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1. Introduccidén

on el presente trabajo es mi intencién ofrecer algunas

consideraciones desde el punto de vista vivencial y

experiencial, en un marco de pluralismo tolerante, de didlogo

intercultural e interreligioso, sobre el aspecto religioso
indigena y afrocolombiano.

He preferido enfocar el tema desde un punto de vista de la
praxis religiosa indigena y afroamericana mis que desde el aspecto
sistemadtico teniendo en cuenta todo el proceso histérico de cambio
cultural de éstas, atin cuando instituciones como. los de los mamos,
de los jaibani, de los payé, de los curacas, de los carecas, de los
médicos tradicionales, de los curanderos... se encuentran todavia
vigentes.

Presentaré una breve discusion sobre la relacién entre reli-
gion, cultura y pensamiento; trataré la emergencia y.la afirmacién
de los pueblos indigenas y afrocolombianos en el marco de la
multietnicidad y pluriculturalidad constitucional, unas generaliza-
ciones del hecho religioso indigena y afrocolombiano para terminar
con una propuesta de didlogo intercultural e interreligioso.

2. Religion, cultura y pensamiento

El estudio y el andlisis del hecho religioso.o de la religion
puede ser abordado desde varios puntos de vista: desde la perspec-
tiva y el enfoque histérico, filoséfico, socioldgico, psicoldgico,
antropolégico, teolégico... Aldn que el enfoque de estudio de Ia
religion pueda ser una perspectiva bien definida no se pueden ig-
norar las interrelaciones que esta tiene con otros aspectos de la vida
cultural de los pueblos. El hecho religioso se manifiesta a nivel
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cultural, revestido y expresado en muiltiples maneras, interrelacionado
con-aspectos que reflejan el pensamiento, la simbologia, la econo-
mia, la estructura sociopolitica de un pueblo y la influencia del
medio ambiente.

Por un lado el hecho religioso puede ser considerado en si
mismo como un hecho sociolégico, antropolégico, psicoldgico, etc.,
sin ninguna relacién con otros aspectos intrinsecos al hecho mis-
mo, también puede ser considerada teniendo en cuenta el significa-
do y el valor que tiene para las personas de una determinada cultu-
ra que la viven o la practican. La religiéon entendida como sistema
de valores y de significacdos se interrelaciona estrechamente con el
sistema logico del pensamiento que da sentido a las creencias, los
ritos, rituales y a los comportamientos que surgen de ella.

El estuclio del hecho religioso, por lo tanto, considerado desde
cualquier enfoque debe tener presente las conceptualizaciones acerca
del “hombre, del mundo y de lo sobrenatural”, que subyacen en él,
siempre y cuando se considere al “hombre” sea él “Nukak-Makd” o
“Bogotano”, “docente universitario, ingeniero de sistema” o “caza-
dor-recolector-némada” un ser racional sujeto-actor de una cultura
entendida como una creacion adaptativa y no como un producto
del azar.

La importancia de las conceptualizaciones que subyacen a la
religién, me ofrece la oportunidad de invitar a prestar mayor aten-
cién sobre un tema, que generalmente ha pasado inadvertido o al
cual no se le ha dado la merecida atencién en el pasado: la sistema-
tizacion del pensamiento indigena y afrocolombiano.

Desde un punto de vista aplicado y funcional una
fundamentacién filosofica desde la perspectiva del pensamiento
indigena y afrocolombiano tiene unas implicaciones de actualidad
y de urgencia para el ejercicio de los derechos adquiridos en la
Constitucién Nacional de 1991 y la Ley 70 de 1993, para implementar
la Ley General de Educacion a través de los Proyectos Educativos
Institucionales (PED) y para las mismas organizaciones. El tema de la
recuperacién y el fortalecimiento de identidad cultural, de la tierra y
de organizacién indigena y afrocolombiana se ha convertido en un
programa de vida mientras se debaten entre los efectos de la mo-
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dernidad vy de la postmodermidad, de la globalizacion econdmica
que ha alcanzado los mds remotos rincones de las selvas amazonicas
a través de la difusion de la cultura de la imagen televisiva y de la
cultura de la coca.

Es importante 1a influencia que ejerce el medio ambiente so-
bre los integrantes de las comunidades indigenas y afros que viven
en las regiones boscosas tropicales del Pacifico, de la Amazonia, de
los Llanos Orientales porque ésta se refleja en su pensamiento en su
cosmovision, en su antropovision y en su teovision.

