SHAMANISMC Y PCDER EN LAS CULTURAS

FPRIMITIVAS DEL FCUADCR

Tor Ilutarco Naranjo
Yrof. de la Universidad Central, Quito



¥1 shamén, histdricamente, es el primer representante
del poder espiritual del grupo huwano, clan o tribu. En el
equilibrio de fuerzas entre el howbre y 1la naturaleza, el
shamdn es el encargadc de wanejar, en beneficio o defensa
de su grupc, el entorno y las fuerzas de la naturaleza
que, en su cosmovisidén animistica, pueden ser consideradcs
como objetos o fuerzas sobrenaturales,

las culturas primitivas del Ecuador actual y en gene-
ral, de Sudamérica, no nos dejaron documentos escritos so-
bre su cosmovisién, su organizacién social, sus tradicio=-
nes y los diferentes aspectos de su vida; adewds su histo-
ria viene desde wuy atrds y babrfz sido diffcil cue se
consignase en tales documentos la vida de las épocas ini-
ciales que, probablemente, comienzan alrededor de 20.000
afios antes del presente.

Hay por lo menos cuatro fuentes de inforwacién que
permiten mirar retrospectivamente 1la evolucién y algo de
las 1ideas de los pueblos primitivos, incluido el papel y
las funciones del shamén. Estas scn: a) Las piezas arqueo
1égicas que, en el Fcuador, son excepcionalmente abundan-
tes, desde el perfcdo conocido come el Falecindic ¢ Frece-
rémico; b) Los escritos de los Cronistas de Indias y priune
ros historiadores, quienes describen muchos aspectos de la
vida de los pueblos gue fueron descubriendo y ccnguistando
asf como algunas de sus tradicicnes y mitos; desde 1luego,
hay cue tener presente que mucho de 1o que vieronm o escu-
charcn, lc interpretaron y Jjuzgarcn a través de su propio
criterio, de pueblo cristianc del medioevo. Ia mayorfa de
ritcs y ceremonias ¢ue describen, casi siewmpre lc califi-
can comc obra del demonic; c¢) Las investigaciomes antropo-
18gicas efectuadas en las Ultiwas décadas sobre grupos hu-
manos que han subsistido hasta nuestros dfas, casi en su
forma primigenia de vida y organizacién, con poca ¢ ningu-
na "contawinacidén' con la cultura eurcopea; como es el caso
de los grupos conocidos con el ncombre de "aucas", ubicados
en la Amazonia ecuatoriana. lasta hace poco, vivian el pe
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rfodo Paleoindio y su estructura puede considerarse como
que se ha preservado por siglos o milenios. Constituyen

una muestra de los niveles wds primitivos de organizacién
y vida social; d) Los mitos y tradiciones que se han con-
servado hasta nuestros dfas y que, interpretados en forma
apropiada, permiten adentrarmos en algunos aspectos de la
ideologfa de los pueblos primitivos. -

El shamdn, autoridad ¥nica

En su exhaustiva investigacién, Frazer (1944) encon-
tré que en los niveles wds primitivos, el primer "especia
lista", cuando el grupo humanoc es aifn indiferenciado, es
el shamdn; en €1 se concentran todos los poderes tanto co
mo jefe del grupo que como mago, Este fendmeno parece
confirmarse entre los aucas entre quienes existe una auto
ridad ¥nica, el shamén, gue ejerce también funciones de
jefe tribal.

Hasta cudndo, en las culturas primitivas, persistid
la indiferenciacién del grupo humano y subsistid el sha-
mdn como autoridad ¥nica?. Los miles de piezas l1fticas,
tanto de obsidiana como elaborados em varios tipos de pie
dra y correspondientes al perfodo Paleoindio (Bell, 1965),
no nos permiten descubrir nada sobre el problema en cues—
tién. Desde que aparece la cerdmica (Estrada, 1958; Meg=-
gers, 1965; Porras, 1980; Marcos, 1985) y en el barro se
plasman figuras humanas, escenas de la vida cotidiana,
animales mitoldégicos, etc., es posible especular sobre wu
chos aspectos de la vida social, incluyendo las funciones
del shamdn; m&xiwe, gue puede compararse con la vida ac-
tual de otros grupos humanos poco o nada aculturados (Na=-
ranjo, 1983).

