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RESUMEN 

 

 El presente trabajo tiene como objeto mostrar a las personas interesadas 

en el tema de la participaci·n ind²genas Kari¶a en la comunidad ñMata de 

Tapaquireò y Venezuela, un hecho de indiscutible valor no solamente jur²dico, si 

no político y en donde cuyas implicaciones tienen que ver con los aspectos de 

organización social, relacionados con la participación de los habitantes en  la 

comunidad ñMata de Tapaquireò. 

 La participación de los habitantes en la comunidad ind²gena ñMata de 

Tapaquireò es significativa pero a trav®s de la  observaci·n se pudo inferir que 

presentan algunas dificultades al momento de realizar las convocatorias a las 

asambleas general comunitaria al incorporar elementos externo de formas de 

participación la cual enturbia las formas autóctonas de participación Kariña y a 

la vez trastoca su propia idiosincrasia y modo de vida indígena, de modo que 

las relaciones socioculturales y políticas entre los aborígenes y las 

organizaciones tienden a presentar debilidades  de acuerdo a su cosmovisión 

sobre la practica participación, cual se conjugan con nuevas modalidades 

organizativas y que se han impulsado a partir de lo establecido en la 

Constitución de 1999 gracias al gobierno Bolivariano, para  buscar soluciones a 

las diversas problemáticas que presenta las poblaciones indígenas en 

Venezuela, teniendo como resultado el desarrollo sustentable de dicha 

comunidades. 

 Todo esto facilitaría  la  inserción de estos habitantes, en asuntos del 

gobierno que les permite coadyuvar a mejorar su calidad de vida, puesto que la 

participación ciudadana está estrechamente ligada a la construcción de una 

nueva estructura social incluyente, un nuevo modelo social, productivo, 
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humanista, y endógeno que persigue vivir en similares condiciones, rumbo a la 

suprema felicidad social. 

 

 En primer lugar este trabajo  se ha realizado en función de promover la 

participación popular y política  de la comunidad indígena kariña originaria del 

pueblo Caribe en el oriente del país y que poco a poco han sido desplazado al 

sur del estado bolívar, específicamente en la  comunidad kariña "Mata de 

Tapaquire" ubicada en el municipio Heres, parroquia Zea del mismo estado. 

 En segundo lugar busca fortalecer consustancialmente las políticas 

públicas que implementa el Estado a través del gobierno nacional, regional y 

local y su transformación en los aspectos políticos y social en las comunidades 

indígenas.   

 En este marco de ideas tomamos en cuenta las líneas generales del Plan 

de Desarrollo Económico y Social de la Nación  2007-2013 que define un 

modelo de democracia basado en la participación protagónica de la ciudadanía 

y que es una nueva fase del proceso Bolivariano que se consolidara con la 

organización social, a fin de transformar su debilidad individual en fuerza 

colectiva, reesforzando la independencia, la libertad y el poder originario del 

individuo. Tomando en cuenta que para alcanzar mayor solidez de la 

democracia protagónica y participativa se hace necesario restituir a la política 

su carácter publico, participativo, ético y solidario, cuyo principal sentido es la 

constitución del Estado, los espacios de civilidad, las instituciones y una cultura 

política como medición para la vida humana.
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INTRODUCCIÓN 

 

 La presente investigación pretende indagar a partir de la interacción con 

la comunidad indígena kariña sobre los aspectos que tienen que ver con su 

organización y la participación en lo asuntos de interés sociopolíticos del sector, 

en este sentido nos involucramos con la comunidad para poder obtener una  

serie de informaciones que nos orientara a identificar el fenómeno de estudio, 

en este sentido abordamos unas series de estrategias como lo fueron las 

asambleas, los conversatorios e intercambiamos historias de vida, para conocer 

un poco mas cuales ¿son? y ¿como? se generan esas manifestaciones 

sociales en la comunidad "Mata de Tapaquire", sus  culturas  ancestrales y sus 

aportes en materia de organización, tomando en consideración su larga 

experiencia como aborígenes y  miembros de esa comunidad indígena. 

 De manera que  buscamos desarrollar un proyecto que permita el 

abordaje de nuevos mecanismos y procedimientos de participación popular 

basados en la organización sociopolítica del pueblo kariña.  

 Es por ello que la investigación se sustenta sobre la base de la 

participaci·n popular, pol²tica y social  de la Comunidad Ind²gena  ñMata de 

Tapaquireò, esto es con el fin de fortalecer y rescatar sus costumbres y 

vivencias ancestrales, para que  de igual forma se pueda también observar sus 

relaciones con los demás grupos sociales de la zona y con los diferentes entes 

gubernamentales, para buscar una mejor relación entre la comunidad indígena 

kariña y las Instituciones del Estado. 

 Es por esta razón, que un grupo de Estudiantes de Estudios Políticos y 

Gobierno en la Universidad   Bolivariana de   Venezuela, nos    interesamos  en 

formular un  tipo  de  investigación, donde la motivación nos conlleve a la 

integración para el mejoramiento de una comunidad multiétnica y pluricultural 
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que sea factible, sustentable y participativa, según  las inquietudes de los 

habitantes en la comunidad ind²gena ñMata de Tapaquire.ò       

 En este sentido podemos señalar dos ámbitos fundamentales: Lo social y 

lo político, en el primero consideramos que los actores sociales deben dirigir 

esfuerzos hacia la búsqueda de una integración organizadamente de las 

acciones dirigidas hacia  la suprema felicidad posible de los habitantes de 

Tapaquire, a través de las instituciones locales, regionales y nacionales, 

formando un sistema coordinado de relaciones que incorpore los valores de la 

sociedad en el proceso de participación sociopolítica y así poder alcanzar un 

nivel de avance en el que hacer comunitario y por ende tendría su impacto 

hacia la formación de un  Estado incluyente, social y de derecho. En 

consecuencia se contribuirá con la promoción de un nuevo modelo de 

participación popular, enfocada en la persecución hacia la  conquista de la 

calidad de vida de los indígenas Kariña contemplado en nuestra Constitución. 

De manera que, en los últimos seis (06) años el proceso de participación 

popular en el país ha ido adquiriendo importancia, gracias a la voluntad política 

del gobierno de turno en diseñar mecanismos e instrumentos de participación  

refrendada en la carta magna y las demás  leyes donde se expresa la 

participación de todos y cada uno de los que habitan en el territorio Venezolano. 

 En este sentido la política del gobierno nacional a ampliado el derecho a 

la participación de los diferentes sectores de la sociedad Venezolana, que en 

algún tiempo fueron excluidos del sistemas democrático como lo fueron las 

comunidades indígenas originarias, sin posibilidad de implementar sus propios 

valores y mecanismos de participación, impidiéndoles que se conviertan en 

gestores sociales para la realización de proyectos que beneficien a la 

comunidades indígenas, de allí que las comunidades indígenas deben actuar 

como sujetos protagónicos de su propio modelo de sociedad a la que ellos 

pertenecen por generaciones, e ir construyendo sobre la base de sus propias 
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experiencias una mejor relación para que  el gobierno y las diferentes 

comunidades indígenas y criollas trabajen unidos en función de facilitar un 

desarrollo armónico acorde a las necesidades de cada población. De manera 

que en cada espacio y en cada uno de los miembros que integran a las 

diferentes organizaciones deben coaccionar esfuerzo, para que trabajen unidos 

tomando en consideración los recursos que poseen e integrarlos al desarrollo 

de múltiples proyectos comunitarios que ayuden a fortalecer los valores de 

identidad, cooperaci·n y organizaci·n en la comunidad ind²gena ñMata de 

Tapaquireò.                
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CAPITULO I 

PLANTEAMIENTO DEL PROBLEMA 

 

1.1 Antecedentes históricos de la comunidad 

 La Comunidad Ind²gena ñMata de Tapaquireò se encuentra ubicada al 

oeste de Ciudad Bolívar, dirigiéndose por la vía nacional (carretera) que 

comunica Ciudad Bolívar, con Caicara del Orinoco  a una distancia de ciento 

uno (101 Km). En el lugar denominado el Remanso, (parada de viajeros) se 

desvía a mano derecha la carretera que conduce a la comunidad Tapaquire a 

unos 17 km de distancia hacia el norte con tendencia hacia el río Orinoco. 

 La comunidad ind²gena ñMata de Tapaquireò esta compuesta por 

quinientos ochenta y siete (587) habitantes (censo interno de la comunidad), 

entre los cuales (114) ciento catorce son estudiantes desde preescolar hasta 6to 

grado, ciento veinte seis mujeres (126), ciento cuarenta y ocho (148) hombres y 

los demás son niños(as) adolescentes y ancianos(as)  

 En la propia comunidad existe una Calle Principal con tres transversales, 

una especie de urbanización conformada por cuarenta (40) casas o viviendas 

tipo rural y a su alrededor treinta (30) casas de bahareques, paredes de (mezcla 

de paja y tierra) con techos de palma de moriches, una (01) churuata comunal, 

también cuenta con una cancha deportiva, un club de abuelos, una Escuela 

Bolivariana, un Ambulatorio Asistencial tipo I, tres bodegas, diversos 

sembradíos, el área de la parte pecuaria, una iglesia evangélica y una católica. 

En la entrada de la comunidad, existe un galpón donde se elaboraba el casabe 

pero actualmente se mantiene como depósito de algunos enceres. No obstante, 

esta comunidad se mantiene actualmente unificada y aun persiste, parte de su 

culturas propia, aunque muchos de los jóvenes presentan tendencia hacia la 
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adopción de rasgos culturales exógenos producto de los acercamientos con las 

zonas urbanas como, Ciudad Bolívar, Puerto Ordaz, Guarataro y otros que in 

fluyen en la cultura propia del indígena Kariña. 

 Los ind²genas de  la comunidad ñMata de Tapaquireò pertenecen al  

pueblo Kariña, que habitan en las cercanías de las riberas del Orinoco, según 

sus testimonios provienen del estado Anzoátegui, de los lugares denominados, 

Mamo, Morichal Largo, las Cordilleras y la mesa de Guanipa,  manifestando que 

en los procesos de colonización, surgieron problemas con los invasores de sus 

tierras, llegando a los extremos de asesinar a uno de ellos, lo cual profundizo 

los enfrentamientos y trajo graves consecuencias. Temiendo a sucesivos 

acontecimientos, los indígenas cruzaron el río Orinoco,  ñOrinokiaò, como lo 

llaman los Kariñas. Posteriormente, se instalaron en el banco las Tortugas 

(Médano seco con pocos árboles), a unos veintisiete (27) Km, 

aproximadamente del río Orinoco y después de haber residido cierto tiempo en 

el sitio, se convocaron a reunirse y conformar su organización tradicional, 

quedando electo como ñCaciqueò, Manuel Murabana. Al tiempo llegaron nuevos 

ocupantes y los indígenas no lograron identificar su nombre, ya que estos no 

hablaban su mismo lenguaje, pero manifestaron ser personas buenas y 

procedieron a elaborar un censo, preguntando como se llamaba el río donde se 

surt²an de agua, ellos le respondieron ñTapaquireò, luego se reunieron 

atemorizados y se mudaron del lugar, trasladándose a unos sitios denominados 

Cogollar y los Monos, donde comenzaron a cultivar sus conucos y adquirir 

alimentos para sus familias, pero en ese lugar no contaban con ríos, para la 

Pesca, para completar su alimentación. 

