el banco de abundancia empieza la nifiez, la primera educacién, las nifnas
se sientan al lado de las madres en la maloca para aprender [...]. El banco de
la abundancia siempre acompana al banco de saber en la maloca, se comple-
mentan para el buen funcionamiento de la cultura. (Comunicacién personal,
Leticia, Amazonas, 2022)

El banco de la danzadora cumple una funcién muy importante para los
tucanos, ya que en él se sienta la mujer mas importante dentro del orden social,
la mujer que lidera los cantos y danzas en los bailes tradicionales. El banco de la
mujer danzadora es especial, tiene una forma y una simbologia tinicas, y solo es
entregado a las mujeres que llegan a ocupar este lugar. Por otro lado, esta el banco
del rezo del pescado en el pueblo sikuani, que, sin tener alguna particularidad

10 Categoria antropoldgica que agrupa a pueblos indigenas murui muina, muinane, bora, miraia, andoque, nonuya y ocaina,
originarios del interfluvio Caquetd-Putumayo, y que guardan afinidades culturales y linglisticas. Para més informacion,
véase Echeverri (2022).
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especial ademas de su simbologia o pinta iwidakami, es Gnicamente utilizado
en el ritual de paso en el que la nina aprende todo lo necesario para ser mujer
y, en algunas ocasiones, se elige a quien va a ser su compaiiero de vida. De este
modo se crean, mantienen y refuerzan las relaciones sociales y de parentesco
(Ortiz Gomez 2012).

Los bancos de mujer tienen también un peso cultural importante en los
pueblos en los que existen, pues es el lugar donde se ensefia y se aprende a ser
mujer, se transmiten los conocimientos y se hace cuerpo de mujer. Uno de los
artesanos con los que hablé recalca que los bancos de los pueblos inga y ka-
meéntsd (figura 3) se utilizan en las casas cerca del fuego y en las chagras para
el aprendizaje; ahi es donde se recibe el consejo, se pide la mano, se recibe la
sanacion y sucede el pensamiento. También dice que “los pensadores [bancos]
hacen parte de nuestra vida diaria, son testigos de nuestra vida en comunidad
y en familia, guardan las memorias y secretos mas profundos de cada miembro
de la comunidad” (comunicacion personal, Sibundoy, Putumayo, 2023).

Figura 3. Bancos kaméntsa en el taller de un artesano en Sibundoy, Valle de Sibundoy, Putumayo

Fuente: fotografia de la autora.
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En ese sentido, un payé me contaba, al sefialar la relacién que existe entre
el banco de saber y lo familiar, los encuentros de didlogo y para compartir:

El banco pensador lo utilizaban exclusivamente aquellas tribus que recibian
a las otras personas que tenian un encuentro de saberes, un encuentro de
familiaridad; en una maloca colocaban un banco en la entrada y otro en la
salida para que ellos tuvieran una conversacion de tradiciones. (Comunicaciéon
personal, Cubay, Vaupés, 2022)

MAS ALLA DEL CHAMANISMO

El chamanismo tiene una profunda relacién con los bancos de saber. En este
apartado no pretendo dar explicaciones complejas sobre el significado del
chamanismo, pero si me acerco a su relacién con los bancos. Definir el cha-
manismo puede ser tan complejo como definir al chaman; pero la relacién que
existe entre los bancos de saber y el chamanismo es consustancial para algunos
pueblos indigenas, en la relacion del poder, el pensamiento y la palabra. Los
chamanes o payés, como se llaman entre los pueblos indigenas de la Amazonia,
son personas que han elegido o han heredado una carrera enfocada en todas las
practicas y saberes relacionados con la curaciéon y la comunicacion espiritual,
especialmente.

Estas practicas y saberes, que se van adquiriendo con el tiempo, en la ma-
yoria de los pueblos indigenas se ensefnan y se aprenden sentados en el banco
de saber. Entonces, encontramos una relaciéon estrecha entre el tridngulo del
chamanismo, la palabra y el banco de saber. El chamanismo, podemos decir,
es el aspecto mistico; la palabra vendria siendo el aspecto social en que se expre-
sa el conocimiento; y el banco es la dimension material, el objeto que permite
abrir los caminos y comunicaciones que se dan cuando un chaman o payé se
sienta en su banco para comunicarse con otras dimensiones y mundos. De ahi
se deriva la funcién social del chaman como un intermediario de relaciones
espirituales multidimensionales.

Para algunos pueblos indigenas, como ya he mencionado, el banco contie-
ne la sabiduria y el poder del chaman, tanto asi que nadie mas se puede sentar
en ese banco si no es antes rezado, pues le puede traer enfermedad. Por eso,
cada chaman o payé tiene su banco, y a través de él debe contener y compartir
la palabra de sabiduria, la palabra dulce que transmite y ensefia, como también la
palabra de poder y predatoria, que utiliza para proteger y defender. Dentro de
la gran diversidad de bancos que existen en los distintos pueblos indigenas de la
Amazonia, donde se encuentran bancos de mujer, bancos del comtn y bancos
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especiales para rituales, los que tienen un mayor valor simbélico y espiritual
son los de chaman.

Entre el pueblo cubeo el mismo nombre del banco del payé en lengua,
yavifiiaca, se refiere a la transformacién del payé en jaguar. En lengua cubeo,
yavi es jaguar y fiiaca es banco, lo que se traduce literalmente como banco del
jaguar. Este banco, ademads, es el Gnico con una simbologia particularmente
diferente: en la parte superior del asiento tiene la pinta facial del jaguar en el
que se convierte el payé (comunicacién personal, Cubay, Vaupés, 2022). Pineda
Camacho cita a Otto Zerries, antropélogo alemdan en cuya obra se encuentran
los primeros registros etnograficos de bancos y quien habla también sobre su
relacion con el chamanismo:

Antiguos bancos ligados a funciones chamadnicas; se trata de pequenas figuras
humanas —femeninas o masculinas— a las cuales esta asociada una figura
que ha sido interpretada como un jaguar, como un complejo chaman-jaguar-
banco caracteristico de las culturas de selva tropical. (1994, 10)

Asimismo, en el mundo de los animales hay bancos de saber. El banco ya-
caré, por ejemplo, se conecta directamente con un gran caiman que controla
o gobierna a los seres acudticos. La cabeza del caiman servia como asiento
para otros animales. Esto lo narra Fernando Urbina en su texto “Las mariposas
amarillas y el banco de contar historias” en el que, a partir de una conversacion
con una abuela del pueblo murui muina, relata: “El caimén, él tiene un banco
en la cabeza y alli acostumbran posarse las mariposas [...] asi lo hizo la duena
de los animales, de otra manera el mundo se desordenaria completamente”
(2007, 174). La historia de las mariposas se basa en la creacién de Jirayauma, el
primer caimadn, y de su travesia en la que su cabeza terminé convertida en un
banco para que las mariposas se sienten a contar historias.

En el pueblo cubeo también existe una analogia entre el banco de saber y el
mundo animal. Niaca, como decia antes, es la palabra en cubeo para banco, y
umariiaca es el nombre de una tortuga, que, al igual que el caimén, es el asiento
de las ranas cuando cantan y ponen sus huevos. El mismo nombre del banco de
saber, en sus diferentes composiciones, corresponde al nombre de un animal
que traduce banco de rana. Esto me lo contaron varios indigenas del pueblo
cubeo mientras habldbamos del banco del jaguar, y decian que, cuando escuchan
a las ranas cantar, es porque estan poniendo sus huevos en la tortuga, que es
su banco de saber. En general, los pueblos tucanos consideran que todo tiene
un banco: el agua, los animales, las historias, la gente, etc., y en este sentido es
casi sinénimo de fundamento y soporte para la vida (Pineda Camacho 1994, 21).
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Entre los sikuanis sucede algo similar: el nombre del banco del chaman
es tapi, que es el mismo nombre de los dos cristales que tiene el chamén en la
parte interna del cuello. La relacién que traza este nombre entre los cristales
y el banco es importante, pues los cristales de cada chamadn le son entregados
en una ceremonia de yopo cuando est4 listo para convertirse en chaman; estos
cristales son agarrados en el aire mientras se huele yopo y quedan en la gar-
ganta del chaman hasta que él muere. Cuando esto ocurre, los cristales salen
por su boca y al poco rato desaparecen, como un simbolo de que el poder y el
conocimiento del chaman han salido de éL.

Hay cosas que se comprenden mucho mejor en la lengua de cada pueblo
indigena. El hecho de que el banco del chamaén sikuani se llame igual que los
cristales que le dan su poder nos indica que existe una relacién directa entre el
chamanismo y los bancos de saber. Los sabedores y chamanes sikuanis, en varias
conversaciones, me advertian también sobre cémo el banco no trae solo el bien,
sino también cosas malas, como enfermedades, y que el poder chaménico no
es solo curativo, sino también predatorio. Las enfermedades en el mundo indi-
gena amazonico no son tal cual como las entendemos en el mundo occidental;
por lo general, tienen siempre que ver con algo del pasado, algo que se hizo o
se dijo mal en el espacio-tiempo del mito, y por eso existen restricciones en
relacién con los lugares a donde se puede ir, dietas de alimentacién, cosas que
no se deben nombrar en ciertos momentos, vy, si estas normas se incumplen,
viene la enfermedad.

Por su poder, el banco de chamén que no estd rezado puede enfermar a una
persona que se siente en él, como mencioné antes. El estado consciente en el
que se encuentra el chamdn o payé cuando se sienta en su banco trae muchas
cosas consigo, y solo una persona ensefiada a manejar ese poder a través de
cantos, rezos y sustancias logra canalizar todo para que no le haga mal. En ese
mismo sentido, cuando un chaman muere, deben rezar todos sus elementos
de poder, entre ellos el banco, para que asi se liberen de todo lo que contenian.

Los bancos entregados a los chamanes o payés tenian un proceso de elabo-
racién y entrega distinto, Ginico para cada pueblo. Entre los cubeos, el banco del
payé era tallado y entregado por un hombre que era su acompanante. El banco
solo era usado por el payé en ceremonias, o momentos en los que lo necesitara,
y el resto del tiempo estaba guardado en un lugar reservado. Cuando un hombre
estaba listo para ser payé, le entregaban su banco rezado que él debia cargar y
proteger hasta su muerte; una vez muerto, el banco pasaba a su hijo, que iba a
heredar su conocimiento, o era guardado sin darle mds uso.

Algunos pueblos indigenas tienen la costumbre de enterrar el banco con el
chaman cuando él muere, ya que son objetos que lo acompanaron en la vida y
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se ofrendan a su espiritu en el momento de la muerte. Los cubeos no entierran
el banco, sino que lo rezan junto con las otras pertenencias del payé. Cuenta
un payé del banco de su padre:

Nosotros no tenemos esa costumbre [de enterrar bancos], pero cuando sus
pertenencias estdn en la casa todavia, estdn con uno. Ya cuando uno quiere
que descanse [el payé], hace un rezo con todo eso, uno le entrega su banco,
su flecha, su remo, su vara de pesca, su canoa; si es mujer, su canasto, su rayo,
y lo reza. Ahi ya descansa tranquilo. Ya las cosas quedan sin poder, ya estdn
con él en el m4s alld. (Comunicacién personal, Santa Cruz, Vaupés, 2022)

Sabedores del pueblo indigena cubeo compartieron conmigo durante una
conversacion historias sobre el banco creador y el banco de saber, y en especial
sobre el momento de hacer maloca:

Tiene que construir la maloca. Coloque en todo el centro de la maloca el
banco pensador, lo pinta de acuerdo con el conocimiento que adquirieron
en el banco creador donde le transmitieron la sabiduria. Légicamente que el
banco es sagrado, tiene mucha fuerza sobrenatural que cubre todo el espacio
donde esta concentrado. (Pacheco Bejarano, notas de campo, 2022)

Toda la cita, pero en especial las ultimas palabras, hablan de la fuerza
sobrenatural del banco que cubre el lugar donde estd concentrado, esa misma
fuerza y energia sobrenatural del chaman que, sin dar una explicacion precisa,
habla de un poder de creacién conjunto.