3. Emergencia de los grupos indigenas y
afrocolombianos: el contexto juridico-
constitucional

a. Indigenas

Un hecho significativo para toda América Latina en este final
del milenio es la emergencia y la reafirmacién cultural de los pue-
blos indigenas y afroamericanos que han sido objeto de discusion,
de luchas y de reivindicaciones.

La Constitucion Nacional de Colombia, aprobada en julio de
1991, marcé un cambio de escenario y de nivel de las reivindicacio-
nes y del movimiento de los pueblos indigenas. De una carta poli-
tica cuyo ideal se basaba en alcanzar una integracién con base en la
homogeneidad, identificando entre si la raza, la cultura y la nacién,
se paso a definir como ideal la riqueza y la diversidad étnica y
cultural de la nacion colombiana.

Ya no se trata de comunidades confinadas en resguardos indi-
genas y condenadas a la desestructuracion, al aislamiento, la pobre-
za, la campesinizacién e integracion. El Estado reconoce la supervi-
vencia actual de los pueblos amerindios:

- con sus propios sistemas culturales atn vivos y como parte
de la riqueza del pais,

- con derecho a un futuro basado en sus propios modelos
de autodesarrollo, con relaciones claras de articulacién con
la sociedad nacional;
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- a.una voz propia desde su autonomia politica, administra-
tiva, y con jurisdiccion especial;

- a reproducirse como pueblos y a contar con el reconoci-
miento y fortalecimiento de sus culturas propias, de su iden-
tidad, de fa diferencia y de la igualdad;

- - a ser interlocutores, en el sentido de participar en todo
aquello que sea susceptible de afectarlos y en los distintos
dmbitos de decision nacionales, regionales y locales;

-y derecho no sélo a tierras suficientes, sino sobre todo a un
territorio ancestral delimitado por la historia, los simbolos,
las relaciones miticas y un uso cultural.

Estos pueblos, con caracteristicas socioculturales diversas, de-
sarrollan actividades que van desde la caza, la recoleccion, la pesca
y la horticultura itinerante predominantes en regiones de selva, sa-
bana y desierto tropical, hasta actividades de economia campesina
como agricultura, pastoreo de ganado correspondientes a la zona
andina; actividades que en algunas comunidades se. complementan
con explotaciones mineras a nivel artesanal, con actividades de
comercio y trabajo asalariado estacional.

Cabe destacar que estos pueblos definen sus sistemas sociales
a partir de esquemas de reciprocidad, redistribucion y cosmovisiones
que integran componentes sociales, culturales, econdémicos, politi-
cos y naturales de sus sistemas de vida y de sus territorios. Con el
medio ambiente los pueblos indigenas establecen con la naturaleza
una relacién basada en principios integrales de comportamiento
social e individual con respecto al espacio que constituye su habitat.

b.  Afrocolombianos

Los afros, a lo largo de la historia de Colombia no se les ha
reconocido ninglin derecho como grupo étnico. El derecho de li-
bertad de 1851 simplemente los igualé sin mds, al conjunto de la
naciente ciudadania colombiana pasando asi a formar parte del pais
como una “presencia invisible” en un anonimato cultural.

La Constitucién Nacional de 1991 introdujo la posibilidad, por

medio del Articulo 55 Transitorio, que las comunidades afroco-
lombianas fueran reconocidas juridicamente como sujetos con par-
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ticularidades culturales que los diferencian del conjunto de la socie-
dad nacional. El 27 de agosto de 1993 se expidi6 la Ley 70 en la cual
concretamente los afrocolombianos fueron reconocidos como gru-
po étnico v por consiguiente se les otorgd los derechos constitucio-
nales establecidos en favor de los grupos étnicos del pais en mate-
ria de educacion, proteccién de la identidad cultural y desarrollo

propio.

El reconocimiento de la diversidad, la igualdad y la valoracién
cultural otorgados por la Carta Magna de 1991 y por la Ley 70 de
1993 a los pueblos indigenas y a las comunidades afrocolombianas
implica un actitud de didlogo intercultural a nivel general de con-
ceptualizacion y de convivencia.

Con base en los principios de la multietnicidad y de la pluri-
culturalidad del pais se reconocieron unos derechos a estos grupos
que implican nuevos conceptos-guia en la convivencia ciudadana.
Se introdujo el concepto de relacién entre 1a unidad y la pluralidad
y una relativizacién del concepto uniforme y mayoritario de una
cultura nacional; en otros términos se introdujo el concepto de la
coexistencia simultinea de varios estilos de vida, de varias culturas
igualmente validas, lo cual produce una crisis prictica del
etnocentrismo.