 Como a los ocho (08), años aproximadamente llegaron otras personas 

preguntando por los indígenas que residían en las Tortugas, pero estos llegaron 

al lugar con unas campanas y una virgen para entregársela a el Cacique 

Murabana, manifest§ndole que la campana tenia el nombre de ñTapaquireò, 
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luego los indígenas tomaron la decisión de trasladarse a la orilla del río llamado 

hoy en día Tapaquire. A los pocos años fueron, visitados por un señor de 

apellido Monagas, quien les hablo sobre la Virgen Inmaculada Concepción y la 

iglesia, este les dijo que debían  hacerle una casa a la virgen, ellos obedecieron 

y construyeron una iglesia de paredes de bahareque con techo de moriche, 

después los invito a asistir a los encuentros religiosos conjuntamente con su 

mujer, esta señora molestaba a las indígenas verbalmente en los ríos 

llamándolas: flojas, come lombriz, hediondas y vulgares ordinarias, entre otras 

cosas. Las indígenas, al sentirse humilladas por la mujer procedieron a 

contarles a sus maridos (indios); los indios se molestaron y fueron en busca de 

la mujer, cuando la encontraron  cerca del río de ñTapaquireò, tomaron  la  

decisión de matarla, sacándole todas sus partes  intimas y colocándoselas en la 

puerta de la casa del señor Monagas; este al mirar toda la tragedia que había 

sucedido se fue del lugar. 

 Por otro lado, cuentan personas  de la comunidad como  Gilberto Mota, 

Maria Aquilina Camora, Pedro Mart²nez, Ram·n Sifontes, e Isabel Camora, ñ 

que    al pasar el tiempo de diez (10 a 11) años aproximadamente regreso el 

se¶or Monagas con una mula cargada de ñpesetasò  (Bol²vares), manifest§ndole 

que venía a darles  su recompensa colocándolo en la iglesia, invitándoles 

nuevamente a una misa en horas de la noche  cuando todos los indígenas que 

se encontraban en el pueblo entraron a la iglesia, el señor Monagas los encerró  

y procedió a prenderle fuego al techo de la misma que era de moriche, de 

manera que todos  fallecieron al instante, lograron salvarse los que no 

asistieron a la misa, ya que se encontraban de cacería y otras labores 

cotidianas. Es importante señalar que  este grupo indígenas desde el siglo XIX 

en estas comunidades  hasta hoy día aún resisten por mantener sus 

costumbres y tradiciones propias de la cultura indígena kariña. Esta comunidad, 

ha estado organizada desde sus inicios, siempre participan todos en Asambleas 

General para elegir a su Cacique y su Junta Directiva que rigen los destinos de 
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los que allí habitan y deben ser del pueblo indígenas Kariña, con reconocidos 

principios morales y liderazgo que les permita activar los mecanismos para las 

convocatorias. En la actualidad, se presentan algunas emigraciones hacia los 

centros periféricos de las zonas urbanas con el objeto de ser incluido en los 

niveles de Educación Superior y otros se han ocupado en la búsqueda de 

mejoras económicas, ya que en la comunidad sus medios socio productivos o 

de vivir económicamente, se basa en la elaboración del casabe que se obtiene  

a través de la recolección de la siembra de la yuca, como actividad productiva y 

fuente de ingreso económico para el sustento familiar. 

 Después de haber interactuado con los habitantes de la comunidad se  

recopilo elementos para la elaboración del diagnóstico comunitario en la 

poblaci·n ñMata de Tapaquireò, el grupo investigador en conjunto con  la 

comunidad, concluyeron en elaborar un listado de problemas, identificándolos 

para luego priorizar en unos de ellos.  

Se arrojó los siguientes resultados: 

1) Escasa  participación comunitaria. Confrontación entre formas de 

organización político-cultural. 

2) Deficiencia en cuanto a la  organización socio-política, (Consejo comunal).  

3) Deterioro de la vía de acceso  hacia la comunidad.   

4) Escasa pavimentación de las calles. 

5) No cuentan con asistencia médica permanente. 

6) Carencia   del sistema de educación secundaria. 

       Por consiguiente, después de estar al tanto de la problemática de la 

comunidad abordada, pudimos observar poco interés en la participación 

comunitaria y deficiencias en cuanto a sus organizaciones sociopolíticas, como 

por ejemplo el Consejo comunal "Tapaquire de la concepción" y esto refleja una 

constante apatía por parte de quienes la integran. Creemos que este tipo de 

situación ha permitido que exista una baja motivación por parte de quienes 
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tienen la responsabilidad de darles respuestas a las  problemáticas y a las 

necesidades que tienen los habitantes de la comunidad indígena Kariña.   

          Ante esta situación que presenta la comunidad  nos hemos sugerido las 

siguientes interrogantes ¿Cómo incentivar a la  población para que logren 

participar en las distintas actividades y formas de organización existentes en la 

comunidad?  Para ello los pobladores deben diseñar estrategias que se 

inscriban hacia el fomento de la participación en la comunidad indígena kariña, 

a través de sus organizaciones sociopolítica, culturales y autóctonas, pero 

también incorporando a una diversidad de grupos sociales que hacen vida 

dentro y afuera de esa comunidad para el fortalecimiento de las culturas en la  

Parroquia Zea, del Municipio Heres en el estado Bolívar. De manera que para 

materializar lo ante descrito, se ha tomado en consideración lo siguientes 

aspectos: 

a) Realizar Asambleas de ciudadanos y ciudadanas  para conocer algunos de lo  

principales problema de participación en la comunidad. 

b) Planificar charlas y talleres para dar a conocer a la comunidad las diversas 

formas  de organización sociopolíticas. 

c) Desarrollar estrategias  que permitan compartir diálogos de saberes con 

líderes de la comunidad. 

d) Orientar a los integrantes que conforman el Consejo Comunal en cuanto a 

sus funciones y las canalizaciones de los planteamientos ante los órganos 

competentes. 

e) Promover la participación de los entes gubernamentales, tales como: la 

Corporación Venezolana de Petróleos (CVP), la Gobernación del estado 

Bolívar, la Alcaldía del Municipio Heres, la Corporación Venezolana de 

Guayana (CVG) y otros organismos no gubernamentales como las 

organizaciones sin fines de lucro, con el objeto de planificar de una manera 

coordinada, la implementación de programas de formación y capacitación como 

(foros, talleres, seminarios, cursos, entre otros) que ayuden a la los miembros 
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que la componen a la elaboración de un plan de desarrollo integral. 

      La investigación tiene el propósito de  propiciar y  rescatar los valores y 

costumbres ancestrales de los Kariña, ya que su cultura y forma de vida se a 

visto  poco a poco perdiendo identidad, tomando en consideración que desde el 

siglo XIX en estas comunidades hasta hoy día aún resisten por mantener sus 

costumbres y tradiciones propias de la cultura indígena kariña.  

      Sin embargo la poca participación en el rescate de sus propias prácticas, 

creencias y costumbres ha sido un factor determinante en el comportamiento de 

la comunidad indígena kariña.  

En este sentido, es importante coadyuvar en el fortalecimiento de la 

participación y organización sociopolítica de la comunidad indígena "Mata de 

tapaquire", a partir de una matriz de proposiciones surgidas en el campo de la 

investigación y que busca la incorporación de alternativa hacia  viables 

soluciones de la problemática presentada en materia de participación, puesto 

que en las  distintas organizaciones sociopolítica como: Consejo Comunal, 

Consejo de Ancianos, Club de Abuelos y otros, se evidencia notoriamente la 

escasa participación de los habitantes en estas organizaciones, por otro lado 

cabe resaltar que la población juvenil y las amas de casas se involucran muy 

poco en las distintas actividades realizadas por las personas de mayor edad y 

que arroja como consecuencia el poco interés que existe a la hora de 

conquistar  algunos espacios y beneficios tales como; asistencia médica 

ambulatoria, un buen sistema de educación tanto primaria como secundaria, la 

recuperación de la vialidad, un mercal, una unidad de transporte y la 

consolidación del consejo comunal para llevar a cabo proyectos de interés 

colectivo en el sector. De allí, que es imprescindible establecer vínculos de 

participación, ya que en la actualidad  están siendo desarrollados con muchas 

debilidades. 

     De manera que mediante los cursos, talleres, charlas y demás actividades, 

para la sensibilización y capacitación, de los distintos actores sociales que 
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conforman el Consejo Comunal y demás espacios de participación, les  

permitirá a los indígenas contar con los conocimientos necesarios para resolver 

las situaciones  urgidas en la comunidad y de  forma colectiva ya sea por parte 

de los actores involucrados o través de la anuencia del Estado, es de suma 

importancia que las comunidades indígenas se conviertan en sujetos 

protagónicos en la toma de decisiones bien sea en lo interno como en las 

políticas del Estado Venezolano. 

 En muchas  ciudades del  país y  en especial en el estado  Bolívar, los 

pueblos indígenas, en los últimos diez (10) años se les ha proporcionado gran 

significación por inédito de su formas de organización y conservación de 

modelos de participación protagónica, ya que en algunos casos han sido 

tomados como referentes para poner en marcha una serie mecanismos que ha 

activado el gobierno Venezolano, con el fin de coadyuvar a la construcción de 

una sociedad pluricultural y multiétnica. 

Sin embargo de acuerdo a las apreciaciones hechas en la ñMata de Tapaquireò 

esto no ha sido suficiente para lograr incluir de manera eficiente a todas y cada 

un de nuestros hermanos indígenas al proceso de transformación social que se 

gesta en el Estado Venezolano y que definitivamente tomen el lugar que por 

derecho les corresponde en cuanto a participación se refiere. 

 La colectividad sujeto de estudio, tiene  ubicación  en la población Mata 

de Tapaquire en la Parroquia  Zea y cuenta con una extensión de terreno 8.888 

hectáreas otorgada en titulo definitivo por el Ministerio de Agricultura y cría de 

fecha 07 de Julio de 1993, protocolizado en la oficina subalterna del registro 

publico del distrito heres del estado Bolívar, bajo el numero 038 folio 092 al 095 

protocolo primero tomo IV, delimitada de la siguiente manera: al Sur con el 

sector fundo el Alcolnoquito, al Este con el Fundo el Pilón, el Oeste con el fundo 

el Pardillal y por el Norte con la  Escuela Granja Fe y Alegr²a.  ñLa Mata de 

Tapaquireò por su ubicaci·n y sus divisiones pol²tico territorial muestra una 

situación que no se aleja de la  realidad de otras comunidades del país con 
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dificultades en la defensa de sus limites y las arremetidas de invasiones por 

parte de personas externa o shooto (no indígena) que después de general 

bienes materiales pretenden convertirlos en negocios lucrativos, 

desencadenando en algunos casos conflictos internos. Por consiguiente se 

debe promover a través de los actores involucrados la creación de mecanismos  

que ayuden a mejorar la  situación que presenta en la actualidad en lo referente 

a la adjudicación de nuevos integrante a   la comunidad.                     

El abordaje del proyecto en el área trabajada presenta amplias  posibilidades 

para su ejecución por parte de organismos gubernamentales u organizaciones 

que muestren interés sobre el campo de acción, ya que los objetivos que se 

pretenden alcanzar se adecuan a las necesidades que presenta esta población 

y se cuenta con recursos humanos que puedan ser utilizados de manera 

endógena que permita fortalecer lo ya existente o implementar nuevos 

elementos que faciliten con mayor rapidez  los propósitos establecidos.  De 

manera que, para  llevar a cabo con efectividad el trabajo de investigación, se 

requiere de recursos humanos y financieros, que permitan costear, sistematizar 

y organizar con rigurosidad los encuentros entre los actores involucrados 

durante la realización del proceso de investigación y culminación del mismo, así 

como la compra de los  materiales que se requieren para este proyecto. Se 

debe gestionar la adquisición de papelería, la logística para las asambleas y los 

talleres, al igual que recurso financiero  para costear transporte, entre otros.  

En la actualidad este proyecto a sido financiado con recursos propios  del 

equipo de investigadores/as  y con la colaboración de la comunidad, al igual 

que, algunos aportes institucionales suministrados a través de talleres de 

capacitación dictados a grupos de  habitantes de la comunidad, participando   

los diferentes miembros de la comunidad, al igual que la colaboración  de las 

diferentes instituciones que tienen relación con el área de la disciplina  política, 

tales como: 

1.  Profesores de proyecto en el  área  de Estudios Políticos y de Gobierno. 
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2. Fuentes vivas: El cacique, vecinos, los sabios (poseedores de los 

conocimientos propios), diestros en las  problemáticas relacionadas con el 

proyecto. 

