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INTRODUCCION

El pueblo Ebéra Katio del Alto Sind, ubicado al sur del departamento de Cérdoba jurisdiccion del municipio de
Tierralta, cuenta con una poblacion de aproximadamente 7000 personas, quienes enla actualidad mantenemos
muchas de las costumbres ancestrales. Sin embargo, el contacto con poblacion mestiza en el casco urbano y
rural del municipio de Tierralta, viene generando de manera creciente y cada vez més acelerada la adopcion
de practicas no indigenas que hacen que en la actualidad se presenten sustituciones en nuestras tradiciones.
Ejemplo de ello es lo pertinente a la estructura de orden politico, ya que desafortunadamente en medio
de nuestras practicas ancestrales y culturales vemos como el sistema de gobierno y la organizacion de
las entidades publicas colombianas se ha vuelto un espejo para que nuestras Autoridades Tradicionales
adopten estas formas de organizacion administrativa, perdiendo asi paulatinamente nuestras tradiciones. Aun
manteniendo nuestro sistema de Gobierno Propio, hemos comenzado a recurrir a la jurisdiccién Ordinaria
para dirimir las diferentes problematicas que ocurren al interior de nuestras comunidades y que siempre

habian sido competencia de nuestras Autoridades en asambleas.

Dicha pérdida paulatina de la cultura en la que nos encontramos inmersos, es reconocida por nuestras
autoridades y lideres indigenas, quienes se han dado a la tarea de generar estrategias que permitan mantener
y recuperar nuestros saberes tradicionales.

Desde diferentes programas y proyectos podemaos fortalecer nuestros saberes, desarrollar nuestra autonomia
y gobierno propio, por lo cual hoy estamos decididos a recuperar el gobierno propio en el Resguardo Ebéra
Katio del Alto Sint, de manera que los nifios y nifias Ebéras desde temprana edad se familiaricen e identifiquen

nuestros principales saberes en materia de hormas de convivencia, ya que éstas tradicionalmente nos han

definido como la cultura que somos, una cultura pacifica, de buenos habitos, de solidaridad y servicio con
nuestro préjimo y es por ello que el objetivo de este trabajo es que las nuevas generaciones identifiquen,
propaguen y mantengan en el tiempo manifestaciones de buen vivir.

Desde nuestro gobierno propio prevalece la Ley de Origen, pues a partir de esta concepcion nuestros Mayores

fundamentan el principio de las leyes, leyes naturales que hoy se mantienen vigentes. Por ello, nuestro

gobierno parte principalmente del respeto hacia la MADRE TIERRA, hacia nuestros Mayores, nuestros

Ancianos, sobre todo el respeto a la espiritualidad y todo aquello que compone el origen de nuestra cultura, la
familia, y en general toda la comunidad.

La referencia directa al concepto de “Derecho Propio,” tiene que ver con la “pertenencia a” y es utilizado por
los grupos étnicos para referirse a su cultura, a sus formas de vivir, ala necesidad de que se distinga y respete
Su pensamiento, sus procesos de educacién y su justicia, entre otros. Este concepto se basa en el Articulo
246 de la Constitucion Politica de Colombia, en donde se otorga a las Autoridades Indigenas la facultad de
ejercer funciones jurisdiccionales dentro de su ambito territorial de conformidad con sus propias normas y
procedimientos, siempre y cuando no sean contrarias a la Constitucion y a las Leyes de la Republica. En
ese sentido, este gobierno propio y la justicia propia, es por principio intercultural, ya que parte de ser una
invencién occidental, pero que sera contextualizada a los saberes tradicionales, respetando los pactos y
normas nacionales e internacionales, pero resaltando lo propio para que nuestros saberes ancestrales no se
extingan y por el contrario se mantengan y propaguen en las futuras generaciones.

Para dar inicio al tema de lajusticia propia del pueblo Embera Katio esimportante realizar una contextualizacion

sobre quiénes son los indigenas Embera Katio del Alto Sina, su pensamiento cosmogonico, la ley de origen o

ley natural, la espiritualidad y la practica historica de aplicacion de justicia, esto permitird comprender el origen
de sus estructuras de gobierno y los cambios que han tenido a lo largo de la historia reciente.




Pensamiento cosmogonico Embera Katio |

La mitologia es el fundamento mas poderoso de los sistemas juridicos de los pueblos indigenas. Es la base
de la practica juridica de cada pueblo. La cosmogonia se compone de relatos sobre lo que paso en el tiempo
de los comienzos, cuando se crearon los seres, se nombraron las cosas, existieron los héroes culturales
que llevaron a cabo hazafias para fundar el pueblo, escogieron autoridades, establecieron reglamentos, los
principios de actuacion y relacion en cada pueblo. Los mitos son también, el principio de la identidad cultural,
cada grupo indigena tiene su propia forma de ver el mundo, su propia forma de entender el universo, de medir
el todo, de abarcarlo. Y esta cosmovision es uno de los fundamentos del derecho propio2.

Dachizeze, ser primordial, engendré a Karagabi, quien dio origen a los Embera y a su mundo, ordenando el
cosmos y permitiéndoles el acceso al agua, al fuego y a los alimentos.

Al principio Karagabi, el Dios Ebéra, estaba solo, vivia en el cielo en medio de la oscuridad. Con el trascursodel
tiempo, se encontrd una paloma que lo guio hacia latierra, y a esa tierra que entrego la paloma a Karagabi, él le
hablé, logrando asi obtener un permiso para vivir alli. Solo después Karagabi cre6 a la mujer y al hombre, les
ensefid a trabajar, a criar los animales del monte y las plantas medicinales.

De acuerdo con la ley de origen, se piensa entonces primariamente en el cielo, porque el cielo sostiene la
tierra; en la tierra, porque de ella emergio el bosque; y en el bosque porque de este depende el agua y los
animales. Esa ley la dio en el origen Karagabi, con su pensamiento y sabiduria del universo y de los espiritus,
afirma el hombre Ebéra.

A los Ebéra los hizo Karagabi, para que vivieran y trabajaran unidos, comieran juntos, con bastante alimento, libres
para trabajar, conservar el territorio, vivir tranquilos con la familia; ese fue su mandato, su ensefianza. Todos
los frutos los hizo él. Karagabi cre6 a los Ebéra a partir del barro. Luego les explicé que para tener hijos debian
escupirse y asi se empezaron a escupir a cada rato y de ahi nacieron diferentes hombres de varias etnias.
Pero, para Karagabi no era conveniente que los Ebéra tuvieran muchos hijos sin sentir el dolor del parto,
teniendo en cuenta esto, ordend a las Ebéra Wera que tuvieran los hijos por la vagina y en un tiempode nueve
meses y de esta manera ya no se poblara tanto la tierra.

El Ebéra fue creado después de que Karagabi encontrara la tierra, e inmediatamente hizo los animales de
monte. Luego el Ebéra le dijo a Karagabi que necesitaba agua, y entonces él tumbo el palo de jenené, que
tenfa controlado Gensera -una hormiga mezquina-. Después, cuando el Ebéra pidi6 plantas para comer,
Karagabi se las quito a los animales: a la cheja, que mezquinaba el maiz, al culunco que mezquinaba el
platano, al canario que mezquinaba el arroz y otros que asi mismo estaban apoderados de los alimentos. Este
es el motivo por el cual, estos animales son perseguidos en los cultivos que hace el Ebéra porque asi los sentencio
Karagabi como castigo por envidiar las cosas.

El origen del agua para los Ebéra se dio asi: en un comienzo antes de que hubiera la tierra que hizo Karagabi, el
agua era controlada por Gensera, hasta que un dia los animales siguieron el consejo de Karagabi, y entonces
el mono jerre, el tigre y otros animales tumbaron el palo de jenene que mantenia el agua , y por ese motivo,
con el favor de esos animales que tumbaron el arbol es que los hombres gozan del agua en todo el mundo
ya que las ramas se convirtieron en los rios que recorren la tierra y las hojas en las lagunas que se regaron
lejos. Desde entonces el Ebéra busca las riveras de rios y quebradas para asentarse alli reconociendo el valor
de este elemento al que se accedio gracias al Dios primordial.

El mundo del hombre sin embargo es solo uno de los niveles que hay en el universo Ebéra. En este se
enfrentan de manera constante los espiritus de los seres vivos. En un principio todos los hombres podian
acceder a el mundo espiritual -otro nivel esencial al igual que el del hombre-, pero por no cumplir ciertos

2 Manual del Defensor Publico para la Representacion de Pueblos y Comunidades Indigenas en el Marco del Decreto
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mandatos se rompio la posibilidad de visitar el mundo de los jais y desde entonces a €l solo pueden acceder
los médicos tradicionales que aprenden el poder de comunicarse con los espiritus de todas las cosas. El
origen del agua para los Embera Katio, se dio de la siguiente manera:

JENENE, el arbol del agua

“Cuando Dayizeze, el creador de toda la naturaleza, le encarg6 a su hijo Karagaby que repartiera

todos los elementos esenciales para la vida, a cada persona le entregd un elemento, por ejemplo,

al Kumbarra (pajaro guruchupa) le dio el cuidado de la semilla de platano, a Jenzera (hormiga

Conga le dio el cuidado del agua (estos animales eran personas), etc. Estos hombres no hicieron

buen uso de esas propiedades que les entrego Karagaby, lo mezquinaban a los demas y por esos
comportamientos Karagaby los convirtié en animales.

Jenzera escondi6 el agua en la cima de un frondoso arbol llamado Jenené (Kabui), alld en ese
bosque los arboles eran muy grandes, habia uno que era mas altos y frondoso que otros, era
el Jenené, sus ramas y hojas llegaban hasta lo mas alto del cielo. Los indigenas buscaban el
agua por todas partes y no la hallaban, en ese intento muchos indigenas murieron de sed y los
demas se dieron cuenta que sin agua no hay vida. Por esta situacion Karagaby entonces tuvo que
convertirse en diferentes animales como el Martin pescador, karé (loro), etc; y no pudo hallarlo,
entonces después de unos dias Karagaby sofié que debia convertirse en Chimbist (Colibri) y asi
fue que logro descubrir el lugar donde Jenzera escondia el agua, lo escondia en la cima del arbol
Jenené que estaba en aquel bosque donde estaban los arboles frondosos y altos, entonces
Karagaby ordeno a los hombres que empezaran a cortar aquel arbol, no lograban contarlo muy
facilmente, el primer dia solo hicieron algunas heridas a aquél arbol, al dia siguiente cuando
regresaron a continuar la labor, el arbol amaneci6 intacto. Este trabajo lo realizaban a diario
y al dia siguiente el arbol amanecia intacto, después de muchos dias en la misma situacion
Karagaby sofi6 de nuevo, y a través de ese suefio descubrié que Bocorrd (sapo) curaba el arbol
Jenené durante la noche con su baba y por esta razén el arbol amanecia intacto. Luego Karagaby
ordend trabajar muy duro durante el dia y la noche sin descansar hasta lograr cortar el arbol, pero
desafortunadamente el arbol no cay6 al piso porque quedd enredado con los bejucos a otros
arboles frondosos que estaban junto a él. Karagaby entonces convocé a todos los animales
trepadores como Opoga (iguana), Yerre (mico) Mizurra (mono cotudo), para que subieran y
cortaran el bejuco en el que estaba enredado el Jenené, estos decian que no podian cortarlo
porque podian morir en el lazo de tiempo que hay entre, cortar el bejuco y volver al piso para no
ser aplastado por el peso del arbol. Karagaby preocupado por esta situacién se acost6 a sofiar
para saber quién podia ser tan veloz para ir a cortar el bejuco y volver, al dia siguiente llamé a
Chidima (ardilla) para que subiera y cortara el bejuco que sostenia el arbol Jenené y una vez
cortado el bejuco se devolviera velozmente antes de que el arbol cayera para asi salvar su vida.
Chidima logré exitosamente su tarea.

Cuando el arbol jejene cayo, el tronco se convirtié en rio, sus ramas mas fuertes se convirtieron

en los afluentes, las hojas se convirtieron en lagunas y jenzera se convirtio en hormiga conga y

como castigo lleva en su boca una gota de agua para que siempre recuerde que el agua no se
debe mezquinar porque es de todos” Martha Nelly Jarupia Domicé Docente Embera Katio.

En estos mitos, el pueblo Embera Katio muestra la importancia que le da su relacion con la naturaleza, siendo
esta regalada por el derecho mayor donde la deidad Karagaby indica como debe ser el proceder de la etnia
frente a la naturaleza, por tal razon, la relacién de proteccién hacia el agua que tiene el Embera no es
susceptible de discusién o negacion, en tanto deriva de un mandato divino. Los mitos permiten acercarse a la
forma en que el pueblo Embera Katio determina como es para ellos el mundo (cosmovision) y la forma en que
se ven dentro de ese mundo y su relacion con él mismo3.



Espiritualidad, jaibanismo y titualidad
como fundamento del gobierno propio

Parece haber gran coincidencia en los principios que rigen la Ley natural de los pueblos indigenas. El principio
fundamental es que todos los seres tienen su espiritu; y cuando hablamos de seres, no nos referimos solamente
a lo que en occidente llamamos seres vivos. No. El trueno, por ejemplo, es un espiritu muy poderoso para
algunos pueblos indigenas. También lo es el temblor, el aguacero, los rio, las piedras, entre otros.

Todo lo que hay dentro de un territorio tiene espiritu y ese espiritu se relaciona con el espiritu del hombre.
Todas las cosas tienen su espiritu, su raiz, y ese espiritu hay que respetarlo. El maiz tiene espiritu, el rio tiene
espiritu, la estrella, la laguna, el musgo tiene mama, la lluvia tiene quien la cuide®.