Fl mito, para el antropdlogo, es como la pieza cerd-
wica para el arqueflogo, es un documento valioso de andli
sis, puede revelar aspectos y estructuras muy arcaicas.
Existen algunos mitos que seguramente viemen desde la é&po



L LR

ca de indiferenciacién social. Uno de esos, que constitu=~
ye ademds una epopeya, es el mito de Unamarai, de los in-
dios witotos, ubicados en la actual Amazonia peruana (Mifio,
1978). En el mito se ha preservado la tradicién de un po-
der inicial que seguramente duré muchos siglos, y luego el
de su divisién. En pocas palabras, Unamarai, el arquetipo
del shamdn, después de haber vivido por largo tiempo, gque
equivale a la persistencia de la autoridad shamdnica, a lo
largo de generaciones, considerd que habfa llegado el mo-
mento que debfa volver al mundo de los espfritus; pero an-
tes, bajo la certeza de que su sabidurfa y poderes mdgicos
habfan sido ya asmiliados por algunos otros miewbros del
grupo, invité a los "escogidos" y les hablé de su préxima
y definitiva ausencia. Antes de ello quiso cerciorarse
gque los escogidos tenfan ya los conocimientos suficientes
y fue preguntando, de modo sucesivo a cada uno de ellos.,
Habiéndolos sometido a prueba, a uno de ellos le proclaméd
el sabio de la tribu, el consejero prudente y experimenta-
do; a otro lo proclamé el shamén, el que sabfa manejar los
poderes y fuerzas sobrenaturales; a otro lo proclamé el cu
raca, €l que sabrfa cémo dirigir las actividades del grupo
y finalmente a otro lo proclamé el sacerdote, el que sabria
¢dmo dirigir las ceremonias de homenaje a los espiritus, a
los antepasados y sabrfa cémo efectuar los ritos relativos
a la muerte de cada uno de los miembros del grupo. e

-t

Como es bien sabido, el jefe o cacique o curaca, repre
senta el sistema integrador del grupo humano, es el direc-
tor y regulador de las actividades individuales y colecti-
vas; en cambio, el shamdn, es quien wmaneja los poderes
ocultos, maneja los espiritus. Cuando el grupo humano lle
ga a un cierto nivel de desarrollo, se produce esta prime-
ra diferenciacién o divisién de poderes, por una parte el
jefe o cacique y por otra el shamdn.

Al momento de la conguista espafiola, en wmwuchas dreas
geogrificas, la evolucidén social habfa llegado ya a este
nivel; mientras en otras, en particular las correspondien-
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tes a las denominadas altas culturas, se habfa producido
la tricotomfa del poder, agregédndose el sacerdote, quien
asumfa parte de las cunciones y poderes del shamdn.

Fray Ramén Pane (1906), que devino en el primer antro
pSlogo del Nuevo Mundo, entre 1los grupos y tribus que le
tocS tratar de cristianizar, en varias de las islas del Ca
ribe, encontrd los dos elementos de poder: el cacigue y el
shamdn, que los denominé precisamente con estos nombres,

Pedro Cieza de Lefn, uno de los primeros historiado -
res de parte del Caribe y Centroamérica y sobre todo de
Sudamérica, encontré entre los pueblos que no habfan sido
conquistados por los incas, en la mayorfa de ellos, la
existencia de los dos personajes. En el 4rea incaica, co-
mo es bien conocido, habfa no s6lo el rey y los jefes de
menor jerarqufa asf como los shamanes sino tambiém un sumo
sacerdote, Existfa toda una estructura eclesidstica, con
jerarqufas wenores de sacerdotes, existfan las virgenes
del sol, los templos, algunos de construccién monumental.