3. Personas previamente capacitadas que diseñen las estrategias o abordaje en 

la comunidad  y para la comunidad. 

4. Personal capacitado que dicte los talleres (Analista, Corporación Venezolana 

de Petróleo (CVP) Profesores, Estudiante, lideres sociales y otros entes 

sociales, de acuerdo a los intereses comunitarios.   

 Es de considerar que para realización de un proyecto, se requiere  contar 

con los elementos básicos que faciliten el trabajo, tanto en la recolección de la 

información, como en todas las etapas del mismo. En este sentido, se 

contemplan los siguientes: papel bond, lápices, cámara fotográfica, marcadores, 

grapadoras, hojas de máquina, computadora, impresora, vídeo beam, pantalla 

protectora, pizarra, bolígrafos, libreta de notas, textos, libros, pendrive, etc. 

Todo estos materiales y equipos son necesario para desarrollar el  proyecto de 

investigación, y conseguir los mismos dependiendo de las instituciones , ya que 

algunos como (computadora e impresora, cámara fotográfica, vídeo beam, 

pantalla protectora, pizarra, entre otros) serán obtenidos a través de  préstamo 

con  los integrantes de la comunidad, entes que presten apoyo como la 

Corporación Venezolana de Petróleo (CVP), la Universidad Bolivariana de 

Venezuela (UBV) y los integrantes del grupo de investigadores (Estudiantes). 

Cabe mencionar, que el resto de los materiales que se necesitan tales como: 

(libretas, hojas de máquina, bolígrafos, lápices y marcadores) se obtendrá 

mediante el  recurso financiero con  que cuenta el grupo investigador. 
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CAPÍTULO II 

MARCO TEÓRICO 

 

1.2 Antecedentes de la investigación: 

 Los registros históricos que se tienen sobre el origen de los Kariña no 

son muy extensos, a pesar de ser unos de los pueblos mas estudiados. Lo que 

prevalece es el hecho de descender de un grupo que se manejaba con la 

lengua ñprotocaribeò, que m§s tarde dar²a origen al denominado idioma caribe. 

De la misma raíz se deriva el Pemón, el Yékwana y el Yukpa, entre otros. 

    Los indígenas que actualmente habitan Venezuela son descendientes de 

aquellos primeros pobladores que habitaron el territorio hace miles de años 

provenientes de diferentes puntos del continente, principalmente de Asia.  

Aunque somos muy parecidos unos a otros, hay diferentes maneras de ser 

indígena, culturas y participación política. 

 Por ejemplo, los Yékwana y los Warao son reconocidos como excelentes 

navegantes y constructores de curiaras, pero habitan en lugares distantes y sus 

idiomas y algunas de sus costumbres son diferentes. Los Yékwana viven en la 

selva del  la Guayana venezolana  donde abundan los tepuyes y nacen muchos 

de los ríos tributarios del Orinoco como El Caura. Construyen unas hermosas y 

grandes casas circulares de techos cónicos llamadas churuatas y realizan obras 

de arte en la elaboración de sus cestas y adornos. 

 Los Warao por su parte, habitan en el Delta del Orinoco desde hace 

miles de años. Allí, sobre las aguas de los muchos caños que conforman el 

delta, levantan sus casas encima de una estructura de pilotes. Estas casas, 

muy parecidas a las que construyen los Añuu  o paraujanos en la Laguna de 

Sinamaica (estado Zulia), son las que conocemos como palafitos. 
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Pero para todos los pueblos indígenas, así como para el resto de los 

venezolanos/as y muchas otras sociedades, el bienestar de la familia y la 

educación de niños y jóvenes, es lo más importante. 

 De acuerdo al censo Indígena realizado en 1992, la población indígena 

de Venezuela sobrepasaba las trescientas mil (300.000) personas pero algunos 

datos arrojan que en realidad son más de quinientos mil (500.000) indígenas, 

divididos entre unos (25) veinticinco y (40) cuarenta pueblos aproximadamente 

esto representa el 10% de la población total, ya para el censo del (2002) hecho 

por la Misión Guaicaipuro hay 710 comunidades indígenas en el país y que 

representa unos  550 mil indígenas, aunque hoy hay más, pero están en sitios 

de difícil acceso, Cuando hablamos de un pueblo o una comunidad indígena, 

nos referimos a un grupo humano que posee su propio idioma, creencias y 

costumbres y cuyos miembros se reconocen entre sí como parientes o 

descendientes de un origen común. 

 Es importante señalar que la mayoría de los pueblos y comunidades se 

localizan zonas fronterizas adyacentes a estas, en las zonas limítrofes con 

Brasil, Colombia, tierras del Esequibo y Estado Anzoátegui. En dichas zonas, 

hay abundante recursos hídricos, bióticos, minerales, entre otros, que 

constituyen las áreas potenciales para desarrollar proyectos geoestratégicos a 

nivel nacional; para ello se requiere una participación  gestión indígena con 

organización fortalecidas y dirigidas por líderes responsables ante sus 

comunidades que propongan alternativas de desarrollo desde una visión 

indígena.        

 Por otro lado los kariña, que hoy habitan en los Estados Anzoátegui, 

Bolívar, Monagas y Sucre en el territorio Venezolano, así como en el Esequibo, 

Repúblicas federativa de Guyana, Surinam, son los descendientes del tronco 

lingüístico caribes y  con su aguerrida audacia que los caracterizan pusieron 

una larga y exitosa resistencia a la conquista europea en el proceso de 



 17 

colonización.  Por consiguiente el indígena Kariña de la contemporaneidad ha 

venido cediendo espacio en sus diferentes frentes que sirven para la 

organización y la defensa de su estructura social y el territorio como elemento 

sin ecuanon para la vida del indígena Kariña. 

 Los Kariña en lo político, destacan la descentralización, ya que cada 

aldea o comunidad es autónoma, y la figura del dopooto (persona que es 

elegida en asamblea para dirigir los destino de la comunidad) cuyo liderazgo se 

fundamenta en el prestigio personal; en la extensión de su red de parentesco y 

en su capacidad de persuasión, puesto que sus decisiones no son coercitivas 

sino fruto de un amplio consenso o dialogo franco, donde participan los 

miembro de la comunidad a través de las asambleas general comunitaria. En lo 

religioso depende del Kaaputano  (máximo Dios del Kariña), es decir el que 

faculta la sabiduría al Puudai  (sabio o medico Kariña) que  da protección 

espiritual y de curación a la comunidad.  

    La producción económica de los Kariña se basa en la antigua técnica de 

la agricultura de conuco, la recolección estacional, la caza y la pesca, en 

lugares como ñLa Mesa de Guanipaò estado Anzo§tegui, donde se concentra un 

importante porcentaje de la población total de los Kariña, este sistema 

tradicional de producción ha ido modificándose debido, entre otros factores, a la 

explotación petrolera y al hecho de haber quedado cercada la población Kariña 

entre ciudades y hatos no indígenas y visceversa, en consecuencia los 

indígenas han emigrados desplazándose a zonas de las grandes metrópolis y 

poblaciones urbanas, generando unas condiciones de inseguridad para las 

familias y poca oportunidad para el logro de estabilidad cierta. 

 El contacto de los Kariña con la sociedad  no indígena ha originado 

múltiples cambios en las manifestaciones culturales que usualmente sirven para 

identificar a los indígenas (vestido, tecnología, vivienda, etc.). La mayor 

expresión de estos cambios se refleja en los kariña que han migrado a ciudades 
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cercanas a sus comunidades de origen como: El Tigre, Cantaura estado 

Anzoátegui  y Ciudad Bolívar estado Bolívar  y que allí se han ido insertando en 

el sistema productivo nacional. 

 No obstante, los kariña han logrado resistir y mantener su identidad 

étnica como segmento diferenciado de la sociedad no indígena, su idioma, 

código de expresión de innumerables contenidos culturales propios, diversas 

costumbres sociales y creencias religiosas; así como un probado arraigo a sus 

tierras ancestrales. 

 Hoy en día, los Kariña enfrentan el doble reto de su sobrevivencia 

cultural que implica la perpetuación de su idioma, sus costumbres y 

manifestaciones culturales; y de la conservación de sus tierras, constantemente 

invadidas por hacendados no indígenas, que también buscan tierras para 

cultivar o para la ganadería extensiva.  

 En el presente se ha venido discutiendo en diversos foros en el ámbito 

mundial el tema de los grupos étnicos que han prevalecido en todos los países 

a pesar de los embates históricos que han tenido que sufrir y de la constante 

actitud gubernamental de ignorar sus derechos y pleno reconocimiento como 

entes constituyentes de la sociedad en la que están inmersos. 

 De acuerdo a los datos arrojados por los censos realizados en los países 

Latinoamericanos, se estima que la población indígena asciende 

aproximadamente a 40 millones, los cuales representan un promedio del 10% 

de la población total de la región y se encuentran agrupados en alrededor de 

400 pueblos o grupos identificables (C.Ayala, Comisión Interamericana de 

Derechos Humanos, en http://www.cidh.oas.org/Indigenas/Presentacion.htm, 

Diciembre 2002), que se ubican desde la Amazonia hasta la frontera de México 

con Estados Unidos. 

 Su estructura sociocultural y lingüística es sumamente compleja, ya que 

varía de país a país. Su soberanía pisoteada por los europeos ha hecho de 
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ellos objetos de  procesos de subordinación jurídica, política, económica y 

cultural por parte de los regímenes coloniales, primero, y más tarde por los 

Estados-nacionales. 

 Los mismos Estados por largo tiempo promovieron la asimilación de los 

indígenas a las culturas dominantes, negando a través de sus ordenamientos 

jurídicos y de sus políticas su carácter multiétnico y pluricultural. 

 Con esta promoción, los gobiernos han negado persistentemente el 

derecho de los pueblos indígenas a la diferencia y a su vez han estado 

excluyéndolos sistemáticamente de las sociedades que los rodean, 

ocasionando que estas comunidades representen un gran porcentaje de los 

grupos marginados caso Bolivia y Perú   . 

 De acuerdo a lo anterior, el contexto histórico en que se desarrollan, 

dichos pueblos han estado inmersos en la marginación, la discriminación y la 

pobreza; los pueblos indígenas en muchos casos, han logrado mantener su 

cultura, tradiciones, costumbres y formas de organización social y jurídica entre 

otras; mientras que una minoría ha sucumbido al embate de dichas sociedades 

perdiendo gran parte de su identidad indígena. 

 No podemos dejar de lado, que actualmente los pueblos indígenas de 

Latinoamérica, de acuerdo a la situación precaria en la que se han visto 

envueltos durante siglos en todos los sentidos principalmente la segregación, el 

rechazo y la pobreza entre otros, han propiciado que en comunidades rurales 

como en las grandes urbes se encuentren fuertemente impregnadas por la 

presencia de las diferentes colectividades indígenas originarias (Menchú, 1999, 

p. 23), quienes han padecido la imposición y a su vez la exclusión de quienes 

ostentan la gobernabilidad de dichos conglomerados. 

 Aún así, el vigor que dichos pueblos originarios tienen y su presencia en 

prácticamente todas las esferas de la vida social (Ricco, 2000, p. 3), ha 

ocasionado que queden atrás los tiempos en los cuales la población indígena 
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era excluida, o bien objeto de ñincorporaci·nò o en el mejor de los casos de 

ñintegraci·nò a los distintos estados nacionales bajo los mismos tratamientos 

aplicados a los shooto (no indígena) en las planificaciones de las políticas 

publicas del Estado, sin tomar en cuenta las particularidades que presentan las 

organizaciones propias de los kariñas. 