Jai, es una palabra de la lengua materna Embera Katio que significa espiritu. Jai (espiritu) bana (poseer),
traducido al castellano se puede decir que es la persona que posee o tiene espiritus. El Jai entonces es
espiritu, y el jaibana es la persona que sabe de esta practica propia de la etnia indigena. La interaccién
con los espiritus esta a cargo de los jaibana; los tratos de los jaibana con los jai garantizan las actividades
fundamentales de la comunidad y la continuidad de los ciclos naturales. Los Jaibanas pueden penetrar en la
esencialidad de todas las cosas presentes en el universo, entablar comunicacion entre ellas y volverlas sus
aliados para curar o agredir. Un Jaibana puede ser hombre o mujer, sin ningun tipo de particularidad; inicia
su aprendizaje desde nifio, guiado por un maestro (jaibana) sabio y poderoso. Gran parte de su ensefianza
se trasmite a través de los suefios, permitiéndole ver por encima de los limites del tiempo y la distancia. En
su compuncién con los Jai conocen las propiedades curativas de las plantas. El jaibana realiza una serie de
ceremonias o rituales cuyo fin es la comunicacién con los jai. Estas se realizan en las noches y deben tener:
bebidas embriagantes para los jai, bastones de madera, hojas, totumas, pintura facial y corporal; con estos
elementos el jaibana comienza a cantar sentado en un banco y agarrando una planta medicinal en su mano
derecha, a través del canto llama a los jai que €l necesite emplear, por ejemplo, si es para curar entonces
convoca a los jais duefios de la enfermedad para que a sus 6rdenes y bajo su control, saque el jai y alivie al
paciente. Este ritual se hace hasta media noche cuando se concluye la tarea®.

Es muy comun entre lo Chocoes (Embera) que los hombres adquieran conocimientos sobre propiedades
curativas de plantas y con la ayuda de un jaibana procure conseguir un “espiritu tutelar” que lo proteja de los
peligros que abundan en la selva y su entorno... las ceremonias o rituales de los jaibanas son de distintos tipos,
pero todas tienen como caracteristica comun la comunicacion que se establece entre el jaibana y los espiritus®.

El pueblo Embera Katio aun mantiene viva la practica del jaibanismo, es quiza la caracteristica mas relevante
de su cultura al igual que su lengua materna. Los mayores de esta etnia conservan la vigencia de esta
sabiduria espiritual contrastando asi algunas afirmaciones definitivas de la cultura occidental como la ciencia.

De laley de origén, ley natral y derecho mayor
al derecho propio

En palabras de los Arhuacos, “cuando se cre6 el mundo, se cred toda la humanidad y se repartié un espiritu y a

3 Larepresa de urra y los katios: el etnocidio, un genocidio con o sin pélvora pag. 13.
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cada uno nos dieron limites territoriales, un espiritu, un pensamiento que confirma las leyes. Ahi nacen las leyes.
No son leyes que nosotros nos inventamos, ni que se invento la sociedad mayoritaria; son leyes que nos dejaron™.

Se denomina Derecho Mayor por haberse gestado primero, por ser la ley de los primeros habitantes de
Ameérica, anterior a cientos de afos, a las leyes de la republica. Derecho mayor porque viene de los mayores,
de los antepasados quienes muestran el camino, las formas de actuar, las normas que se deben acatar.
“Caminar observando las huellas de los ancianos de adelante. Los mayores, nuestros antepasados. Estan en
frente observando nuestras acciones, fundamento del futuro de nuestros pueblos™.

Se habla también de Ley Natural porque es una ley dictada por la Tierra, por la naturaleza, por los espiritus
y la mitologia desde el principio de los tiempos. Una ley que no es solamente para los seres humanos sino
también para relacionarse con el cosmos, con el entorno natural, con el territorio, con los seres espirituales.

Hoy en dia hacemos referencia al derecho propio porque es parte de las culturas de los indigenas, y
desde la colonia el término “propio” se utilizd para referirse a los usos y las costumbres particulares de
los habitantes de América, palabra que también utiliza la Constitucion Nacional de Colombia en su articulo
246: “las autoridades de los pueblos indigenas podran ejercer funciones jurisdiccionales dentro de su ambito
territorial, de conformidad con sus PROPIAS normas y procedimientos, siempre y cuando no sean contrarias
a la Constitucién y a las leyes de la republica...” en este sentido, lo Propio mas que un asunto de propiedad
tiene que ver con una pertenecia, y lo usan los grupos étnicos para referirse a su cultura, a sus formas de vivir,
ala necesidad de que los occidentales respeten el pensamiento propio , la educacién propia, la justicia propia.

Gobierno propio hoy,
una reconstruccion de memoria colectiva

En la jurisdiccion especial de los pueblos indigenas se gobierna y ejerce el control a través de nuestras
autoridades y costumbres tradicionales. En este sentido, la convivencia no depende tanto de documentos
escritos (pues somos una cultura oral), sino de la palabra de los mayores y de las autoridades, las cuales en
este momento aln gozan de reconocimiento ante las comunidades. En nuestro sistema de gobierno, mas que
reglas, deberes y sanciones, la recomendacioén y el respeto por la palabra de los mayores es lo que toma
sentido. Es por ello que este documento se basara en nuestra concepcion de convivencia y en expandir
estrategias tradicionales a través de las cuales hemos logrado establecer pactos sociales que nos permiten
tener unas buenas relaciones al interior de las comunidades. Hoy a través de este documento queremos
disminuir la dependencia que se tiene de las autoridades externas y reforzar nuestro gobierno propio, ya que
el ideal es que la convivencia familiar y comunitaria esté regida por una normatividad propia aunque partamos
de herramientas occidentales.

Desde el proyecto de Justicia Propia apoyado por el Ministerio de Justicia y la OEl, el cual tiene como objeto
el fortalecimiento a la justicia propia del pueblo Embera Katio del sur del departamento de Cérdoba, se busca
fortalecer las capacidades de los lideres y autoridades indigenas, para que, al momento de dirimir sus conflictos, las
actuaciones y decisiones sean con fundamentos en la ley de origen, el derecho propio, los usos y sus costumbres.

Durante las jornadas de trabajo y con la participacién de las autoridades y mujeres lideres de la etnia se
realizaron diferentes actividades como conversatorios, relatos tradicionales, exposiciones y participacion
activa de todos los participantes; que permitieron ilustrar los origenes de la justicia propia, sus autoridades
originarias y el proceso histérico que ha vivido la jurisdiccion Embera Katio hasta la actualidad.

" Leonor Zalabata. Principios entre el pueblo Arhuaco. Del olvido surgimos para traer nuestras esperanzas — jurisdiccion
especial indigena. Bogota 1997.

¢ Jesus Enrique Pifacué. Presidente de CRIC. Del Olvido surgimos para traer nuevas esperanzas — jurisdiccion especial
indigena. Bogota 1997



Para el pueblo Embera Katio del Alto Sind, el origen de la naturaleza obedece a la creacion de Karagaby,
desde ese mismo momento se establecieron leyes que aun permiten el equilibrio de toda su creacion, existen
leyes que direccionan los comportamientos naturales, los tiempos, la vegetacion, las aguas, los animales;
también habitan los Wandra (espiritus) que son seres superiores (sobrenaturales) tutelares o los Jais. Y es
precisamente aqui donde los Embera fundamentan el origen de los mandatos para el buen vivir.

De acuerdo con José Alberto Domicé, Sabio Embera, los mandatos para el buen vivir del Embera tienen su
origen en la creacioén de la naturaleza, el embera no tenia ese conocimiento y fue a través de los suefios que
el Wandra o el espiritu, iba manifestando al embera los mandatos para convivir en el territorio, la sabiduria
superior elige a una persona que goza de bondades como el sentido de pertenencia, respeto por la naturaleza,
por su familia, una persona de buen pensamiento; es asi como Wandra entrega los mandatos al hombre, esta
persona se le conoce como Jaibana, porque tiene la sabiduria para interactuar con Wandra o con los espiritus
tutelares. El Jaibana entonces ensefia a su familia como debe ser el comportamiento del hombre con la
naturaleza, con sus semejantes y sobre todo con los seres superiores que habitan alli en el territorio; son
mandatos que permiten el equilibrio y la armonia entre todos los seres. De esta manera se conciben los
mandatos originarios o la ley de origen del pueblo Embera Katio. Existe entonces una ley natural que nos da
la existencia, es la maestra del ordenamiento juridico propio; en se sentido, todo gira en reconocimiento y
respeto a la esencia natural y espiritual.

En el pueblo Embera la palabra Justicia no tiene traduccion literal, pero su interpretacion obedece a una
practica espiritual que les permite materializar el orden y el respeto para mantener el equilibrio y la armonia
en el territorio, esta practica es conocida como URANGA, es La accion que realizan los Embera a través de
un ritual o conjuro en la que se pide a los jais de los elementos naturales como las plantas medicinales para
que proteja, guie y sane al embera. Por ejemplo, cuando el Embera proteger a su hijo de enfermedades
espirituales, de peligros en el territorio, etc, entonces se dirige hacia la planta medicinal e inicia un ritual en el
gue se le pide con mucho respeto, el por qué y para qué va a ser utilizado su poder espiritual, simultaneamente
va arrancando sus hojas o raices, luego se prepara la bebida o bafio, de acuerdo a la necesidad. De esta
manera se pone en practica las formas propias de aplicacién de justicia, en este ejemplo, podemos ilustrar
una forma propia de justicia preventiva.

Los elementos de la justicia propia son:

Sabiduria espiritual y la ritualidad.

Desde la gestacion la mujer prepara bebidas o bafios de plantas medicinales (el hombre también lo puede
preparar) para que los espiritus tutelares protejan al nifio (a) que estar por nacer de los peligros, de las
enfermedades, de los males; se busca que estos rituales espirituales generen un buen pensamiento y
convivencia con sus padres o hermanos. Cuando toda esta practica tradicional se realiza la persona tiene
goza de buena salud, de buenos principios de convivencia y muchas otras bondades; si no tuvo la oportunidad
de hacer todos estos rituales espirituales desde el vientre de la madre, quiza los resultados sean negativos.

Uno de los mandatos originarios del pueblo embera es que hay que poner en practica los rituales espirituales
desde la gestacion, de lo contrario entonces una consecuencia, la cual seria que aquella persona es vulnerable
ante la diversidad natural que también es agresiva de tal manera que puede ser contaminado con alguna mala
enfermedad y sucesivamente la muerte. Si obedeces los mandatos serds premiado sino entonces una
consecuencia.

El consejo,laculturaselvaticaylas tradiciones que se trasmiten alas nuevas generaciones
a través de los relatos tradicionales.

Es evidente que la debida y responsable practica de estos saberes ancestrales lleva implicita la justicia
espiritual. Cuando se estd aconsejando a los nifios, adolescentes y adultos los abuelos utilizan los relatos
tradicionales como el de “origen del agua, jenzera la hormiga congona” para ensefiar a los hijos el buen vivir.
Estos relatos son trasmitidos a sus familiares en las diferentes actividades propias de la cultura embera, en



las jornadas de siembra, en las faenas de caceria o0 de pesca, simultaneamente se ensefia a los hijos como
debe ser el comportamiento con la naturaleza.

Formas propias de aplicacion de justicia =

El respeto hacia la naturaleza es el fundamento principal del sistema juridico Embera, cuando se resquebraja
este mandato se pone en peligro la integridad de la persona, su entorno natural y familiar, para prevenir este
tipo de situaciones los mayores manifiestan los siguientes ejemplos que permiten ilustrar las formas propias
de aplicacién de justicia.

En la familia Embera, “el zeze (papd) y Pafa (mamad) son los encargados de aconsejar, ensefiar y educar a los
hijos desde la gestacion, esto permite un buen parto, un hijo de buenos valores con su familia, hermanos, hijos,
esposas y la naturaleza. Si se realizan las practicas propias de la cultura Embera entonces la familia convive
en armonia y protegidos por los Jai de la naturaleza, en este sentido el mandato dice que debo ensefiar los
saberes y practicas para el buen vivir; mis padres me ensefiaron toda estas tradiciones y por ello aln vivo,
tengo 76 afios de edad y tengo la capacidad de hacer muchas cosas y de seguir aprendiendo, entonces el
mandato dice que debo ensefiar a mis hijos e hijas para que ellos también puedan saber convivir en el entorno
natural y que puedan defenderse, curarse y protegerse de los males que habitan aqui (En el territorio), ellos
también quieren vivir mucho tiempo, por eso es JUSTO que yo ensefie a mis hijos lo que mis padres me
ensefiaron, y mis hijos a su vez le ensefiaran a sus hijos y estos a los suyos; para mi eso es justicia de acuerdo
a mi pensamiento embera, esos son nuestros codigos de vida, nuestros mandatos milenarios, no estan escritos
en papel, estan vigentes en la memoria colectiva del embera”. Martha Isabel Domicé. Gobernadora Embera.

“Wawara mi-Urangaibara bitedeuba, (la justicia propia inicia desde el vientre de lamadre). Cuando ya son nifios
de 5 afios en adelante y son imperativos, se aplica un ritual espiritual que permite direccionar el pensamiento,
Por ejemplo, si es un nifio o nifia mal comportado entonces la mama utiliza un elemento de la cocina, lateneza
(teneza, elaborada con la corteza de madera) o el Kazuzu (pedazo de madera elaborado artesanalmente para
revolver los alimentos cuando se estan cocinando) y lo pone a calentar en el fogon de lefia, luego seva
“golpeando” de manera simultanea en la mano y los pies del nifio, ademas se convoca a los jais para que
acudan y direccionen el pensamiento del menor”. Gildo Domido. Gobernador Embera.

“Cuando el nifio esta entre los 9 y 13 afios de edad, es sancionado por la madre, si este reincide, sera
sancionado por su padre quien le advierte lo siguiente: usted ya es un hombre y que su mama lo aconsejo lo
suficiente para que sea una persona de bien, pero, si continua con ese mal comportamiento va a encontrar
a alguien que le puede hacer un dafio o lo puede asesinar y si eso pasa, como padre no podré hacer nada
al respecto porque usted mismo busco su problema; de ahora en adelante usted sera el responsable de su
propia vida”. Luis Jawer Casamanca. Autoridad tradicional.