4. Religiosidad indigena

Valga cuanto se afirma anteriormente acerca de los esquemas
légicos de reciprocidad v redistribucion y de la cosmovision que
integran componentes sociales, culturales, econémicos, politicos y
naturales de los sistemas de vida y de los territorios de las culturas
indigenas como introduccién a las reflexiones del presente punto.

El reconocimiento y la sistematizacion del pensamiento de las
culturas indigenas presentan una seria dificultad por tener como
base la tradicién oral y también porque sus sistemas religiosos no
presentan aspectos formalmente estructurados y porqué estin ba-
sados en la practica del chamanismo, del jaibanismo, del curanderismo
y de otras formas.
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El complejo y dificil mundo del pensamiento indigena, su
cosmovision, los puntos de referencia ideolégicos y religiosos se
encuentran formalizados en las tradiciones orales, los relatos orales,
los mitos. Para efectos de la presente reflexién nos limitamos @
presentar algunas generalidades que se pueden observar todavia
en las vivencias de los varios grupos indigenas del pais.

Cuando se habla del mundo indigena en general un primer
aspecto a tener en cuenta es el medio ambiente o las regiones
geogrificas donde estos pueblos se encuentran ubicados: la region
Andina, la zona desértica, el Llano, las regiénes Pacifica y la Amazonia
a las cuales estos grupos se han completamente adaptado. La adap-
tacion al medio ambiente consiste en una estrecha relacion entre el
hombre y la naturaleza; el resultado de su influencia y condicio-
namiento se refleja y manifiesta en los sistemas culturales, en el
pensamiento y en las pricticas religiosas-de estos pueblos.

El aspecto de la estrecha relacién entre hombre y naturaleza
resulta relevante en todos los relatos orales en los que los animales
se vuelven personas, y las personas animales, independientemente
de una explicacién racional de tipo occidental.

Las categorias de ser: persona, animal, naturaleza, de tiempo y
de espacio trabajan simultineamente en un mismo nivel. Se pasa
del presente al pasado indiferentemente y con el mismo valor. La
categoria “ser animal” y “ser persona” trabajan en un mismo nivel:
el jaguar y la anaconda, animales y personajes de los mitos, son al
mismo tiempo seres de este mundo y seres miticos, formas ideales
de vida y de comportamiento.

La categorfa del tiempo presente estd concebida como una
repeticion y una actualizacion del pasado, y el mafana, que para
nosotros es futuro, es concebido como una repeticién del presente.
El pasado es proyectado en el presente y se vuelve norma de com-
portamiento.

En el pensamiento indigena se encuentra un tipo de pensa-
miento que se podria caracterizar como una filosofia de la armonia
en la cual el cosmos, el hombre, la naturaleza y el sobrenatural
estin en equilibrio. La enfermedad es la pérdida del equilibrio entre
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el hombre y la naturaleza porque la persona enferma no puede
cazar, no puede pescar, no puede ir a la chagra. La recuperacion de
la salud equivale a recuperar el equilibrio y reponerla en el orden
del mundo que la rodea.

La naturaleza, los arboles, los animales, los rios, las quebradlas,
el firmamento son conocidos y “leidos” como un texto mitico por
medio del cual se regresa al origen y al uso de las cosas.

En varias culturas amazénicas, los clanes a los cuales pertene-
cen los diferentes grupos se identifican con animales de tierra, de
agua y de aire, y son los términos de identificacion por medio de
los cuales se establecen las normas, las reglas y las pricticas del
comportamiento matrimonial.

Los rituales por lo general tienen como objetivo primario favo-
recer las actividades de la caza, la pesca, los cultivos de las varias
cosechas, la curacion de las enfermedades y estin siempre acompa-
nados por relatos que dan la razén de estos actos.

La experiencia religiosa de los amerindios es mas de orden
existencial que especulativa. Los indigenas no hablan del Ser Su-
premo, Dios, sino que se comunican directamente con el espiritu
del Ser Supremo y con los espiritus. El espiritu del Ser Supremo,
identificado con. diferentes nombres es el creador y estd en todo: en
el hombre, en la naturaleza, en los animales, en el agua... General-
mente el mundo surge del “pensamiento” o de la palabra. No exis-
ten ceremonias en honor al Ser Supremo.