Kl shamanismc en la cultura Valdivia

La cultura Valdivia (4.000-2.300 a.C.), nombre epéni-
mo del sitio ubicado al suroccidente de Guayaquil, hasta
donde han llegado las investigaciones arqueolégicas (Mar-
cos, 1985), constituye la priwera fase o cultura del Perfo
do Formativo. Se caracteriza por su desarrollo cerdmico,
por lo menosg con 1.000 de anterioridad a Mesocamérica y el
Perd. Se inicia con una cerdmica utilitaria y avanza lue-
go a la produccién de figurillas humanas, de elaboracién
delicada y buen gusto artfstico. Probablemente estdn rela
cionadas con diversos cultos. Entre ellas se han vuelto
famosas las conocidas como las "Venus de Valdivia"., Tawm-
bién se caracteriza por el desarrollc agrfcola, en espe-
cial del mafz, desde las formas iniciales de manutencién
hasta una probable agricultura de excedentes, que facilité
la divisién del trabajo y la multiplicacién de las artesa-
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nfas, También se caracteriza por una incipiente industria
textil, que culmina con el tejido en telar.

Sobre todo en la denominada fase Valdivia II (3.439 -
3.310 a.C,), junto con las Venus aparece una variada para-
fernalia relacionada con el uso de plantas psiquedélicas
(Naranjo, 1984), lo cual a su vez es indicio evidente de
ciertos ritos o ceremonias. Entre dichas piezas cerdmicas
se encuentra reproducido, en wminiatura, el banquillo cere-
monial, pequefios recipientes para ceniza, probablemente
utilizado en la masticacién de hojas o flores psiquedéli-
cas; Venus con cabeza céncava, guizas equivalentes a los
pequefios recipientes de ceniza; Venus bicéfala y pequefios
tubos de hueso, posibles inhaladores de polvos psiquedéli-

COS.,.

El banguillo ceremonial tiene especial importancia.
Es signo de la existencia del shamdn. En casi todas las
primitivas culturas del wundc, el shawmdn ha utilizado un
banquillo especial, para presidir o realizar las ceremo-
nias, incluyendo la de curacidén mdgica de los enfermos.
El banquillo es el sfmbolo de unién del shamédn con la wa=-
dre tierra, de cuyos poderes, va a necesitar el mago para
dominar a los espfritus o a ciertas fuerzas de la naturale
za. Fse banquillo, con el devenir del tiempo culmina, por
una parte, en el trono de los monarcas y por otra en el
trono papal o en general de los sumos sacerdotes.

Fn la cerdmica Valdivia hay banquillos de diferentes
tipos y modelos pero no tenemos elementos de juicio para
distinguir si sélo servfa para el shamdn o también ya exis
tf{a un jefe tribal; lo segundo es lo m&s probable., Fn el
Museo Arqueoldégico del Banco Central (Quito), existe una
figurilla que representa a un personaje sentado em un ban-
quillo ceremonial. Probablemente es la representacién del
shawdn, wds antigua del Hemisferio Occidental.

Fn la misma fase II de Valdivia (Marcos, 1985), se
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construyé una aldea en tormo 2 una plaza, en la que a mds
de una casa "para hombres", utilizada en ciertas ceremo -
nias, aparecen dos monticulos ¢ pirdmides, que en los si-
glos sucesivos fueron agrandadas. La existencia de una al
dea, con la distribucién apropiada de casas, en torno a
una plaza y la construccién de pequefics wonumentos ceremo-
niales revela, de una parte, que habfa ya una jefatura ci-
vil, es decir existfa un jefe o curaca y por otra proba -
blemente, con el desarrollc agrfcola y la multiplicacién
de artesanfas, se produjo tawbién ya la divisién de funcio
nes mdgicas, entre el shamdn y el sacerdote.