“Alos hijos se les reprende con la teneza o con el Kazuzl y no con otros elementos por las siguientes razones;
con la teneza o con el Kazuzu, que son elaborados con cortezas de arboles y que son de uso doméstico
y permanecen en la cocina de la casa, es decir, si se reprende a estos menores con estos elementos que
“nunca optarian por irse de la casa” entonces el pensamiento del menor no estara atento a irse del seno del
hogar por un acto de rebeldia, o abandonar su hogar y sus hijos”. Abuela Agustina Domicg.

Autoridades tradicionales =

En los Embera Katio “no existen jefes tribales ni individuos que ejerzan autoridad sobre grupos locales
numerosos. Este patron tradicional que se caracterizaba por la ausencia de una estructuracion politica



permanente, jerarquizada y coactiva, presentaba una estrecha relacion con el patron de poblamiento disperso.
Sin embargo, la conciencia del grupo, la vigencia de los patrones de conducta social, la aplicacion de las
sanciones a la trasgresion de las mismas, eran funciones desempefiadas a nivel familiar por el padre de familia
y a nivel tribal por el papel que en toda cultura juegan los mecanismos de control social y lavigenciay temor de
los poderes sobrenaturales. investigaciones etnohistéricas hablan sobre la posibilidad de la vigencia temporal
de un jefe politico durante situaciones de crisis tribal como puede ser una guerra o la necesidad de emigrar...
es probable que la organizacién politica original, en la cual el jefe guerrero ocasional o permanente, tenia
preponderante posicion, fue debilitandose paulatinamente al desaparecer la condicion beligerante del grupo y
los antiguos jefes militares fueron suplantados o se transformaron en jefes civiles con atribuciones judiciales,
casi siempre designados por las autoridades de las zonas urbanas mas cercanas. Todavia a finales del siglo
pasado, en cuando a las caracteristicas politicas de los Chocoes del estado de Antioquia, respecto al gobierno,
no tienen sino rudimentario, propio de ellos en parte, y propio del establecido por los espafioles y la republica®.

De otrolado se dice que paralosindigenas, la autoridad tradicional tiene su origen en el tiempo de los comienzos,
cuando adquiere las funciones que deben cumplir, los requisitos que le son propios, la organizacion social y
politica de la que se derivan, y la legitimidad necesaria para ejercer la justicia propia. Para ocupar sus cargos,
las autoridades tradicionales tienen que cumplir con requerimientos, que son similares entre los pueblos
indigenas, aunque también hay mucha diversidad. En general se puede afirmar que estas autoridades tienen
que ser expertas en el manejo de la espiritualidad propia. Son personajes que deben tener un conocimiento
del mito de origen, en primer lugar, y de la cultura y los mandatos de sus ancestros. Se reconocen por su
sabiduria y el respeto del que gozan en la comunidad™.

En los pueblos indigenas las organizaciones sociales se basan en la familia y el parentesco, lo que no impide
gue exista una gran diversidad de formas de organizacion social y de organizacion politica. “para los Embera
Katio y los Waunaan, la familia es la base de la organizacion social y los jefes de familia y los adultos se erigen
como autoridades a su interior. Ellos asignan lugares de cultivo, definen el sitio de construccion del tambo
(casa indigena), épocas de trabajo y en general todo lo que tiene que ver con lo cotidiano™.

Existe la familia nuclear, compuesta de padres e hijo, mas comdn en la sociedad occidental y la familia
extendida que incluye a los abuelos, tios y primos, mas comudn entre los pueblos indigenas. Tradicionalmente,
los pueblos indigenas de Colombia han tenido una organizacién politica descentralizada. Debido a su
organizacion social descentralizada y basada en el parentesco, asi como en los patrones de residencia muy
poco nucleados, en la mayoria de los pueblos indigenas el poder tradicionalmente recae en primer lugar en
los jefe de familia; en segun lugar y por la importancia de la espiritualidad entre los indigenas, en los médicos
tradicionales. Pero hay una gran diversidad en las jerarquias politicas y sociales. Entre los Embera Katio y
Waunaan, pueblos indigenas que habitan el pacifico colombiano y la cordillera occidental, las autoridades son
los jefes de familia y los jaibanas o patrén de los jais, quienes regulan el equilibrio espiritual de la familia2.

Los Embera Katio asentados en el departamento de Cérdoba, se organizaban por familias y el liderazgo lo ejercia
el abuelo, él era la autoridad, pero después de conocer la Ley 89 de 1890, el Cabildo se instaur6 como su forma
de organizar la vida politica de sus comunidades. La forma de eleccion de los cabildos se realiza primero a nivel
local, en donde las comunidades eligen los cabildos locales, sus equipos y estos luego eligen al cabildo mayor,
dentro de estos hay personas delegadas para la coordinacién del temas como educacion, salud y demas?s.

La concepcion actual del pueblo Embera Katio acerca de su forma de gobierno, estipulado en el plan
Salvaguarda étnico Embera Katio del afio 2012, dice, “para la estructura de gobierno y politica se adopto la
figura de cabildo, la cual data de 1995. El cabildo es elegido en una asamblea general de todo el pueblo para
un periodo de dos (2) afios sujeto a reeleccion gracias a sus indices de desempefio, simpatia y aceptacion
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de los programas sociales y defensa de los derechos humanos. El gobierno indigena Embera, hoy esta
constituido por el Nokd (Cacique) o Gobernador mayor, la Nokowera o Gobernadora mayor, el presidente
del consejo territorial, el jenené mayor (Alguacil) que es el encargado de la seguridad y mantenimiento de
la soberania territorial y tiene a su cargo la guardia indigena. También forman parte del gobierno un asesor
de salud, educacion y cultura y un secretario general. A su vez, cada comunidad tiene un gobernador o
una gobernadora. Las instancias para la toma de decisiones son la Asamblea general, la Asamblea de
gobernadores o el consejo territorial. El denominado cabildo mayor emerge como una forma de organizacion
en sustitucion de las autoridades tradicionales que generalmente eran los ancianos que ejercian control; su
poder derivaba de ser la cabeza de una red extensa de familias integradas a través del parentesco. Este
cambio se presenta desde la década de los ochenta cuando se comienza a asumir el cabildo entre los Embera
del Choc6 y de Antioquia, transformaciones que ocurren bajo el influjo de los desarrollos de la politica estatal
de conformacion de resguardos indigenas”.

Jefe de Familia. Para los embera katio, la familia es la base de la organizacién social y los
jefes de familia y los adultos se rigen como autoridades a su interior. Ellos asignan lugares de
cultivo, definen el sitio de construccion del tambo (casa indigena), épocas de trabajo y en general
todo lo que tiene que ver con lo cotidiano. Existe la familia nuclear, compuesta de padres e hijos,
mas comun en la sociedad occidental, y la familia extendida, que incluye a los abuelos, tios y
primos, mas comun entre los pueblos indigenas. Tradicionalmente, los pueblos indigenas de
Colombia han tenido una organizacion politica descentralizada. Debido a su organizacién social
descentralizadas y basada en el parentesco, asi como en los patrones de residencia muy poco
nucleados, en la mayoria de los pueblos indigenas el poder tradicionalmente recae en primer
lugar, en los jefes de familia; en segundo lugar, y por la importancia de la espiritualidad entre los
indigenas, en los Jaibanas (sabio espiritual). Las autoiades son los jefes de familia y los jaibanas
o patrén de los Jai (espitritu), son quienes regulan el equilibrio espiritual de la familia™.

Jaibana (sabio espiritual). Entre la poblacion Embra, la movilidad y su pauta de poblamiento
deriva su dinamica de los conflictos que se suscitan entre Jaibanas o entre un grupo familiar
y un Jaibana. Este personaje si bien se identifica como portador de armonia y se le asigna la
capacidad de controlar las fuerzas de la naturaleza, de igual modo, es también quien puede
introducir factores de desequilibrio que se expresan en muertes, epidemias y situaciones que
afectan negativamente a un grupo. Frente a situaciones en las que un jaibana es identificado
por el grupo como causa de desequilibrio, una de las alternativas es que el Jaibana y su familia
abandonen el sitio del asentamiento y marche en busca de tierras para establecerse y fundar un
nuevo asentamiento. La otra alternativa, es que las familias que se sienten amenazadas por el
jaibana abandonen esa tierra y se establezcan en otro lugar, en casas extremos el conflicto se
resuelve con la muerte del Jaibana™.

Este contexto permite comprender que la estructura organizativa y originaria del pueblo Embera Katio esta
compuesta por los jefes de familia, madre o padre, quienes a su vez ejercen funciones de autoridades legitimas
para aplicar justicia en su nucleo familiar como base de la organizacién social; ese rol de autoridad tiene su
fundamento en los saberes tradicionales de esta cultura especialmente en la espiritualidad como es el caso del
Jaibana, quien es la autoridad que permite mantener la armonia con los espiritus y el equilibrio con la naturaleza.

Los indigenas Ebéra Katio del alto Sin( anteriormente se organizaban en familias que por su naturaleza y
contexto territorial convivian distantes unas de otras. Este distanciamiento explica por qué ellas eran muy
independientes, es decir, en las comunidades como tal el vinculo o desarrollo social se daba principalmente
de manera intima en la familia, al interior de la cual se dedicaban a actividades y labores cotidianas con el
objetivo de traer alimentos a la casa. El papa y la mama eran los encargados de ensefiar a través de las

4 Defensor Publico para la Representacién de Pueblos y Comunidades Indigenas en el Marco del Decreto 4633 de 2011.
'8 Cabildo mayor Quebrada Cafaveral. Plan Salvaguarda 2012.



historias y los suefios, los valores y comportamientos necesarios para la vida. Los principales conflictos se
presentaban a la hora de los casamientos o las enfermedades. En estos casos se recurria a la palabra y
sabiduria de los mayores y de los jaibanas fundamentalmente, que eran quienes tenian el poder de hablar
con los espiritus para dar solucién a dichas dificultades.

Alrededor de los afios 90, por diversas necesidades sociales las familias comenzaron a vivir en nacleos
comunitarios. Esta nueva forma organizativa genero a su vez cambios en la convivencia ya que con un mayor
ndmero de poblacién viviendo cerca se comenzaron a generar nuevas problematicas.

Junto con este cambio enla organizacion social también se dio un cambio enla organizacion politico administrativa.
La palabra del mayor y del jaibana poco a poco comenzo a ser reemplazada por la palabra del gobernador y del
cacique mayor quienes con los afios han comenzado a tomar un mayor liderazgo social y comunitario.

Es claro sin embargo, que tanto en el contexto tradicional ancestral como en la organizacion tradicional
moderna, existe un sistema de convivencia con caracteristicas propias. En este contexto naturalmente existen
valores de convivencia muy basicos como el respeto, la solidaridad, la responsabilidad, y la tolerancia, valores
gue se materializan a través de unas reglas de cémo es la obediencia a la orden de las autoridades indigenas.
Desde siempre, el comportamiento de las familias indigenas se ha caracterizado por ser muy natural y responder
a una vida cotidiana modesta tipica de nuestras comunidades. Nuestra vida en familia o en pequefios nicleos
comunitarios hace que las problematicas sean sencillas y que las dificultades se superen rapidamente. Es
natural, por ejemplo, que un nifio Eb&ra se comporte muy pasivo en su entorno, en comparacién con un nifiode
la ciudad que debe ser preparado para estar en continua competencia para que sea (til para la sociedad o el
trabajo y que es agobiado por un sinfin de informacion.

Sin embargo, como en toda comunidad no estamos exentos de presentar conflicto. Para nuestro caso,
aquellos que se presentan con mas frecuencia son:

¢ VViolencia intrafamiliar
¢ VViolencia al interior de la comunidad
e Conflicto entre jaibanas

La violencia entre la familia se da principalmente por infidelidades entre la pareja, alcoholismo de los hombres,
problemas econémicos, jais o desobediencia de los miembros de la familia. Por su parte los conflictos al
interior de la comunidad se dan por acceso y uso de tierras, por hurto o por falta de control de los animales.
Finalmente los problemas entre jaibanas se dan por envidia, por poder o por diferencia de pensamientos.

En cuanto a las quejas y reclamos podemos observar que este proceder se da una manera “pasiva” en la
mayoria de los casos, porque los Ebéra han sido personas formadas con unos procedimientos de soluciénde
conflictos basados en el didlogo. Esto hace que el indigena acuda a un superior para definir una solucién
pertinente en la cual las partes queden satisfechas.

Anteriormente el conflicto lo resolvia el mayor o el jaiband, quienes eran los duefios de la palabra, los
sabios que sabian cual era la mejor manera de superar los problemas. Y los “castigos” generalmente eran
enfrentamientos con el mundo natural -como pruebas de largas caminatas- donde la suerte del castigado la
decidia la naturaleza. Hoy en dia sin embargo, al haber perdido poder el jaiband y los mayores la solucién de
conflictos ha tomado un camino diferente que seguimos considerando tradicional:

Dependiendo del problema, la persona decide a quién debe acudir. Por lo general el agredido o agredida
acude ante sus padres, ante su gobernador o ante el cabildo mayor. Cuando se analiza la situacion y se
percibe que esta problematica se puede resolver a través del dialogo, se convoca a una reunion familiar donde
se conversa con el agresor direccionandolo o corrigiéndolo con concejos y sugerencias, buscandoasi que
el agresor conozca ciertos valores minimos de convivencia. Si el agresor es reincidente, entonces seconvoca
a una reunion en la cual estaran presente los familiares de las partes y las autoridades indigenas.



Las sanciones en la comunidad indigena se definen en una Unica instancia. Esto quiere decir que generalmente
cuando se presenta un conflicto se convoca a las partes para que se expongan los hechos y la decision sobre
las acciones o sanciones que toma la autoridad mayor se cumplen sin llegar otra instancia; esta practica es
una herramienta de control de la comunidad indigena y es tan eficaz que ha permanecido en el tiempo y
aun sigue vigente. Una de las dificultades consiste en que se ha comenzado a resolver conflictos de manera
pecuniaria perdiendo asi el sentido de la correccion y las correcciones tradicionales.

1. Normas bésicas de convivencia.
2. La solucion de conflictos através del sistema de gobierno propio.
3. Trasmision de valores através de relatos y creencias tradicionales.