El mundo, obra del Creador, es un lugar de paso y el universo
se reduce a los horizontes de las experiencias que viven y estin
condicionadas al medio ambiente en el cual se desenvuelven. Ge-
neralmente el mundo, espacio geogrifico que se identifica como
territorio en el cual los grupos indigenas se mueven, es una imagen
deteriorada del mundo al cual van a terminar las personas después
de la muerte: un mundo con una plenitud de caza, de pesca, de
frutos donde el hombre “vive” y se siente bien, se podria caracteri-
zar como “una idea limitada del bien”, es el “bien” que ellos cono-
cen y que ellos experimentan en su medio ambiente.
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El universo indigena, concebido como la conformacion de un
mundo superior y uno inferior, por zonas lejanas, esti poblado,
ademads de los seres humanos, por otros seres: los espiritus, que
obran de manera consciente, que de un modo u otro intervienen en
la vida de los hombres, que se asemejan a los hombres y a veces
son simultineamente’ personas y animales,

Las culturas indigenas no hacen mucho énfasis enlos rituales
funerarios; las ceremonias flinebres no son llamativas. En el pensa-
miento religioso indigena al mas alla se llega por fases: vigje, llegada
e incorporacion al mundo de los difuntos. Detrds de’ esto estd la
concepcion de una sobrevivencia en un mds alld donde las almas de
los difuntos contintian existiendo. Los ritos finebres tienen por obje-
to facilitarle al difunto esa existencia ulterior, alejado definitivamente
del mundo de los vivos, proteger asi los que quedan atrds y a todlo el
grupo contra el poder de la muerte. El chamin tiene la funcién de
ayudar al alma del difunto en su viaje a la morada definitiva.

Una reflexioén especial merecen los roles, las funciones y la
importancia de estos especialistas religiosos. La vida cultural y reli-
giosa incligena estd orientada por los especialistas religiosos: chamanes
payés, curacas, jaibanis, médicos tradicionales, curanderos, los cuales
ademas de la prictica de la medicina tradicional conservan, trans-
miten y explicitan las tradiciones culturales y religiosas; estos se
podrian considerar como los intelectuales de sus culturas e interme-
diarios entre el hombre y la esfera de los espiritus..

El chamin diagnostica y cura las enfermedades, hace de me-
diador entre los hombres y el mundo de los espiritus, guia las almas
de los difuntos hasta su morada definitiva en el mis alld. En estre-
cha relacion con el mundo que lo rodea se puede transformar en
un jaguar o en una anaconda. Los mamos, los médicos tradicionales
paez y guambianos, por ejemplo, por medio de sus actuaciones
reestablecen el equilibrio y la armonia entre el hombre y el mundo
cultural y fisico. Cabe destacar que también el jaiband, el curaca, el
payé, el médico tradicional y el curandero, atin, son revestidos de
importancia dentro de sus manifestaciones culturales.
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5. Dimorfismo religioso

En el documento preparatorio a Puebla se afirma que la situa-
cion religiosa de los indigenas alin que sociolégicamente se consi-
deran catélicos por haber incorporado ritos y creencias en sus siste-
mas religiosos tradicionales, en sus esquemas valorativos e
interpretativos de su vida socio-religiosa, destacada sobre todo en
los momentos de crisis, proceden mds de acuerdo con sus costum-
bres ancestrales y pre-cristianas que del Evangelio.

Esta ddplice orientacién en el sistema religioso indigena nos
hace pensar en-un dimorfismo religioso que consiste en la acepta-
cién simultinea de la religion tradicional y de la religion cristiana.
Segtin las necesidades los autSctonos se sirven de la una o de la
otra. En el fondo se puede observar en este fenémeno cémo, para
los indigenas, la acogida del cristianismo no constituyé necesaria-
mente una rebelién contra la propia religion tradicional. Por otro
lado, se puede suponer que muchos, o la mayor parte, hayan opta-
do por el cristianismo porque lo creyeron o lo creen mds articulado
y organizado que su religion o porque se sienten atraidos también
por el estilo de vida occidental al que evidentemente los prepara la
Iglesia con su sistema de educacién y con otras intervenciones de
orden cultural.

A pesar de los apuntes negativos movidos a la Iglesia Catdlica
senalandola como responsable de haber modificado los sistemas de
creencias y religiosos indigenas se puede afirmar que la mayoria de
los indigenas no dudaron de hacerse cristianos voluntariamente,
pero, sin embargo el cristianismo no consiguié cambiar radicalmen-
te su universo religioso tradicional.

En este momento de profundo cambio cultural bajo la influen-
cia de la moderidad, de la postmodernidad, de la globalizacion
etc., ha surgido en la Iglesia una nueva actitud hacia estos pueblos.
Se impone el desafio de un mayor conocimiento del sistema religio-
so indigena acompaiiado por una actitud de didlogo para asumir la
tarea de la inculturacion cuyos principales pasos son el conoci-
miento y el respeto a las culturas. La evangelizacion y la accién
misionera entendida como propuesta del mensaje de salvacion de
Cristo tiene como tarea principal el reconocimiento y 1a valoracién
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de las “semillas del Verbo”, es decir, de todos aquellos valores
humanizantes, para introcucirlos en la Iglesia y como puente para
hacer fluir el mensaje evangélico.