Es importante observar y comprender la relacién intrinseca entre el cha-
madn y el banco de saber; preguntarse cémo y por qué se da. Una de las varias
respuestas a esto son las sustancias que se consumen cuando el chamdn, sabe-
dor u hombre esta sentado en el banco. Cuando, sentado en el banco, consume
mambe, ambil, rape, yopo y yagé, se estin abriendo caminos de didlogo y de
existir que solo suceden en ese otro mundo donde un hombre se puede convertir
en jaguar, escuchar y entender otras lenguas, tener visiones, comunicarse con
seres espirituales y sanar, entre otras cosas (figura 4).

De acuerdo con Micarelli (2015, 79), las sustancias hechas cuerpo y el cuerpo
como manifestacion de esas sustancias son lo que permite que la percepcién se
vuelva mas sutil y aguda; y es a través de esos procesos alquimicos, como ella
los nombra, que la persona “encuentra su cuerpo” y el conocimiento que hay
en él. De acuerdo con Pineda Camacho (1994, 37), se dice que cuando el cha-
man se encuentra sentado en su banco y ha ingerido yagé, el mundo ordinario
muta dentro de los limites habituales de la experiencia. Entonces, el chamén
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se encuentra en el banco de la desembocadura, el banco de la articulacidon, una
metafora que designa la Puerta del Agua, el umbral que separa y une el mundo
de acé con el del mas alla.

Figura 4. Cajas del saber: elementos del chamén piaroa. Selva del Matavén, Vichada

Fuente: fotografia de Antonio Loboguerrero.

TECNOLOGIA ANCESTRAL E INDIGENA

Al hablar de tecnologias ancestrales e indigenas me refiero sobre todo a la
capacidad de conectarse con otros mundos mediante sus saberes y practicas.
Barbara Santos tiene un amplio trabajo enfocado en las tecnologias ancestrales
indigenas. En su libro Curacién como tecnologia (2019) habla sobre la decisién
auténoma de permitir estructuras invasivas o preferir sistemas organicos para el
intercambio de saberes diversos dentro de lo que llamamos didlogo intercultural,
0, incluso, dentro de los mismos pueblos indigenas, de manera muy similar a
cuando yo hablaba antes de la analogia entre los bancos de saber en el mundo
indigena y el banco de papel en el mundo blanco. Santos (2019) utiliza palabras
como enchufarse, programar o traducir como conceptos tecnolégicos que se
comprenden entre ambas ontologias, la del mundo occidental y la del mundo
amazoénico, como analogias entre las tecnologias convencionales y las tecno-
logias ancestrales que operan a través de ciertos medios, objetos y sustancias.
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Para un artesano del pueblo inga y kaméntsa, “desde el pensador se planea el
futuro y se cuenta el pasado, se dan los consejos; es el conector de lo que existe
y lo que puede venir” (comunicacién personal, Sibundoy, Putumayo, 2023), de
manera que entiende el banco como una tecnologia viva y en transformacion,
que recuerda y cuenta. Los bancos también tienen una funcién curativa al co-
nectarse con la tierra, como contintia diciendo el artesano:

Mientras se utiliza un pensador para meditar, los pensamientos se aquietan,
tocan tierra y se vuelven ddciles, y asi buscan soluciones o disipar dudas,
rencores o cualquier energfa que estd causando malestar en nuestras vidas.
Hacen parte de la medicina, por lo tanto, también sanan. (Pacheco Bejarano,
notas de campo, 2022)

Con base en la reflexién de los procesos alquimicos de Giovanna Micarelli
(2015), y también en los planteamientos de Barbara Santos (2019), pretendo
hilar sus pensamientos junto con los mios en relacién con los bancos de saber
como tecnologia ancestral indigena que posibilita procesos de conexién y
traduccién entre el mundo humano y el no humano. De esta manera, el ban-
co como operador ontoldgico se convierte en una tecnologia ancestral de los
pueblos indigenas amazdnicos para posibilitar procesos de alquimia cuando se
consumen sustancias, amanece la palabra o simplemente se esta sentado, para
hacer cuerpo, verdadero cuerpo.

En las entrevistas realizadas por Barbara Santos durante su investigacion,
los indigenas se refieren a distintas materialidades como tecnologias. José Le6n
Muipu, del pueblo tatuyo, dice que “solo se debe oler el tabaco curado por el
sabedor y tener su karayuru”, para que se abra la biblioteca y regrese el cono-
cimiento que estd guardado en el territorio de origen” (2019, 32). Los bancos
de saber cumplen una funcién similar: para algunos pueblos el conocimiento
esta contenido en el banco (como un dispositivo), mientras que, para otros, el
banco permite que fluya el conocimiento (como un cable). Aun asi, desde ambas
perspectivas cumple una funcién de comunicacién como tecnologia. He cono-
cido también a algunos indigenas que viajan con su banco a reuniones fuera de
su territorio, pues dicen que sin él no pueden pensar bien; deben sentarse bien
para poder pensar con claridad a donde vayan.

Como sefialé en la introduccion, este libro pretende desdibujar la represen-
tacidn que se ha creado del banco de saber como un objeto decorativo artesanal,
aunque ha sido uno de los productos mas comercializados por agrupaciones

11 El karayuru es una sustancia que se utiliza como pintura corporal para proteger, curar y comunicar.
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de artesanos. Quizds lo delicado del asunto estd en poder comunicar el poder
y significado de los bancos. Un indigena artesano del pueblo cubeo me decia
que mucho del significado de las cosas se ha perdido por la artesania; es lo que
pasa cuando se trata de comercializar y capitalizar la cultura: los objetos de
poder, rituales y ontoldgicos pierden su significado cultural cuando son comer-
cializados como un objeto més, un objeto de disefio (comunicacién personal,
Cubay, Vaupés, 2022).

Por su parte, otro sabedor me contaba cémo los bancos pensadores no son
objetos siquiera; son la conexidén directa con la tierra, con la madre tierra: “Ella
es la que nos da la informacién y sabiduria” (comunicacién personal, Sibundoy;,
Putumayo, 2023). Reflexiones como estas ponen en cuestion el significado de
un objeto como una cosa o, como lo describe Willis, un hacer cosas (o thinging):

No es una presuncién metafdrica, es una creacion activa de mundos. Hacer
cosas no es una actividad de reflejar o transmitir relaciones o condiciones
preexistentes; en lo que sin embargo son redes relacionales complejas, lo hace
todo por si mismo. (2006, 81)

Evidentemente los bancos no son objetos artesanales; son tecnologias ances-
trales que permiten la comunicacién entre mundos y establecen un orden. Muchos
de los relatos que he leido y conversaciones que he tenido sobre los bancos han
girado en torno a la comunicacién: el banco como un potencial comunicador
entre mundos, ademds de ser un objeto con poderes, permite sanar personasy el
territorio, ver y entender otras dimensiones, danzar y cantar en rituales, alimentar
y amanecer la palabra. De todas las metaforas que giran en torno a los bancos,
las de tecnologia o comunicacion son sin duda importantes.

En las malocas®, los bancos pueden ser organizados de ciertas maneras para
potenciar su comunicacion o lograr una intencién. Por ejemplo, para el pueblo
desana del Vaupés, juntar varios bancos en fila representa la multiplicacion del
saber. Para los cubeos y los tucanos, sentarse a fumar tabaco en el banco crea
un camino de comunicacién con el mundo espiritual donde se puede hablar
con los ancestros. El banco es entonces una tecnologia ancestral materializada
en un objeto, en una cosa que, sumada con otras sustancias, abre camino a la
comunicacidén entre mundos (Pineda Camacho 1994, 25).

Ademas del tabaco, existen otras sustancias que permiten la comunica-
cién, como el mambe, el yopo, el rapé y el yagé. El payé del pueblo cubeo de la
comunidad de Santa Cruz, Vaupés, me describié cémo en una ceremonia de

12 Las malocas son la casa madre, las casas ancestrales y comunitarias de algunos pueblos indigenas de la Amazonia.
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yagé podia escuchar y entender en su lengua lo que el payé de la ceremonia
hablaba en otra lengua:

Desde el banco viene la sabiduria cuando estds con yagé. Cuando uno esta
con yagé, con esos colores que se vienen a la mente, el rojo, amarillo, vienen
del banco. Por eso los que toman yagé tienen su bastén para tenerse en ellos,
estar concentrados; el ruido tiene color, la musica tiene color. (Comunicacion
personal, Santa Cruz, Vaupés, 2022)

Esta trilogia del banco-yagé-saber transforma la realidad, crea puentes
comunicativos entre mundos, al igual que sucede con otras sustancias en otros
pueblos. Un sabedor del pueblo cubeo también cuenta que:

A través del banco pensador, el payé y el danzador, ellos se sientan ahi para
concentrar, para inhalar el yopo, el mambe, el yagé. Mediante ese proceso ellos
vieron desde los ancestros y los dioses [...], para eso ellos necesitaban esos
bancos pensadores, para transmitir y dejar un camino para que se mantuviera
el conocimiento. (Comunicaciéon personal, Cubay, Vaupés, 2022)

Siguiendo el mismo hilo, los bancos funcionan como ese objeto/espacio
de pensamiento y conexién con el conocimiento, que, ademas, abre caminos
telepaticos con otros planos.

Cerrando este didlogo sobre las tecnologias ancestrales e indigenas, en
el transcurso de esta investigacion hablé con Arturo Escobar y, entre muchos
temas, conversamos un poco sobre las tecnologias de los bancos en analogia
con las tecnologfas del mundo moderno. El me pregunté sobre la comparacién
entre un banco de saber y un iPhone. Yo lo analicé desde el punto de vista del
banco como un conector entre mundos, un medio de comunicacion cuyo fin
ultimo no es este, como ocurre con los celulares, sino el orden y equilibrio de
los mundos. Arturo Escobar decia que para él el banco era el anti-iPhone:

En términos ontoldgicos, el banco esta profundamente unido a su saber, a su
sery a su hacer del chamadn; eso es la ontologia relacional, no hay separacién
entre la epistemologia y la ontologia: saber-ser-hacer son un conjunto. En
cambio, en la modernidad se separan los tres. El iPhone existe por fuera de
sus relaciones, descontextualizado; el banco es un objeto, si se quiere encan-
tado, porque estd dentro de una red de relaciones. (Comunicacién personal,
videollamada, 2023)
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SENTAR EL PENSAMIENTO

[...] estar sentado para los indigenas no quiere decir descansar sino
lamer tabaco, mambear coca, estar concentrado meditando y vigilando.

Hipdlito Candre y Juan Alvaro Echeverri, Tabaco frio, coca dulce, 175

Sentarse en el banco tiene una relacién directa con pensar: “Siéntate bien, piensa
bien” (sabedor muinane, citado en Micarelli 2015, 86). Sentarse bien, ademés
de dejar fluir el buen pensamiento, atiende también al mismo pensamiento. En
una conversacién con un amigo, él me comentaba que, después de una charla
con un sabedor del pueblo murui muina, quedé cautivado por las similitudes
entre las bancas de meditacidn orientales y los bancos de saber amazénicos,
ambos centrados en el cultivo de la atencién (comunicacién personal, Bogota,
2023). También hablamos del doble sentido de la palabra atender: uno atiende al
centrar la atencidn en algo, cuidando de algo; pero también atiende al otro,
al pensamiento, la persona u otra cosa. El ademds amplié el sentido de poner
cuidado o atender:

Ambeas practicas humanas, las orientales y las amazodnicas, giran en torno a
esa correspondencia entre el sentir/pensar, que se condensan en el sentar. Asi
mismo, sentar cabeza, como se dice coloquialmente, es enfocarse. Sentarse:
cuando una sustancia se sedimenta y se ve con claridad lo que hay en ella.
(Comunicacion personal, Bogotd, 2023)

Es importante entonces sefialar que, para algunos pueblos, el valor simbélico
del banco trasciende la estructura del pensamiento y de las relaciones sociales.
Para los tucanos, ademds de ser un objeto de reposo, el banco es un lugar de
reflexion, de pensamiento, y esto mismo aplica para todos los casos de los ban-
cos de saber en los pueblos indigenas amazdénicos. El objeto se convierte en un
simbolo de estabilidad y sabiduria, de forma que se dice metaféricamente que, si
una persona carece de criterio, no tiene banco (Robledo Sanz 2016, 28).