 Esto lo podemos constatar al observar en todos los países que cuentan 

con población indígena, su indudable presencia en los distintos ámbitos de la 

vida cultural y social. En las últimas décadas dicha población, comienza a ser 

un eje para la transmutación de los Estados-Nación. Sin duda, ingrediente para 

la plena participación en una democracia no sólo de corte representativo, sino 

participativo que permita el despliegue de las potencialidades que brinda la 

diversidad a partir de su reconocimiento como parte fundamental de las 

naciones. 

 Dentro de las costumbres ind²genas en la ñMata de Tapaquireò se 

encuentran por ejemplo; la preparación cotidiana de La Zacura, (bebida 

tradicional, elaborada a base de Casabe y Batata) además realizan otras cosas 

como: 

 El plato t²pico llamado ñAchujoò, que contiene pescado, picante, agua, sal 

y yerbas verde, esta preparación siempre esta presente cuando hay ocasiones 

de reuniones bien sea comunitaria o familiar que les permite compartir la 

autóctona preparación. Por otro lado las Abuelas actúan como orientadoras de  

los nietos y van determinando cuanta habilidad presenta el niño en sus primeros 

años de vidad, lo que indica hacia donde debe estar reforzada su formación de 

parte de sus padres. También se les enseñan las labores  cotidianas de trabajo 

en el conuco y lo que representa los ciclos de la luna para las cosechas de sus 

productos alimenticios. 

-  Los indígenas se dan baños de hierbas (refrescante y de muchas aromas) 

cuando se exponen en exceso al sol para evitar las insolaciones o dolores 
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fuertes de cabeza y también para reponer las energías gastadas durante las 

jornadas de trabajo ya que esto permite un descanso adecuado para prepararse 

para la siguiente jornada laboral. 

- En horas de la noche acostumbran a preparar una bebida caliente 

denominada ñKudarµò, elaborada a base de almid·n, papel·n y agua, la cual es 

muy adecuada para establecer conversaciones familiares para las 

planificaciones que hubiera lugar no solo de la familia que convive en la casa 

sino de toda en general y de allí se tomas las decisiones priorizando los asuntos 

que avíen se hayan tratado.  

- En las mañanas preparan una bebida, alimenticia tradicional a base de plátano 

maduro y agua, denominada ñBerengueò esta bebida se emplea como los 

primeros pasos del hombre en la mañana para ir preparando en cuerpo para 

afrontar las labores que se tengan planificada durante el día.  

De igual forma practican y convergen distintas tradiciones, desde lo ancestral 

hasta lo más tradicional de la región, es decir que las practicas culturales se 

manifiestan de forma pluricultural producto de las incorporaciones de personas 

de otros lugares de Venezuela  a la comunidad. 

 Dentro de las tradiciones mas comunes tenemos que; todos los 24 de 

Junio se realiza el encuentro de hermandad indígena, con motivo de celebrar el 

día de entrega del titulo definitivo de las tierras, el cual es declarado también 

como día de júbilo, haciendo las convivencias con comidas, bebidas, actos 

culturales típicas de la comunidad y se aprovecha la ocasión para hacer las 

reflexiones, criticas constructivas, limar asperezas otros durante el día. 

- Todos los 08 de Diciembre, se celebran las fiestas patronímicas en honor a la 

virgen ñInmaculada Concepci·nò.tradici·n de la iglesia cat·lica (misioneros 

capuchino) como símbolo de haber recibido el patrimonio de sus tierras 
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representado en los escrito de la campana y el bastón que aun conservan de 

fecha 1777. 

- En la Semana Santa se realizan actividades recreativas tales como: Juegos de 

Zarandas, Trompos, Perinolas entre otros. Tradiciones, costumbres, las cuales 

se han transmitido de generación en generación.  

- También celebran algunas tradiciones  comunes de la región.  

 Ante la necesidad de crear espacios de participación propicios que den la 

verdadera cabida a los Pueblos Indígenas, como dadores de una nueva 

perspectiva y visión de un nuevo modelo político y social e incluso en cuanto a 

sus verdaderas y profundas condiciones humanas en la producción de 

conocimiento y organización, se descubre o devela lo que los sabios, sabias, 

ancianas y ancianos  han hecho comprender desde el ejercicio filosófico, su 

cultura autóctona y trascendental de los pueblo originarios, la debida validez de 

la naturaleza y de la humanización de sus acciones para construir desde allí un 

mundo mejor y colocar en el centro de todo la mirada hacía dentro de los 

componentes sociales con la investigación y la pedagogía. Con esta nueva 

manera de participar las comunidades emplean sus saberes y costumbres y se 

pone en el tapete una nueva alternativa para generar un conocimiento que ha 

sido cultivado desde el secreto de los ancianos, ancianas, sabios y sabias 

indígenas. 

 Las organizaciones indígenas comprenden un conjunto complejo de 

elementos que la conforman, entre las cuales están: la cosmovisión (manera de 

concebir el mundo, nacimiento, desarrollo, muerte y otras vidas, es decir, el 

ciclo vital) formas de organización social y política, modos de producción, artes 

(música, instrumentos musicales, artesanía, danzas y bailes), creencias (mitos y 

leyendas) y todas las manifestaciones y expresiones propias acordes a su 

contexto social. Toda esta forma de vivencia indígena ha sido desde hace 

mucho tiempo golpeadas por políticas erradas con el fin de realizar un proceso 
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de asimilación, homogenización y globalización de las diferentes sociedades 

indígenas que existen en el país bajo la influencia y control de la sociedad 

nacional.  

 Por tal motivo, es necesario revitalizar y revalorizar esas estructuras 

sociales que edifican la identidad de los pueblos indígenas en torno a los usos y 

costumbres ancestrales del kariña (forma de concebir la vida)  de tal manera 

que se estaría resistiendo a las pretensiones del desplazamiento de las culturas 

Indígenas e imposiciones de formas de vida diferentes.   

 Culturalmente los Indígenas realizan las actividades de su mundo 

mayormente oral, la estructura social es descentralizadas y en el mundo de los 

shooto (no indígena) lo valedero es el contrato escrito, es una estructura social 

vertical; los indígena también tiene una visión del mundo que está conectado 

más concretamente con la ética que se traduce en una manera de ser que se 

expresa incluso en los juegos, Jayeshi, (cantos y maneras de ejercer la 

espiritualidad). 

 Es preciso decir que para el mundo indígena  el uso del auto gobierno, 

dinámica de grupo, creencias y los jueces que regulan y restauran la paz social, 

son mecanismos de participación para solventar cualquier alteración social que 

haya incurrido un Indígena que desestabilice o trastorne la paz social a través la 

intermediaci·n del ñconsejo de anciano y el caciqueò  porque en esa  sociedad 

no existen elementos represivos como la policía o las cárceles, todos los 

problemas se arreglan por la vía del consenso. 

  Los Indígenas han permanecido atreves del tiempo en constante 

resistencia para conservar sus tradiciones culturales en medio de las 

turbulencias provocada para imponer sistemas que opacan y debilitan sus  

autóctona  forma de vida y por otro lado,  la procura de la preservación del 

hábitat, como elemento básico para la vida. Por eso las generaciones indígenas 

de hoy deben crear conciencia sobre los duros desafíos venideros y establecer 
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algunas alternativas, donde uno de los elementos básicos para afrontarlos debe 

ser la fortaleza y defensa de la ancestralidad para afianzar una identidad. 

 Los Indígenas en muchas décadas han compartido su existencia con el 

medio Físico ï Natural, desarrollando un conocimiento profundo de la realidad y 

de si mismo. Todos esos saberes están dados para satisfacer las necesidades 

de lo colectivo como práctica social, que se nutre del cúmulo de conocimientos 

generado a través de la educación que las generaciones adultas desarrollan 

para las nuevas generaciones. En este contexto algunos acceden a 

conocimientos altamente especializados que sólo son adquiridos por personas 

con condiciones para ellos. 

 Por eso los Indígena como habitantes inmemorables de estas tierras  han 

heredado de nuestros ancestros la obligación de dejar a nuestros 

descendientes una visión diferente de observar las relaciones sociales, 

comprendiendo que la ancestralidad son sapiencias altamente especializadas 

que se han  desarrollado y entregado a personas con dotes y condiciones 

físicas y espirituales especiales a fin de que ellos puedan usarlas en el mundo 

de manera armónico y sostenible. 

 Los pueblos indígena Kariña, durante miles de años han genera un 

sistema de conocimientos propios, donde su espina dorsal está conformada por 

una espiritualidad, ligada a una visión del mundo que responde a eso de 

¿Quién soy? ¿De dónde vengo? ¿A dónde voy? Eso es  común a todos los 

pueblos indígenas. Pero en el mundo indígena estas mismas preguntas 

parecieran formularse de una manera distinta: ¿Quiénes somos? ¿De dónde 

venimos? ¿A dónde vamos? ¿Quiénes somos los Kariña, Wayuu, los Warao o 

los Jiwi? La respuesta de cada pueblo a cada una de estas preguntas resuelve 

el problema de los orígenes y desarrollo de cada pueblo. La sabiduría indígena 

responde en términos colectivos, pero también en términos cósmicos, de 

Alianza con la Madre Tierra (porque produce para la vida y da felicidad para el 
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buen vivir). Es una vivencia cósmica, un vivir con el cosmos, con los elementos 

naturales y con todos los seres vivos.  

 Es una vivencia íntima y al mismo tiempo compartida con todo el grupo: 

no tiene el mismo sentido estos mitos, leyendas, cantos, o danzas cuando son 

relatados por  el misionero, el antrop·logo ñoccidentalò o cualquier otro 

especialista, que cuando es relatado por quienes comparten esas vivencias 

desde su  misma cultura. Cuando se atraviesa la óptica de otra cultura para el 

relato o la interpretación  y sobre todo, cuando es llevado a otra lengua, pierde 

un poco su sentido como conocimiento directo y como parte de lo que se narra 

o relata. Se puede llegar a aproximaciones, siempre válidas en algún  sentido,  

pero nunca es lo mismo.  

 Veamos por ejemplo: Para el Occidente, cultura es lo que se opone a la 

naturaleza, en cambio para el mundo indígena, cultura es un modo de vivir, de 

pensar y de sentir, que no interrumpe las leyes de la naturaleza, es una alianza 

con la naturaleza la que va a permitirle su modo de vida, sin hacerle cambios 

profundos en su interior, sin alterar en lo fundamental los ecosistemas.  

Por eso, cada cultura, calcula la ración de pesca, de cacería o de agricultura en 

un mismo lugar para no interrumpir su ciclo reproductivo, y esta es la dirección 

correcta que toma siempre la sabiduría indígena: vivir sin atentar contra la 

continuidad de la vida. No obstante, la transculturación y las dinámicas 

demográfica influyen en esta visión haciendo que en algunos casos cambie y 

habitante de las comunidades obtén por cazar (matar animal de monte) no solo 

para sobrevivir sino para obtener recursos económicos para comprar otros 

productos o prendas que se requiera. Por consiguiente sus modelos de 

conocimiento no introducen cambios profundos en el vientre de la Madre 

Naturaleza. Muchas de las prohibiciones en la cacería por ejemplo tienen que 

ver con una ética de la vida, para no agotar la especie y para contar siempre 

con alimentos disponibles. Entonces aquí, el exceso, sería la infracción. La 

sabiduría está así ligada a una espiritualidad, pero también a una ciencia y 
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tecnología, arte y por supuesto, a un modelo de desarrollo sustentado en sus 

fundamentos. De esta forma, cada pueblo tiene un conocimiento común, 

empírico y conocimientos especializados en distintas áreas del que hacer 

colectivo, indesligables de todo su universo cultural. 