A. Normas basicas de convivencia

Las normas bésicas de convivencia son universales. Toda cultura tiene creencia en seres superiores a los
cuales se les tiene respeto. En la tradicion indigena una de las normas fundamentales es el respeto y la
obediencia a la palabra de los mayores y los jaibanas.

En la convivencia indigena también es importante el trabajo comunitario. Existe una figura que se llama el
convite que consiste en que se convoca a la comunidad para elaborar actividades en favor de alguna causa
en comun o para una persona o familia determinada. Este convite es en si un trabajo en equipo.

Teniendo en cuenta el papel del trabajo y la vida comunitaria, la familia como principal ndcleo de la sociedad,
y la importancia fundamental de la palabra de los mayores, a continuacién exponemos las 9 normas basicas
de convivencia que deben regir en nuestras escuelas indigenas:

1. Escuchar la palabra y aceptar las buenas decisiones de los mayores, pues son ellos quienes
tienen la sabiduria de nuestra cosmovision, el conocimiento de nuestro pasado y quienes nos
pueden guiar a mantener el valor de nuestra cultura.

2. Motivacién a querer superarse. Cada dia buscar nuevos conocimientos para nuestro pueblo y
saberes que nos permitan ser mejores y proyectarnos a una mejor calidad de vida cultural.

3. Respetar las normas basicas tradicionales. Hace referencia a que cada accion se realiza bajo
unas condiciones determinadas, las cuales deben seguirse desde el inicio hasta el fin de dicho acto.

4. La responsabilidad con el territorio. Respeto a la naturaleza, a los misterios del rio, a los
misterios de la selva, teniendo siempre claro que la naturaleza aunque tiene sus propios espiritus,
debe ser conservada por el hombre y por lo cual afectarla directamente debe acarrear sanciones
estipuladas por la comunidad escolar.

5. Respetar las opiniones, ideas o actitudes de las demas personas aunque no coincidan con

las propias porgue cada persona tiene un conocimiento y una experiencia de vida diferente que
puede aportar para nuestro mejor Vvivir.

6. Recurrir a la palabra, al dialogo siempre que se quiera resolver un conflicto.

7. Atender las decisiones tomadas en comunidades, asi como aquellas que son tomadas dentro
de cada familia.

8. Apoyar sin interés particular a los deméas compafieros o a la familia que lo requiera, brindando
hospitalidad y todo aquello que sea necesario para mejorar sus condiciones de vida en caso de
que estén pasando por momentos dificiles. Este apoyo incluye el trabajo comunitario y el convite.

9. Realizar acciones siempre en pro de nuestra cultura, del fomento de nuestros saberes

ancestrales, del reconocimiento de nuestras tradiciones y del mantenimiento de nuestra lengua
y costumbres ancestrales.

10. Respetar y tener en cuenta para todas las situaciones cada uno de los puntos expresados
en el presente manual de convivencia.




B. La solucion de conflictos a través del sistema de gobierno propio

Todas las culturas en el mundo buscan de alguna manera la armonizacion de la comunidad en momentos
dificiles o de controversias. Es la aspiracion de todos los Pueblos Indigenas poder ejercer justicia de acuerdo
con sus valores y normas de comportamiento. Y en medio de esta busqueda de una sana convivencia juega
un papel importante el derecho de la tierra, el de las plantas, de los lugares sagrados, de la naturaleza y el de
los espiritus, pues en nuestra cultura estos seres hacen parte de la vida, de lo cotidiano y de nuestra esencia.
Pero sobre todas las cosas, para poder terminar los conflictos que se presentan en la comunidad, juegan
un papel sumamente importante las autoridades indigenas. Podriamos decir que actualmente los Nokos
(mayor autoridad indigena) tienen como uno de sus principales funciones la de “jueces” que contribuyen a la
erradicacion de estos problemas que se presentan en sociedad. Es asi como la organizacion politica tiene
una relacion directa con la convivencia, por lo cual a continuacion queremos exponer en términos generales
cémo esté organizado actualmente el pueblo Ebé&ra en cuanto a su gobierno propio y su organizacion politica y
de qué manera esta organizacion permite la resolucion de conflictos que se presentan al violar entre otras las
normas basicas que se muestras en el apartado anterior:

El denominado Cabildo emergié como forma de organizacion en sustitucion de las autoridades tradicionales
gue generalmente eran los ancianos que ejercian control en cada uno de los rios donde habita hoy en
dia el pueblo Ebéra Katio del Alto Sina. El poder de estos mayores derivaba de ser la cabeza de una red
extensa de familias integradas a través del parentesco. Este cambio no es especifico al Alto Sind, pues ya
desde la década de los ochenta se comienza a asumir el Cabildo entre los Ebéra de otras partes del pais,
transformaciones que ocurren bajo el influjo de los desarrollos de la politica estatal de conformacion de
resguardos indigenas. Para las comunidades Ebéra Katio del Alto Sin( la adopcién del Cabildo como formade
gobierno data aproximadamente de 1995.

El cabildo era la manera en que la iglesia romana llamaba a las reuniones donde se juntaban los dirigentes a
discutir diversos asuntos. En época de la colonia espafiola se llamé asi a las instituciones que tenian a su cargo
la administracion de las ciudades. En Colombia, la Ley 89 de 1890 institucionalizé a los cabildos indigenas
como la “manera como debian ser gobernados los salvajes que fueran reduciéndose a la vida civilizada”. Hoy
en dia estos organismos son entidades publicas de caracter especial reconocidas por el estado colombiano
y encargadas de gobernar las comunidades indigenas y tener jurisdiccién en los resguardos. De acuerdo
con la Comision Interamericana de Derechos Humanos, “por su estructura representativa popular permiten
mantener principios preexistentes comunitarios y procesos colectivos de toma de decision.

Anteriormente, la maxima autoridad era el jaibana, dado que era una persona mayor conocedora de la
naturalezay con el poder de dirimir probleméticas. Se le respetaba por su sapiencia sobre los jais y la medicina
tradicional. Con la llegada del Plan Nacional de Rehabilitacién y otros programas de la institucionalidad
nacional, hacia los afios 80 se fue requiriendo una nueva figura que permitiera mediar las relaciones entre
la comunidad y las entidades publicas del estado. De esta manera, antes del reconocimiento formal de los
cabildos como autoridades, el zarra fue una de las figuras que jugd un papel importante. Esta era una persona
gue se encargaba de visitar a las comunidades y llevar informacion a la oficina de asuntos indigenas con el
objeto de intermediar para lograr atencién a necesidades bésicas de la poblacién Ebéra. Mas adelante conla
construccion de la hidroeléctrica Urra |, y los proyectos generados como parte de obligacién dada para la
licencia ambiental, la comunidad se dividioé en cabildos. Es asi como el Cabildo es actualmente la institucion
que representa al pueblo Ebéra. Hoy en dia, este 6rgano es elegido en una asamblea general de todo el
pueblo (la cual es la mayor instancia para toma de decisiones) para un periodo de uno o dos afios sujeto a
reeleccion segun los indices de desempefio, simpatias y aceptacion de los programas sociales y defensa de
los derechos adelantada por dicho cabildo en su periodo de gobierno.

El cabildo indigena esta constituido por el Noké o Gobernador Mayor, la Nokowera o Gobernadora Mayor,
el Presidente del Consejo Territorial, el Jenené Mayor (Alguacil) que es el encargado de la seguridad y el
mantenimiento de la soberania territorial y tiene a su cargo la guardia indigena. También forman parte del
gobierno un asesor de salud, un asesor de educacién y cultura y un secretario general. A su vez, cada
comunidad tiene un gobernador o una gobernadora.

Sin embargo, el Cabildo Mayor como forma de organizacion politica no logré aglutinar a las distintas familias



y comunidades de todos los rios en torno a un solo gobierno unificado pues ademas de ser una forma de
regencia que no obedece a los canones tradicionales de la ley de origen y el Derecho Propio, el Pueblo Ebéra Katio
del Alto Sinl se ha visto envuelto en los Ultimos afios en un escenario de intereses complejo, he alli que hoy
en dia en el pueblo Ebéra Katio del Alto Sinu existen 21 cabildos indigenas que gozan de vigenciay legalidad
ante las entidades nacionales como el Ministerio del Interior. Esta fragmentacion ha generado la
desorganizacion y falencias en la aplicacion de las leyes de origen. Sin embargo adn logramos rescatar y
estan en proceso de fortalecimiento algunas formas de nuestra ley tradicional.

Cuando se presenta un conflicto en una familia o comunidad, el proceder es denunciarlo al mayor o padre
de familia, en siguiente instancia al gobernador y finalmente dependiendo de la gravedad o reincidencia se
llevaria al Noko.

Una vez dado a conocer el conflicto, se retine la comunidad con las autoridades convocadas, con el objeto de
escuchar a las partes involucradas en el conflicto y de esta manera tomar decisiones sobre posibles castigos

0 sanciones con las cuales se debe proceder.

Los pasos o las etapas del proceso en la jurisdiccion especial indigena son:

1. Inicialmente una persona que siente vulnerado algin bien o derecho asiste a algin mayor
(padre, gobernador o Noko).

2. La autoridad procede a convocar a las partes y testigos a una reunion. Una vez reunidos, el
NOKO inicia el proceso de solucion de este conflicto dandole la palabra a las partes.

3. Se concede la palabra a la persona que acude a la autoridad para denunciar el caso: este
empieza a exponer los hechos de manera oral. Seguidamente se le concede la palabra a la otra
parte o el denunciado (a) quien de manera oral comienza a aceptar o controvertir las acusaciones.
Y finalmente se le concede la palabra a los familiares o testigos.

4. EI Noko, simultdneamente y de acuerdo a su conocimiento empiricoy su experienciava detallando
el caso, también hace preguntas para deducir con mas claridad las dudas que €l considera.

5. EI Noké decide de acuerdo a las deducciones que realiz6 en el proceso y toma las decisiones
gue él considera justas dando asi una sentencia. Si el caso es susceptible de pena privativa de la
libertad, el denunciado es encerrado en una celda (en el cepo) y el nimero de dias depende de
la gravedad del delito o es castigado.

6. En el mismo instante en que el Nokd da su sentencia, también decide cuantos dias debe pasar
la persona indiciada y qué otras obligaciones debe cumplir.

En la actualidad se estan purgando sentencias de manera pecuniaria y esto es un fendmeno nuevo dentro de
la autonomia y el gobierno propio, esta es una figura de los procesos occidentales que de alguna manera
estan transformando las organizaciones indigenas.

Cuando se convoca a una asamblea para dirimir cualquier tipo de conflicto y el denunciado omite el llamado
sin justa causa, el Noké ordena al Jenené (guardia Indigena) que se capture al denunciado y lo haga llegar
hasta el lugar donde se retine la comunidad para la solucién de conflictos. Pero cuando se le notifica y este
acude, se realiza el proceso sin necesidad de utilizar la fuerza.

A. Trasmision de valores a través de relatos tradicionales.
Son muchos los relatos a través de los cuales tradicionalmente se ensefia a los nifios y nifias Ebéra de la
comunidad. Estos procesos de aprendizaje ocurrian en diferentes momentos en los cuales la familia se reunia

para escuchar la palabra de los mayores.

A continuacién, se presentael relato de Bibidigomia, a partir del cual se elabora un andlisis de los valores alli presentes:



Bibidigomia

Antiguamente habia un animal llamado Bibidicomia,
el cual comia gente. En ese tiempo existia una pareja
Ebéra que tenia dos hijas jovenes, despuésla mujer
qued6 embarazada y tuvo otro hijo. Como es
costumbre del Ebéra, cuando nace un nifio se ledebe
untar jagua ella lo queria hacer con su hijo perolos
duefios de las jaguas eran los bibidigomia. Ellos
tenian el camino al frente de la casa de la pareja -ese
era el paso de ellos- y no se sabe porque siempre
andaban con los racimos de jagua en la cintura.

Un diala mujer le dijo al marido:
Siyo le pido jagua a la bibidigomia, ¢ qué pasara?

El marido con rabiale contesto:
Cuidado le va a hablar a ese diablo, ¢ si te come?

La mujer se quedo callada.

Al dia siguiente, el Ebéra se fue para el monte a
cazar, ese dia las dos hijas jévenes se pusieron a
hacer birimbi en una olla de barro grande, y cuando
ya estaba listo todo lo montaron al fogoén.

El Ebéra, cuando se iba, le dijo a la mujer:
iCuidado vas a pedir jagua usted sabe que ese es un
diablo que esta vestido asi!

El estuvo hablando asi y se fue.

Siempre los bibidigomia pasaban por el lugar muy
temprano. La mujer se puso a ver a qué horas pasaba,
después de un buen rato el diablo bibidigomia iban
pasando, en eso ella dijo:

Hijas, hoy les voy a pedir jagua a ese bibidigomia.

Las hijas contestaron:
¢, Qué le dej6 recomendado mi papa antes de irse?,
¢y si ese diablo nos come?

Pero ellano hizo caso y comenzé a gritar:
Tiooo, dame una jaguaaa.

El bibidigomia, que iba caminando, se pard y se puso
a mirar para la casa. No contesté pero comenz6 a
desatar las jaguas, y como el rio estaba seco, se
cruzé por todo el frente de la casa. Cuando las dos
hijas vieron esto, e subieron al soberado de la casa y
lo taparon. El nifio recién nacido se quedo6 guindado
en la hamaca. El bibidigomia subi6 a la casa y se
puso a corretear a la mujer.

Ella comenzé a dar vueltas por la cocina y cuando
se canso de correr le dijo: Ay tio no me mates! En
vez de matarme hagamos el amor.

El le contesto: Auria migi migi wéra.

Asi estuvo ella corriendo hasta que se canso,
entonces el bibidigomia la agarré del pelo y con el
codo le corté la garganta. Cuando comenzé a botar
sangre, él se puso a tomar sangre como si eso fuera
chicha. Cuando se llen6 de sangre, se puso a caminar
a la casa y comenzé a eructar y asi paso sus pocos
ratos. Después de esto como que le dio hambre
al bibidigomia, por eso se fue para donde estaba
guindando el nifio, le metié las ufias en la corona de
la cabeza, le brot6 el seso y se peg6 a chupar hasta
que lo dejé como una cascara de huevo vacia.