Fntre las otras culturas del perfodo Formativo Medio
y Tardfo, como Machalilla y Chorrera en la costa, Cerro Na
rrfo y Cotocollao en la sierra, correlativamente al desa-
rrollo de fuerzas productivas, continud la divisién del po
der entre las tres autoridades antes mencionadas.

En la cultura Chorrera, gue desarrolldé una hermosa in
dustria cerdwmica, se inicié también el tallado de cristal
de roca y lapisldzuli, para la fabricacién de collares y
otras Jjoyas que, junto con otras piezas hermosas, revelan
el surgimiento de la vida suntuaria. Esto a su vez, es
prueba del surgimiento de una capa social de alta jerar-
qufa, que podfa disponer del tiempo y habilidades de los
grupos artesanales para la confeccidn de joyas destinadas
a ellos mismos o sus esposas y otras destinadas a los sa-
cerdotes y al culto.

El poder y dominio del jefe o cacique, debid incremen
tarse. Fn la cerdmica aparecen personajes que seguramente
representan a2l jefe antes que al shamdn o al sacerdote. Al
paso que el cacique fue asumiendo mayor poder, el del sha=-
mén y el sacerdote fue limiténdose, cada vez mds, a una es
fera més especifica de funciomes.

El shamanismo en el perfodo de Desarrollo Regional
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Aproximadamente 500 2.C. comenzaron a surgir estructu
ras sccio-econdmico-polfticas que abarcaban una regién geo
gréfica, en la que existfa un gran jefe, del cual depen =
dfan los sefiorfos menores, dispersos por toda la regién.
Pste perfodo avanza hasta aproximadamente 500-750 d.C.
Serfa largo tratar de examinar el sistema shaménico en ca-
da una de las fases o culturas, tantoc de la costa como de
la sierra y la regifn amazénica. Trataré de resumir em po
cas lfneas lo wds scbresaliente.

En este perfodo hay un mayor desarrollo de las fuer-
zas productivas, con importantes adelantos en la tecnolo-
gfa agrfcola; con la construccién de canales y diques en
la penfnsula de Santa Elena y plataformas agrfcolas en di-
versas zonas del pafs., Hay un gran desarrollo de las dife
rentes artesanfas, asf{ como el de la navegacién a gran dis
tancia, en embarcaciones a vela. También es la época en
la que comienza el uso de los metales: oro, plata, cobre,
plomo e inclusive platino. Este dltiwo metal fue llevado
a Europa después de la venida de la Misidn Ceodésica Fran-
cesa en el siglo XVIII.

Fn este perfodo se desarrolld el sistema mondrguico
hereditable, de sefiores y el gran jefe o cacique. La cla
se sacerdotal contribuyd, de modo efectivo, a estabilizar
el régiwen mondrquicc y progresé de mode correlativo, en
jerarqufa. En algunas regiones del pafs se edificaron
grandes centros ceremoniales, en especial en la regidn de
Manabf., En la cerdwmica aparecen los grandes personajes de
la época, los jefes o caciques, a veces acompafiados de sus
consortes; los sacerdotes y en tercer lugar, el shamdn.

El sistewma shaménico se vio aun wds limitado en sus
funciones e ingerencia social. Desde luego su capacidad
de entrar en contacto directc con los espfritus, no se res
tringié sélo al campo terapéutico o adivinatorio. El sha-
mdn siguidé desempefiando funciones de gran interés social,
en particular en ciertas fases de la vida como: nacimiento,
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enfermedad y wuerte. El shawdn era el encargado de prote-
ger al nifio, al nacer, contra los walos espiritus y ayudar
le con sus poderes en el buen crecimiento; también era
Util para proteger a la pareja, em su wmatrimonioc y asegu-
rarle la fertilidad, y en la wuerte, para manejar el espi-
ritu del muerto, evitar que haga dafio a la familia o al
grupo social y wds bien comseguir que se vuelva un espiri-
tu tutelar del grupo.