 La sabiduría indígena es un elemento de identidad para los pueblos y 

que  se transmite por  vía oral, de generación en generación. Por ancianos y 

ancianas, según los casos estos son los depositarios de un conocimiento 

público, abierto a la comunidad y a la vida ordinaria. Y un conocimiento 

especializado, sagrado, que se trasmite de acuerdo a una rigurosa selección 

humana según cada cultura y sin negar la igualdad de oportunidades.  Cada 

pueblo tiene un sentido del nacimiento, de la enfermedad y de la salud, de la 

vida y de la muerte. Por vía del sabio, Püdeay (kariña) (shamán) Pemon, por 

nombrar dos (2) se manifiesta lo más trascendente de la cultura. Vale decir una 

filosofía de vida y ésta es plenamente vivida. Iniciarse en la sabiduría es un 

reto, un riesgo, pero también un honor, según cada cultura. Los jóvenes 

iniciados (hombres o mujeres, según el caso) son la  garantía para darle 

continuidad al conocimiento, a la transmisión de la cultura propia. Si en la 

juventud indígena kariña no hay prioridad por la sabiduría, ésta se estancaría, 

sería expropiada por investigadores externos y la cultura se iría debilitando 

hasta desnaturalizarse y perder sus referencias específicamente étnicas. No 

olvidar que la sabiduría, la espiritualidad, no está desligada de la organización 

social, familiar y comunal, de su adaptación al medio y de sus formas de 

desplazamiento territorial; y así, está ligada a la estructura íntima del idioma 

materno, en cuyos fundamentos se organizan sus brújulas, sus símbolos, sus 

interpretaciones y su operatividad en la realidad cotidiana y en los momentos 

más extraordinarios en los que sale a flote la lengua sagrada. Preservar la 

espiritualidad es una responsabilidad de la familia indígena kariña, de la 

comunidad, de sus ancianos y de sus jóvenes. De la formación que tengan los 

jóvenes dependerá la capacidad de mantener en secreto lo que hay que 
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mantener en secreto, como parte de la reserva de la cultura y hacer público lo 

que haya que hacer público para fortalecer internamente a la comunidad y para 

obtener el respeto de los pueblos diferentes. 

 Las fuentes de los jóvenes además de la familia, la comunidad y los 

ancianos especialistas. Muchos conocimientos interrumpidos en la memoria 

están hoy en manos de algunos especialistas o están en bibliotecas y en 

archivos. Esos datos deben confrontarse con los ancianos para ver su 

legitimidad, sus deformaciones o acercamiento a las realidades. Pero está 

también el empeño de los jóvenes en formarse y profundizar sobre su propia 

cultura, desde su propia óptica. Observar los cambios en la comunidad y 

contribuir a la actualización de la cultura de acuerdo al momento histórico, sin 

desnaturalizarla. Éste es el nuevo reto planteado a la educación propia. Esto 

significa un esfuerzo de investigación-acción que no debe ser paralela a la 

educación propia y a la sabiduría específica de cada pueblo. Ninguna 

Universidad, ningún postgrado o doctorado llega a agotar el conocimiento de 

una cultura indígena, ni a superarla en forma global. Para los préstamos 

socioculturales es necesario que cada quien esté bien afincado en su cultura, 

en un idioma, en su visión del mundo, en el calendario específico de su pueblo. 

Ésta es la base y la posibilidad real de un diálogo intercultural, de la 

interculturalidad del conocimiento, de poder trasmitir algo real y verdadero, algo 

sembrado en la cultura de origen. Lo otro no sería diálogo, sería sembrar en 

tierra ajena, sería aceptar la imposición de la cultura dominante y calcinarnos en 

el  fogón de la desmemoria  para quedarnos luego en el lamento de las cenizas. 

Sería dejar seguir conformando elementos o dispositivos para dejar que 

arrebaten todo, la tierra, las riquezas del suelo y del sub-suelo, el conocimiento 

y la espiritualidad, lo que equivale a entregar familia y comunidad, la madre, las 

mujeres y los niños, hasta renunciar al futuro. Caer en el juego de la des-

indianización progresiva es condenarse a la mendicidad y a la exclusión social. 
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 Es una responsabilidad y una obligación con nuestros pueblos, mantener 

y seguir desarrollando esos reservorios de la sabiduría, el intercambio entre los 

propios pueblos indígenas para el enriquecimiento mutuo. No se puede 

permanecer sólo en la resistencia, activa o pasiva, por lo tanto es necesario 

ocupar el puesto que corresponde en la historia de Venezuela y América Latina 

y saber distinguir entre aquellos investigadores que nos retribuyen con su 

militancia solidaria, de aquellos que van siempre sólo a investigar para saquear 

la sabiduría, mutilarla y empobrecerla al distorsionarla y usarla contra los 

propios pueblos que le brindan hospitalidad. 

 Aparte de otros factores, es indispensable que los movimientos indígenas 

cumplan con su papel histórico, sobre todo en lo relativo al rescate de la 

formación en la educación propia, punto de partida de la educación intercultural 

bilingüe, priorizando el idioma y la cultura materna como principio de la 

identidad del pueblo indígena Kariña.  Resulta asombroso que se quiera asumir 

un papel protagónico y participativo, y no se le dé ninguna importancia a la 

espiritualidad indígena como brújula  prioritaria, e imprescindible en la lucha por 

la liberación de la conciencia y voltear la mirada hacia la recontracción histórica 

de un pueblo que resistido los embates de conculcación del sistema dominante.  

 Afortunadamente, hoy existe un cierto despertar en la juventud indígena 

y un acercamiento propiciatorio del diálogo con los ancianos y con todo el saber 

ancestral desde la perspectiva del presente y del futuro más inmediato. 

 Es valido decirlo decirlo  en los términos en que pueda comprenderlo la 

cultura dominante: una cultura sin su espiritualidad es una osamenta sin alma, 

no olvidemos que la espiritualidad indígena está encarnada en la vida. No es 

una sombra pasmosa que oculta su realidad interna. La espiritualidad penetra 

todos los poros de la vida social y familiar, contribuye a estructurar y a explicar 

su orden interno y su relación con todo lo viviente. La espiritualidad indígena, 

como operador atraviesa toda la cultura. De allí que quien sostenga que la 

espiritualidad no es  vital, y necesaria y de fortalecimiento prioritario, nada sabe 
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de cómo funciona internamente un pueblo y una comunidad indígena, Así esta 

afirmación venga de extraños o de indígenas trans-culturizados. 

 Y esta espiritualidad indígena está referida, primero, a cada pueblo 

indígena del país; y en segundo lugar, a la espiritualidad indígena que ha sido 

oprimida en la cultura nacional de Venezuela y cuya figura histórica más 

relevante es el Cacique Guaicaipuro, Tamanaco, india Rosa otros encarnados 

también en la identidad  del pueblo no indígena y muy particularmente del 

pueblo del más marginado y oprimido. 

 La sabiduría indígena y su espiritualidad representan un conocimiento 

que no se queda en el plano intelectual, es un conocimiento que va del corazón 

a la mente y de la mente al corazón, Implica un desarrollo emocional, mental y 

corporal. ¿Cómo procesa, cómo siente el corazón todo aquel conocimiento que 

la mente recoge superficialmente y a veces, la más de las veces, sin digerir, se 

procesa el conocimiento con simples comparaciones de ñesto me gusta - esto 

no me gustaò, ñ esto es bueno ï esto es maloò, ñesto es alto ï esto es bajoò, 

ñesto es blanco ï esto es negroò, ñesto es exacto ï esto es inexactoò, ñesto es 

ciencia -  esto es magiaò. 

 Se trata de comprender con todo el ser, comprender viviendo, sintiendo, 

más allá del dato intelectual, no es el pasado muerto, es el pasado vivo, 

encarnado en presente, con sus cambios históricos, sociales, políticos y 

culturales; es la semilla que germina en cada temporada, de generación en 

generación, en cada retoño con todo su verdor bajo el azul celeste y el 

horizonte abierto al cosmos a la espera de su florecimiento, es el renacimiento 

constante, de las plantas, de los animales, del río, de los hombres y de las 

mujeres, de la cultura en el lecho de la Madre Naturaleza, al pie del paisaje y 

del ambiente total. 

 El conocimiento, entonces, no es una moda, que viene y pasa y luego se 

olvida. Alguien dirá, recordando a los griegos, que nunca nos bañamos dos 

veces en el mismo río. Pero se olvidan que el agua pasa y el río sigue su curso. 
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Pasan las aguas, pero el río permanece y de su permanencia depende la vida. 

En sus galerías selváticas están sus raíces  y sus galerías selváticas son parte 

del tejido de la vida, de ese tejido que a veces se expresa con puntos 

geométricos, color y movimiento en la artesanía, como lo aprendieron los Kariña 

de la ñMesa de Guanipaò en ese tejido de ara¶a, del mundo y de mundos donde 

se conectan los hilos de la vida. 

 El conocimiento es de estrellas y galaxias, oculto para los ciegos del 

alma y manifiesto para quienes tienen el atrevimiento de abrir los ojos del 

espíritu. Para ver más allá de los sentidos, sentir más allá de los ruidos del día. 

Hasta sentir en carne propia lo que afecta al otro o a la otra, a la Madre Tierra y 

a todo lo viviente. Retomando en cada instante el sendero de la vida y el 

equilibrio de los elementos naturales: agua, aire, tierra, fuego,  etc. De esta 

manera, encontramos el sendero del conocimiento, el cual se reencuentra con 

el camino de la vida y donde la muerte es sólo transformación para volver a la 

vida. Es el encuentro de la eternidad en el tiempo. De un tiempo que tiene 

sentido distinto en cada cultura; con su espacio y tiempo de cambio y de 

persistencia. 

 Cuando la espiritualidad indígena se pone al servicio del invasor, del 

enemigo de la cultura, de los enemigos de la naturaleza, allí aparece el camino 

torcido, enfrentado a la aut®ntica espiritualidad: esta es la magia ñnegraò, la que 

niega la vida en cualquiera de sus vertientes. Y peor ocurre, cuando la 

espiritualidad recorre un camino contrario a la unidad de su propio pueblo, 

trabajando directa o indirectamente para el colonialismo interno o externo, 

motivando a las divisiones de  los grupos, la cual tiene como consecuencia la 

alineación a otro sistema de convivencia, generando actitudes que no 

corresponden a los principio ético del buen vivir de Kariña. Por eso el 

conquistador -de ayer y de hoy- siempre ha tenido ñind²genas mansosò o 

ñguatiaosò de su lado, para activar dispositivos que vallan en detrimento de sus 
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propias causas, para sobreponer nuevas formas  culturales. El conquistador 

siempre establece: 

1. Las condiciones que le permiten dividir y enfrentar los principios y valores del 

pueblo indígena que pretende someter o colonizar y  para esto necesita un 

sector de la dirigencia indígena que se preste a sus pretensiones, hasta 

convertirlo en verdugos de sus propios pueblos. Por eso los sometimiento 

pueden generarse tanto de la parte externa como de lo interno, es decir que 

basta de otorgarle el poder a un indígena con poco conocimiento de la causa o 

haber sido formado en doctrinas religiosa o de cualquier tendencia ideológica 

para aplicar formas conductuales distinto a lo del ser Kariña.  

2.  Apunta con aplicar formulas que apunte hacia el desmoronamiento de  todo 

lo que mantiene la unidad y continuidad de un pueblo indígena quebrantado, 

tergiversado o anulando su principios y valores.  

*El idioma materno, que da pies a la comprensión de la espiritualidad, es el 

código matriz, donde descansa su simbología y visión del mundo. 

*La religiosidad autóctona: su alianza con la naturaleza, base de su 

cosmovivencia para en buen vivir. 

*El calendario autóctono: es la guía para las planificaciones de las actividades a 

realizar, tomando en consideración las diferentes épocas que tengas relaciones 

con las cosechas,  pesca, la recolección, sus fiestas de gratificación, etc. por 

eso para el pueblo Kariña todo elemento natural tiene su momento que debe 

ser valorado y respetado para la armonización con la naturaleza.   