6. La religiosidad afrocolombiana

El reconocimiento de la diversidad, la igualdad v la valoracion
cultural otorgados por la Carta Magna de 1991 a los pueblos indige-
nas asimil6é indirectamente también a las comunidades afroco-
lombianas por medio del Articulo 55 Transitorio que posteriormen-
te se transformé en pleno reconocimiento en la Ley 70 de 1993.

El camino para la realizacién del propdésito legislativo no esti
exento de dificultades sobre todo con aquellas que se relacionan
con el pasado triste v doloroso de su historia que, muchas veces,
los hace replegar en actitudes de resentimiento, de dependencia,
actitudes que con frecuencia se reflejan en la practica de su religio-
sidad.

7. Valores y debilidades

El pueblo afrocolombiano aunque pueda tener muchos y grandes
vacios en su religiosidad, ha llegado a asimilar rasgos fundamenta-
les del cristianismo: el sentido de amor filial, de la dependencia
amorosa y serena de Dios, del abandono hasta el heroismo a la
voluntad de Dios, la compasion (en el sentido pleno original de la
palabra “compadecer”, es decir, “padecer con” Cristo Crucificado y
con la Madre de los Dolores), aceptacion del otro, acogida y bene-
volencia hacia el hermano sobre todo el mis pequefio y débil,
solidaridad con el sufrido y el oprimido, libertad interior de la codi-
cia del tener y de la tentacién de acumular bienes materiales. Son
también valores que, considerados a la luz del Evangelio, estin
presentes en la cultura afrocolombiana el sentido sagrado de la vida
y de la existencia, el sentido positivo y optimista de la vida, el
sentido de la dignidad y de la libertad, la comunicacion, la comuni-
dad, la solidaridad y el sentido celebrativo.

Estos valores con frecuencia se minimizan con otros aspectos
de su cultura El afrocolombiano en general tiene facilidad para la
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comunicacion, pero menos para la reflexion sobre las causas y los
efectos de los eventos para preverlos y prevenirlos. Evita el esfuer-
zo de reflexionar, de buscar los origenes de las cosas y de los
hechos, prefiere quedarse en la supetficie de los fenémenos. La
comunidad por lo general ampara y absorbe, no deja mucho espa-
cio para la responsabilidad individual. El sentido fuerte y profundo
de lo comunitario a veces ofrece un pretexto para evitar compromi-
sos personales. El comunitarismo puede favorecer el parasitarismo.
El afrocolombiano por lo general tiende a oponer resistencia a todo
lo que es estructura, discipling, institucién, horario... El interés, la
ventaja o la tradicién condicionan su conducta y lo mueven a la
accion. Fl sentido de libertad muy arraigado raya a veces con la
indisciplina. La independencia, que en si es un valor, a veces se
vuelve insubordinacion. Prevalece la emocionalidad sobre la racio-
nalidad, lo exterior sobre lo interior, la palabra sobre el silencio, la
discusion sobre la meditacion.

8. Relacion con Dios y experiencia
celebrativa

Los afrocolombianos manifiestan su relacién con Dios a través
de mediadores y de mediaciones. La Virgen, los santos, los difuntos
convocan a la comunidad y a través de la experiencia celebrativa el
hombre y la mujer afro se relacionan con Dios y con la esfera
sobrenatural. La celebracién es el lugar privilegiado y pleno donde
se realiza la experiencia de Dios. En ella se unen el ritmo, la muisica,
el canto, la danza y [a alegifa. El cuerpo y el sentimiento son len-
guajes que expresan la comunién con Dios. Es una herencia espiri-
tual que caracteriza la identidad afro.

a. Devociones y fiestas

Las fiestas; las devociones y las imigenes son motivos para el
afrocolombiano de expresar su fe y su relacién con Dios, con la
Virgen Maria y los Santos y que a través de las cuales se puede
percibir y captar los contenidos de su fe y de su orientacion religiosa.

En la Costa Pacifica y en la Costa Atldntica, Cristo es venerado

en las expresiones de Santo Ecce Homo, Jesus Crucificado, Cristo
Milagroso de Buga (Crucificado), Divino Nifio. La Virgen Maria es
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venerada como patrona bajo los titulos del Carmen, de las Merce-
des, la Inmaculada, la Candelaria, la Nifia Marfa y Nuestra Sefora de
las Victorias. Los santos mds venerados como patronos o “santos de
devocion” son: San Antonio de Padua, San Francisco de Asis, San
Roque, San Pedro, San Buenaventura, San José, San Isidro, San
Bernardo Abad, San Juan Bautista, San Miguel, San Rafael, Santa
Bérbara, Santa Rita. Las devociones a los santos son muy abundan-
tes y varfan segun las comunidades.