Merece una cita especial el centro ceremonial de la
isla La Plata (Norton, Lunnis y Nailing, 1983) que se en-
cuentra war adentro, aproximadamente a 40 kilémetros de la
costa de Manabf. Como los pueblos costeros fueron extraor
dinarios navegantes, desde muy temprano en la historia,
desde la época de Machalilla, habfa ya un trdfico entre
costa y esta isla que, por razones desconocidas, fue con=-
vertida en uno de los wds iwportantes centros ceremoniaies,
tanto de culto general, cuanto en especial de curacidén de
enfermos; algo wmuy parecido a lo que sucedid en Grecia,
con los templos de Esculapio. Segiin la tradicidm y la ver
8ibn de los Cronistas de Indias (Cieza de Ledén, 1962; Ben=-
zoli, ..) en este centro ceremonial existfa una enorme es-
meralda conocida con el nowbre de Umifia, que se ha inter-
pretado comoc que era una piedra a la que adoraban, en bus-
ca de salud. Ias piedras verdes y en especial las esmeral
das tenfan el valor siwbélico de representar salud y el
ghamdn lo utilizaba en sus curaciones mégicas, frotando
las partes enfermas con una piedrecilla verde o una esme-
ralda, cuando era poseedor de uno de estos elementos tera-
péuticos. Hacia la isla La Plata hacfan grandes romerfas
y allf se han encontrado numerosas piezas, probables exvo-
tos. Fn el priwmer viaje de Francisco Pizarro, después de
su estadfa en la isla Fl Gallo, llegaron a esta isla e hi-
cieron la primera cosecha de piezas de oro y plata.

En el perfodo de Desarrollo Regional hace también su
emergencia la herbolaria, que ird enriqueciéndose con el
paso de los afios, a tal punto que cuando llegaron los espa
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fioles, en el Nuevo Mundo, se conocfan centenares o milla~-
res de plantas medicinales, muchas de las cuales han hecho
una invalorable contribucién a la terapéutica y en general
a la wedicina., Desde luego, la herbolaria, se ha desarro-
llado por fuera del sistema shamdnico. Xs el conocimiento
empirico popular, atesorado y enrigquecido de generacién en
generacidn, por los de mayor edad, el gue ha permitido el
uso de numerosas plantas, con las mds diversas indicaciones
terapéuticas.

El shamanismo en el perfodo de Integracidn

Entre 500 a 750 afios, de nuestra era, los sistemas po
1ftico-econémicos regionales, fueron integrdndose en unida
des wmds amplias, y con el reconocimiento de un monarca ge-
neral. Estuvo en el proceso de integracidm el gue el his-
toriador Juan de Velasco llam$ el Reino de Quito, cuando
se produjo la invasidén y conguista por parte de los incas,
pocas décadas antes de la conguista espafiola.

En el perfodo de Integracién, hubo mayor desarrollo

de la agricultura y de su tecnologfa; de la ganaderfa a ba
se de llamas, de la industria textil, de la metalurgia.
En la regién Quevedo Milagro, se llegé ya al uso de una mo
neda matdlica, de cobre. Hubo desarrolloc urbanfstico, ha-
biéndose llegado a la construccién de grandes monumentos y
templos.

Al norte de Quito, em el sito Cochasquf, 1llegé a cons
truirse un sistema de quince pirdmides, la mayor equivalen
te a un edificio de tres pisos, en cuya parte superior es-
taban emplazadas dos casas, la una probablemente un templo
y la otra un observatorio astrondmico (Oberen, 1981).