La relacién que tienen los bancos con el pensamiento viene del nombre
dado por los blancos®: banco de saber o banco de pensamiento; como se ha dis-
cutido anteriormente, segtin las creencias de ciertos pueblos, el banco permite o
contiene el mismo pensamiento del duefo o la persona que lo use. Esta relacion
viene también de las historias de origen: para los pueblos tucanos del Vaupés,
el conocimiento de cada clan o persona proviene de la entrega de su banco de

13 Los blancos es la manera en la que los indigenas se refieren a cualquier persona que no sea indigena; es un nombre
coloquial dado a lo que no es propio.
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saber, el cual estd cargado de cierto conocimiento especifico y fue entregado a
cada clan durante la creacién de la humanidad.

Para el pueblo murui muina, sentarse, ya sea en un banco o sobre el
suelo, también tiene una relaciéon con el canasto, con el aprendizaje. El
mismo nombre del banco en lengua minika, raiirabiki, tiene sentido en
su etimologia por el ki, del kiode o kirinote, que quiere decir “encerrar” o
“aprender”; la palabra se relaciona etimolégicamente con el canasto (kirigai),
que viene del tejido del cosmos. Pineda Camacho se refiere a esta relacion
entre el sentarse y el conocimiento como “la comunicacién entre los di-
ferentes niveles del mundo: en esta posicion, el cuerpo canasto se sienta
en la punta de la historia” (1994, 30); el autor alude al cuerpo como el ca-
nasto o, en este caso, al mismo banco, que se sienta en la historia de cada
pueblo. El saber se teje de manera similar que un canasto, desde la base;
en otras palabras, en el banco, como en el canasto, se sientan las bases del
saber. El canasto permite, entonces, desde una perspectiva epistemoldgica,
comprender el entramado compacto y versatil del movimiento y el cambio,
tal como podemos pensar la complejidad del pensamiento.

De esta manera se sienta el pensamiento: se sienta para pensar y atender,
para llenar este canasto de conocimiento de palabra fria y dulce, palabra para
cuidar la vida, como dicen Candre y Echeverri (2008, 3). El acto de sentarse
no solo dispone el cuerpo y la mente a aprender: es una accién performativa
corporal que abre campos sensibles y receptivos al conocimiento, como se narra
en la historia de origen de los pueblos tucanos:

Cada vez que una persona se sienta en el banco y fuma un cigarro, el humo
crea un camino vertical, una extensién continua que une a los vivos con los
ancestros muertos, llenando un vacio entre los planos de arriba y de abajo. El
que fuma se transfigura en ancestro mitico. (Robledo Sanz 2023, 31)

Esta misma analogia aplica para las posturas sentadas en el budismo y en
la cultura maya: sentarse se constituye en una accion de atencién, mas alla del
reposo, y se convierte en una meditacién o pensamiento alerta.

Un amigo practicante del budismo, y estudioso de la cultura maya, me contaba
que, en las varias conversaciones que se han dado alrededor del tema de los bancos
y el sentarse, sobresale la relacion del estar sentado y la montafia o el volcdn como
una metafora de un canalizador, retomando las tecnologias ancestrales e indigenas
de las montanas como seres vivos, como contenedores de conocimiento, y del
cuerpo como la antena que conecta o conduce ese poder interior del fuego y el agua
hacia afuera. El dice que es la misma postura de la pirdamide, la postura corporal
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que permite conectar con el conocimiento interior, con la sabiduria ancestral, y
atender al pensamiento (comunicacion personal, Bogotd, 2023).

Por su parte, un sabedor indigena se refiere a sentarse también como con-
centrarse (comunicacion personal, Cubay, Vaupés, 2022). No es en vano que
se hable de “sentar cabeza”; de quien no tiene cabeza fria para pensar, se dice
que no tiene banco o no sabe sentarse. No saber sentarse, por ende, es no saber
pensar bien. Recuerdo la primera vez que me senté en un banco en un mam-
beadero; creo que no duré ni una hora sentada y ya estaba cansada. Me tuve
que parar y moverme un poco; me impresionaba ver a los indigenas sentados
por horas en sus bancos, desde la noche hasta la madrugada, sin moverse. Yo
no tenia el cuerpo ni la mente acostumbrados. Esto también lo seniala Dévila
Romero (2026), quien habla de la relaciéon cuerpo-pensamiento-canasto; el
autor analiza la prictica de sentarse (ana raii) entre los murui-minikas como
una técnica central de formacion corporal y cognitiva, en la que el cuerpo no es
soporte del pensamiento, sino su condicion de posibilidad. En el mambeadero,
la postura sedente produce atencion, intuicién y vigilancia, configurando un
cuerpo capaz de conocer: “Asentar el conocimiento es, literalmente, tomar una
postura frente a la vida como horizonte de sentido axioldgico” (Déavila Romero
2026, 4), de modo que el pensamiento no se adquiere por abstraccion, sino
por adiestramiento corporal prolongado. Desde los relatos de origen, sentarse
aparece como acto creador: “Todo lo que existe lo voy a asentar’, dice el creador,
condensando en el gesto de sentar la capacidad de ordenar y crear el mundo
(Davila Romero 2026, 6).

Entre los indigenas hacen bromas: dicen que si una persona es capaz de
pararse del banco sin apoyar las manos es porque tiene el pensamiento claro;
si se cae, es porque no tiene buen pensamiento. El pensamiento se traduce en
acciones también; sentarse es una accioén que lleva y conlleva el pensamiento,
el saber. El banco de saber cumple una funciéon esencial al sentarse y concen-
trarse. Los tucanos se sientan y se sujetan de su bastén cuando consumen yagé,
y algunos cuentan también que las partes laterales del banco que tienen una
leve curvatura son para agarrarse cuando se estan teniendo visiones. Entre el
pueblo piaroa, cuando inhalan yopo, se recogen sentados en el banco y se agarran
la cabeza, se peinan y se quedan en esa posicion por veinte o treinta minutos
mientras llegan al punto de concentracion. Para las mujeres se traduce mds en
el acto de sentarse en el suelo o sobre bancos a tejer, hablar, cocinar, pelar la
yuca, etc. (figura 5).

Aun asi, sentarse en un banco es muy distinto a sentarse en una silla, tema
que ampliaré mas adelante, pero quisiera al menos anotar que sentarse en un saléon
de clase o sentarse para aprender no son lo mismo que sentarse en un banco para
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Figura 5. Mujeres del pueblo piaroa pelando yuca en el suelo y en un banco. Selva del Matavén, Vichada

Fuente: fotografia de archivo de la Fundacion Etnollano.



pensar y atender, empezando por el hecho de estar sentado cerca del suelo. Un
artesano indigena me comentaba que “el pensador [banco pensador] es la conexién
directa con la tierra, con la madre tierra. Ella es la que nos da la informacién y sa-
biduria” (comunicacién personal, Sibundoy, Putumayo, 2023). El banco, de nuevo,
aparece como tecnologia, como un canalizador, un cable conector entre la tierra
(madre contenedora el conocimiento) y la persona sentada (receptor del conoci-
miento). Solo de esta forma, sentado en el banco, se recibe y atiende el pensamiento.

El banco es un simbolo de estabilidad y sabiduria. Ofrece descanso fisico
al cuerpo y concentracion a la mente. Dicen que una persona necia no sabe
sentarse, no tiene banco, no encuentra dénde pensar. Cuando se habla del
banco como estabilidad y sabiduria, también se estd hablando del cuerpo y el
pensamiento. Una persona también se entiende como banco; si no sabe sentarse
—como una analogia de sentar, ser estable y sabio—, no tiene banco. Sentarse
y pensar confirman una postura de procreacion y proteccion, un eje césmico
de comunicacion y crecimiento personal (FOIRN 2000).

Al sentar el cuerpo, se sienta el pensamiento. Sentarse, como ya he mencio-
nado, requiere de una practica y costumbre aprendida, de técnicas del cuerpo
desarrolladas por cada cultura, y de posturas que se aprenden y pasan por genera-
ciones, y que estan relacionadas con el conocimiento, la sabiduria y el aprendizaje.
El cuerpo debe ser ensefiado a sentarse y a pensar, a mantener la posturay el pen-
samiento; y, una vez se acostumbra a mantener la postura sentado, cerca al suelo
y conteniendo el pensamiento, se endulza y amanece la palabra. Un indigena del
pueblo siriano narraba de su mito de origen que, “en la banca de leche —antes
del banco de madera—, debian sentarse tranquilos, algo de leche que alimenta y
era buena banca” De este modo se referia a la banca de origen de los pueblos del
Vaupés, donde se sentaron a tomar la leche de sustento, o chicha, que les otorgé
el conocimiento, sentados tranquilos, con pensamiento frio y dulce.

Sentarse en un banco de saber remite a una accion de creacién. Los pueblos
indigenas narran en sus historias de origen cémo nacieron con el conocimien-
to, de tal forma que sentarse en un banco evoca ese conocimiento de origen,
reflexiona sobre él y lo reproduce. Reichel-Dolmatoff dice que “sentarse en un
banco es una actitud procreadora y protectora, formandose al mismo tiempo
en un eje cdsmico amarillo-rojo-azul, con el Gltimo elemento, el de la comuni-
cacidn, expresado por la persona sentada” (1968, 138). Se refiere asi al eje cos-
mico amarillo-rojo-azul, que tiene los colores de las estrellas y son también las
energias cromaticas derivadas, segtn se dice, del sol. Mds importante aun, hace
referencia a sentarse en el banco como una accién procreadora y protectora del
conocimiento y la comunicacién (Reichel-Dolmatoff 1978, 47).
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HACERSE CUERPO, HACERSE BANCO

Sentarse en el banco de saber constituye entonces un cuerpo-canasto donde se
va tejiendo el conocimiento y donde se sientan las bases del saber. El cuerpo sen-
tado aprende a mantener la postura sin cansarse, a concentrarse en lo que sucede
adentro y afuera, a hablar con dulzura y sabiduria. En el pueblo muinane se habla
de los diferentes tipos de bancos que hizo el creador: el banco de tabaco, el ban-
co de vida, el banco frio, el banco de rasquifia y el banco de calor. Cada tipo de
banco conlleva un comportamiento. El banco frio es dulce y agradable, es el que
se espera tener en un mambeadero, mientras que los bancos de rasquina y calor
traen enfermedades, no tienen un buen propdsito.

Sentarse en un banco implica asi un comportamiento. Para sentarse bien, hay
que pensar bien; sentado bien, se piensa bien, y un ejemplo de esto es que en el
pueblo piapoco la palabra del banco, namalida, traduce literalmente “centro de
concentracion espiritual” (figura 6). En la mayoria de los pueblos indigenas ama-
zbnicos, cuando un nifno estd en proceso de convertirse en chaman, se somete a
un aprendizaje que dura anos, en el que la mayor parte del tiempo esta sentado en
el banco de saber. Es alli donde sienta el aprendizaje, donde sienta cabeza y cuerpo
para interiorizar el conocimiento bajo la direccién del chaman mayor.

Figura 6. Sabedor del pueblo piapoco tallando un banco tradicional. Tztali, Guainia

Fuente: fotografia de Nelson Rodriguez.
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Para el pueblo murui muina, por su parte, cada cosa tiene un banco para
sostenerse. En este sentido el banco es el soporte no solo del cuerpo, sino de una
casa, de un clan, y hasta la misma maloca se asimila como un banco, tiene su
banco y es en si un banco. Asi, el suelo de una casa se puede concebir como
un banco (Pineda Camacho 1994, 28). Algo similar sucede en el pueblo muinane,
donde existen tres tipos de bancos: el banco del cuerpo de uno mismo, donde
se produce el conocimiento; el banco del cuerpo familiar, del sostén colectivo;
y el banco del gobierno, cuando se va a transmitir el conocimiento. Un sabedor
del pueblo muinane cuenta también que:

Cada vez que cerraba los ojos el abuelo creador veia todo lo bueno, el banco
de él era él mismo. Todo lo que era él era el banco. El mambe es para concen-
trarnos y encontrar lo que hay dentro de nosotros mismos, como el banco, el
amanecer. (Comunicacién personal, Leticia, Amazonas, 2022)

Esta cita conecta la relacion que hay entre el banco y la persona, la persona
como banco, como contenedora de conocimiento. Habla de cémo al sentarse
en el banco y concentrarse a través de las sustancias y el pensamiento se esta
mirando dentro, se busca y encuentra la palabra de origen. Urbina menciona
acerca de la minima altura de los bancos:

Obliga a quien los utiliza a tomar una posiciéon que recuerda la que adopta
el feto en el vientre materno. Esto le da un especial valor simbdlico, pues al
sentarse asi, cerca del sitio mas sagrado de la maloca, que representa a su vez
el utero de la madre primordial, significa que el que se sienta para ensefnar o
aprender retorna metaféricamente al vientre primordial. (2007, 176)

Esto se relaciona una vez mds con la conexién que permite el banco con el
saber ancestral. Sentado en el banco no solo se ensefia o aprende; también se
conecta con la palabra de origen, de donde surge el pensamiento.