Después de esto, otra vez se puso a caminar y de



un momento a otro como que se canso, se acerco
al fogén y se sentd. Mientras tanto la chicha de
platano estaba hirviendo. Después de un buen rato
comenzo a hablar solo:

jAy! yo tengo suefio, me voy a dormir.

Entonces se tir6 al lado de un trozo cerca del fogon y
comenzo a hablar solo:

Si yo me pongo a hacer corroooco-cocorropiiiro,
COIro00co-cocorropiiiro, en esos momentos si estoy
bien dormido.

Todo lo que decialas jévenes lo estaban escuchando.
Después de esto comenz6 a hacer tal cual como
habia dicho, entonces las muchachas dijeron:
Ahora si se encuentra bien dormido.

Se levantaron y cogieron una piquigua que se
encontraba cerca de ellas, se bajaron la metieron en
las orejas de la olla de barro, la amarraron y se fueron
para la esquina de la casa; desde alla la jalaron fuerte
para el lado donde estaba tirado el bibidigomia y toda
la chicha de platano se la vacié encima.

El se levant6 y comenz6 a gritar: Chiiio ai chiiio.

De inmediato se salt6 al suelo y se fue corriendo por el
camino para la orilla del rio, donde habia un matorral
de platanillo, en las raices de ese matorral se metio.
Apenas los pies salian, los movia como cuando una
persona coge un saltamontes y este comienza atirar
las patas, estuvo un rato pataleando y se queddé
quieto, cuando fueron a ver estaba muerto. Asi
pudieron matar las jovenes al bibidigomia. Después
de esto se pusieron a llorar por la mama. El papa que
andaba cazando desde lejos oy6 unos llantosy de
una vez se dio cuenta que la habian matadoa su
mujer, entonces se vino rapido. Cuando llegé,la
mujer estaba tirada en la mitad de la sala. El les
pregunto a las hijas y ellas le explicaron lo sucedido.

¢, Qué masiban a hacer? Entonces les dijo alas hijas:
Estos animales si no llegan hoy, llegan mafiana. Por
eso hay que buscar plata. Para pagarles cuando
llegueny asi los familiares no nos pongan problemas.

Luego se sentaron, cogieron un cantaro y lo partieron
en pedacitos. Esos pedacitos los comenzaron a
redondear y los iban colocando en una jaba Al dia
siguiente, enterraron a la mujer, y cuando regresaron
para la casa, la mujer del bibidigomia muerto estaba
alliy le pregunté: ¢ Poraqui no han visto ami marido?

El viejo le dijo: Mire en esa jaba que hay.

Y sigui6: El como maté a mi mujer, las muchachas
también lo mataron vacidndole una chicha de platano
encima, por eso le vamos a pagar.

Ella cogi6 todo lo que estaba en al jaba y se lo llevé.
A ellos no les hizo caso.

Asi vivian, cuando los viejos iban para el monte a
cazar encontraban las casas de los bibidigomia,
y cuando los dias eran soleados los encontraban
durmiendo con toda sus familia en los profundo
huecos, éarboles donde hacian ellos sus casas
cruzando un poco de palos. De ahi en adelante, cada
vez que oian roncando al bibidigomia regresaban a
su casa, y al dia siguiente se venian a acabar con
toda la familia del bibidigomia.

Una vez un muchacho se fue a cazar. Cuando
regreso, en las horas de la tarde, le cont6 al papa que
habia dejado visto una casa de bibidigomia,entonces
el viejo le dijo: Mafiana Vamos a matar aesos
animales que comen gente.

Entonces el hijo le preguntd: ¢ Cémo vamos a matar?

El viejo le dijo: Se prende una fogata y le echamos

aji. Con eso ellos se mueren.

Al dia siguiente hizo un mal tiempo y por eso no
pudieron ir. Al otro dia hizo un dia muy soleado. Ese
dia se fueron, pero antes de llegar cortaron lefia
buenay la llevaron, también una catanga llena de aji.
Cuando llegaron al lugar era mediodia, entonces se
pusieron a escuchar y oyeron esto: Cocorropiiiro.

Asi ellos se dieron cuenta que estaban dormidos los
bibidigomia, entonces se acercaron y prendieron el
fogdn en toda la raiz del hueco.

Cuando ya estuvo prendido comenzaron a tirarle aji,
y a medida que iba subiendo el humo los bibidigomia
comenzaron a estornudar. En eso vino a caer uno de
ellos y de ahi en adelante fueron cayendo uno a uno,
hasta que terminaron con toda la familia.

A partir de ese momento, donde encontraban una casa
de bibidigomia, los embera la atacaban y asi pudieron
acabar con todos los bibidigomia de la region.




De acuerdo con el relato, es posible observar que a través de su ensefianza se pueden trasmitir valores
como respeto, responsabilidad, obediencia, solidaridad, honestidad, amor, tolerancia, entre otros.

Se aplica el respeto a todos los animales que existen en la naturaleza, ya que muchos comian

gente como bibidigomia que era temido por los habitantes de las comunidades ya que siempre se

aprovechaban de los nifios que se encontraban solos. El relato ensefia que el respeto se aprende

en casa y que este valor se sigue aplicando al interior de la comunidad y fuera de ella porque no

solamente se debe tener respeto a los animales que comen gente, sino a todos ya que cada uno
tiene sus espiritus y nosotros los Ebé&ra debemos tener cuidado con ellos.

En el relato prevalece el amor por los hijos, por la familia, por la comunidad, ya que son la razén
de vivir como Ebéra. Se resalta la responsabilidad que tienen los hijos cuando los padres dan
indicaciones sobre el comportamiento que deben tener al irse de caceria o a realizar cosechas.

Asi mismo, en el relato la obediencia juega un papel muy fundamental ya que trata de incentivar
a los miembros de la familia a seguir las 6rdenes de los mayores que con su sabiduria reconocen
la mejor manera de afrontar las situaciones para vivir en comunidad y en paz. La obediencia
se destaca no solo en seguir las reglas de los padres, sino también en cumplir las directrices al
momento de entrar a lugares sagrados, al momento de asistir a una ceremonia o a una reunion,
a un convite, a un jemené, a un velorio u otros espacios comunitarios. lgualmente ser obediente
no solo se limita a seqguir directrices sino también se trata de defender todo lo que hay en nuestro
territorio, dar valor, cuidar y proteger de aquellos que lo quieran destruir.

Ser solidario nos lleva a la cima del buen vivir, de compartir con la naturaleza, como es el trueque,
tu me das tus frutos y me permites que cultive en ti y podamos cazar, pescar, utilizar tus aguas y
demas minerales y a cambio de eso nosotros te cuidamos para que siempre nos puedas satisfacer
las necesidades y para que las nuevas generaciones tengan un buen sustento del medio ambiente.

De esta manera, asi como se presenta un relato a manera de ejemplo y se hace un pequefio analisis
sobre los valores que se pueden trasmitir a través de su ensefianza, el maestro en la escuela debe
relatar mas cuentros tradicionales para ensefiar otros valores necesarios para la vida en comunidad.

CONCLUSIONES

Si se hace una comparacion de los origenes de la justicia propia con las formas actuales, evidentemente se ha
presentado un cambio significativo: se pasé de las autoridades como los padres de familia, abuelos, tia y tios
a los Nokos (caciques) Gobernadores y de organizaciones como el Cabildo. Si bien todavia existen elementos
importantes de la justicia propia y que por fortuna se han mantenido en el tiempo, por ejemplo, la participacion
de la comunidad en la solucion de los conflictos, la figura del Noko, el respeto a la espiritualidad, entre otros,
es precisamente eso lo que hay que entrar a fortalecer. Si bien la figura del Noké aun goza de legitimidad por
parte de las comunidades, actualmente estan presentando vacios al momento de ejercer su rol de autoridad,
por ejemplo, para dirimir los conflictos que se presentan dentro de su jurisdiccion y en su ambito territorial estan
aplicando las normas del sistema ordinario, dejando rezagados los principios originarios de los mandatos de los
mayores, esa es una situacion que afecta la legitimidad de las autoridades indigenay su jurisdiccion especial.

Adicional alo anterior, otro factor que ha desplazado las formas propias de aplicacion de justicia enlos territorios
es la presencia permanente de actores al margen de la ley, este fendmeno ha afectado directamente muchas



practicas tradicionales, otro de los factores que ha amenazado fuertemente las practicas propias de aplicacion
de justicia Embera Katio del Alto Sinu, ha sido la construccion de una hidroeléctrica en la década de los 90,
con la cual se inundé parte del territorio del resguardo y tierras aledafas, generando asi fuertes impactos
negativos, toda esta situacion ha generado en los ultimos 20 afios desplazamientos de poblacién indigena
desde el resguardo hacia centros urbano y rurales del municipio de Tierralta, donde es mas acentuada aun la
perdida de expresiones culturales y artisticas fundamentales para esta cultura tales como, los mitos de origen,
mitos de la creacién del mundo, leyendas, cuentos de animales, la vigencia del suefio, el sistema de justicia
propia, el uso y las creencias tradicionales sobre los elementos de la medicina tradicional y la espiritualidad,
practica del jaibanismo, las formas ancestrales de organizacion, normas de socializacion (educacion familiar)
y la toma de decisiones igualmente se vienen debilitando con el pasar del tiempo. Citar el documento del cual
se sustrajo esta informacion.

Los Embera Katios actualmente atraviesan una preocupante situacion jurisdiccional, su sistema de aplicacion

de justicia propiatiene muchas precariedades, sus autoridades presentan vacios en latoma de decisiones frente

a un caso en concreto, porque estas no estan siendo fundamentadas con criterios de la ley de origen, derecho

mayor, derecho propio o la ley natural; la mayora de sus decisiones, cuando las toman, carecen de fundamentos

originarios y en otras ocasiones adoptan las normas del sistema ordinario, sin medir las consecuencias que
estas decisiones pueda generar al arraigo cultural de la persona que esta siendo sancionada.

Su estructura de gobierno paso de ser del jefe de familia a las figuras juridicas implementadas por la cultura
occidental, obedeciendo a los lineamientos normativos de la ley 89 de 1890, en la cual se determina la manera
como debia organizarse el poder dentro de los pueblos indigena sque fueran “reduciéndose a lavida civilizada”.

Funcion de las autoridades indigenas: el papel fundamental de una autoridad indigena es propender por el
equilibrio, la armoniay el respeto en el territorio, si hay diferencias buscar la manera de restablecer el orden con
fundamentos en los mandatos originarios, ademas es el representante de la comunidad, la figura que interlocuta
con la institucionalidad, es el enlace entre las culturas. Hoy dentro de sus funciones le corresponde atender temas
administrativos, reuniones, viajes; en materia de justicia, la resolucion de conflictos, etc, esta polifuncionalidad
hace que el desempefio de la autoridad también sea mas limitada y poco eficaz en materia de aplicacion de
justicia, a esto se le suma los vacios culturales y de principios propios de la sabiduria ancestral como ya se
menciond, lo que esta generando incertidumbre en los comuneros frente a las decisiones de sus autoridades.

En suma, a justicia se comprende desde occidente como una herramienta basada en los pactos sociales,
fundamentalmente en los conceptos de derecho y deber aplicados a la comunidad, que busca la formacién de
la cultura de la autorregulacion para garantizar el disfrute de las libertades individuales, mediante un conjunto
de normas que rigen a la institucion, cuyo cumplimiento es parte fundamental del diario vivir. En este contexto
juegan un papel fundamental los conceptos de reglas, valores, respeto, salud, pautas de comportamiento,
procedimientos (quejas, reclamos), instancias, didlogo y sanciones segun nuestros usos y costumbres.

Por su parte, en la jurisdiccion especial de los pueblos indigenas se gobierna y ejerce el control a través
de nuestras autoridades y costumbres tradicionales. En este sentido, la convivencia no depende tanto de
documentos escritos (pues somos una cultura oral), sino de la palabra de los mayores y de las autoridades,
las cuales en este momento aln gozan de reconocimiento ante las comunidades. En nuestro sistema de
convivencia, mas que reglas, deberes y sanciones, la recomendacion y el respeto por la palabra de los
mayores es lo que toma sentido. Es por ello que este documento de gobierno propio es fundamental nuestra
concepcién de convivencia y busca expandir estrategias tradicionales a través de las cuales hemos logrado
establecer pactos sociales que nos permiten tener unas buenas relaciones al interior de las comunidades.
Hoy a través de este documento queremos disminuir la dependencia que se tiene de las autoridades externas
y reforzar nuestro gobierno propio, ya que el ideal es que la convivencia familiar y comunitaria esté regida por
una normatividad propia aunque partamos de herramientas occidentales.



Dayira Uranga
e

BI-IA WANAITA

Todo lo que hay dentro de un territorio tiene espiritu y ese espiritu se relaciona con el espiritu del hombre.
Todas las cosas tienen su espiritu, el rio, la lluvia, el viento, los truenos.
Los indigenas por RESPETO, a esos espiritus les llaman duefios o guardianes de la naturaleza y dicen de
ellos que en el dia permanecen ocultos pero al atardecer y horas de la noche salen de sus lugares y cuidan.
Estos duefios o guardianes son temidos por los indigenas puesto que aplican la ley de la naturaleza?.



BU BADA ZARRARABA

Nau puaga bio berabari nu minane, ébéraba Kira bio oburu nau Keradode. Dayira zdrara Kiricha jéda
erpana ita, mauta wawara jaradia ita nau druade sdwa bu kawadra marea. Kaplria joma o wara dayira
nokora, nokowéra, zarraraba, kidua torro jaradia bariba, wawara, zezerdba akusa wawa yumakiraba,
wawa yuwéraba, maudaucha pawara joma. Naura jomauba o bara bu dai kiricha bia sdwa buta, sawa
neko buta, sdwa wa joO buta, drua s@waaerbuta. Kare o panauta dai bia duana ita nau druade

Jaru panu nauba dai nurema za audre bia duana ita. Daiba o ze buda kiratana dayira kiricha sawa erbu
jéda kawada ita za adua busita, mamina dayira kirichade buta jéda wese buta dayi toda kiraka, baita,
daya kawa bude baita, dayira bedea kiraka, dayira sdwa duana aba puwurude, sdwa yi kareba duana
ita, jaibana sédwa kareba ze buruta, maudaucha kare jemeneta erpanuta waidide.