Fl reconocimiento de un monarca ¥nico para una gran
regifn, revela por un lado, la importancia polftica que ad
guirié el gran jefe o rey, mientras por ctro, la construc-
cién de grandes tewplos indica la iwmpertancia a la que ha-



Ak

bfa llegado la clase sacerdotal. FEn cuanto al shamén pre-
servé su campo cada vez wmds limitado de actividad, wdxime
que 1la herbolaria habfa llegado a un gran desarrollo y,
por consiguiente, muchas de las afecciones menores eran ya
tratadas en forma doméstica, con la administracién de plan
tas medicinales. Su funcién fue limiténdose a las enferme
dades mds graves o aquellas que no habfan cedido a la fito
terapia u otros procedimientos terapéuticos. Hay que ano-
tar ademds que de tiempo atrds habfan surgido otras ramas
de actividad wmédica, cowo la de las comadronas, la de los
fregadores o componedores de huesos y la de los incipien
tes cirujanos, que desde siglos atréds, con gran arte, per-
foraban las orejas, el tabique nasal, los labios y hacian
algunas otras intervenciones wenores.

Esto dltimo, resumido tan compactamente, es lo que en
contraron los espafioles en parte del actual territorio
ecuatoriano, mientras que en el que habfa sido sometido al
poder imperial de los incas, se encontré la estructura so-
cial, polftica, religiosa y wédica propia del incario y
wuy bien conocida en la literatura mundial.

RESUMEN

Gracias a la enorme cantidad de piezas cerdmicas que
se han descubierto en el actual territorio del Ecuador, es
posible discernir sobre algunos aspectos del poder del sha
mén, en las culturas primitivas de esta parte de Sudaméri-
ca.

Hace aproximadamente 3.000 afios a.C., en la llamada
cultura Valdivia (suroeste de Guayaquil) aparece una varia
da parafernalia relacionada con el uso de plantas psiquedé
licas., Fn las diferentes culturas primitivas el uso de
plantas psiquedélicas ha estado estrechamente vinculada a
las funciones del shamén.

Fntre las piezas arqueolégicas de Valdivia aparece,
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representada en miniatura, el banquillo ceremonial. El
banquillo es un sfmbolo de poder. En la cerdmica y en
otras manifestaciones iniciales del arte aparecen sélo los
personajes o los objetos de mds alto rango o importancia.

Es diffcil establecer si el banquillo, en la cultura
Valdivia, fue utilizado solamente por el shamdn o también
por el cacique, como sucede en culturas posteriores, aun-
que puede en éstas diferenciarse el banquillo o silla uti-
lizado por uno u otro personaje.

En las culturas subsiguientes a Valdivia, en la cerd-
mica, aparecen representados tanto el cacique como el sha-
médn. Posteriormente aparece otro personaje, el sacerdote.

En las sociedades mds primitivas, al parecer, hubo
una autoridad ¥nica: el shamdn. Al diferenciarse el grupo
social, el poder lo compartieron el cacique y el shamin.
Con el desarrollo de las fuerzas productivas, la divisidn
del trabajo y la estratificaciém de capas sociales, las
funciones del shamdn se enfocaron, wmds especificamente, al
campo médico, mientras que la celebracidén de ritos y cere=-
monias pasd a manos de otro elemento social, el sacerdote.
Se produjo la tricotomfa del poder.

El poder del cacique se apoyé, en parte por lo menos,
en el poder del shamdn. Cuando surgié la clase sacerdotal,
ésta sirvié, alin de modo mds efectivo, en el afianzamiento
del poder de los sefiores y la estabilidad del régimen so-
cial., Fl cacique llegd a la jerarqufa de gran jefe o rey;
el sacerdote, aumentd su poder e ingerencia social y el sha
mén quedd relegado a una tercera posicién dentro de la es-
cala del poder.
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TEXTC PARA LAS FIQURAS

Pigele= PARAFERNALIA RELACLONADA CCN EL USO DE PLANTAS PSLQUEDELLCAS

Aparen 3 banguillos ceremoniales, en miniaturaj dos pequéﬁoa reciplentes -
para conservar la ceniza o la cal utiligads en la masticacifén de hojas o
flores y en el recipilonte mayor aparece también la espftula para llevar

la ceniza hacla la boca. Piezas cerdmicas de la Cultura Veldivia (e.3.000 aC).
Pernecen al Museo Arqueolézico del Banco Central (Quito), aj iguel que las
denfls fotografias.

