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“En la Cosmovisión indígena el territorio se compone de lo natural y lo sobrenatural, representa el universo
entero, lo que es uno mismo, lo que está encima del suelo, sobre el suelo y debajo de él […] Más que el espacio
físico, es donde se consigue el sustento para sobrevivir y donde se reproducen todas las relaciones de vida -
existencia, crecimiento y realización espiritual.”
 
Esta de�nición por un sabedor indígena Muinane de la Amazonia Colombiana introduce un concepto de
‘territorio’ que excede en muchos sentidos las de�niciones �jadas en los diccionarios de las lenguas
occidentales, en las cuales el territorio implica un área delimitada o porción de espacio geográ�co derivada de la
pertenencia a un sujeto que ejerce en modo exclusivo su soberanía. En las cosmovisiones indígenas el territorio
abarca diferentes niveles o dominios, tanto materiales como inmateriales; estos dominios están sujetos a
diferentes jurisdicciones. Del territorio como área diferenciada por la acción humana, pasamos a un concepto de
territorio como tejido, cuyo mantenimiento requiere la toma permanente de acuerdos entre todos sus
constituyentes, humanos y no humanos. Si en el lenguaje propio de las ciencias humanas y sociales el concepto
de territorialización resalta la complejidad de los procesos en que la presencia humana informa de manera
reconocible un ámbito espacial, volviéndolo territorio, en las cosmovisiones amerindias el territorio es un
organismo viviente, entramado de relaciones sociales en las cuales el ser humano no es si no un actor entre
muchos otros. Aquí la ocupación del territorio no es necesariamente equivalente a propiedad o tenencia; más
bien, son las personas que pertenecen a la tierra.
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Pan-Africanism
Pan-Africanism refers to the conviction that all
Africans and descendants of Africans in the diaspora
share a common history, common interests and,
ultimately, a common fate which thus(...)
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Estas percepciones están incrustadas en visiones ontológicas relacionales que con�guran un mundo
interdependiente. El buen mantenimiento de estas relaciones es la fuente de la que no sólo el cuerpo humano,
la identidad, y la sociedad, sino también la vida y el cosmos se reproducen de manera permanente. El territorio
es, por ende, el re�ejo tangible del actuar responsable de los humanos:
 
“El pensamiento de los sabedores corre por el territorio y lo organiza, pensamiento que lo cobija todo y cuida el
territorio” (sabedor Uitoto)
 
“Manejar el mundo es hacer que la vida sea posible, tanto la vida humana, como la vida de la naturaleza… Las
personas dependemos de la selva. La selva depende de los humanos. Todo es relacionado: la tierra, la arena, la
misma piedra. El conocimiento está allí” (Maximiliano García, sabedor Makuna “Conocimiento Sagrado de los
Chamanes Jaguares de Yuruparí”).
 
Más allá de una multidimensionalidad espacial, el territorio es también el locus de temporalidades múltiples y
copresentes.   Esta dimensiones espacio-temporales son permeables, entre los pueblos Andinos y Amazónicos
están atravesadas por el aliento vital, la sustancia del alma (samai en Kechwa, samaña en Ayamara) que circula
entre todos los seres vivos, la naturaleza y los sitios sagrados, conectando la realidad visible e invisible, el tiempo
de los antepasados con el tiempo actual y el futuro posible. “Los sabedores cuidan con palabras serenas su
territorio sagrado. Con dulzura invocan a los espíritus de los abuelos que ya durmieron en ese lugar” escribe
Anastacia Candre, poetiza Ocaina-Uitoto. La manera en que este vínculo umbilical con el territorio materializa el
tiempo-espacio primordial revela una particular percepción de la historia que se burla de la lógica lineal de los
procesos coloniales y que dilatando las posibilidades de in�uir y transformar el presente se convierte en una
fuente de poder.
 
La lucha por el territorio no es simplemente lucha por la subsistencia; es lucha por la existencia en su sentido
más vasto y profundo, que apela a otras concepciones y prácticas de la economía, lo social, lo político, lo sagrado.
Los procesos de territorialización llevan a cargar cada componente, y el conjunto de un espacio geográ�co de
valores culturales, inscribiendo en el territorio la memoria, el conocimiento y el sentir de un pueblo. Más que
simples referentes espaciales, los elementos del territorio se vuelven, a través de las agencias del lenguaje,
instrumentos para evocar y transmitir los valores afectivos, económicos, jurídicos, ideológico, políticos y
religiosos de sus habitantes (no por nada nombrar lugares juega un papel fundamental tanto en los procesos de
titulación de tierras, como en los procesos de usurpación colonial y neo-colonial). Frente al multiplicarse de
formas de despojo y deterritorialización, la reivindicación de modelos distintos de territorialidad caracteriza los
movimientos de re-existencia no sólo de los pueblos indígenas, sino también de poblaciones campesinas y
rurales. Estos movimientos implican repensar la noción de soberanía territorial más allá de la noción clásica del
Estado-nación, en términos de interdependencia entre una comunidad y un territorio determinado, relación
que conlleva responsabilidad y de la que depende la supervivencia de ambos.
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