Las fiestas patronales pueden hacerse alrededor de cualquier
patrono: desde el Cristo y la Virgen hasta cualquier santo del alma-
naque sin que se encuentre en la devocion ninguna jerarquizacion
positiva. Lo importante es el “santo de devocion”. Aunque hay pa-
trones principales, todos los santos pueden ser patrones de una
comunidad, siempre que tengan su “patrén familiar”, es decir, un
devoto responsable de convocar la celebracion.

La fiesta patronal es el momento religioso (tiempo fuerte) mis
importante de la comunidad a veces superior a la Semana Santa y a
la Navidad. Convoca en la alegria a toda la comunidad y a los
ausentes. Debe ser siempre presidida. por el Sacerdote, sin tener
ningln protagonismo. La celebracién suele incluir procesiones, misas,
pasacalles, bailes de tambora, obras teatrales, alboradas, rosarios de
aurora y celebracion de sacramentos especialmente bautismos.

Las practicas de las devociones tienen como finalidad asegurar
la protecciéon del santo patrono, agradecerle favores concedidos o
pedirle otros nuevos. Estas devociones tienen simultdneamente di-
mensiones rituales, culturales y de compromiso tales como: llevar
un simbolo consigo (Ja imagen, la medalla...), recitar con regulari-
dad una plegaria o visitar un santuario; celebrar la fiesta del santo,
bien sea organizindola o participando de ella en su santuario; tener
en su propia casa un altar o una imagen del santo. La devocion
obliga a un compromiso existencial que puede ser de caridad, de
beneficencia, etc. y entre los compromisos mis frecuentes hay pro-
mesas, peregrinaciones, ofrendas de misas, rezo de oraciones, de
novenas, de rosarios, “alumbrados” y la celebracion de la fiesta.

En la Costa Atlintica, la persona y la figura de Cristo estd
asociada, por lo general a los difuntos mas no como centro de fe y
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devocion, y la Semana Santa tiene poco sentido. Esto se explica por
el hecho que el esclavo se catequizaba, se bautizaba y automd-
ticamente era inscrito como cristiano catdlico. En el periodo de la
esclavitud los amos durante la Semana Santa se ausentaban de sus
casas vy fincas para participar a los oficios religiosos en las varias
iglesias de las ciudades dejando a los esclavos libres de sus faenas
cotidianas; la semana santa significé para los esclavos mds un perio-
do de vacaciones y de esparcimiento que de devocién.

El Cristo de la devocién afroamericana es un Cristo venerado
como nifio v pobre en los brazos de la madre en su nacimiento
(Navidad), identificado con sentimientos de amor, ternura, solidari-
dad y acogida. En el Cristo golpeado y crucificado muchos afro-
colombianos se ven reflejados. Es Jesis que se humana y se hace
presente sobre todo como doliente, crucificado y muerto que ama
, perdona y salva. Es una devocién afectiva a una religiosidad de la
imagen del Cristo paciente, del Cristo que sangra, que conmueve,
que llora, que llama mds al sentimiento que a la razén, que ensefia
a rezar con la vida mis que con la teologia. La gente encuentra
dificil identificarse con el Cristo de la gloria. Se venera a Cristo en su
nacimiento y muerte, y poco o nada a Cristo resucitado.

En el cristianismo afrocolombiano sorprende la ausencia de la
historia, de las ensenanzas y de los hechos de la vida de Cristo. El
grande perfodo formativo y decisivo de la vida de Cristo, entre la
infancia y la madurez de sus actuaciones y de sus enseianzas, estd
extraflamente ausente en las concepciones afrocolombianas. La hu-
manidad y la divinidad de Cristo parecen tener poco resalte en las
manifestaciones religiosas de los afrocolombianoes, atin porque no
se conocié otro Cristo, sino el que ellos podian “compatit” como
nifio o como victima sufriente.