 De esta manera, se puede interpretar, que la espiritualidad es la brújula 

estratégica, la que ilumina el camino de la vida del indígena Kariña. Entonces, 

¿es o no es prioritaria para un pueblo que quiere autogobernarse, ser libre, vivir 

en paz, en democracia y en alianza con la humanidad y con la Madre Tierra? 

por eso si no se ejecuta el conocimiento autóctono del pueblo Kariña  y se pone 

en practica las alternativas que generen la revisión conciente de la practica  de 

la cotidianidad se podrá inferir que se esta en presencia de un proceso 
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pluricultural donde la cultura dominante debilita la autóctona al extremo de 

desaparecerla si no se toman las iniciativas fortalezcan lo que hasta tiempo 

todavía poseen los Sabios y Sabias Kariña..  

 Considerando todas estas reflexiones, desde el punto de vista de la 

visión de los pueblos originarios sobre los derecho a la participación  

expresados en la Constitución de la República Bolivariana de Venezuela que 

señala en su capitulo V de los Derechos Político y del Referendo Popular, 

Sección Primera de los Derechos Políticos y que expresan tácitamente la 

necesidad de crear espacios de participación propicios que den la verdadera 

cabida a los Pueblos Indígenas,  como por ejemplo en el Articulo Nº 62 que dice 

que todos y cada uno de los Venezolanos sin distinción de credo o raza, 

tenemos el supremo derecho de participar en los asuntos de interés nacional de 

manera directa o indirecta, y el Estado debe garantizar dicha participación. 

También el Articulo Nº 70 del mismo Capitulo señala que;  La participación es 

un derecho político y la ejercemos a través de los cargo de elección popular, 

consulta o iniciativas populares, tanto en los ámbitos nacionales como 

regionales y locales, de igual manera en el ámbito de lo social y económico 

respectivamente, como la autogestión, la congestión las cooperativas y cajas de 

ahorro u otras instancias de atención ciudadana. De igual forma en el Capitulo 

VIII De los Derechos de los Pueblos Indígenas, y específicamente en el Articulo 

Nº 119 señala que; El Estado reconoce la existencia de los pueblos indígenas, 

su organización, su cultura, su idioma, costumbres y religiones así como su 

medio ambiente y les garantiza en ejercicio de su soberanía el derecho a la 

propiedad colectiva de sus tierras, las cuales serán inalienables, inembargable 

e intransferible de acuerdo con la constitución y la ley. En este mismo sentido 

los pueblos indígenas también tienen participación en los asuntos políticos, 

sociales y económicos de la nación  y el Estado debe garantizar la 

representación de los pueblos indígenas ante la Asamblea Nacional 

establecidos en la Constitución y la ley, Articulo Nº 125 del mismo Capitulo. 
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Pero no solo nuestra Constitución reconoce los derechos de los pueblos 

aborígenes si no que también la propia Naciones Unidas, en su Declaración 

sobre los Derechos de los Pueblos Indígenas, plasmado y aprobado mediante 

resolución de la Asamblea General, el 13 de Septiembre del 2007 y que 

proclama en su Articulo Nº 1 lo siguiente; Los pueblos indígenas tienen 

derecho, al disfrute pleno de todos los Derechos Humanos y las libertades 

fundamentales, ante la Carta de las Naciones Unidas. 
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CAPÍTULO III 

MARCO METODOLOGÍCO 

 

 En función de obtener mayor información sobre la participación y las 

relaciones sociopol²tica en la ñMata de Tapaquireò se han implementado 

diversas estrategias dirigidas a lo cualitativo, dado que se trata de una 

interacción constante con la comunidad sujeto para conocer la profundidad; su 

cosmogonía y particularmente, la forma cómo está estructurada la comunidad,  

la relevancia de sus valores y qué representa la preservación de los mismos 

dentro del municipio, de la entidad y del país nacional.  

 Estas estrategias nos permiten relacionarnos de manera directa con el 

sujeto de estudio e intercambiar experiencias vividas, diálogos de saberes 

aplicando métodos de forma que podamos indagar aun más en la investigación. 

 De manera que,  la investigación va dirigida a interpretar y analizar la 

organización sociopol²tica de la comunidad ind²gena ñMata de Tapaquireò 

respetando su aspecto cultural y reconociendo su sistema de organización 

autóctono como población indígena Kariña. 

 

TIPOS DE INVESTIGACION: 

Investigación de Campo: 

 Tomando en consideración el área de investigación, la forma de relación 

de sus habitantes y lo complejo desde el punto de vista organizacional, tuvimos 

que convivir y compartir experiencias con los actores sociales de esta manera 

se tomaron algunos datos que llevaron a orientar la investigación e interpretar el 

fen·meno observado. Seg¼n, Bravo S (1995), ñla investigaci·n de campo es 
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aquel tipo que a través de la cual se estudian los fenómenos sociales en sus 

ambientes naturalesò (12). 

Se le llama también investigación sobre el terreno.  

 Es importante en las ciencias sociales realizar este tipo de investigación 

ya que siendo su objeto natural de estudio los individuos y sus acciones, es 

perfectamente pertinente, Ramírez, (1989) plantea que debe abocarse a 

estudiar estos fenómenos en la realidad misma donde se producen (73). 

 De acuerdo la investigación cualitativa esta permite profundizar en la 

investigación, nos a ayuda a analizar, interpretar y comprender el fenómeno  de 

manera que podamos sistematizar  los resultados para su conclusión y poder 

dejar la investigación abierta para una profundización del objeto de estudio. 

 Creemos en este sentido que "El ciclo holistico es un modelo que integra, 

organiza y concatena los holotipos (espécimen vegetal animal que sirve para 

describir las especie) de investigación como momentos de un procesos 

continuo y progresivo, en el cual lo que un investigador deja en cierto nivel, 

otros investigadores lo retoman para hacer de cada conclusión un punto de 

partida" (Hurtado, 2000:). Pág. (9) 

 Debido a la necesidad de desentrañar y explicar las significaciones y 

símbolos de estas prácticas, hemos apelado a los siguientes métodos con la 

intención de que nos conduzcan a una aproximación de la realidad estudiada. 

Tal es el caso de los que a continuación se mencionan y conceptualizan: 

Método Hermenéutico e Investigación Acción Participativa. 

 Como ya hemos mencionados a lo largo de la investigación la 

hermenéutica nos permite recopilar una serie de conocimientos que nos va a 

permitir interpretar una realidad, en otras palabras este método nos facilita el 
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trabajo de investigación   dado que tratándose de comunidades indígenas se 

juega mucho con la historias de vida y formas de vida. 

 De acuerdo al pensador, Dilthey, G (1911), la hermenéutica es: 

Una interpretación basada en un previo conocimiento de los 
datos (históricos, filosóficos) de la realidad que se trata de 
comprender, pero que a la vez da sentido a los datos a través 
de un proceso inevitablemente circular, muy típico de la 
comprensión en cuanto método peculiar de las ciencias del 
espíritu. Entonces, la hermenéutica facilita el trabajo dando 
herramientas para comprender a un autor mejor de lo que 
pudieron hacerlo sus contemporáneos. Por lo tanto se basa en 
la conciencia histórica, la única que puede llegar al fondo de la 
vida: pasa de los signos a las vivencias originarias que les 
dieron nacimiento, es un método general de interpretación del 
esp²rituò P§g. (11) 

   Tomando en consideración la línea de investigación, creemos 

importante la vinculación directa con el fenómeno de estudios, existiendo así  

una interrelación entre el sujeto de estudio y el objeto a estudiar, en 

consecuencia, la Investigación Acción Participativa, según, Martínez M (1945), 

es: 

 
Es un tipo de investigación aplicada, destinada a encontrar 
soluciones a problemas que tengan  en grupo una comunidad, 
una organización, donde los afectados que residen en dicha 
comunidad puedan participar ya que son los afectados y de 
igual manera plantearse objetivos para la búsqueda de mejores 
niveles de vida de las personas.  

 

 La etnografía consiste en la descripción y comprensión del método o 

estilo de vida de las personas a quienes se estudia, representando de manera 

responsable  cada  uno  de  los  aspectos  que caracterizan y definen al hombre 
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y su cultura, interesándose  especialmente por lo que la gente hace, como se 

comporta, como interactúa, como construyen su vida y como la destruye 

también. 

 Es por tanto que la Investigación Etnográfica, según Woods 

(1987), es: 

Propone entre otras cosas, descubrir en qué creen las 
personas, cuáles son sus valores y que perspectivas tienen de 
sus vidas, cuáles son sus reglas de conductas, que define sus 
formas de organización, cuáles son sus problemas y que los 
motiva. 

 

 De manera que el método etnográfico ha sido considerado como uno de 

los procedimiento de investigación mas novedosos para estudiar la realidad 

social, debido a su carácter flexible, holistico, naturalista, amplio, subjetivo, 

inductivo y descriptivo. 

 Este método trata de comprender la complejidad estructural de los 

fenómenos que viven y sienten las personas involucradas en los ejes 

problemáticos asociados a su cotidianidad, involucrándolos como co-

investigadores de su propia realidad y de su propio medio, en este sentido, es 

importante que el trabajo social juegue un papel relevante en la preparación de 

profesionales involucrados con los métodos emergente de investigación 

cualitativa extendiendo a esta como una disciplina científico social que busca la 

participación activa de los grupos sociales en la organización, desarrollo y 

participación de sus recursos y de sus potencialidades. 

 Por consiguiente el caso de la propuesta de Participación a través de las 

organizaciones sociopolítica y culturales de la comunidad  se origina desde la 

visión que plantean los actores principales (los miembros de la comunidad) para 

las tomas de decisiones en las asambleas comunitarias donde en  gran parte 
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son diluidas sin acuerdos y/o legitimidad, debido a que existen fraccionamientos 

en los mecanismos de participación que lesionan en algunos casos las 

estructuras de la organización propia de los pueblos Kariña encontrando tres 

(03) categorías: una, que son los jóvenes desde la edad escolar hasta 

aproximadamente 16 años que se muestran desinteresados por los asuntos de 

la comunidad, otro grupo, comprendido entre 20 y 50 años que se interesan por 

los proyectos y programas de instituciones o entes gubernamentales, quienes 

en muchos casos toman decisiones ilegitimas con tal se obtenga los objetivos 

planteados por ellos, el otro grupo, entre las edades de 50 años en adelante 

quienes no participan en las asambleas por considerar que la implantación del 

sistema de votos, consulta a mano alzada, la mayoría mas uno (1) y otro, no 

son mecanismo de la participación propia de los pueblos Kariña, sino la del 

consenso ya que a través de esta ultima se minimizan las posibilidades de las 

divisiones internas en la comunidad y por ende generarse la gobernabilidad de 

los asuntos colectivos.   Esto quiere decir que muchas de las decisiones  que se 

toman en esta comunidad son de carácter colectiva, sin tener que someterlas al 

voto popular como tradicionalmente lo hacemos en otras comunidades rurales y 

urbanas de la ciudad, sin embargo, cabe señalar que existen intereses 

particulares y económicos que impiden de una u otra forma el normal 

funcionamiento en la toma de algunas decisiones importantes para  la 

comunidad  ñMata de Tapaquireò 

 Las experiencias fruto de los intercambios de saberes durante varios 

años de visita a la comunidad,  han arrojado una serie de historias de vidas que 

nos guiarán durante este trabajo. Vale destacar las siguientes, para ir 

definiendo una idea de la cosmogonía del pueblo Kariña y de los patrones 

criollos direccionados desde otro lugar, que los afecta y transgrede su cultura. 
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El abuelo Julián Camora (Kariña de Tapaquire) 

 Yo espero mucho de esta investigación en referencia a todo lo que esta 

pasando en la actualidad, soy Kariña de la Mata de Tapaquire y fui cacique de 

esa comunidad y conozco como se ha venido perdiendo la identidad del 

Indígena kariña, por eso tengo estos trabajos (escritos, folletos y creatividades) 

para que la juventud no se le vaya a olvidar de donde venimos y que tenemos 

que hacer para conservar nuestra cultura, tengo un trabajo desde 1770 hasta 

1788 de la fundación de mi pueblo he cumplido 76 años.  Se dio lectura del 

trabajo de la Fundación de su pueblo. Desde los tiempos del General Manuel 

Centurión. Se describe situaciones muy generales sobre los sucesos que 

ocurrieron durante el mandato de Manuel Centurión y las misiones que se 

establecieron en esas regiones.  