Mawa, Kira bio obudade aba vyi jerepe kiricha juruda ita, bedeada ita, bedea kaita, akusa 0Oru kaita.
Bedea joma bi-ia kaita. Bu amena ita, jomauba idu kawada marea bu tabuta jomara kirichata. Yi audre
yi biota, dayird zorara bara budaka basi. Mauba audre dauzare daya baita, akusa, kawa ita.

Nau kirichade, o buda naura za bu bada zarraraba akusa aripe jara ita. Ne jaradia barirdba dia budata.
"Mu nebura aripe jara ita”, Ne jaradia bari, nokoba, iya dia buru drua Gru nebura o bari, mauba bia zarea
anu muna ita dayirdneta bu barita akusa jara barita kapUria bedeade, maudaucha dayi €béra bedeade
za ka tana odapedadeba Utu zedata kidua torro jaradia badardba mamauba dai wawara jaradia ita
akusa puwuru joma daiba erpana Oru daiba kabada Uru akusa dai jemene Uru.

Dai ébéraba jiikaraba akusa pakuruba ne kiratana o bida

Ne kara dai €béra itara mejacha ti bia naura kira bio chu bu, maudaucha juwa oma bera mauta bi-ia o
pana bari mauta atia bema é. Puwuru jomauba kapana bari, abauba, moneburu jomauba. Dai puwuru
itara naura ka oma warinu bia kada, nau bara jara nu mu daiba erbura zokai buta, maudaucha Gdu kawa
biyi awuru ébéra Kira bio bua.

ZOrara enaba, dai ébéraba ka ze buda ne kata. Dai papaba diabuba ina Kirata, netaba, egoroba
pakuruba, jikaraba, joroba mea bemane bema eudata, akusa tudata.

Ne kaira bi-ia Gidu kawai bara yi kareba kaita; maudaucha sawa bia kaita akui bara, bia oi bara, bia akui
bara maudaucha bi-ia waga erbai bara, akusa oita, oi zaketa j6 bi € erbai bara. Mauba ébéra bara eda
€nau ne kabari, bari ewari sdbede waitru otawe mau jurude wa ita iyi chu idu iya kliagade.

Nau Kiricha ne kaira jaradia ze buda nau poaga berabari nu mu za, zezera neba ayi wawéraa. Aya o
bi wane akusa aku bi wane. Wéraraba kawa wa kira bio akusa yumakiraba kawa pana bari awuru ne
ota, kére oita. Ayi za erbu kare jaradiaira dya kawa chu bera wabemaraba kawada marea jomauta sobia
duana marea kdre oime, mone buru iyi chume.



Oide bema ne ka bari Ebera Katio

Oide bema ne ka barira, jorota, bodreta, akusa jiguruta, daiba mejacha zoka bada ébéra bara Kerado
bida bara. Nau bara daiba kabada éta, ertd edre bue bada, pepenata akusa awururata daiba zoka
badata. Naura ne ka bari jedeko parguade tu bada yi tdba ko € marea, mauba poaga bio baya daya
zoka ita ari éa.

Jorara oi zakede (idu bada. Yi kakuade bara biyi juesoma yi borrégoata; mamauba, audre yi biata biyi.
Mau are, €béra wérard jeweda chu bida mobe iyi bakara (ru jerepe erda joro bima iya kiliagade;
maudaucha kare kaita kiricha tawe. Mauta ewari Gbeade akusa wari juesomane ma ka tawe.

Era zoka bada pada atu ita, beta akusa ne karra torro ko bari. Pepenara tubu pua ita zoka bada,
maudaucha dayi kusa pua ita j0wurua kakea. Ertd edrera dayi ki ita zoka bada. Be u kokora be u ita yi
bia: naura kurrude tajoni.

Bodrera oide bema. Naura bejira bida dayi mea mau jurude wane. Nau bodre tuira ewaria aba kiru.
Bodrera yi bima inu baira kiratana kaita yi bia nau tui bara meséra bai bara maudaucha chupea mau
kau yirai bara, moneburu zarea dogoa. Nara yi widi bara yi pakurua. Mobeburu tiekaya daya kilagade
€béra umeuba, moneburu Gbeaba mau are buratuya mobe deda edeyi. Mobe deda dra udayi. Sobiade
mobeburu do eda joa nu mufi ewari juesoma audu Ubea bai eda, yi eta bia ai wa marea.

Mau joma o karimape drekuayi daya kliagade, moneburu Gbeade mobe wéfii kucho zakeba. Joma ope
mobeburu & kayi, de ima barita akusa be u kokota. E zromara ewari (ibeade ma ka tawe, be u kokora
ewari umene, waya de ima bari imatiba badeya. Dayiraba kiradua €& bai bara. Dayird z6rara bara de
zakede bida bada oide bemaba &ata kiduaba joa panasia. Majapodo mejacha juru panasi kiirasa kakea.
Mau kiraka ne ka barita ébéra ita yi bia.

Pakuruba ne kiratana o bari

Dai ébéra bara pakuru zoka kiki bari kiratana o ita, maune bemata o pana bari neta pichi téu barita,
jabata, deta. Maudaucha Kirata.

O pana bari, niduwuruta, jeweda barita, akusa zarra pakuruta o bada jaibanaba zoka bari iyi jai do nu
mune pakuru omata, akusa mojoumata. Pakuru kira akusa bia paima ze marea kiparaba.

Pakuruba ne oika bidokerata zoka bada, zoibata, akusa ne zarrata. Naura pakuru sora kuara chu bea,
maudaucha yi kb bi baria doya naura pakuru jedeko périguade tui bara fiabasea j6 € marea.

Ebéra kirata oi buru ewari juesomane o pana bari pikdga o buta zare bera. Nau oira zoka bada
zagarata, kuchota mogara ne era barita, yi tachi barita kucho zaketa.

Miakera bari sawa o badata kawadaya

Miakerara jipa dai ébérane eda aba bua. Na itara kiratana ne o bada, maudaucha oide bema kuda
eseguta. Akusa daya niduwuru bea Kiratanara kawai bara. Mobe maia oyi yi bea barita.

Miakera itara chu bua enedrumata, akusa anatu ne jida barita niduwuru zromata; moneburu wika yedeta
ina tusi kiraka, zamo, akusa nejobuta, ugura zoka bada niduwuru pakurude wachu beta, yerre Kiraka,
patura akusa dusura; ne jida barita, beda jida ita o bada, waya miasura o bada bidowe bea ita,
bérogbarata, akusa trota.



Miasura o bada arra kuda deda bi zroma chu beda, maudaucha ta bada jedeko pariaguade; yi drasoara
dayi juwa zama juesoma audu Ubea akusa yi jlkarara iyaba chu bua yi drasoara. Ebéra bara nau
miasura erbua wakusa enedrumata niduwuru oide bema bea ita akusa bedata, maudaucha awuruta iyi
ddu buruta.

Ugura parara toawemaba o bada yi toba oide bemaba. Na itara tu bada ume abarika chu buta mauta
abarika ésidra jagea o bada. Mobe aba kiratéu biya ababai dege marea. K&be buru karayi pakuru baba
mau are bura yi waba joubuara dayi juwa jiwini ume kiruba uratu &€ marea. Nauba kera baria oideda.

Beda waira daide eda aba bua daide bera. Mauba dai z6rard bara bi-ia jaradia basia ayi wawaraa,
mauta ibiade jariba kawaide o basia, sédwa tui barata beda waira, sdwa erai barata, kare ewade tui
barata, akusa kdre ewade beda wai barata, akusa kareba tui barata, maudaucha kareba beda wai
barata bedaba péra marea.

Séawa beai oide bema niduwuru. Ewari aba mu zezeba, mu juesoma ume audu ume baside, muta edesia
mea mine niduwuru oide bema beade. Udusi mua mu zezeba uguta juwade erku bidata de edauba
jidru dogode mu sida kaidu wasi. Mauta oide busi darane mu zezeba iza jarasi bikdga akusa akukua
marea kawa marea sdwa miakera barita uguba.

Mu zezeba yerreta 0du k&rimape uguba dru kubusi mauta narane u totosi pakurudeba. Mawa kawasi
mua mu zezedeba sawa miakera barita oide bema niduwurura.

De eda ne o ko bari netata

Dai ébéra bara de eda ne o ko bari netatard daya kusa o bada dai audu purre bari nu muba pakuruba,
jikaraba oide bemaba, sabuba, edewara mejacha bu ba.

Mea bema bima bara ka bada éta, €aa kerata akusa pepenata, pakuru bara o bada kasusuta, surruta,
ne sa barita, ukidaba o bada ne jida barita, nari Uru jira bida bari, akusa netata bue barita ne waga ita
yiko Kiraka, sdbuba o bada kuzarrata, ne tue barita akusa ne jue barita. Saburkata.

Jaradayi, sdburka o ita sdbuba nara jurude wai bara. Mobe Gdupe ésidra urrayi. Mau are yi sota aibueyi,
mobe wéfi bi-ia kucho zakeba. Mau o pe, sabura barru ku bari; mobeburu uya yi uyama bio iyi bi-ia
joma uyai eda.

Ua yodrara ena j0 bada
Na enara €béra bara o basi iyi kusa iyi uara mea bema pakurudeba, yi audrera pakuruba kara kara
chudeba. Nauba ua odara eda kiratana yo bi panasi kayiba, kiparaba mauta joma oide bema basi.

Weérara bara ji panasi dayi juwa zama juesoma audu Ubea yi drasoata pakuru bada odata. Mauba vyi
bura panasi ayi kurrudeba sakoko idu. Mau trira abura basi, kapUria bara djaga basi. Idira abura a
bada, jueporo iyabauta. Nabemaba wérara bara ji anaka basi.

Yumakira bara juwa zama Ubea pi ji bea bayi nau jueporo omara mauta djaga ji beasi komia neba
€karra idu. Me egoda € ba ita. Nau uara ji panasi ari iyi omaba mauta kape kurrude ji panasi. Yumakira
bara ewariaba j0 panasi kakua jota, mausida iyabau pakuru oma basi.

Jemene o bara budera, naura uara j0 panasi imama jiru ena, kéwara kida eda, kare kara eda, ne ta
eda, majopodo, ba eda barachu eda, imama kida eda, akusa béragora kidata.

Maudaucha ébéra wérara, jari kiratana nepono ida kiru kllaga bu bara, o kawasida ayi kakua jita



kapiria uaba. Naura ua kutua kedede, komia (tre, juwa kutu, maudaucha joa joadru mejacha eda kasu
chu be. Naura uara eda yo kede kurrumaba, mogaraba ne ta oide bema ne €béra, mawa owasida joma.
Idira ababai ne & oide bema, joma kapdriane.

Dayi kakua yo

Zorard ena bema waidide erpanu yota kakua jomane kiparaba. Naura yi biata waidide erpanua
maudaucha Kira ume yi biata bua; jaibanaba zoka bua iyi jaide, akusa bari yo ita bi-ia yi Udu ita. Nau
yora yi audrera kiparaba o pana bari, zoibaba, kayiba, akusa biduaba.

Jai itara, yora aba wa iyi oburu za, iyi nau druade bu eda. Yi za jara ita, wawa todaira iyi kakua joma yo
bi pana bari kiparaba yi papaba, kaya & marea. lyabau, yi wéra zake awera bai, naura jemeneta o bada,
yi wéra zake awera bai, naura jemeneta o bada, iya jedeko idu kata 0d buru bera.

Maudaucha iyi kakua joma yo biyi yddraba kiparaba joma.

Mobe joesoma kirara bama kimarene yi izareata o bada, jemene a badata.

Yi mama wara nara yoi bara kakua zarea ita.

Kakua yora yi audre idu kaude kapuria bara joa joadruta yumakiraba akusa yiwéraba kirane
akusa kakuade.

Nau yora bari soa bada Kiria zokada kiraka.

Ukuru bara &yi bi-ia Giduda marea yo chu bu yi jai do nu mu bara kiparaba yo chu bu.

Yi kayara kayiba yo bi pana bari. Jaibanaba bi-ia kaimokarade bia Udu ita kdreba kaya nu mu
kawa ita.

8. Ebéra (ikuru bara jara bada nara kiratana yo pina badara kirane ne jara basia,

9. Weérara doba kiru itara, akusa miakai chu bu itara, iyaba chu basia

10. Jaibanaba yo chu badara iyi jai do nu munera.

PONPE
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Maudaucha iyi kakua joma yo biyi yédraba kiparaba joma. Mobe joesoma Kirara bama kimarene vyi
izareata o bada, jemene a badata. Yi mama wara nara yoi bara kakua zarea ita.

Kakua yora yi audre (du kaude kapuria bara joa joadruta yumakiraba akusa yiwéraba kirane akusa
kakuade. Nau yora bari soa bada kirifia zokada kiraka. Ukuru bara ayi bi-ia Giduda marea yo chu bu yi
jai do nu mu bara kiparaba yo chu bu, yi kayara kdyiba yo bi pana bari. Jaibanaba bi-ia kaimokarade
bia Gdu ita kdreba kaya nu mu kawa ita.

Ebéra kuru bara jara bada nara kiratana yo pina badara kirane ne jara basia, wérara doba kiru itara,
akusa miakai chu bu itara, iyaba chu basia jaibanaba yo chu badara iyi jai do nu munera.

¢ Sawa o bada kiparara?

Kipara oira nauta erbai bara Kiparata, mojouta, tubuta, yi urra barita, kucho zaketa, kiduata akusa
sdbuta. Nau oira kawa o bada. Aba daya kiparata juwade erkubude, naura de eda edeyi. Mama ésidra
toetayi yi ta eda bemata jidai bera. Mobe urrayi, mau are safii uaba yi bawa jidai bera. Mobeburu ogo
kirata eda bueyi. Nau joma o karimape yi yo Kiraba yoyi, ma ita e chu bida.