Tige 2¢= FIGURLILLAS ANTROPCLIORFACAS BLUEFALAS,

En la rica cerfmica Valdivia se encusniran numerosas figurillas aptropomérfi-
cas bicéfalas que ecs wn signe del euplec de plantas alueindgenas que indéicen
el fondmeno psiquico dencminado despersomalimacién o impersonalizacién, fase
en la cual el individuo "desdobla" su persouslidad en dos o mfs personajes.
Tige le= e

€% =% AEQIPLENTE SHAMANLCO

Repimimuts Recipionte con gran ornementacién exterior con representa—
ciones antropomérficas y smooudrficas utilizadas por los shamanes para

beber ayahugaca.

Pige 4o~ AYAHUASCA Y ERCTISHO
A casi todas las plantas slucinégzenas se les ha atribuide efsctos erbticos.

La investigacién psicolégica ha de.osirado que se trata de un ofecto cultural

o social. Cunado existe la tradicién de este efectc puede, zfmpihivsmemksy
proeducirse erscecifn del pene. En la pieza cerfmica se aprecia estc efecto.

Fig. 5 AYAHUASCA Y CUTI'O FALIQO

Tasbién a muchas de las plaptas aslucinigenas, inclusive la ayahuzsea se
1as ha relacionado con alguncs aspectos del llamado gulto ££1lico, como
sparace en esta piems corfmica de la eultudra Tolita (500 aC2500 4&C)



TEXTO PARA LAS FIGURAS

Fig. 1l.- Banquillos del shaman y otras parafermalias.

Piezas cerédmicas correspondientes a la Cultura Valdiva, del
Ecuador (4.000-3.000 a.C). Los banquillos son en miniatura y
puede apreciarse tres formas o modelos disttntos. También apa-
recen en la fotograffia 2 pequefios recipientes de ceniza de con-
chas y una espdtmla. La ceniza debid utilizarse en la mastica-
cién de hojas de plantas psiquedélicas.

Las péesas de esta fotografia y de las deméas se encuentran
en las colecciones del Museo de Argueologia del Banco Central,
Quito, por cuya cortesia se publican.

Fig. 2.- Cabezas céncavas de "Venus" de Valdivia.

Las figurillas que representan una mujer hermosa, comocidas
como las "Venus" de Valdivia, tienen un tocado o peinado alto,
pero existen algunas piezas excepcionales en las cuales la ca
beza termina en una concavidad gue se interpreta que representan
a idolos en mayor tamafio y en cuya concavidad se colocaban polvos
psiquedélicos.

Fig. 3.- Personaje importante, quizid cacique o jefe.

Conforme se desarrollan las fuerzas productivas y se produce
la divisién del trabajo, la autoridad tdnica del shaman de las
sociedades mis primitivas o simples, se divide y parte del poder
pasa al jefe del clan o tribu, quien con el devenir del tiempo va
concentrando mds poderes. En la cerdmica aparece ya no sélo el
shaman en un banguillo ceremonial simple, sino el jefe o cacique,
mucho m&s adornado y con mids simbolos de poder. La pieza correspon-
de a la Cultura Jama-Coaque, Costa ecuatoriana (500 a.C~500 &a.C).

Fig. 4.- Shaman de la €ultura Mantefia

Pieza cerdmica de gran tamafio, aproximadamente 50 ct. de alto
v gue representa a un shaman, con el cuello y medio torax tatuado
y sobre su cabeza un gran platon en el que debieron colocarse pol-
vos psigquedélicos. El shaman aparece sentado en su banguillo cere
monial. Cultura Mantefia (500 d4.C-1.500 d&.C.)