 Yo escuche el asunto de la educación en el pueblo Kariña y sobre todo 

las instituciones que funcionan en la comunidad Kariña, las maestras que están 

dentro de los pueblos indígenas que tienen que aprender el idioma indígena, 

me preocupa mucho el hecho de las costumbres que son importante para 

nosotros yo fui a Kamurica estando el profesor Mario Suárez, yo estoy contento 

por lo que han logrado como profesional pero tienen un gran problema no 

hablan su idioma. A mi no me van a decir que el idioma se aprende si no tienes 

claros tus principios y valores acompañado del interés y ganas de aprender. 

Propongo que las maestras asistan dos (02) días a las escuelas y nosotros tres 

días para enseñar a los jóvenes nuestra pedagogía en la enseñanza y el idioma 

como elemento filosófico e ideológico del pueblo Kariña.  

 Pedro Martínez (sabio de 77 años comunidad la Montañita) las familias 

que se encuentran asentadas en las comunidades de las riberas del Orinoco, 

son proveniente del estado Anzoátegui, vinieron de diferentes partes Mucura, 

Mamo, la Mesa de Guanipa y otros, su entrada inicial fue por un lugar 

denominado el Banco la Tortugas (parte media entre el pueblo de Borbón y el 

Almacén) por ese lugar fue donde se constituyeron las primeras comunidades 
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bajo el mando del cacique Manuel Murabana, fue la persona que empezó a 

comunicar que era necesario realizar la organización de las familias para las 

labores del trabajo y la producción de los alimentos y así poder establecer las 

convivencias de la comunidad, con el transcurrir del tiempo se requirió de 

explorar mejores tierras para los cultivos y fue donde empezaron a emigrar 

familias a otros lugares y formaron otras comunidades Mayagua, Camurica, 

Tres Moriches y los Monos ( hoy día llamada Mata de Tapaquire) esta última 

tuvo su asentamiento por mucho tiempo en ese lugar, posteriormente se 

trasladaron la familias Camora, Chiroco, Tirado, Tupepe, Aray, Manaure, 

Gudiño, hasta el lugar denominado Cogollal,  zona de la parte este de la 

comunidad de Tapaquire, allí se permaneció por largos tiempos hasta que se 

mudaron para Chacare( zona de la agricultura hoy) y la Montañita (comunidad a 

la entrada de la Mata de Tapaquire hasta los días de hoy permanecen estas 

comunidades, para esto tiempo no conocía en estos lugares lo que hoy llaman 

bodegas( sitio de expendio de artículos de primera necesidad) sino que cada 

persona tenía sus agriculturas con sus familias y en las épocas de las cosechas 

se hac²an las ñcayapasò (trabajos en colectivos) para ayudarnos entre si esta 

era la forma de convivencia de los indígenas kariña. 

 Existía mucho respeto entres las familias ya que nadie podía causarle 

daño a otro, porque si era mayor de edad era sometido al conversatorio de los 

ancianos para la evaluación de que tan grave eran las falta para someterlas a 

un veredicto si hubiera que pagar alguna pena se relazaría en público donde los 

miembro de la comunidad pudieran hacerle preguntas acerca de lo sucedido. 

Los hombres después de tener 9 a 15 años eran sometidos a un proceso de  

observación por parte de los padres o abuelos para determinar cual era su 

habilidad o destreza que mas lo apasionara, para luego diseñar estrategias que 

permitiera dotarlo de facultades para que fueran desarrolladas por el individuo y 

no una imposición de algo que no le guste. 
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 Francisca Rivas (Sabia de 82 años) las mujeres indígenas Kariña es un 

valor para su parejo (marido) ya que es valorada con el agua, porque una 

persona sin agua no puede vivir, si las personas se juntan es para tener una 

vida armónica en el mundo que lo rodea y la procreación de sus familia 

representa un proceso de enseñanza continua, ya que los hijos nacen con 

diferentes temperamentos los cuales la madre lo comparte con el padre para 

ver que estrategia se toma en el proceso de enseñanza para tener una persona 

con principio y valores kariña, los varones después de los 8 años comparten 

sus aprendizaje con el padre y las hembras con la madre. 

 Dentro de los diálogos de saberes realizados en la comunidad, 

participaron las siguientes personas: Gilberto Mota, Ramón Sifontes, Enriqueta 

Rivas, Carmen Tirado, Pedro Martínez, Pancha Rivas, Bartolo Maneiro, 

Leonardo Tirado, Ignacio Rivas, Isabel Camora, María Aquilina Camora, 

Francisca Casella y Trino Báez, de los cuales se sistematizó lo que sigue: 

 Los abuelos de cada familia conversaban y les contaban a los niños, 

niñas y jóvenes, suministrándole consejos y transmitiendo, todos los 

conocimientos de como realizar sus tareas diarias de acuerdo a su entorno o 

hábitat, el carácter y la aptitud de los niños y jóvenes debía ser de mucha 

responsabilidad de respetar todas la enseñanzas que se le suministraba por 

parte de sus mayores. Estos eran valores de principal interés centrales para la 

vida del pequeño.  Para hacerlo manejable el aprendizaje consistía en observar 

bien al iniciado y hacer de todo lo que reiteradas veces lo que realizaba su 

abuela. Así los ancianos comprobaban que estas daban el fruto esperado para 

la vida personal y familiar. Para aprender las enseñanzas, no era necesario ser 

mayor de edad, solo tener como cualidad el ser alegre y dispuesto a aprender. 

 A las niñas se les entrenaba poco a poco para el trabajo de limpieza en 

cambio al niño se le dejaba de la mano del padre para que este le enseñara  las 

labores del conuco. Se les enseñaba respeto por sus adultos, si por casualidad 
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estos faltaban a esta enseñanza se les sometía a un castigo que era cargar 

guayare, la niña a trabajar cargando agua para la vivienda. 

 En Semana Santa, se preparaba la zaranda y los niños el trompo, la 

cacería y la pesca de la cual se compartía los frutos de la cacería con los 

miembros de la familia y las familias del pueblo, también se preparaba un 

Sebucán junto con mucho casabe. Durante esa semana la gente no se bañaba, 

no se cortaban el cabello, cocinaban de madrugada. Se aprovechaba para 

intercambiar los problemas familiares. En la comunidad se visitaba mucho no se 

requería trasladarse. 

 Para la siembra, solo se requería cosechar maíz, yuca, batata, plátano, 

etc. se debía tener cuidado con no pisar las plantas. 

 Los abuelos para el día de los muertos lo que hacían era sembrar, lo 

hacían para solicitar ayuda espiritual  con los difuntos. Se les colocaba una 

mesa dedicada a los difuntos con muchas frutas, comida y bebidas para lograr 

con esto la ayuda de los mismos. 

Desarrollo de los jovencitos. 

 Los encerraban en un cuarto, le colocaban una camisa hilada con 

algodón, luego se le sentaba en una troja (andamio de madera a una altura 

aproximada de dos (02) metros) antes de bajarla de la troja se le construía una 

mesita para bajarla y los padres le hablaban de un muchacho en particular, en 

ese momento quedaba comprometida con ese muchacho. 

 Tari Tari, era cuando los iniciados se le colocaban en un chinchorro para 

verificar si los dos aguantaban. Se les daba de comer casabe y si no 

aguantaban no eran actos para el matrimonio, si se lograba el aguante tendrían 

un matrimonio que duraría para toda la vida. 

 Si un esposo se comportaba mal con su esposa se le procedía a castigar 

la primera en pegarle era su esposa, luego el cacique. El día de hoy se ha 

perdido el respeto en cuanto a estas maneras de proceder dentro de la 

comunidad Kariña.  
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 Para que naciera un cacique, en esos tiempos no había nada de 

escuelas. El primer requisito era que fueran ancianos y era importante reunirse 

en la madrugada, allí los ancianos  tomaban la decisión si alguien era acto para 

ser un cacique. 

 Para que un Cacique Kariña se formara, se le preparaba con el consumo 

de poca comida y esta ceremonia se le llamaba. Ermichali (ceremonia sagrada) 

Para lograr su completa preparación se le hacía caminar por brazas candentes 

con esto ya estaba preparado para enfrentar la medicina tradicional. 

 Los abuelos enseñaban desde muy niños el levantarse muy temprano 

por la mañana para realizarán todas las labores de la casa, entre las cuales se 

destacan: la búsqueda del agua, leña y limpiar todas las áreas de la casa. 

Cuando se dirigían al conuco nos enseñaban los valores de responsabilidad, 

respeto, apreciar el trabajo y cooperar con los demás. Por otra parte, también 

nos enseñaban a respetar cuando los adultos estaban en conversación un niño 

no podía interrumpir o escuchando una conversación de adultos. 

 Por otra parte, les enseñaban a utilizar las medicinas tradicionales, en 

especial cuando alguien tenía alguna enfermedad un ejemplo de ello eran 

enfermedades como: fiebre, gripe, heridas, etc. Se asaba ñbajeo de indioò que 

es una planta con corteza que nace en las zonas húmedas o morichales, se 

mezclaba con pasote (planta quenopodiácea) y limón. Con esto les tocaba 

beber el preparado para su curación. 

 En la actualidad, se enseña con poco entusiasmo porque hay poco 

respeto de los hijos (as) para con sus padres. Ya no se les puede reprender ni 

enseñar porque existen leyes que hacen difícil tratar de hacerlo. Los jóvenes 

ahora no obedecen a los adultos como en el pasado. 

 Los padres Kariñas les enseñaban a los jóvenes los principios para 

aprender a trabajar al niño sobre todo, en el conuco. El respeto era algo 

fundamental para con los mayores. Cuando alguien se portaba mal se le 

procedía a castigarlo. Muchos se desplazaban para el río Orinoco a cazar baba 
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(animal acuático parecido al caimán), pescar y regresaban a sus casas con los 

burros cargados de  cacería. 

 El consejo que se le impartían a los jóvenes era que no le faltaran los 

respetos a los ancianos, los hermanos, generalmente, se visitaban con mucha 

frecuencia para verificar la salud de sus familiares. Cuando se dirigían a la 

comunidad se mantenía un clima de armonía y respeto entre todos así eran los 

Kariña de aquellos tiempos. 

 Los Kariña teníamos muchas siembras de maíz  que era lo más grande 

que llegábamos a producir, entre otros cultivos teníamos la yuca amarga, dulce 

y auyama. 

 Para el día de los muertos, los abuelos utilizaban para sembrar se le 

solicitaba a los difuntos para que la cosecha fuera la mejor.  

 Cuando una niña se desarrollaba, la madre, le ponía una camisa llena de 

algodón y la ponían arriba de una troja y mientras estaba allí; le rotaba el 

algodón hasta que se le pasara el periodo. Luego se le preparaba una silleta de 

maguey (vástago de la penca del moriche) y procedían a sentarla, mientras se 

le decía o se le contaba sobre la persona que estaba interesada en ella, luego 

se le acostaba en una cobija con tari-tare bachaco que picaba y si los dos 

aguantaban se casaban. Y si el esposo se escapaba con otra mujer lo 

guindaban (colgado  por las manos con una cuerda) y la esposa procedía a 

darle de latigazos, después el cacique y por último los padres de la muchacha. 

 Para convertirse en un cacique los ancianos hasta 1952, mucho antes de 

que se realizaran votaciones, de madrugada se hablaba y analizaba quien 

podía ser un buen cacique y todo el mundo intentaba comunicarlo si este 

aceptaba se decidía quien podía hacerlo.  