De nuevo, retomamos la discusion de si el pensamiento se produce o se
recupera de cierta forma, pues, como dice Urbina, “al sentarse en un banco
se retorna metaféricamente al vientre primordial” (2007, 176), al vientre que
otorgo el pensamiento y la palabra. De tal manera que los indigenas, al sentarse
en sus bancos de saber, no estan produciendo nuevo conocimiento, sino retor-
nando al origen, donde les fue asignado el cuidado del territorio, de su pueblo,
de sus practicas y saberes.

En los pueblos de la gente de centro, donde se consume mambe y ambil,
se sienta y se habla cuando el cuerpo se enfria. Después de un dia de trabajo, el
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pensamiento y el cuerpo se deben enfriar. Sefialan Candre y Echeverri que en
ese momento, “cuando una persona se pone en tal trabajo, se dice que se tiene
que sentar como un buinaima'”” (2008, 125). El hombre que se sienta, y se em-
briaga de ambil y de coca, esta en el asiento del mundo desde donde garantiza
el bienestar comunitario.

En el contexto del chamdn, vemos el lugar que ocupa su cuerpo en el banco y
en su comunidad. Sentado en el banco, toma el lugar de un sabedor o curandero,
y ocupa el espacio para desarrollar sus funciones esenciales de intermediacién
con el mundo espiritual. Los movimientos corporales, los cantos y los objetos
rituales estan cargados de significados y poder que provocan su efecto en el
enfermo y en los participantes de la ceremonia.

Rey Rodriguez anota en su articulo “Acomodando el género: una reflexiéon
desde la antropologia del cuerpo sobre las concepciones del cuerpo en la
Amazonia”:

Una concepcién diferente de cuerpo es la que se tiene en el drea amazoénica.
Para muchas de las etnias que viven alrededor de los rios Amazonas y Orinoco,
asi como de sus numerosos afluentes, el cuerpo es lo que hace humano a las
personas, ya que muchos de los animales con los que comparten territorio son
pensados con la capacidad de decisién, consciencia y cultura propia. (2016, 70)

Esto nos permite ampliar las reflexiones fisicas y técnicas en torno al cuer-
po, para comprenderlo también como una tecnologia indigena que se acomoda
de tal manera para recibir y transmitir conocimiento. Dentro de las reflexiones
antropolégicas del cuerpo humano como un producto social, se entiende que
lo que lo configura desde el nacimiento son el contexto y las practicas que lo
rodean. En las culturas occidentales, por ejemplo, existen sillas comunes dise-
nadas ergondmicamente para sentarse de manera “cémoda’; supuestamente sin
afectar la postura del cuerpo humano. El resultado del disefio no es el mejor,
pues se ha probado que hay otras formas de sentarse mucho mas ergonémicas.
Pero en la Amazonia el asunto es diferente. Aunque ya se han adoptado muchas
practicas de Occidente, los pueblos indigenas cominmente se sientan sobre el
suelo o en bancos.

Siendo asi, el banco de saber y las formas de sentarse en él se relacionan con
la idea de sentarse en algo elevado sobre el suelo, en una ondulacion, ya que esto
permite que el cuerpo esté recogido, contenido, ademads de estar cercano a la
tierra —como una tecnologia ancestral de origen y pensamiento—. Estar sentado

14 Buinaima es el nombre o titulo que se le da a una persona de honor cuando hace una carrera ritual.
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de cierta manera, con cierta técnica, posibilita que el pensamiento se recupere
y reproduzca en un espacio. Pineda Camacho (2003, 24) alude a esto como
el mero estar, pasando por la reflexion, el conocimiento, hasta concluir en la
sabiduria. Los kumus" o payés tienen conocimiento, pero solo unos alcanzan
la sabiduria al estar sentados en el banco: la sabiduria del hombre-sentado.

Esta performatividad del cuerpo, del cuerpo sentado en el banco, es un
aprendizaje cultural de los pueblos amazoénicos. El cuerpo aprende a sentarse
y a acomodarse para conectar con el pensamiento. Rey Rodriguez, ademas,
menciona la conexién que tienen las posturas con los mitos: “Las maneras de
sentarse estan legitimadas por los mitos, es decir, aparecen de un modo rei-
terativo en estos” (2016, 73). Es lo que pasa en los mitos de origen del pueblo
muinane y del pueblo cubeo, en los que el hombre o la mujer de la creacién
estaban sentados en un banco de saber, en el banco de origen.

Un payé del pueblo cubeo dice que “el banco te ata al territorio, es el arrai-
go al territorio” (comunicacion personal, Santa Cruz, Vaupés, 2022); el propio
banco es el cuerpo-territorio. Cuando una persona se sienta en un banco se
convierte en un mismo cuerpo, se conecta con la tecnologia ancestral del banco
y se hace cuerpo. Se hace canasto también, contenedor y tejido, se hila y se teje
el pensamiento sentado en el banco; a través de eso, se crean mundos.

15 Nombre que se les da entre algunos pueblos indigenas del Vaupés a los sabedores tradicionales.
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OTROS MUNDOS POSIBLES:
DISENO ONTOLOGICO

3






PARA EMPEZAR, DEBO HACER UNA PEQUENA INTRODUCCION AL CONCEPTO
de diseno ontoldgico, atravesado por el disefio auténomo vy el disefio para el
pluriverso. El significado del disefio ontoldgico se puede reducir a que cada di-
seno, material o inmaterial, crea una forma de relacionarse con el mundo; cada
diseno es algo en siy hace algo de si. Hilando mds fino, el disefio crea mundos. A
esto se refiere la autonomia en el disefo, a la capacidad de autogestion de cada
pueblo para disenar desde sus propias preguntas e intereses; y el pluriverso se
entiende como el diseno que crea un mundo donde quepan muchos mundos,
como decian los zapatistas.

El disefio ontolédgico es, entonces, una manera de nombrar practicas o
momentos situados de hacer mundos, de estar-en-el-mundo, como dice Anne
Marie Willis (2006), una teérica del disefio que relaciona la prictica de dise-
nar con la convergencia thinging-worlding, de hacer cosas a hacer mundos. De
esta manera, los bancos de saber, dentro de su compleja y diversa existencia,
se convierten en formas de hacer mundos y de estar-en-el-mundo, son objetos
que permiten ese puente entre lo material y lo inmaterial.

Resulta entonces necesario hacer un andlisis de los bancos de saber desde
la perspectiva del disefio ontolégico, para comprender, en su dimensiéon mate-
rial e inmaterial, su capacidad de replicar ontologias y hacer mundos. Hay que
preguntarse: ;son los bancos de saber un mundo en si o son productores de
mundos? ;Qué tipo de mundo son o qué tipos de mundos producen? ;Cuales
sentipensar-haceres estan ligados a los bancos? Estos interrogantes guian esta
segunda parte del texto hacia la comprension de otros mundos posibles, donde
el banco ya no es un objeto solamente, sino un mundo contenedor y un conte-
nedor de mundos. El disefio ontolégico es lo que pasa mas alla de la relacion
dada entre el objeto y su usuario, es la dimensidn oculta de las cosas, lo que no
se muestra como evidente (Willis 2006).

LA DIMENSION MATERIAL-SIMBOLICA DE LOS BANCOS

La definicién del mundo depende también, y quizés principalmente, de
la predicacién ontoldgica. La oposicién entre el mundo como la totalidad
de las cosas y los maltiples mundos de la realidad experimentada
es engafosa, aunque se ha convertido en un principio bésico de la
epistemologia modernista.16

Philippe Descola, “Cognition, Perception and Worlding”

16 Todas las traducciones son propias.
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Las maderas

Cuentan los abuelos y sabedores de varios pueblos indigenas amazénicos que
antes, en el tiempo de origen, los bancos de saber eran de cuarzo; y en algunos
relatos el banco de origen en cuarzo luego se convirtié en piedra. En la recopi-
lacién de bancos tucanos hecha por la Federacao das Organizagdes Indigenas
do Rio Negro (FOIRN), se relata que “el abuelo del universo se sent6 en un
banco de cuarzo para crear el mundo y la humanidad. Hoy, tallado en madera,
el banco tucano es el asiento del kumu, el curandero” (2000, 9). Ya no hay ban-
cos de cuarzo, aunque dicen que, en el raudal de Santa Cruz, Vaupés, lugar de
procedencia del pueblo cubeo, estd el banco de origen convertido en piedra.

El material del banco, ya sea cuarzo, piedra o madera, tiene un significado
importante. El cuarzo, como contaban los sabedores de los pueblos cubeo y
sikuani, es un material de poder y una tecnologia ancestral, tanto como lo es la
madera. Un sabedor del pueblo cubeo me contaba de ese lugar en el raudal del
rio Vaupés donde estaba el banco de cuarzo:

En un sitio sagrado en Santa Cruz. Antiguamente, desde nuestro origen, ese
era un arbol; en ese sitio habia un drbol y ese arbol era un juansoco. Ese drbol
tenia frutales, tenia todo lo que nosotros vamos a comer. En medio de eso se
reflejaba que estaba ahi el banco. De acuerdo a eso es que el palo de juansoco
es primordial, sagrado, por eso en otras partes ese arbol es muy escaso. Si usted
corta eso, no retofia, se muere. Y para sembrar se demora mucho tiempo en
crecer. (Comunicacion personal, Cubay, Vaupés, 2022)

Ese arbol de la abundancia, como lo llaman en otros pueblos, el moniya ame-
na para el pueblo murui muina, el kaliawiri para los sikuanis o el kuawei en el
pueblo piaroa, es un mito de origen que se comparte en varios pueblos indigenas
de la Amazonia. Un gran arbol, del que a veces no se menciona de qué especie
es, y donde se encontraba todo: las frutas, los animales, el agua; y de ahi, cuando
el tronco cae, se crean los pueblos indigenas, y se dispersa toda esa abundancia
sobre el territorio, con diferencias segtin cada pueblo y su historia. Aun asi, en el
relato citado si se relaciona el drbol de la creacién con la misma madera en la que
tallan los bancos, el juansoco.

No es coincidencia que la madera en la que se talla el banco sea del arbol
de origen, el arbol de la abundancia, pues el banco contiene toda la sabiduria de
la abundancia. La madera del banco debe ser talada en un momento especial,
curada yrezada, para quitar enfermedades y darle el sentido e intencién al objeto.
En los pueblos kaméntsa e inga utilizaban el cauchillo, pero lo dejaron de usar
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porque es una madera muy dura. Ahora emplean el urapdn, el cedro o el sauce
llorén; sin embargo, la practica de armonizar la madera continta.

Este no es el caso siempre, ya que la intervencion de instituciones u orga-
nizaciones que trabajan con artesanos y el disefio hegemonico, algunas veces,
ha creado una imagen del banco como artesania, visto desde la perspectiva
del campo estético y decorativo tiinicamente, y esto ha tenido consecuencias
en su quehacer. Por ejemplo, estd el caso de los bancos ticunas en Amazonas,
un pueblo que tradicionalmente no utilizaba bancos de saber tallados, como lo
hacen ahora, una practica inducida por la mercantilizacién de la cultura, como
he observado en Leticia, Amazonas, y en las ferias artesanales donde reprodu-
cen y venden bancos de saber hechos para el mercado. Esta practica adoptada
trajo, ademas de conflictos culturales en cuanto al significado y el uso de los
bancos, resignificaciones en los disefios para la creaciéon de objetos destinados a
tener un sentido estético; ademds de conflictos ambientales, pues los artesanos
empezaron a talar la madera de palo sangre para hacer los bancos y todas las
otras artesanias, sin ningtin tipo de medicién ni cuidado.