Trabi akusa lta bari dayide arata

Ebéra trabira inaba za bada, chiruba, bi borogoaba, bi borogoa zakeba, yi bi kuruba akusa wachida
taba sdbude. Naura joma meauba ze bua. Yi za jara ita aba, bi borogo zromara pakuruba begi eda o
panasi, moneburu imama eba, iyaba o,panasi wachida sida sabuba uya k&rimape eda bue panasi yi
wachida tata.

Trabi niduwuru Kiraka bia bu bera, Uta bari sida iyaba bua. Trabita akusa Ota bari ume ayi dba ne
jaradia cha bu, yi za jara ita aba, jaibanaba jai do nu mune mama mena zoka nu mu iya kiiagade,
maudaucha iyi kaidu Uta bara bura jeweda be &a jaibana jeweda éneba.



Awurudera Uta barira akusa trabira ébéra itara chu bu dayi drua yi widi barita. yi yoira, kakuade Kiratana
jU bada nepdnota burude, kareba kada karaba burude jU pana bari juwa abidarrade, akusa sakokode.

Dai ébéra jemene bari ara

Dai jeme arara waidide jemene erpanua dai wawaraba, akusa dai zfrara Okuruba. Dai druade be ba.
Maudaucha jeme bara bu awara, wawara kawa pana bari sdwa &ba yi jere badata, akusa kawa pana
bari sdwa bedea ababai barata. Mau awara kakuaba kiratana o kawa bari. Maudaucha, meséra.

Warraréd bara kére o ita kawa basi, iyi sdwa ne kau ba ita nau druade. Do eda kawa panasi yi nara bae
bi buru ba, moneburu majouba ébérata nara o buru ba. lyaba jeme basi wéra zakera egoroba akusa
joroba beka o ita, akusa ne kaita.

Naura jemene yi bia basi, maudaucha yi bia dai ébéra itara, mauba jara nu mu dai ébéra buta,
maudaucha dai ébéra sdwa buta, maudaucha dai ébéra sdwa buta. Akusa daiba dai druade sdwa klaga
buta. Maudaucha dai druade kare buta, sdwa buta, akusa dayi yibarita kiricha bua.

Ewarade yi 0 pana bari jemene

Nau jemene umeba o bada, yi nara bae bi buru ba. Yi nara bae dogora adua dogo mauba bi-ia yi a bura
totoi bara yi bae bi € ba ita habasea. Yi yd bara bura wérinu ku bai bara adua € ba ita.Naura jemenera
do eda ibude o kirade basi, maudaucha mojou kuchota jeme kirade basi mausida aubue kawa ita mi nu
mune wita akusa imama juwata aubui kawa ita oideda mauba be & marea.

Ne té bari jemene

Eda buei bara neta pichita eda ne téi bada mae. Yi jemeira ababai jemefii, moneburu umeba. Yi jemei
bara téi bara ne ta pichita, mone buru beta bi-ia totoi eda, yi bia a buruba akusa audre meséra mauba
jiruyi. Nau jemenera wérardba audre jeme bada.

Uguba aripe dru bari jemene. Nau jemenera ukidata drui bara aguba, mauta pada totoma, maura be
jirabu wa zroma Ubea vyi jigata. Yi aripe dru buruba mauba jiruyi. Yi jeme badata yi biara buru akusa dru
bidayi, abauba audre bi-ia ésidra drui eda. Nau jemenera yi bia, kawa pana bari yi za o bara bude mauta
yi bia bayi mea mi wa ita, naura nu mera za o pana bari bera dai puwurude. Dai ébérara itara.

1. Sueko jemene bari nau jemenera pakuruta ume tu bada mauta dayi juwa zama U pakuruta
tajlfii, moneburu jayatuyi.

Yi drasoara chu bu wa zroma juesoma ume. Mobe mau Gru nepe wafi.

Yi jemeira maune edau nu mina, yi audre dara edau nu mina ba mauba jiruyi.

Jaibana za jeme pana bari jemene

Wawaraba yi zata o pana bari jaibana kiraka, mawa jeme pana bari.

Wawaréba jaibana o bari kiraka o bada, yi kayata, yibarirata akusa yi kareba pana barita vyi
jaibanana, dyi za yi biara, maune kawa pana bari jaibana sdwa mia aku chubeta, akusa kareta
zoka buta mia akuira.
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Bedata enedrumaba bea bari jemene



Nau jemenera mawa o0 bada kidrara bio do eda takua dogo ayi enedruma ena nau buade, mauta yi
audre meséraba ai era a digeyi beda audre yi zromata. Mauta jlai bara wabema (tu ze ita. Nau jemene
jiruyi yi beda Gta chu bea buruba. Maudaucha wabema bedara iyide ba dogo.

Dai z0ra enara jemene ze & basi, basi buru idi bu kiraka ba & basi bibidigomia:



Bibidigomia

Nama mara {ri bigaya dayiré z0raréd ena bema neburata. lyira jara kirua bibidikomia a bata dayi
z6rardba. Bibidikomia neburara mawa kirua: Dayir@ z0rara ena bea kabayi bida dayird nama be
kirdka kabana. Mawabude dayia ko bari neduwurura zaketa j6 bayi bida de uda. Maune ébéraréta
bedea aubayida bida. Ewari aba miakera waita do kéwena. Mawera zdrarara bedea ausida bida
jababa. Mawe &yi zorard bara enedrumata, uguta, miasuta o bayida bida ayi za, wéraraba etesida
bida padata, nekota, neta pichi torrota; mauta ede bayida bida. Maune dayi ébérard kdwa baéra
jeramarata yida bayi bida aba, mawe mausida jarasi bida yi zeze kéra bua yi dapuena musida
wéha zeze asi bida .Mawe maura edeama barabude ede bayi bida dayi jeramara aba, mawe ayira
diapeda wa bayi bida jabade.

Jaba téu erjira nune kewara jlesi bida do bi-ia ura bari bedaida tabu ma, mau do tae eda, mawe
wérardba jarasi bida: “dayira nama kar bara”, asi bida,mamara dgdusi bida dya neduwurura zGrata
waérinu,yerreta, zrliata yeda pe bea kabayi mama mawe wéraraba jarasi bida “nama kai bara”, asi
bida dayird.Mawa ké&rape wérarad widisida bida yumakeréraba “;maraba kareta koi”, asida bida.

“Daiba koya”, asi bida zamota, zokorrota,tusita dkuruba, yerreta jarasi bida.Mawe dkuru
yumakerard wasi bida bakuru tude,dkuruta kidua tude de o ita.Mawe wérard waya, dkuruta ne
bea wasi bida yumakerara.

Mawe wérard ne ope,yumakérara dkuru de ope pana baride kiu totosi bida. Mawe ayira,yuwérara
ne wiadape,yiko kodape,kewara ayi kéige ita kuda ope pana kawade zesi bida 8yi zezonata, Gtu
degesi bida ayi zezonata kewara bai ya parigua buside dtu degesi bida,ayi kéigei buside. Mawe
ayi zezonaba &dya jarasi vida: “ai kau zakerd maraba mu sdwa weda € basi kaidu”. “Ai zezona
daiba bu dai kaidu zei bura kawa éa”, asi bida .Mawe wéraréba “ai zezona bu sakua takera
zuburia takera ze buru,jarra takera ze buru bai bara, nekoi bara zezona bu”, asi bida .Mawe ayi
zezonaba aya jarasi bida, ai kauzakerad mu atia nekotabea ode, yikota abasia , mua ode puru,ode
koita abasia yikota.

Mawe neko éa kauzakera,jawa bua asi bida . Mawe ébérara kaigeita busi neburata dribira asi bida.

Mawe ayi zezonaba jarasi bida,mobe mua dri bigaya asi bida mara Mobeburu jara ba kawasi bida

ayi zezona bara. Dayi zdrara druaedara tusita, zamota, zokorrota murua murua bea kabayi bida

warrara jajaja aku basi bida ayi zezdna.Mawe mawa nebura,iya bauawa jara numesi bida,dayi

zOrard druaedera tusita,zamota,zokorrota murua murua bea kabayi bida warrara jajaja akubasi

bida. Mawa kubesi aba, mawa nu mune ébérard mau neburaba kaige totosi bida,kaigeara kaige
totosi bida. Mawe mauda jeramaraba aku yirasi bida abauba.

Mawe jeramaraba aku yirudera, ébérara joma kaige dogo kawai,neduwuru basi maura ayi zezonara.
Mawe maura uda ura bari totosi bida,uda ura bari toto karimape darane torroa degesi bida,mawa
torroa dege karimape weda kaibaiyiruta buruwatu buruwatu aku karimape jiraeda aba aba jiraeda
ertoto numa kawasibi jeramaraba aku yirude.Mawe mawa ertoto numu baride iyi jeramara inu aba
wée dogode jeramara iyi kAwa wua, kira wua dogode ,jeramara wéba wési bida jeramata.

Maune jeramaraba yiru karési bida jikarata dGtuba kawa erbari tdju erbari jirabuta,mauda ddu

amesi bida,mawe mauta eneta karimape jeramarard mau jogoa bera bari apinadru ajddru totosi

bida kirard.Mawa burude iyi zezonaba jarasi bida warra musida juéra,idu burard mura,muda

abapai amerara asi bida jeramara iyi zezonaba.Mawe mau (ri €a jéda aku €a,jeramarard wuéba

wadsi bida .Mawe jeramara doidu jde toto ka@rimape jabatru tiapetaeda kdrimape jéda aku éa barrea
wigi mesera atotosi bida.

Mauta zawa ébérard inu jde karimape jarasi bida nruema diapeda jdepe ze buru baera,dayira




mEbéra jababa wanara neduwuruba makosia asi bida .Mawe mama nebura asi dyi sAwa jiienata

ayi jde kérape ne okope, mawa burude jie sia asi bida &yi zezona kirdka chuta,mawe mauba

diamasi nebura nume karape,waya kaige toto karimape,mawe mau neduwuruba makosia asi bida
dayird mEbérara.

Mawe z@raré bedea ausida bida .Bedea ausida bida juesoma auda Gbea baburude waita.Mawe
zOrard bedeara basi mau neduwurura beadai bara mau dayi kochura, so zarea ku panasi bida
mawe nara jababa wana baera waya tia juneara jaba ume waita bedea ausida bida waya .Mawe
mau ewari arabayedera zdrard uguta enedrumata,miasuta ayi za okua bayi bida.Wérara sida
padata,netapichitorrota joma aba jama takirusida bida jabade,dyi wéfia awa .Mawa nu mune
ewarira ara buesi bida akusa waita .Mawe jeramarard wamabi kubasi bida .Mawa numune aya
jara sida bida jeramara bura wai bara asi bida ,bua buru joma kawa chu bua asi vida, sama kar
Jjdenata joma kawa chu bua asi bida.

Mawe jeramara wasi bida,mawe jeramaraeda barikuyira wasi bida .Mawa &yira do wéra téu
erbuside aripe jlesida bida na kaigedamae. Mama jie karape ,mawe wérard bara neduwuru
zakerata ddu buru baera .Mau kokird totosi bida dya.Mawe daibara ,yeda edau chuba baera
daibara k&uta koya,jari audre chu beta ,yerreta,tusita,zamota.Mawe dkuruba bedata ,bedasi sora
baera.Mawe yumakérarasi maita nu me baera,ne jurupe ,dkuru de ope ,mawa bayi bida .Mau
kewara jde k&@rape.Mawa nu mune ayira mawa kawa baera kewara baira ne kope,ne wia kope
kaigeita busiwade ayi payddrata jiesi bida waya. Ayi payddrata jiie buru baera ébérardba,ébérara
wérardba payddra bura samauba takera ze asida bida,nau kewara bai sGwa k&wa ze buru bura dai
kaidura.Ai kauzakéra musida mara jiru jara takirua asi bida,mara kawa nekoi baera.Mawe payddra
bu jarra takera ze buru bai bara ne koi bara asida bida.Mawe ayi payddra bara dya jarasi bida.Ali
kauzakéra mu atia ode ne kota bea,yikota dedauba puru wedata ,mawe mura jawa tai atiara asi
bida.Mawa ké&rape &dyira kaigeita busi baera kuda o k&rape tadazo totosi bida ébérara kaigeita.

Mawa burude abauba jarasi bida payddra daia neburata dri birua asi bida.Mawe mau y&dra
bara o ama € bida ne burara ,iya bauawa jara chu bu bida yddra bara,dayi z6rarad druae dara
tusita,zamota,zokorrota muru murua bea kabayi bida warrard jajaja aku basi bida.Mau darédne
akusa, dayi zdrard druae dara ,buru koko druae dara zamota,tusita, yerreta muru murua bea
kabayi bida warrara jajaja aku basi bida .Mawe mau bari ne bura kuba dayi ébéraré za tada zoa
dara joma kaigeara kaige totosi bida,jeramaraba aku bariyirumara.Mawe jeramaraba aku bariyesi
bida sGbede akusa ete aba aba jirakua buse waita,wari dyi payddra uda ura bari totoda darane
ba ja dna neba Gdusi bida iya torro torro ertoto numa kawasi bida,buruwatu buruwatu ertoto numa
kawasi bida.Mawa nu mune iyi idu baita wae totosi bida aba,maune iyira jddrusi bida iyi wa bari
0 de,jlkarata jida karape kirard pinadru atau totope wéba do eda jde toto karape jabatru nekoba
wafa tiapetaetape a jidru a totosi bida barrea wigi.lyi payddra kaidu jura uéba nu mu nera iya
maura jéda aku éa waburu wigi wasi bida do barrea ,nruema diapeda jdesi bida akusa.