 Por las tardes los padres se reunían para contar relatos. Las cayapas 

eran una manera de mantener la solidaridad en el trabajo 

 Un alimento preparado por nuestro pueblo era el envuelto de baba 

(hallaca) cachicamo (pasquín que sale en las sabanas Venezolana) de todo tipo 
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de cacería. Si alguien era picado por una culebra se le hacía una cortada para 

que no se cangrenara la parte afectada. 

 El Mare Mare es el baile Kariña que se hace en nombre de un antiguo 

indígena llamado Mare Mare.  

Mare Mare callejero 

Mare Mare mirerito 

Akoodümu Baile de la culebra 

El indígena sabe donde esta la mina por el canto del pájaro. 

 En la época de que nuestros hermanos vivían en chozas aun no estaban 

aculturados, es decir, usaban sus trajes tradicionales en la comunidad llegó de 

visita un misionero se hizo amigo de un indígena que llevaba como nombre 

Quiré, el mismo, lo invitó a un paseo por el río en esa oportunidad estaba 

sumamente crecido tanto que no se podía pasar este para saber si estaba 

hondo le pidió que se lanzara el joven indígena se tiró y el misionero le preguntó 

¿Quiré el río esta hondo? Este le respondió  si el río tapa a Quiré, resultando 

naufragado Quire y desde all² proviene en nombre de ñTapaquireò 

 Antes nuestras tierras eran muy amplias lo que había era puro indio no 

había shooto (no indígena) Mi abuela me contaba que en aquel tiempo llegó a 

la comunidad Ángel María Figarela parece que mató a alguien, venía escapado 

se colocó en los lados del rió Tapaquire, hizo su casa y los indios tenían otra 

forma de vida tenían cría de cochino, tenían vega, conuco,  etc. Este señor 

empezó a comprar quincallas (articulo domestico y prendas de vestir) y empezó 

a cambiar las cosas e inició un proceso de riqueza cuando tuvo dinero empezó 

a invadir tierras y el hizo pobre a los indios. Mi abuela me dice que un indio 

llamado Moroban tenían  mucha cosecha, habían grandes siembra de cañas, 

trapiches en aquellos tiempos no se veía sino morocota, los indios tenían oro. Él 

invadió las tierras, tenía Katatakan, el Cornoquito, Cerro el Mono, El Chaparro, 

Los Grifos cerca de la Mata de Tapaquire y tenía el Progreso lo que le llaman la 

Culebra. Estuvo otro señor llamado Bianchi tenía una hija llamada Luisa Bianchi 
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el se enamoro de esa hija de Bianchi y el pidió para hacer una casita después 

que su hija se casó Figarela le dio un ganado y ellos empezaron a crecer y 

comenzaron un proceso indetenible de invasores, ahora tenemos más 

invasores tenemos una cuevita y para más remate. Hoy en día no tenemos 

tierras (Pedro Martínez ï Isabel Camora febrero 2009)   

 Había un señor llamado Yánez Bacarale, eso fue en 1930. En Tapaquire 

la gente decía que se querían ir  a otras comunidades. Como Tamaniaco 

(Dirigente Indígena) tenía amistad con Pérez Jiménez el denunció en Caracas a 

este señor, contando con el apoyo de Figarela, donde  este le dijo que lo que el 

quiera se lo daba para que enfrentara a Bacarale y dejara de invadir tierras pero 

como no era cacique y no sabía leer ni escribir no tuvo apoyo para enfrentar a 

ese señor y eso se quedó así el cacique era mi hermano Pedro Manuel Camora 

(Isabel Camora ï Gilberto Mota abril 2009). 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 



 48 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

CAPITULO IV 

PROPUESTA 
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Propuesta 

 

 Después de haber obtenido varios encuentros con los habitantes 

indígena de Tapaquire e intercambiar diferentes experiencias, nos ha permitido 

tener ciertas herramientas que nos induce a analizar, interpretar y comprender 

algunas situaciones que tienen que ver con su forma de participación y 

organización. A través del trabajo de investigación y la participación que tuvo la 

comunidad ind²gena ñMata de Tapaquireò logramos recoger una serie de 

conocimiento, como modos de vida, costumbres, organización comunitaria, y 

nos permitieron tocar las puertas de sus hogares para compartir parte de su 

vida cotidiana. Ante esto nosotros los investigadores  estudiantes de la 

Universidad Bolivariana de Venezuela, nos plantemos varias hipótesis que tiene 

que ver con las historias de vida compartidas con los indígenas y la visualidad 

de su territorio;  desde allí se pudo observar la cosmogonía y la cosmovisión 

que hemos realizado a lo  largo de la investigación 

 La participaci·n sociopol²tica en la comunidad ind²gena (Kari¶a) ñMata de 

Tapaquireò es permutable, por cuanto rescatar²a parte de su propia idiosincrasia 

y modo de vida autóctona, de modo que preservaría las relaciones 

socioculturales y políticas entre los aborígenes y la organización de acuerdo a 

su cosmovisión,  forma en la cual ésta se conjuga con las nuevas modalidades 

organizativas  y que se han impulsado a partir de la entrada en vigencia la 

Constitución de República Bolivariana de Venezuela en 1999. 

 En virtud de las interacciones con los habitantes de la comunidad 

Ind²gena ñMata de Tapaquireò se pudo interpretar que presentan algunas 

debilidades en cuanto a la participación protagónica y la conservación de su 

cultura autóctona, que se reflejo en las distintas actividades realizadas 
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conjuntamente con el equipo investigador en la comunidad, ya que la misma se 

realizaron en diferentes contexto arrojando como resultado la existencia de tres 

(03) principales categorías. 

-   Una que esta integrada por los sabios, sabias, ancianos y ancianas que 

muestra apatía y/o poca motivación a la hora de aportar  en la conservación de 

su cultura y específicamente en los métodos e instrumento  de participación 

propios, debido a algunas consideraciones que poseen con relación a otras 

formas de participación y/o organizaciones que lesionan a las propias y 

autóctonas. 

-   Otra categoría esta comprendida en edades que van desde los 18 a 55 años,  

que se muestran interesados en la recuperación de su cultura. 

-     Por otra parte una juventud que plantea la emigración a las ciudades  con el 

prop·sito de buscar mejor ñcalidad de vidaò olvidando sus principios y valores 

culturales que ocasiona el  abandonando de la comunidad en la que tienen sus 

familiares y en gran parte después de un distanciamiento se debilitan los 

principios de identidad, que trae como consecuencia la vergüenza étnica que se 

puede observar en las parejas casadas entre shooto (criollo) y kariña y 

viceversa. De manera que por lo ante descrito las  parejas no practican los 

idiomas trayéndole grande secuelas a los hijos que al final de cuenta no siente 

el ser del indígena kariña.   

 Estas tres categorías recolectada en la investigación nos conllevara a 

proporcionar  la  inserción de estos habitantes, a los procesos de revisión 

identitario, para proponer alternativas antes las acciones planificada por los 

entes gubernamentales, que se oriente hacia las tomas de decisiones en 

colectivo y de manera pluricultural en los distintos espacios de los Gobierno que 

les permite coadyuvar a mejorar su calidad de vida y preservar su cultura, 

puesto que la participación ciudadana está estrechamente ligada a las políticas 

públicas  del Estado, evidenciada  en el Proyecto Nacional Simón Bolívar. 



 51 

Los idiomas indígenas como parte de su cultura son instrumentos 

primordiales que disponen, para la interacción y expresión de las ideas, 

conocimientos y valores que son esenciales de las experiencias culturales y un 

elemento fundamental de la identidad de todo individuo o grupo indígena. 

 Hoy los pueblos  indígenas están presente y con rango Constitucional  

donde se les permite la participación  no solo política, sino que se le garantiza  

el derecho a la organización propia, el derecho a la preservación de su 

costumbres y tradiciones para la preservación de sus cultura tienen la tarea de 

salvaguardar los idiomas en peligro  de extinción de, manera que es  preciso 

diseñar estrategias para la preservación y fortaleza de las culturas indígenas 

kariña aprovechando los espacio que brindan los gobiernos que promueven la 

diversidad cultural. 
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PROPUESTA DEL ESTUDIO 

 

  Con el fin de mejorar las relaciones sociopolíticas, culturales y 

ancestrales que se manifiestan en dicha comunidad y fortalecer sus aportes  en 

materia de organización, respetando y considerando su larga experiencia como 

aborígenes y miembros de esa comunidad indígena Kariña proponemos lo 

siguiente: 

1° Promover a nivel interinstitucional estrategias para la preservación de la 

organización sociopolítica propia del pueblo kariña e incorporar elementos 

pluricultural en los espacios públicos de participación, valorando las sabidurías 

proporcionadas como elemento para la vida y el buen vivir.  

2° Establecer de forma permanente lazos interinstitucionales con la comunidad 

indígena "Mata de Tapaquire" con el objetivo supremo, de intercambiar y 

rescatar nuestras culturas aborígenes, comprometiendo a los diferentes 

organismos del Estado tanto en lo regional como el lo local, a los fines de crear 

mecanismos de participación entre ambas culturas, que conlleven al el 

fortalecimiento y profundización de las organizaciones sociopolíticas y culturales 

de la comunidad "Mata de Tapaquire", respetando su indiosicracia,  sus 

creencias ancestrales, sus costumbres y forma de vida, como pueblos 

originarios.  
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CONCLUSION  

 

 Considerando, que el trabajo de investigación que hemos venido 

realizando en la comunidad ind²gena Kari¶a de la ñMata de Tapaquireò va a 

ayudar a fortalecer los mecanismos de integración sociopolítico y la vez 

fortalecerá su forma de existencia, su cosmogonía y su idiosincrasia de la 

participación del pueblo Kariña, apuntalando hacia una verdadera inclusión en 

el ejercicio de la Democracia participativa y protagónica. 

 La investigación se dirige hacia la comprensión de las realidades que 

reposan  en la  comunidad indígena Kariña, elementos que son deducidos con 

el propósito de sistematizarlos conjuntamente con los actores involucrados  e 

iniciar mecanismos de comunicación interinstitucionales, a fin de elaborar 

propuestas y alternativas  que coadyuven  a la soluciones de sus dificultades  

que presentan y sirva  como instrumento para el intercambio cultural entre las 

diferentes personas que conviven en la comunidad  indígena y no indígena, ya 

que de esta forma se estaría dilucidando los códigos y dispositivos que han 

generado la desmotivación a  participar en las asambleas generales 

comunitarias  y los  consejos comunales 

 Por otro lado la investigación plantea promover algunos espacios para el 

dialogo entre los investigadores y el sujeto que permita inferir las causas y 

consecuencias que se han generado con la incorporación de nuevo elementos 

en la participación pluricultural con mayor afianzamiento hacia la cultura no 

indígena. De igual forma hacer algunas revisiones sobre las planificaciones de 

las políticas publicas emanadas del las instituciones gubernamentales y no 

gubernamentales, Tomando en consideración los derechos de los pueblos 

indígenas de acuerdo a las leyes que las rigen. Todos estos aspectos se 

consideran necesarios, para la articulación con las distintas instituciones 

públicas del Estado u organizaciones no gubernamentales (ONG) a la hora de 

tomar dediciones que vallan dirigida a los pueblos indígenas y otros ente no 
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gubernamentales que  faciliten y fortalezcan la participación y organización de 

la comunidad ind²gena ñMata de Tapaquireò. 

 En conclusión la participación  de los ciudadanos debe de ser un 

instrumento que permita la organización de los diferentes grupos sociales en la 

sociedad, por lo tanto, es de suma importancia este tipo de investigación que 

evidencia la problemática que sufren muchas comunidades indígenas tanto 

regional, nacional y mundial. 
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Asamblea Comunitaria en la ñMata de Tapaquireò 
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