Frente a estas “nuevas” pricticas, los mismos artesanos de los pueblos
indigenas han reflexionado. Un miembro del pueblo sikuani dice que “ya las
artesanias les quitan un poco de valor a las cosas” (comunicacién personal,
Wacoyo, Meta, 2022), con lo que expresa que es consciente de que su oficio
es una adaptacién para el mercado y que los bancos de saber tradicionales del
pueblo sikuani ya no se hacen como se hacian antes, mucho mas sencillos; los
que se ven ahora en el mercado son los bancos zoomorfos pintados de negro y
con talla. El mismo me contaba también de la madera que antes usaban para los
bancos, que era muy dura, el corazén de un tronco, mientras que ahora utilizan
machaco, una madera suave que se deja tallar con facilidad.

En el pueblo cubeo, en la comunidad que visité en Cubay, frente a Mitd, en
el rio Vaupés, conoci a un tallador de bancos (figura 7). Su familia se ha dedicado
alarecuperacién de los oficios artesanales, y él aprendié a tallar y pintar bancos.
Utiliza la madera de juansoco. Lo que tallaba antes solo con machete, ahora lo
acompana con una pulidora y otras herramientas que le facilitan la talla. Todo
el proceso que hacen desde que talan la madera, la curan en el agua, y la talla
y la simbologia, lo hacen conscientes de que son objetos artesanales para el
mercado, pero para ellos son objetos de poder que contienen su pensamiento.

Por otro lado, Pineda Camacho (1994, 21) habla del banco murui muina
como un pedazo de tronco, que tradicionalmente era fabricado cuando se hacia
el tambor de manguaré”, cuando se construia un yadi o el mazo para tocar el

17 Instrumento tradicional de la gente de centro que se ubica en la maloca para llamar a bailes u otros encuentros.
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Figura 7. Elaboracion de un banco del pueblo cubeo por un artesano de la comunidad de Cubay, Vaupés

Fuente: fotografia de la autora.



tambor, o también cuando se hacia un estantillo. En todos estos casos, la parte
restante de madera se utilizaba para hacer el banco. Fernando Urbina escribe
un corto texto que habla del banco ritual, en el que se refiere a la madera y los
acabados con la que hacen los bancos ahora. Sefiala que antes se utilizaban las
maderas duras, de corazon, y ahora se emplea cualquier madera de facil ma-
nejo; sin embargo, observa que en algunas malocas ain se encuentran bancos
tradicionales (Urbina 2012, 253).

Un payé del pueblo cubeo me comentd que las personas que tallan las
bancas tienen un don que les fue entregado en un suefio o desde el origen ya
sabian como hacerlo:

Esa banca ya estaba asi. Eso desde el tiempo antiguo, ancestral de los dioses, ya
habia gente especial que elaboraba esas bancas. Decia mi abuelo que ellos tenian
ese poder de los mismos dioses. Y lo mismo el sostenedor del tabaco; necesita
mucho material, las herramientas adecuadas, pero ellos lo hacian. El banco del
pensador no se hace asi, a veces a uno le ensefian en el sueio, si usted va a tener
ese don, entonces le ensena [el suefio]. No es un invento, si fuera invento hubiéra-
mos inventado mucho més. (Comunicacion personal, Santa Cruz, Vaupés, 2022)

Esta dimension material de la madera, que nos acerca a sus usos, deja
reflexiones también frente a la mirada ontoldgica del disefio, que implica ser
consciente de los materiales con los que se trabaja y cémo se regeneran. El
artesano, dentro de las redes del mercado, es un disefiador también, y mas
siendo una persona local que conoce el bosque y las especies maderables, ya
que sabe que debe cuidar los ciclos de cada uno. Por eso, si los bancos de saber
se hacen con un fin econémico y comercial, estd bien utilizar otras especies de
madera que se regeneran con mayor facilidad, porque esto no compromete el
significado y uso del banco como objeto-agente; cambia el material de origen,
pero el propésito se mantiene (véase figura 7).

Las simbologias

Esta dimensién va més alld de la materialidad del banco. La simbologia, como
afirma Reichel-Dolmatoff (1997), no nos habla tinicamente, o en lo absoluto, de
un valor estético: ;podemos hablar de la simbologia como una decoracién en un
sentido estético? Vale la pena, entonces, poner en duda la funcidén estética de
la simbologia representada en los bancos de saber. Para los pueblos indigenas
de la Amazonia, los simbolos que se utilizan en su grafia son herramientas de
memoria y pensamiento que reflejan modos de ser y de conocer, y tienen que ver
con los clanes, conocimientos y roles de cada pueblo (Bautista Quijano 2017).
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La simbologia en los artefactos indigenas, ademas de tener una funcién
préctica, encierra una diversidad de mensajes y una red amplia de significados
para quienes los usan. Quienes utilizan el artefacto con una simbologia especifica
deben asumir el cuerpo y la actitud de dicha simbologia; es decir, quien emplea
la simbologia del chamén o payé debe pensar y actuar como chaman, tal como
lo indican los patrones simbdlicos. Para Bautista Quijano (2017, 89), esto se
convierte en una cadena de actos repetitivos cuyo instrumento es el dibujo. La
simbologia traza un mensaje para pensar, decir y hacer cosas: la simbologia son
figuras de cuerpo-pensamiento, dan lugar al pensamiento mientras hacen cuerpo.

Asi, cada banco se relaciona con algtn saber, oficio, clan o pueblo, entre otros.
Por ejemplo, en el pueblo muinane cada clan sabe en qué material se elabora su
banco; lo disefian con las figuras del clan, la familia o el linaje, y de acuerdo con
esto cada persona pinta su banco, segin su nombre tradicional y que debe mos-
trar todo lo bueno (comunicacién personal, Leticia, Amazonas, 2022). También
existen diferencias entre la simbologia de la mujer y la del hombre; como dice un
sabedor muinane, cada banco tiene su disefio en el mundo material e inmaterial.

En el caso de los cubeos, la simbologia se relaciona con el mito de origen,
cuando a cada persona le fue entregado un conocimiento, y eso se ve reflejado en
la simbologia del banco de cada quien. El uso de la simbologia en los bancos de los
pueblos tucanos varia segin quien la relate. Un sabedor del pueblo cubeo cuenta
que, por lo general (y esto aplica a la mayoria de los bancos tucanos), la simbologia
dibujada en el asiento simboliza las patas de rana que son una forma de proteccion.
Dice él también: “L.o que estd en el centro del banco es para embellecer, para deco-
rar, para que traiga la buena suerte dependiendo de la época donde uno estd, de
acuerdo al calendario ecolégico” (comunicacién personal, Cubay, Vaupés, 2022).

Sin embargo, no es necesario que el banco o su simbologia cambien segin
el calendario ecoldgico. Dice el sabedor que “no es la proteccion la que cambia,
sino el rezo; puede ser el mismo banco con la misma figura, el rezo si es de
acuerdo al calendario ecoldgico” (comunicacion personal, Cubay, Vaupés, 2022).
El afirma de tal forma que no es la simbologia pintada sobre el banco la que da
el “poder” al payé, sino que, junto con los rezos y cantos, la simbologia toma
forma y accién de acuerdo con el momento en el que se encuentren dentro de
su calendario ecoldgico.

También esta la version de un artesano del pueblo cubeo que, junto con su
hijo, compartieron conmigo el proceso de elaboracion de un banco. Luego de
tallar la madera, pintan la parte superior, el asiento del banco, con karayuru.
Cuando se seca, con una herramienta disenada especialmente para eso, pintan
con una mezcla de barro la simbologia sobre el banco, lo dejan secar nuevamente,
y luego lo sumergen en agua para que cure y selle el color. La simbologia de los
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lados siempre es de patas de rana (ilustracion 1), y en el centro se utilizan distintas
simbologias, como las alas de mariposa (ilustracion 2) o cuartos de casabe (ilus-
tracion 3), para la mujer; las de collar de danza o pinta de maloca (ilustracion 4),
que son mas ceremoniales, o las distintas simbologias que tienen de los animales.

llustracion 1. Patas de rana (proteccion)

1

Fuente: elaboracion propia.

llustracion 2. Alas de mariposa (mujer)

Fuente: elaboracién propia.
llustracion 3. Cuartos de casabe (mujer)
Fuente: elaboracién propia.

llustracion 4. Pinta de maloca

& 0

Fuente: elaboracién propia.
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Reichel-Dolmatoff afirmaba que:
El estilo artistico tucano en su conjunto se basa en fosfenos inducidos por dro-
gas. La mayoria de los elementos que componen dicho estilo llevan un mensaje:

el de la exogamia [...] expresada en metéforas visuales que adornan los utensi-
lios, o que se hallan omnipresentes en el espectro de sus fosfenos. (1997, 256)

En sus estudios etnogréficos con los pueblos tucanos, Reichel-Dolmatoft
menciona que la simbologia tenia una estrecha relacién con las sustancias
consumidas y las visiones que estas causan, de figuras y simbologias de formas
abstractas (ilustraciones 5, 6 y 7), lo que Micarelli (2018) relaciona con los pro-
cesos alquimicos. Este proceso y la alteracion llevaban a ver figuras abstractas
del arcoiris, las estrellas, circulos o puntos brillantes, lineas ondulantes o figuras

dentro de una amplia gama de sensaciones percibidas y vistas.

llustracion 5. Pensamiento llustracion 6. Banco o asiento

Fuente: elaboracion propia. Fuente: elaboracion propia.

llustracion 7. Canoa mitica

Fuente: elaboracion propia.
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La simbologia de la rana es algo que se comparte entre varios pueblos,
tanto en los tucanos como en la gente de centro, y en los pueblos kaméntsa e
inga. No profundizaré mucho en el tema, pero quisiera anotar que, para estos
ultimos, el sol (ilustracién 8) y la rana (ilustracion 9), que son las simbologias
mads utilizadas en los bancos de saber, representan la creacién o la fertilidad.
El sol, representado en un rombo, es el vientre de creacidén (ilustracion 10); y
la rana, representada en un rombo con patas a los lados, también es el vientre,
hace amanecer la palabra. A veces acompanan las simbologias de las alas espi-
rituales (ilustracién 11) y de la chagra (ilustracién 12) (comunicacién personal,
Sibundoy, Putumayo, 2023).

llustracion 8. El sol llustracion 9. La rana
Fuente: elaboracién propia. Fuente: elaboracién propia.
llustracion 10. El vientre de creacién llustracion 11. Alas espirituales
Fuente: elaboracion propia. Fuente: elaboracion propia.
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llustracién 12. La chagra

Fuente: elaboracién propia.

La rana representa, para algunos pueblos, proteccién y fertilidad, no solo
de la vida, sino de la creacion a través de la palabra, y permite la conexién con
la madre tierra (comunicacion personal, Sibundoy, Putumayo, 2023). Esto nos
conecta nuevamente con el sentido y la relacidn entre el banco y la palabra —el
pensamiento—, nos muestra como, a través de ese acto creador y gestor de vida
fértil, no solo se sana y protege la vida, sino también la palabra. El pensamiento y
la palabra estan ligados, y en algunos pueblos indigenas de la Amazonia utilizan
seguido la frase “amanecer la palabra” como un acto de hacer pasar las cosas,
tomar acciones sobre la palabra. Esto es lo que sucede en el banco cuando sa-
bedores, sabedoras, danzadores y danzadoras se sientan a compartir la palabra
y amanecen entre bailes, cantos y rezos: amanece la palabra de pensamiento
sentada en el banco.

Recordando estas conversaciones, mientras escribia, pensaba en el senti-
do “decorativo” del banco, sabiendo que no es la palabra mas adecuada para
referirse a esto, desde la perspectiva del diseno. Seguro en el momento en que
los bancos se introdujeron en el leguaje de lo artesanal y el contexto comercial,
la simbologia se convirtié en una decoracién y pocas veces las personas co-
nocen el significado. Respondiendo a la pregunta del inicio, a raiz del texto de
Reichel-Dolmatoff (1997), esto no seria una decoracién en un sentido estético,
en lo absoluto; aun asi, los pueblos indigenas y los artesanos que elaboran los
bancos para el mercado son conscientes de cdmo se estan comunicando hacia
afuera desde un sentido estético, mas que funcional.