El afro se ve reflejado mds ficilmente en el crucificado o en el
“nifio” porque se siente pequeno y siente el sufrimiento en su pro-
pia piel. En la religiosidad afrocolombiana se constatan los vacios
del Cristo de la Eucaristia, v sobre todo del Cristo Resucitado. El
sacramento de la imagen sustituy6 los sacramentos de la Eucaristia,
de la confesion y del matrimonio.
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b. Muerte y difuntos

En la cultura afrocolombiana la muerte es otro momento fuer-
te de la experiencia de Dios. El acontecimiento de Ia muerte des-
pierta la solidaridad comunitaria convocindola para el entierro, el
novenario vy el aniversario. La celebracién para los difuntos es el
ceremonial més elaborado de la liturgia afrocolombiana. Cuando
una persona muere los familiares procuran cumplir con el muerto
todos los requisitos necesarios para garantizar su descanso eterno.
Se deben observar minuciosamente los pasos del velorio, entierro,
misas, novenario y aniversarios. Es importante el luto como expre-
sion de dolor. La solidaridad de la comunidad se manifiesta en las
condolencias, el acompafamiento y en la ayuda material en los
gastos de la mortuoria.

El velorio se realiza generalmente acompahado con otras ex-
presiones que manifiestan la importancia de la convocatoria social.
La bebida, el alimento y el juego son indispensables para estas
reuniones. Pricticas que tienen por objeto afirmar la solidaridad
social v el respeto a la memoria de los difuntos.

Los velorios de nifios son llamados en litoral pacifico “Gualies”
o “Chigualos” y se distinguen de los velorios de los adultos por no
ser caracterizados por el duelo sino por un ambiente de alegre
solidaridad acompanado por la creencia de que el nifo muerto es
un “angelito” que se escapé del sufrimiento del mundo y alcanzé la
gloria de Dios.

¢. El mundo simbélico afrocolombiano

Los objetos naturales pueden ser medios poderosos para ma-
nifestar la accién de lo espiritual. El poder simbdlico es muy impor-
tante para el afro y por esta razon las pricticas culturales y las
acciones sociales estdn cargadas de miltiples simbolismos. Se pue-
den considerar basicamente tres clases de simbolos.

Simbolos naturales. El agua es simbolo de vida y de purifica-
cién. La tierra simboliza la fertilidad. El bosque es el lugar donde
habitan los espiritus. El rfo es un ser impersonal formado por nume-
rosas fuerzas y seres miticos. Las plantas son consideradas dotadas
de poderes naturales para defender y beneficiar la vida o para pro-
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vocar la muerte; conocer su variedad y potencialidad requiere ca-
pacidad, sabiduifa y es tarea de especialistas (los curanderos). A
estos simbolos se pueden anadir los animales, portadores de vida,
salud o infortunio, los colores u otros objetos de variada utilizacion
y significacion.

Simbolos humanos. Las palabras son signos eficaces que trans-
forman y actdan sobre la realidad y sobre las personas. La musica es
utilizada para comunicarse y para manifestar el estado de dnimo,
generalmente es manifestacion de celebracién.

Son simbolos divinos aquellos elementos humanos cargados
de significacion religiosa. La Cruz simboliza el poder divino (“el
poder de la cruz™) santificaca por la muerte de Cristo mismo. Los
objetos litdrgicos del culto catdlico que por su proximidad con la
celebracion de los misterios de Cristo (Eucaristia y Sacramentos)
adquieren propiedades divinas. La persona del Sacerdote que es
Sagradla por el contacto con el Misterio Divino. Las oraciones son
expresiones sagradas para comunicarse con Dios, la Virgen, los
Santos y los difuntos.

d. Cosmovision afrocolombiana

En la concepcion religiosa afrocolombiana se destaca la creen-
cia en Dios como Ser supremo, creador y trascendente y cuya rela-
cién con los humanos se realiza a través de mediaciones y media-
dores.

La naturaleza es un espacio privilegiado donde se manifiesta
Dios. Se materializa en los esteros, en los manglares, bocanas, resa-
cas, mar, 1ios, quebradas, cerros, cementerios, templos a los cuales
confiere un particular significado en relacion con la accion benéfica
de Dios en contraposicién con el maleficio de algunos espiritus
malos.

El tiempo. El futuro para el afro no existe, pertenece a Dios
que habita en el mis alld. Se vive pendiente del pasado como refe-
rencia permanente. Esto hace aparecer al pueblo afrocolombiano,
dependiente de la tradicion. Lo hecho en el pasado debe hacerse
en el presente. No hay que romper con el pasado. Esto condiciona
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la apertura a los cambios socio- culturales y se refleja sobre todo en
el aspecto econdémico. Los afrocolombianos ante el impacto de los
acontecimientos del presente, una enfermedad, una fiesta, un muerto,
un velorio etc., afianzados en las tradiciones del pasados, paralizan
el ritmo ordinario de la vida para atender-a dicho acontecimiento.