Mobe jarasi bida dayird mebera jari jaba ume wénard ma kosia asi bida neduwuruba .Mawe ayi
zOrard bedara basi bida aya mau neduwurura bea dai barata. Mawe mau neduwurura bea dai
bara dayird bara mau dayi kochu bidara. Mawe z6raré@ bedea au sida bida akusa.Wanafia mobera
na neba ewari juesoma audu dbea ba burude wanafa asi bida, dayird mau neduwuru akude.
Dayird mebera jarii bara dayiré bara asida bida.Mawa kérape wari dyira mau ewari ara bayeeda
ayidera dyi za osida bida enedrumata,miasuta,uguta okua sida bida.Waéri ewari ara bue burude
waé sida bida &yi,jéaba lbea waya ,jGba (ibea wé sida bida mau ewadera.Jeramara &yara ete sida
bida,mawe jeramara bari kuyesi bida ayi jdbade .waéri téu a bara bude akusa ayi jde bari ewari
aripe jde sida bida ayi kai barimae.

Mama jide karape akusa kaige sida bida ayira.Jide ké@rape yumakérard ne bea pana kawa sida
bida,bedata beape Gkuruta de ope wérard neo pe ,mawa nu muena kiu totosi bida ewarira akusa.




Mawe ayira nekope kaigeita pana kawade &yi zezonata degesi bida waya,ayi zezona ze kérape
jarasi bida.kauzakéra maraba mu séwa kéwa jda na éa ze bu tape asi bida,musi mara kaidu zei
basia asi bida.Mawe wéraréba jara sida bida ai zezona daiba kau & basi bu dai kaidu zeira,bu
sawa suburia ta kera ze dai kaidu.Mawe maura bura jirpanesi bida warraréi nuba ayi zezona
baera.Mawe wéraré bara jara sida bida,nedia daya asida bida,mawe z&raba jarasi bida neko
éa asi bida,mu ode neko tabea asi bida,yiko puru ayira data kota bea asi bida.Mobeburu akusa
kaigeita busi wade jarasi bida abauba ,zezona daia ne burata dri birua asi bida.Mawe zéraba aja
warrard asi bida,mua kawa buta dri bigaya asi bida.

Mawe z8ra bara nebura ba kawasi bida akusa ,dayi zdrara druaeda buru,dayi zérara buru koko
drueda buru zamota,tusita muru murua bea kabayi bida warrara jajaja aku basi bida,akusa ipida
kubasi bida mawa karape.Bari mawa jara nu muneakusa kaige totosi bida ébéraré za ta bera. Mawe
jeramaraba aku bari yirude iyaba iya na dduda kiraka akusa ete ba kawasi bida aba abaka,mawa
ete baride iyi idu aba wae dogode, iyira mawa wa kawa yiraera,akusa aba wae dogode, iyi kira wua
dogoeda wieba wasi bida jeramarara.Yi zezona kaidu jura wéba nu mu nera iya jéda aku éa akusa
jbatru yiape taeda karape wasi bida do barrea. Mauta iyira jie basi bida nruema diapeda do barrea
ayidide.Mawa jie karape jarasi bida akusa,dayird mEbérara jari jiba dbea wanara makosia asi bida.
Mawe éberard bara jara buru baera,jara sida bida beadai bara dayirdba mau neduwuru ,beadaya asi
dayirdba kau,mawe naune beadai bara dayirdba kau,k&reba beada kara paina asida bida.

Dayird meberd zokai yide busida dayirdba aku wéa épe asi bida.wéi bara dayirdba akude asida

bida.Mawe bedea ausida bida akusa ewari juesoma audu ba burude wéita akusa.Mawe &ayira

mau ewari ara bayedara ayi miasuta o bara bu bida ayira,enedruma bari beta,ugu bari beta.

Maune mama chu basi bida adewara jeramarata, yi mebeata.Mawe maume bedea ausi bida ayi

jeramarard.Mawe joma jarasi bida waya neduwuru sdwa ze chuta aba bema.Mawe ayi ume pai

bedea au sida bida ayira .Wa bemara za jaba kimare waira jara da € basi bida.Mawe ayi ume pai
bedea auda kérape wa sida bida jeramarara kaidu ewari ara abue bu rudera.

Mawe ayi ébérard yi jaba kimareta wasi bida,mau jaba kimare téu erbuside jdesi bida ébérara
na kaige bari mae, mama jle kdrape,ikurura de oi bara bera, de ope dkuruta beta beape ,Gkuru
ta ne beape ,mawe jde karape yuwérardta neo pe,mawa jiesi bida ayi jde bari kiraka, mawe
jeramararéd aba yira nasi bida abauba jarasi bida atia zeya asi bida nama.Na zesi asi bida dayi
zezona Kkiraka,maure zesi asi bida dayi payddra kiraka,mau zesi asi bida dayi zezona kiraka.
Mawe nauarera zeya dayi payddra kiraka zeya asi bida, degewa buru mauta iyia asi bida. Aku
ku bata asi bida dayird meberdba sawa jida daita kauraba. Maura bara wa bida sidu kawa € basi
bida mau neduwurura. Ayi payddrata kau bara basi maura bara.Mawa karape warinu ébérara
nekope,kuda ope kaigeita busi wade Gtu degesi bida dyi pay8dra,beda bedaka,mawe mauba
mawasi bida, dyi payddraba kausakéra maraba sdwa mu jiana € ze bu dape asi bida musi zeita
basia asi bida mara kaidu ai payddra daiba kau éba sia dai kaidu zeita kirura.sakua suburia takera
ze pay6dra a buru mawa jirpa nesi bida aya.

Mawa kérape ne dia dai basi bida yddrara,karéta Koipe payddra bura bedata o karéta Koipe,a neko

éa kau zakera mu atia nekota bea ode yiko dedauba wedata kota bea asi mua.Mawa karape,waya

ayi jeramarard bedea auma basi bida,abauba na nebura edaita ewari ésadra bayieda aba kéifia

ayira.Mawe yi na jie bari bara kau chu baera jarasi bida,payddra nane bura nadrara neburara Gri
biga éa asi bida bua.

Nanera mume nebura adaya asia awara.Mawa karape yi jeramara yi nebura edaira edau yesi
bida yi paybdrabi diasi bida awara jewada bara nama jewada keraya asi bida bura,namadliba afia
wa éa asi bida bura,mua neburata Griama totoya asi dajata mainu bai buru afia wafia asi bura,mua
jara buruta joma ijana asi bua .Mawa kérape warinu yddrara nebura ,mawe warinu yddrara nebura
ba kawasi bida ,iyaba jara un bida mau bara aba,dayi z6raréd drua eda,dayi zdrara buru koko drua




eda buru tusita,zamota,yerreta muru murua bea ka bayi bida warrara jajaja ku basi bida,mawa iya
bauawa jara nu mesi bida aba.

Mawa jara numune iyi yodra chupea nu mei ,kareba chupea nu mina payddra bura akube bayi

bida .Mawe y&drara chupea toto nu mesi bida lya bauta jara ,iya bauta jara nume ba kawasi bida

Kéreba chupea nu mina payddra bura,wa buru dri kira nu mina neburara a nu masi bida jeramara

bara ,mawa nu mune dayi ewari ésadra ba bodoare jeramara dapea nu mesi bida ya,dayi kéikera
nu mesi bida ,k&fa jirbesi jariba ya.

Mawa nu mune iya yi mebeata drumasi bida ,yi mebea kéira kéi basi bida jeramara .Mawe iyi
jeramaraba yi mebea buru watu burutu kua jirbesi bida iya druma marea nidbasia.

Mawa nu mune yi mebea urima é nu mel kuwuruma ka ku besi iya,mawe kuwuruma ka kube
kérape,mawa burude urdma totosi bida yi mebea .Urdma toto karape jarasi bida bua neburae
dara waya ,afia buerard dayi payddrata ,ayira yi bedea yi auma baera .Mawe jarira iyi kawa kai
bari yesi bida waya mawe jariba paybdra waya mua (rifia nebura,mu mebea dri bita bea asi bua
mawe mua drifia asi waya,mauena ébérara kaige bai takerasi bida .Mawe warinu iyaba mauabi
nebura nu mesi bida aba .lya bauawa jara ,iya bauawa jara nu mesi bida aba,mawa nu mune
tnadru busi wasi bida nadra ,mawa dnadru bodoare jarasi bida y6draba wauzake mu udu wéfia
asi bida chuwade ,payddra wé be éa asi bida bu ,mua neburata dri kira nu mua asi wabida ,wa be
éa asi bu,mawa éa wauzake mu udu jie tai bara asi bida .Wa be éa payddra bu asi bida ,mawa
nu mune y8drara nid basia wéiita ti bawasi bida ,ura bari tibawasi bida nié basia.

Mawa éa pay@dra warard wabidade bura ,mawa éane wauzake mu doidu jletaya asi bida kira

zugu tade ,mawa éane payddra waidi wérard asi bida .Mawa mau dri éa tibawasi bida dumene

,ura bari tibawasi bida ,mawa iya yimebeatru jiru bichiwiba bura jirbasi bida iyi urdma marea
,bichiwiba bura jirbude uriima € bai jiruma ka kobesi bida ,mama buru uriimasi bida yimebea.

Mawa nu mune ayi paybdra aba dumene uda ura busi wasi bida ,dya buema kubude ,unadru
busi baera ,ya bi-ia (du busi wasi bida daya Mobeburu ya jermara abauba enedrumaba su buesi
bida ,dru ku busi bida ,mawa jariba uguba ,aya yyurimasi bida ébérata aba kai bai yiru,maura
kuwuruma kakuape ,jiruma kakua jirpanune urimasi bida mau ébéra .Mawe mauba waya wa
bemarata uriima kuasi bida .Mawe ayi payddra ei bari € nu mei bedea ausida bida waya ,buta
(tu bakurude totoya asi bida bua kama Gtu wiga burude mua waya edreba druya asi bida esoso
karrade .Waérinu ayi aba Gtu toto kdrape wigasi bida aba ,mawe (ta aku burude abe dru jirpanesi
bida ,mawa dru jirpanesi bida ayi umedba .yora bara.

Mawa jirpanune ébérara joma druma karape ,maurd €bérar bida dru jirpanesi bida ,jarird bida
erchube baera .Mawa dru jirpanune &yi payédra umadau (tu ba burude beita ya susua busi wasi
bida nau .dyi payddra mau mawa sidu bia ku besi bida dyar mu kékua orad a ,kawé bearéddua
muta ua bia nu mesi dya .Mawa bi nu mune ,dya dru jirpanesi bida mad uri€a ,mawa jirpanune
dya ébérara jarasi bida akudua mara payddra sdwa yd nu muta ,maraba kuaga jirpanune ,maune
jariré@ bara wabidade &yi paybdrara ayi uriima dogoedara jarasida bida ,kawéa baer&dua ,kawa
surddua asida bida .Mawe &ya jarasida bida mara paybdraka kawé& kidaba ,jiru bichiwiba barieda
kubura .Mawa sidu bea biama jirpanasi bida .Mawa jirpanune ,aya dru jirpanune ayi payddra taba
wasi bida ya ,mawa taba wainu bai ébérara bida bakuruba tawebe ,miasuba sube ,mawa bea tabu
sida bida aya .Mawa beada kérape bi kdta sida bida nekoba .M awa kawa bi wi bari kéta burudera
dya ddu sida bida chibisu zaketa a jidru dogota Mawe jeramar& bara mautru enedrumaba kaidu
su atau burude taba wasi bida chibisu zaketa .Mawa chibisu zake taba wéa burude ,mama bi jésaju
buda dera yi nemu zaketa kerasi bida ,mawe yi nemu zakera ébérara bara baniata jidwurua numu
karena baera ,mama ei bari buesida bida .Mama buru bei taba wasi bida mau ayi pay6drara
.Mama buru ya mau bei taba dogodera paka zroma kiraka karasea bichiwi zroma.beita besi bida.




ayi payddrara .Mobeburu &ya akusida bida waya mau ,dayirdba aku wéi bara asida bida kad
dayird meberd zama makena nu karéta ,akui bara yide sama chubuta kad.

Waéiri iya ete chubadaeda aku wasida bida ébérard bara .Mawe bakuruta zobea chubasi bida,
bakuru karra zromata zobea ,mawe mama neduwuru bara pe bu karési bida ukida sida ,enedruma
ara jape bakuru karraba ,ugusida bakuru karraba ,miasu sida bakuru karraba ,ébérard netata
bada sida bakuru karraba bi-ia jurépe ,dayi buwuru sida buru kokoeda &ba jurépe pe kiru karési
bida arare ararea .Mawa karape kal basia k6be dayird meberé kodara .Mawa karape ébérara wai
bara dayird deda ,wéi bara dayird namauba deda ya ,mawa karape ébérardba dayird mia kera
zeda baera ,dayird nebea edei bara asida bida .Mawe ébérard mi wa sida bida aramama ,mi wa
buru dera ébérara bara ddu da € basi bida za hama yeda yerre ,tusi ,zamo ,kama beda mejacha
badasi ,mau neduwuru beu dogodera .Mawe maura yi wadra basi bai bara.

MAMA PAI KIRUA BIBIDIKOMIA NEBURARA

DO KIRA BARI MESERA

Bakurude Gta wa ita naunera yi jemeira pakurude Gtu wai bara akusa yi Kibu idu wai bara, mau are
akusa eda meséra degei bara. Nau jemenera jiruyi yi na Gtu jlepe akusa eda meséra dege buru ba.
Nebura jemene

Kabana yi jurepe nebura bara bida, moneburu z6rard ena neburata o bara bida. Yi audre bia nebura o
buruba mauba jiruyi. Maitana kawai bara kareama neburu ita, maudaucha karema yi biata ipidaime.
Naura o kirdde bewdara koa nu mune dapea € ba ita.

Do kira ara u wa bari jemene. Nau jemene, do Kira bari meséra akusa jéda a dege ita. Jiruyi kiidraba,
moneburu wawaba yi audre meséra o buruba. Mi wa bari za jemene.

Wawaréta bio jeme pana bari dyira miakeramiard akusa yi niduwuru: Gkurura yi mi bari, Gkurura usara,
wabemara yi niduwururd, mauta usaba péwani. Yi mi bada mea wani ayi usard ena, akusa iyi uguta
kaidu edeyi, yi za bera pakuru zaketa tuyi.
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