Enrealidad, lo que dice Reichel-Dolmatoff (1978) en Beyond the Milky Way:
Hallucinatory Imagery of the Tukano Indians es que los tucanos decoran gran
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parte de sus objetos con motivos y simbolos recurrentes que tienen relacién con
lo conocido, con la transformacién. Tales simbolos constituyen un sistema de
comunicacion de gran interés tanto para ellos como para las personas exterio-
res que los reciben. En ambos casos tienen una utilidad diferente, y seguro se
ven de manera distinta. En el primer caso, se entiende la simbologia como un
medio de comunicacién y memoria en relacién con lo ancestral; y, en el otro,
se ve como algo estético y cuyo significado se reconoce algunas veces.

En el pueblo sikuani, la simbologia se basa mucho en las figuras geométricas
repetidas, sobre todo rombos y cuadrados. Un artesano sikuani dice que entre
mas simbologia tenga un banco, mayor es la jerarquia de la persona que lo usa
(comunicacion personal, Wacoyo, Meta, 2022). Estas figuras repetidas varias
veces causan, ademads, un efecto visual que puede ser infinito y que, a su vez, se
relaciona con la historia de origen de este pueblo.

Entre el pueblo cubeo, la simbologia de cada banco también se relaciona con
lajerarquia de la persona que lo usa. En ese sentido, un indigena cubeo dice que
las pinturas estdn hechas para el jefe del clan, y habla de cémo estas se relacio-
nan con la disposicion y el orden de los bancos en la maloca. Ademads, explica
cémo en un lado de la maloca se sienta el jefe del clan y, frente a la columna
del centro, se ubican sentados los visitantes, también con sus bancos pintados
especialmente para ellos; se genera, entonces, un intercambio de conocimientos.
El también me mencionaba que, en las pintas, o visiones del yagé, se veian las
formas de la simbologia (comunicacién personal, Santa Cruz, Vaupés, 2022).

En los pueblos tucanos, uno de los simbolos mas utilizados en los bancos
de saber rituales es el de la boa, que representa a la Boa Canoa, donde llegaron
los primeros indigenas de la humanidad, segin su mito de origen. Por eso, el
grafico de la boa tiene una posicion privilegiada dentro del simbolismo tucano, y
acompana en los rituales a los sabedores, danzadores y payés. En lengua tucano,
ese disefio se llama pamuri hori (FOIRN 2000).

Por su parte, el banco de saber del pueblo piapoco (figura 8) tiene tres sim-
bolos grabados en la madera. El primero es el nai wenaika, que es el simbolo
del pueblo piapoco, constituido por dos tridngulos con un punto en el medio;
mediante este simbolo se representan los sabedores tradicionales y por eso
solo se encuentra en los bancos de los sabedores y, en algunos casos, se utili-
za también en los rituales, cuando una nina pasa a ser mujer con su primera
menstruacion. El segundo simbolo es el de eeri izulu, representado por una
espiral, y que significa la vida y la unién de los seres mas alla de uno mismo;
por eso se encuentra también en los bancos de los sabedores, para tener comu-
nicacion con el mundo espiritual, como un cable que conecta, o un chip, mas
bien. El ultimo es el kalizi, que representa la sabiduria con una linea ondeante
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con puntos. Este simbolo también lo usan los sabedores tradicionales para
conectarse con la naturaleza y el mundo espiritual (comunicacién personal,
Tzatali, Guainia, 2022).

Figura 8. Simbologia del banco piapoco

Fuente: fotografia de Nelson Rodriguez.

En sintesis, la simbologia de los bancos no se reduce a un elemento estético.
Aunque a veces los indigenas lo llamen “decoracién’, son graficos que comunican
algo, como siempre lo hacen los simbolos. Sin embargo, los simbolos utilizados
por los pueblos indigenas, muchos de los cuales atin son un misterio, vienen de
otros mundos, de otras dimensiones que se manifiestan a través del pensamiento
y de procesos alquimicos en la mente, por medio de sustancias, cantos o la pa-
labra; eso me contaba un sabedor cubeo en Vaupés de la simbologia del collar
de danzas (ilustracién 13) y de la serpiente en transformacidn (ilustracion 14).

llustracion 13. Collar de danzas
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Fuente: elaboracién propia.
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llustracién 14. Serpiente de transformacién
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Fuente: elaboracion propia.

Las formas

Los bancos zoomorfos en los pueblos indigenas amazoénicos son parte importante
de las estructuras de pensamiento y creencias que los forman, que constituyen su
ontologia; en ellas todo se transforma de manera constante y se valora el poder
renovador de dicha transformacién, asi como la oscilacién entre opuestos: vida y
muerte, enfermedad y salud, naturalezay cultura. Entonces, los bancos de saber
forman parte de ese constante didlogo entre la dualidad que forma la vida de
los pueblos indigenas; es un objeto ontoldgico que transita entre las multiples
dimensiones de la existencia (Robledo Sanz 2016).

Algo distingue a todos los bancos de saber, y es que se tallan en una sola
pieza de madera. Sin embargo, su talla es diferente en cada pueblo, ya que existen
varias formas de bancos de saber. Yo identifiqué, al menos, tres tipologias base:
la primera es la mas simple, presente en la mayoria de los pueblos, que es un
tronco tallado en el centro a lo largo, dejando dos patas continuas de cada lado
con la parte superior plana (ilustraciéon 15); la segunda se distingue por ser curva
en la parte superior y tener patas talladas también, y su forma varia segtin cada
pueblo (ilustracion 16); y la tercera son los bancos zoomorfos, que se distinguen
también seguin el pueblo (ilustracion 17).

llustracion 15. Tipologia 1

Fuente: elaboracion propia.
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llustracion 16. Tipologia 2

Fuente: elaboracion propia.

llustracion 17. Tipologia 3

Fuente: elaboracién propia.

Un indigena del pueblo murui muina dice que “no existe un modelo tinico
del raiirabiki [banco de saber en lengua minika]; algunos tienen figuras de ani-
males, peces y tortugas, entre otros. Cada sabedor elige su propio raiirabiki’
(comunicacién personal telefénica, 2022). Algo similar sucede con los bancos
sikuanis. Un artesano me contaba del banco con doble cabeza de tortuga, que
es un animal mitolégico para su pueblo (figura 9); también mencioné que los
bancos zoomorfos ahora se han popularizado en el comercio de las artesanias,
pero anteriormente eran utilizados por los payés o curanderos en momentos
rituales (comunicacién personal, Wacoyo, Meta, 2022).
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Figura 9. Banco de tortuga del pueblo sikuani
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Fuente: fotografia de la autora.

Entre los sikuanis existen diferentes formas de bancos que representan
animales; estd el banco en forma de oso palmero, tortuga morrocoy, armadillo o
tigre makoko, que es un felino mitoldgico de dos cabezas que forma parte de los
ainawis, los seres espirituales de los pueblos curripaco, piapoco y sikuani, que
se manifiestan entre los animales y la naturaleza. Las variadas formas indican
el nivel de apropiacion y la marca de identidad cultural de cada familia, clan y
territorio. Igualmente, las formas de animales sefialan el poder que tienen los
ainawis al ser transformados en artefactos ceremoniales para el uso del sabe-
dor o payé. En ese sentido, claramente cumplen una funcién de orden social,
reflejada en la curacion y proteccion de la comunidad. De tal forma, los bancos
hacen parte de un conjunto ordenado de relaciones humanas y no humanas, de
contencion y captacidn espiritual (Bautista Quijano 2017; Ortiz Gémez 2012).

Las formas de los bancos se diferencian también por género, en algunos
casos. Entre los cubeos, tanto las mujeres como los hombres tienen un banco
especial; la parte superior del banco de hombres es mds recta (ilustracion 18),
mientras que en el caso de las mujeres es mds curva (ilustracion 19). Para un
sabedor, estas formas, junto con la simbologia, dependen de las figuras y formas
que se vieron en la concentracion del yagé y la tinaja de leche en la historia de
origen: “Entonces nosotros, como pueblo cubeo, tenemos ese respeto por la
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elaboracion del banco como lo que es, y que cuenta con una historia y mito que
viene desde nuestro origen” (comunicacién personal, Cubay, Vaupés, 2022).

llustracion 18. Banco de hombre

Fuente: elaboracién propia.

llustracion 19. Banco de mujer (danzadora)

Fuente: elaboracién propia.

Para el caso de los bancos de las mujeres —no son muchos los pueblos que
los tienen—, la simbologia es lo que los distingue, ademas de la forma, en algunos
casos. En el pueblo desana hay tres tipos de bancos para mujer, de acuerdo con
su simbologia y funciones sociales: el banco guacamayo, que se usa para negociar
o intercambiar; el banco armadillo (ilustracién 20), empleado por las mujeres
cuando tienen su primera menstruacion; y el banco tortuga (ilustracion 21),
que se entrega como objeto de intercambio a través de vinculos de parentesco
o exogamia (Pineda Camacho 1994).
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llustracion 20. Banco de armadillo

Fuente: elaboracién propia.

llustracion 21. Banco tortuga

Fuente: elaboracién propia.

Estos bancos de mujer, ademas, tienen unos colores que los distinguen. Cada
tipo de banco se asocia con el titilar de las estrellas y con el color respectivo de
cada una. El banco armadillo se relaciona con la estrella armadillo, que emite
un color blanco; el banco tortuga, con la estrella tortuga que emite un color
amarillo; y el banco guacamayo, con la estrella guacamayo, de color rojo. Esto
no quiere decir que todo el banco sea de ese color, pero si la simbologia que
tiene dibujada (Pineda Camacho 1994, 14).

También existen los bancos para la gente “comin” (ilustracién 22). Cuando
se retinen en las malocas, ya sea para hablar o para un baile, hay troncos largos
sin ninguna talla en especial que los identifique, que se colocan a los lados de
las malocas, y es donde se sienta la comunidad. El banco de la gente “comun’,
del cual no hablé a profundidad en las conversaciones que tuve, y sobre el que
es aun mas dificil encontrar registro bibliografico, estd presente en todos los
pueblos. Aunque no tiene la importancia cultural de los bancos de saber, forma
parte de la cultura material en cada pueblo.
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llustracion 22. Banco kaméntsa de la gente comun

S

Fuente: elaboracion propia.

Sin embargo, la variabilidad de los bancos de saber es muy amplia. En un
estudio publicado por Berta Ribeiro, titulado Diccionario do artesanato indigena
(1988), la autora distingue diversos tipos de bancos segtin su forma y funcién:
el banco circular, hecho en una sola pieza de madera y con el asiento de forma
circular, con dos soportes compactos, como el banco kaméntsd y el inga; el banco
concavolineo, también en una sola pieza de madera, con un asiento largo y cur-
vado, con dos soportes relativamente prolongados, como los bancos tucanos,
algunos de la gente de centro y de los piaroas, que se distinguen por sus formas
(figura 10). También estan los bancos de animales cuadriipedos, que se distinguen
por representar animales como el sapo, el caimdn, la tortuga, el armadillo, entre
otros, y su construccion puede tener variaciones de estilo. Ribeiro (1988) clasifica
seis tipos de bancos mas, pero estos me parecieron los mas relevantes, segun
mi tipificaciéon y los bancos de los pueblos mencionados en esta investigacion.

Las formas de los bancos pueden o no ser relevantes, dependiendo del
pueblo y el uso que les vayan a dar. Uno de los artesanos también me contaba
que antes, cuando los sikuanis se movian mas por el territorio, no llevaban sus
bancos con ellos®™. A donde llegaban, sacaban la madera y tallaban un banco
sencillo, que principalmente era para el payé y para el ritual del rezo del pescado
(comunicacion personal, Wacoyo, Meta, 2022).

Por eso, pienso que, mas alld de las maderas, la simbologia o la forma del
banco, todos cumplen la misma funcién de asiento desde su aspecto material:
son objetos hechos para sentarse; pero no se reducen solo a esto, porque no se
pueden clasificar como una silla, ya que no son solo para sentarse, en un sen-
tido préctico tinicamente, sino que sirven para sentarse a pensar, hablar, sanar,
cantar y comunicar. En el banco la gente se sienta, pero sobre todo se piensa,
se hace cuerpo al estar sentado y se piensa; se piensa bien.

18 Fl dice que entre ellos no se reconocen como némadas, sino que estaban siempre en movimiento entre familias.
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Figura 10. Bancos de hombre (izquierda) y de mujer (derecha) del pueblo piaroa

Fuente: fotografia de Antonio Loboguerrero.