Los espiritus. Fn la cosmovision de los pueblos afrocolombianos
existe la concepcion y la creencia que espiritus buenos y malos
pueden tener influjo en la vida del hombre. Las dnimas, los antepa-
sacdos e incluso los santos son considerados como protectores y
mediadores ante Dios. El “duente”, la “tunda” y otros espiritus que
habitan en las aguas o en los bosques son considerados general-
mente nocivos y a través de relatos mitoldgicos sirven para la ense-
fanza moral y para intentar plasmar acontecimientos que, de otro
modo, no se podrian entender ni expresar.

Me atreveria a afirmar que queda dificil explicar y entender la
cosmovision v el fenémeno de la religiosidad afrocolombiana sin
hacer referencia y relacionarlas con su pasado africano.

9. Conclusién

En el ambito teoldgico-pastoral se han suscitado vy se siguen
suscitando muchas discusiones acerca de la consideracion si la vi-
vencia religiosa de los pueblos indigenas y afrocolombianos que
han tenido contacto con la religién cristiana-catdlica se puede con-
siderar una “inculturacion” (término teoldgico-pastoral para indicar
una apropiacion y una re-expresion del mensaje evangélico) o se
debe considerar como un sincretismo o una sobreposicion. Sin lu-
gar a duda, en mi opinién, esta discusion abre el campo a una
profundizacion y a una complementacién de la definicion del he-
cho religioso o de la religion.

Desde el punto de vista teoldgico y misionoldgico el dialogo
interreligioso ha sido entendido, generalmente, como didlogo con
las grandes religiones: el judaismo, el islamismo, el budismo, el
hinduismo e involuntariamente, en América Latina, poco o nada se
ha tenido en cuenta las expresiones religiosas indigenas y afros
considerandolas como expresiones de “religiosidad popular”, como
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tampoco se ha prestado la debida atencién al pensamiento de estos
grupos culturales. ;No habri llegado la hora de establecer una rela-
cién de didlogo intercultural e interreligioso también con estas cul-
turas? Para lograr el objetivo de la evangelizacion: la inculturacién
del evangelio, ;No se deberd ante todo identificar y sistematizar su
sistema filosofico y religioso?

La Iglesia en Santo Domingo presenta todo un nuevo panora-
ma de didlogo intercultural e interreligioso. El Papa mismo hizo una
recomendacién que podria ser entendida como obligante:

...particular atencién habréis de prestar a las culturas indi-
genas vy afroamericanas, asimilando v poniendo de relieve
todo lo que en ellas hay de profundamente humano y
humanizante. Su vision de la vida, que reconoce la sacralidad
del ser humano, su profundo respeto a la naturaleza, la
humildad, la sencillez, la solidaridad son valores que han
de estimular el esfuerzo a llevar a cabo una auténtica evan-
gelizacion inculturada... (Discurso inavugural, 22).

Haciendo eco a las palabras del Papa los Obispos afirman:

..nos ha merecido una particular atencién ocuparnos de
una auténtica encarnacioén del Evangelio en las culturas
indigenas y afroamericanas de nuestro continente (Mern-
saje, 32).

La nueva evangelizacion tiene que inculturarse mds en el
modo de ser y de vivir de nuestras culturas ...especial-
mente las indigenas y afroamericanas. (Urge aprender a
hablar segiin la mentalidad y cultura de los oyentes, de
acuerdo a sus formas de comunicacién y a los medios
que estin en uso) (SD 30).

Se sefialan como obsticulos para el didlogo “la existencia de
prejuicios e incomprensiones” (SD 137). En orden al didlogo se

propone:

buscar ocasiones de didlogo... con verdadero discerni-
miento cristiano; buscar acciones en favor de la paz, de

medellin 98 / junio (1999)




Religiosidad indigena y afrocolombiana; posibilidades de didlogo

la promocion y defensa de la dignidad humana, ...animar
en los agentes de pastoral el conocimiento de las otras
religiones y formas religiosas presentes en el continente
(SD 138).

Para lograr el objetivo del didlogo intercultural e interreligioso:

Crecer en el conocimiento critico de sus culturas para
apreciarlas a la luz del Evangelio. Crecer en el conoci-
miento de su cosmovision de hacer de la globalidad Dios,
hombre y mundo una unidad que impregna todas las
relaciones humanas, espirituales y trascendentes. Promo-
ver sus valores culturales. Acompanar su reflexion teolégica,
respetando sus formulaciones culturales que le dan ra-
z6n de su fe y esperanza (SD 248).

Solo asi se podrd proponerles el conocimiento del misterio
escondido de Dios y ayudarles a hacer surgir, de su propia tradicion
viva, expresiones originales de vida, de celebracion y de pensa-
miento cristianos (Catechesi tradendeae).
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