En ese sentido, un sabedor me decia de los bancos cubeos, como ya se
menciond atrds: “Esto no es un invento; si fuera invento, hubiéramos inventa-
do mucho més” (comunicacién personal, Santa Cruz, Vaupés, 2022). Esto es
lo que diferencia al banco de saber de cualquier objeto disefiado para sentarse,
pues es un artefacto que potencia el ser del pensamiento. Son objetos con vida
propia, que piensan, que contienen, que producen, que cuidan, que sanan, no
en si mismos, pero si acompaiiados del cuerpo que se hace un ser en potencia.

EL BANCO COMO CREADOR DE MUNDOS

El disefio ontolédgico es, entonces, una forma de estar-en-el-mundo (Willis
2006), pero, ademads, se trata de practicas situadas para hacer mundos, practi-
cas que pueden ser materiales o inmateriales, y que en este caso se reflejan en
la dimensién material y simbélica del banco de saber. Diria Descola que “no
puede haber multiples mundos, ya que es altamente probable que las cualidades
y relaciones potenciales accesibles a la cognicién y a la puesta en acto humanas
sean las mismas en todas partes” (2010, 339) ; sin embargo, afiade:
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Pero, una vez que se ha llevado a cabo este proceso de “mundanizacién’, el
resultado no es una visién del mundo —es decir, una versién entre otras de
una misma realidad trascendental—, sino un mundo con entidad propia: un
sistema de propiedades parcialmente actualizadas, saturado de significado y
dotado de capacidad de accidn, que, no obstante, se solapa en parte con otros
sistemas similares, actualizados de manera distinta e instituidos por personas
diferentes. (339)

Esto nos lleva al pluriverso, a un mundo donde quepan muchos mundos,
cada uno de los cuales tiene derecho propio, esta lleno de significado y tiene
agencia. El banco crea mundos a través de sus ontologias, que son el producto de
las interacciones interpretativas humanas entre si y con sus entornos (De Pina-
Cabral 2014). Como describia antes, la dimensién material-simbdlica del banco
es en si un agente activo en la creacién de mundos, a través de las maderas y
sus rezos, de la simbologia que viene de las visiones y el pensamiento, y de las
formas que se relacionan con el mundo no humano.

En la misma linea de Santos-Granero (2009), la vida oculta y social de los
bancos proviene de sus vidas y mundos extraordinarios: oculta porque no es
perceptible a la vista comun del ser humano y social porque produce una serie
de relaciones que finalmente crean mundos relacionales. El banco tiene enton-
ces agencia: una agencia activa que implica ver el disefo intencional, espacial y
artificial del viaje de la vida; una agencia activa que crea mundos. Sin embargo,
el banco no acttia por si solo; es su uso singular el que convierte con el tiempo
a los objetos en cuerpos que actian (Bautista Quijano 2017; Willis 2006).

En el libro The Occult Life of Things: Native Amazonian Theories of Ma-
teriality and Personhood, Santos-Granero (2009, 8-14) habla de las nociones
que se desprenden de las “multiples formas de ser una cosa” y cdmo los ob-
jetos son “subjetivados’, como si fueran animados, porque poseen algun tipo
de alma, de pensamiento, de sabiduria. El animismo dentro de los pueblos
indigenas de la Amazonia no se refiere a una personificacién de las cosas,
mas bien habla de una agencia animica, de una dimensién comunicativa y
cognitiva que abarcan el mundo de las cosas. Los objetos comunican signifi-
cados, mitos e historias, usos y prohibiciones, rituales; y ademds determinan
espacios y relaciones.

El aspecto comunicativo es crucial en la clasificacidn de los seres animados
e inanimados de los pueblos indigenas de la Amazonia. En esta clasificaciéon
también entran los objetos animados e inanimados, como los que poseen cierto
tipo de alma y los que no, los que comunican algo y los que no. Esta capacidad
comunicativa es la que convierte a los objetos en seres sociales y en creadores de
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mundos. Como vimos desde el andlisis de la tecnologia ancestral e indigena
de los bancos, estos son portadores y transmisores de conocimiento, comunican
a través de estar sentado pensando. El momento en el que el chaman o sabedor
se sienta en el banco esta siendo atravesado por sus pensamientos, los suyos y
los del banco, creando y cuidando a su paso mundos. Como dice un sabedor,
ya citado en el epigrafe de este texto:

No es simplemente una palabra que se refiere a un objeto (raiirabiki), sino en
ella se sintetiza, se funden las historias, la pedagogia, la metodologia, la discipli-
na, la practica cultural [...] es donde se sienta el mayor o mayora para organizar
los planes de vida de la comunidad. (Comunicacién personal, Bogotd, 2022)

Esto lo comentaba también un artesano a propdsito de los cuatro pilares
del banco piaroa que, como se ha mencionado, plasman la agencia del banco
a fundir, para que comunique y permita que la vida y el mundo se disefien y
sean. El banco por si solo, como cosa u objeto, no hace mucho; es la interaccion
con las personas lo que lo hace actuar, lo que permite comunicar, transmitir y
crear el pensamiento. El buen pensamiento se hace sentado en el banco, y es
asi que se visibilizan y disefian otros mundos posibles. Sentado en el banco se
crean puentes comunicativos y relacionales con otros mundos, con el mundo
no humano, y se refuerzan los vinculos de la vida para el bienestar comunitario
desde una vision integral en los mundos indigenas. Es a través de ellos que el
buen vivir es posible.

Los bancos de saber, sin duda, no son los tinicos objetos de la cultura mate-
rial de los pueblos indigenas amazonicos que hacen esto posible. Los artefactos
elaborados por cada pueblo, a veces mal llamados artesanias, constituyen un
mundo. Los artefactos usados para el procesamiento de la yuca brava® hacen
parte de otro mundo dentro del mismo mundo: el mundo de la yuca. Estos
objetos tejidos tienen un significado en cada lugar, a veces se distinguen por
clanes o por familias, y varian segin la region, pero existen dentro de la onto-
logia amazdnica, al igual que los bancos de saber. Hay otros objetos que tam-
bién acompafian la cultura material amazdnica, como la janea o el karuru*, los
sopladores®, los sostenedores de tabaco y las coronas, entre otros.

19 Layuca brava o yuca amarga es una variedad de yuca que tiene cianuro. Los pueblos indigenas de la Amazonia la procesan
para extraer el veneno y que pueda ser consumida.

20  Artefacto hecho en madera para poner el totumo con el mambe.

21 Usados para soplar el tabaco o yopo.
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En todo caso, existe también una clasificacidn entre los objetos segin su
valor de uso, que opone los objetos de uso cotidiano a los que se utilizan en ce-
remonias o rituales, como el banco de saber. Los pueblos indigenas del Vaupés,
por ejemplo, consideran que todos los artefactos ceremoniales son capaces de
subjetivacion, cargados de las capacidades, afectos y saberes de las personas
que los hicieron. Al respecto, dice Cayon:

El banco es la misma maloca, es un objeto en el que se guarda parte del poder
de un chamén para que quede escondido y protegido; es uno de los instrumen-
tos, junto con la coca y el tabaco, que posibilita el ejercicio del pensamiento
y el soporte que sustenta los componentes invisibles de la persona. El banco
es el asiento del pensamiento. (2013, 347)

Esto sigue la idea que me contaban los sabedores cubeos sobre las personas
que fabrican los bancos, que son los acompaiantes principales de los payés, y
aquellos que nacen con el don o lo adquieren en un suefio, porque deben ser
los encargados de esta labor y transmision.

Arturo Escobar, antropdlogo colombiano que ha escrito y hablado mucho
sobre el diseno ontoldgico, se refiere a la maloca como un mundo relacional, en
tanto que genera nuevas posibilidades en las estructuras de vida de los humanos
y otros seres de la tierra. Los bancos se han visto asociados con las malocas
varias veces, por su significado, y por los pilares y la importancia que tienen
para el sostenimiento de los mundos indigenas. Al igual que la maloca, el banco
también es un mundo relacional, mientras teje y crea formas de vincularnos
con los mundos y seres que los habitan (Escobar 2018).

Estas ontologias y, si se quiere, filosofias amazodnicas, no indican, pero
si guian en el camino para relacionarse con el mundo. Esto no quiere decir
que debamos seguir sus formas de vida y relaciones, pero si comprender que
estan vivas y latentes, y que, sin duda, son mucho mds amables y conscientes
del espacio-tiempo, de los objetos y seres con los que habitan. Esto se logra
respetando el espacio y el conocimiento de cada cual, dando el tiempo para
la regeneracion y facilitando el cuidado de la vida, de otros mundos posibles,
mundos que no se deben olvidar ni perder.
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LA REBELION ONTOLOGICA: OTRO GIRO
EN LA ANTROPOLOGIA Y EL DISENO






LOS OBJETOS SE ESTAN REBELANDO ANTE NOSOTROS. EN VARIAS DE LAS
conversaciones que tuve durante esta investigacion colaborativa, con los arte-
sanos, los chamanes y payés, los abuelos y abuelas, ellos manifestaron su preo-
cupacion al saber que los bancos de saber eventualmente van a perder su
importancia; incluso algunos dijeron que van a desaparecer. Esto se debe en
parte a la desvalorizacion y migracion de los pueblos indigenas, sobre todo de
los jovenes; y, por otra parte, a la intervencion de los blancos en el disefio y la
comercializacién.

Estas intervenciones, como muchas otras, llevaron a que los objetos de
uso cotidiano y ceremonial se convirtieran en objetos de venta indiscrimi-
nada, que cada vez se popularizan mas y se comunican bajo un lenguaje que
mercantiliza la cultura. Los artesanos y la comunidad son, sin embargo, muy
conscientes de este cambio en el significado y uso, y aunque los bancos de
saber que son vendidos en el mercado se asimilan mucho a los bancos tradi-
cionales, no son exactamente iguales. En una conversacién con un artesano
sikuani surgi6 el tema. El me conté cémo las intervenciones de los disefiadores
y antropologos sobre el banco, para que pueda ser comercializado, lo han
transformado en un objeto decorativo y atractivo para el mercado.

Tales cambios no son necesariamente malos, pues contribuyen al sustento
econdmico de varias comunidades y familias. El error es el lenguaje que se utiliza
para vender, y se relaciona con aspectos mas profundos de la ontologia de los
bancos. Hablar de un banco de saber como una artesania u objeto decorativo
ya lo sitda en un discurso de consumo por fuera de su contexto cultural. No
todos los compradores de bancos conocen su origen, dificilmente saben de qué
pueblo es o qué significan su formay simbologia. Un indigena del pueblo murui
muina suma a esto que:

La pérdida de significado de los bancos se ha trasladado en la artesania que
es comercio y ha perdido su uso profundo al decir que es como una silla. Esto
no es artesantia, es arte. Estd diciendo algo del origen de la vida y la natura-
leza. Llamar al banco una silla o artesania es una discriminacién epistémica.
(Comunicacién personal, Bogotd, 2022)

Tampoco creo que se trate de dejar de comercializar bancos, o de que cada
persona que tenga un banco sepa todo acerca de él, sino de darles un giro al dis-
curso y al uso mediante un disefio ontolégico y sentipensante. Con esto no solo
estoy hablando de un disefio que se materialice mediante la talla o fabricacion
de cada banco, sino del mismo acto politico y reflexivo en la compray el uso del
banco. La realidad es que los bancos se van a seguir produciendo porque ya estan
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inmersos en un mercado de consumo; el reto estd en cdmo se comunican hacia
afuera y como se utilizan hacia adentro. Vuelvo a citar a Candre y Echeverri:
“Estar sentado y poniendo cuidado (a su corazén)” (2008, 124).

En ese tenor, el payé del pueblo cubeo tiene claro que los bancos estan per-
diendo su significado y uso, y que sus hijos ya no se van a sentar en un banco
para recibir el conocimiento que le transmite el padre. “El banco se estd trans-
formando en papel’, me dijo, “pues el conocimiento del blanco esta en el papel”
(comunicacién personal, Santa Cruz, Vaupés, 2022). Este libro es la revelacion de
que un banco transformado en papel, en palabras, no transmite el conocimiento
y sabiduria de los pueblos indigenas; apenas se aproxima a conversaciones sobre
el tema, pero contiene la intencién de comunicar la importancia de la dimensién
ontoldgica de los bancos de saber para los pueblos indigenas de la Amazonia.

Lo anterior es posible mediante disefios que involucren mas de un mundo,
disefios sentipensantes que pongan atencién al corazon y al afuera, al sentir y
al pensar. Por disefio no me refiero a la capacidad adquirida de hacer cosas-
objetos, sino a la capacidad humana de hacer nuestros mundos, mientras estos
también nos hacen a nosotros, teniendo siempre en cuenta que cada disefio y
creacion deben ser colectivos y relacionales. En ese sentido, Escobar, citando a
Winograd y Flores (1986), dice:

El disefio mas importante es ontoldgico. Constituye una intervencion en el
trasfondo de nuestras tradiciones, que crece a partir de nuestras formas ya
existentes de estar en el mundo y que afecta, profundamente, a las clases de
seres que somos [...]. El disefio con orientacién ontoldgica es, necesariamente,
reflexivo y politico; reflexiona sobre la tradiciéon que nos ha formado, pero
imagina transformaciones ain no realizadas de nuestras vidas en sociedad.
(2017, 212)

Es a través del disefio ontoldgico que podemos encontrar nuevas formas de
crear mundos, mundos relacionales y plurales. Este disefio sentipensante abre
la posibilidad a cada uno de sentarse en su banco simbdlico a pensar, contener
y cuidar. Ademas, es necesario comprender que los bancos de saber son objetos
con una vida social; si se pierden, con ellos se pierden formas de relacionarnos,
de entender, de pensar, de aprender, de comunicar, de estar-en-el-mundo.

De esta manera, podemos imaginar y reconstruir los mundos plurales, para
polinizar las relaciones socionaturales que aprendemos de los mundos indigenas.
Por un lado, los pueblos indigenas luchan por la proteccién de sus ontologias, a
través de las luchas que implican la resistencia y defensa de sus territorios, para
concebir lineas de accién dirigidas a transformar las condiciones existentes en
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condiciones preferidas. Y, por otro lado, hay una rebelién y revelacién ontoldgica
ante nosotros que nos invita a pensar en otras maneras de ser y relacionarnos
para alcanzar las condiciones preferidas y deseadas también. En ambos casos,
estd presente el derecho a disefiar autébnomamente nuestras condiciones de vida
para el buen vivir (Escobar 2017).

Desde la perspectiva del disefio ontoldgico se trataria de reinventar lo
comunitario mediante la autonomia de cada pueblo, sus luchas ontoldgicas y
resignificaciones. Se trata de tener las herramientas necesarias para sus propios
disenos en transicion social (Escobar 2014). Estas nuevas préacticas implican
un compromiso entre la academia y el activismo social, tanto del diseno como
de la antropologia: no més disenadores innecesarios, no mas antropélogos de
escritorio. Necesitamos hacer y pensar mas alld de los objetos, mas alla de la
academia, y hacer investigaciones sentipensantes, disefios sentipensantes, desde
abajo y a la izquierda, desde el corazén y hacia afuera.

Cada proceso de disefio ontoldgico, unido con el quehacer antropolégi-
co, debe surgir de la autonomia partiendo de que el disefio auténomo es una
capacidad propia de todos los pueblos, de todas las personas: la capacidad de
disefiar su mundo y las condiciones necesarias para vivirlo. Es lo que sucede en
el caso de la familia Jacanamejoy en Sibundoy, quienes, mediante sus procesos
comunitarios formaron un modelo en la escuela comunitaria para recuperar
y ensenar los oficios tradicionales de su pueblo, e instruir a los jévenes sobre
tejido, talla en madera y simbologia, entre otras cosas. Esto muestra resultados
en la, podriamos decir, reciente involucracion de los jovenes en estos oficios
que han despertado su interés. Se abren asi posibilidades y caminos a partir
de estos procesos, orientados a la reivindicacién de sus luchas ontolégicas
(comunicacion personal, Sibundoy, Putumayo, 2023).

Envarios pueblos indigenas de la Amazonia utilizan la frase “amanecer la pala-
bra” cuando se refieren al momento en que las cosas se hacen; entonces, amanecer
viene siendo el pensamiento llevado a acto, la palabra llevada a acto. Amanecer la
palabra, o amanecer algo, es cuando el pensamiento se sienta y piensa frio; cuan-
do se piensa y se habla con claridad para encontrar la mejor manera de actuar.
Esta expresion la usan sobre todo cuando pasan la noche entera sentados en sus
bancos alrededor del mambeadero; y, cuando amanece, terminan el mambeadero,
la conversacion. Asi amanecen el pensamiento y la palabra.

La metodologia, o mas bien el proceso o escenario, que guio esta investi-
gacion contiene un doble caracter: primero, la investigacién colaborativa, que
transité desde conversaciones hasta tallar un banco; y, segundo, generar las
condiciones para una antropologia y unos disefios sentipensantes, enmarcados
en una ecologia de encuentros. Estos permiten, a su vez, el pensamiento y la
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creacion de otros mundos, que coexisten en equilibrio en medio de la diferen-
cia, porque no existe el equilibrio entre iguales. Esto, en palabras de Arturo
Escobar, convierte a la sociedad en “un laboratorio de nuevas formas de ser y
hacer” (2018, 162).

Figura 11. Maloca muinane en Leticia, Amazonas

Fuente: fotografia de la autora.
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Glosario ilustrado de bancos de
saber en la Amazonia colombiana

Banquitos de pensamiento
Ilustracion de Milena Camacho Rincon







EL PROPOSITO DE ESTE GLOSARIO ILUSTRADO DE BANCOS ES PRESENTAR UNA
pequena muestra de la diversidad de los bancos de saber en los pueblos indigenas
de la Amazonia colombiana. La recopilacién de sus nombres en lengua indigena, de
sus formas y simbologia se hizo a través del proceso de investigacion colaborativa

para compartir con otros pueblos y personas interesadas, y dejar una memoria de
su rastro. La escritura de las palabras en lengua la dio un sabedor de cada pueblo,
en algunos casos, o fue tomada de textos que hacen referencia al banco en distintos

pueblos, lo que no quiere decir que los términos incluidos aqui sean los tinicos

para nombrar los bancos.

BorA

Aakuvee waajakuu

llustracion 23. Banco de saber bora

A

Fuente: elaboracion propia.

CuBEO

Niaca

Banco

Badarniaca

Banco de danzador
Yavidiiaca

Banco de payé

Yavi - jaguar

Yatdo dovarica

Banco de mujer danzadora

GLOSARIO ILUSTRADO DE BANCOS DE SABER EN LA AMAZONIA COLOMBIANA #

llustracion 24. Banco de saber cubeo para hombre

I
_—

|
Fuente: elaboracion propia.

llustracion 25. Banco de saber cubeo para mujer

\ O =

Fuente: elaboracion propia.
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CURRIPACO llustracion 26. Banco curripaco

Bacuda
Banco de conocimiento

Fuente: elaboracién propia.

DESANA

Sero

Todo lo que es. Se sienta, se
sienta atrds: sedimentar, lugar de
sedimentos.

Fuente: elaboracién propia.

Pamil llustracion 28. Banco de saber desana
Banco armadillo de mujer,
probablemente ligado al concepto
de pamuri, que es “burbujear’, en el
sentido del fermento.

INGA llustracion 29. Banco de saber inga

Bangisa

Fuente: elaboracién propia.
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KAMENTSA
Tséneés
Traduce, literalmente: “donde uno se

tumba”. La raiz tsé- tiene una relacion
con las mitades y con la luna.

MAKUNA

Kumurdo
Las mujeres son el banco de nacimiento
del mundo (iimiiari rihi kumuro).

MUINANE

Fiivo ikaga

Fiivo: vida, tranquilidad, respiro,
conocimiento.

Banco de creacién.

Gaajakiikaga
_Gaajaki: saber, conocimiento, aprender.
Banco de saber.

Tuvavo ikaga
Tuvavo: abundancia
Banco de abundancia (mujer).

llustracidn 30. Banco de saber kaméntsa

Fuente: elaboracion propia.

llustracion 31. Banco de saber makuna

=

<X

Fuente: elaboracion propia.

llustracion 32. Banco de saber muinane

Fuente: elaboracién propia.
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MURUI MUINA

Lengua minika

Raiirabiki

Raii: (ratide) sentar.

Ra: objeto, cosa sagrada.
Bi: (biide) acostado.

Ki: (kioide) ver, sentir.

PiapoCO

Namalida

Centro de concentracion espiritual.

PiAROA

Ruwo dedkd

llustracion 33. Banco de saber murui muina

Fuente: elaboracion propia.

Los cuatro pilares del pueblo piaroa. “El banco se centraliza en los cuatro com-
ponentes: primero, la salud; segundo, la educacion; tercero, el territorio, y cuarto
seria el trabajo comunitario” (sabedor del pueblo piaroa, comunicacién personal,

San Luis de Zama, Vichada, 2022).

llustracion 35. Bancos de saber piaroa hombre

\

=
J

Fuente: elaboracién propia

llustracion 36. Bancos de saber piaroa mujer

Fuente: elaboracion propia
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PUINAVE llustracion 37. Banco de saber puinave

Niin

Fuente: elaboracién propia.

SIKUANI

Tapi

Nombre del banco tradicional del chaméan. 7api también es el nombre de los cristales
que dan el poder al chaman. Una vez convertido en chaman, este porta en su garganta
dichos cristales hasta el dia en que muere.

llustracion 38. Banco de saber sikuani llustracion 39. Banco de saber sikuani

Fuente: elaboracién propia. Fuente: elaboracion propia.

TANIMUCA
Ruga-ri ~ kubu-a
Estar sentado (abajo) del banco

pensador. Traduce, literalmente:
“canoa de sentarse”.

Rupapikumua
Banco de pensador tanimuca.

Fuente: elaboracion propia.
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TATUYO llustracion 41. Banco de saber tatuyo

Kumuno

Fuente: elaboracién propia.

TucANO
Yai kumuno

Payé: banco.

Gahpi kumuno
Yagé: kumuno.

YUCUNA

Lengua kamejeya.

Jetapa lauchurako

Esta banca se emplea para pensar,
para curar y para aprender, pues
desde ahi se narra y se transmite
el conocimiento. Para el pueblo Fuente: elaboracin propia.

yucuna, la banca simboliza la cara.
De ahi su nombre, jetapa, término Figura 44. Banco de saber yucuna
relacionado con jetapajimari, que
quiere decir “cara de nosotros”.

Jetapa purunape
Banca de mujer: espacio del fogén y
la cocina.

Fuente: elaboracion propia.
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Culturas

Los bancos de saber en la Amazonia colombiana trascienden la nocion con-
vencional de objeto utilitario o artesania decorativa para constituirse como
tecnologias ancestrales y operadores ontologicos. En Sentar el pensamiento
y amanecer la palabra, Camila Pacheco Bejarano presenta una investigacion
colaborativa y comunitaria desarrollada en diversos territorios y cuencas hi-
drogréficas amazodnicas junto a sabedores de los pueblos cubeo, murui muina,
muinane, sikuani, inga, kaméntsa, piapoco y piaroa. A partir de una aproxi-
macion metodologica asentada en la antropologia, el disefio ontologico y la
etnografia, esta obra examina la manera en que estos artefactos materializan
la estructura social, las historias de origen, las redes de parentesco y la cultura
material de seres humanos y mas-que-humanos. Como lo sefiala Giovanna
Micarelli en el prélogo, “los bancos condensan una filosofia sofisticada y a
la vez elemental, en la que cuerpo, pensamiento y mundo estan entrelazados:
una ontoepistemologia, perotambién una filosofia social, politica y moral”.

El libro responde ademas a la peticion de los pueblos indigenas que hacen
parte de esta investigacion de contribuir al reconocimiento y la divulgacion
de la importancia de los bancos de saber en los contextos amazonicos y
en otros ambitos. Se constituye, asi, en un artefacto pedagdgico, un banco
de papel, orientado a acompaiiar y apoyar sus procesos de fortalecimiento
cultural y autbnomo, y a aportar a que ese conocimiento llegue a las nuevas
generaciones y a otros lectores, con el propdsito de polinizar un mundo donde
quepan muchos mundos.
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