Dialogo con los

saberes ancestrales:

¢Hacia una expansion urgente
de la conciencia?

Conversacion entre Fernando Cortés Vela, Romdn Eduardo
Castaneda Sepulveda y Martin von Hildebrand®




Resumen

n medio de la crisis climatica que enfrentamos hoy, Martin von

Hildebrand llama la atencion sobre la importancia de aprender esa

mirada de las culturas indigenas ancestrales en la que el hombre

es parte de la naturaleza. Hace una invitacion a superar el paradig-

ma del crecimiento economico basado en la extraccion y uso de

los recursos naturales como si fueran objetos a disposicion de la
voluntad y la ambicién humanas. En cambio, destaca la importancia actual de los
saberes ancestrales indigenas en los que el hombre y la naturaleza son uno mismo
y con un destino comun. Lo que le ocurre a la naturaleza le ocurre al hombre.
Senala, ademas, la importancia de dicha mirada para que hoy, como sociedad,
seamos capaces de abordar la crisis climatica preservando la vida en el planeta,
incluida la existencia misma de la humanidad.

Palabras clave

Ambiente, educacion, espiritualidad, humanidad, naturaleza, saberes

* Este texto es una adaptacion de la conversacion que se llevo a cabo en la sesion inaugural de la temporada
"Los saberes en las victorias tempranas para alimentar la esperanza de la catedra Saberes con Sabor", realizada
el 19 de agosto de 2021, cuya grabacion esta disponible en el portal UNvirtual.
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Fernando Cortés

Muy buenas tardes. Bienvenidos a la catedra Saberes
con Sabor. Estamos hoy en nuestra charla inaugural de
la temporada sobre victorias tempranas de la ciencia
y el conocimiento, y vamos a arrancar con una char-
la muy especial que es el dialogo con los saberes an-
cestrales hacia una expansion urgente de nuestra con-
ciencia. Para esta charla hemos invitado a Martin von
Hildebrand, etndlogo, antropologo y escritor nacido en
Nueva York, pero que ha vivido en Colombia desde
cuando vino con sus padres siendo un nifio. Hoy tie-
ne la nacionalidad colombiana y ha dedicado su vida a
ser un investigador de las culturas indigenas, principal-
mente del Amazonas; es también una persona compro-
metida con los derechos de estas comunidades y de los
territorios que habitan. Un hecho historico relevante es
que, como director Nacional de Asuntos Indigenas du-
rante el gobierno de Virgilio Barco, impuls6 la mayor
politica de creacidn de territorios colectivos para los in-
digenas en el pais y logr6 que se reconocieran 200.000
km? de selva amazonica como resguardo. Es fundador
y presidente de la Fundacion Gaia Amazonas que tra-
baja por los derechos de los pueblos amazonicos, en te-
mas de gobernanza ambiental y gestion sostenible. Fue
también protagonista del documental £/ sendero de la
anaconda, que trata sobre un viaje por las comunidades
indigenas del rio Apaporis en la selva amazonica co-
lombiana. Martin, qué gusto tenerte aqui en esta charla
inaugural, bienvenido, ;como estas?

Martin von Hildebrand

Muy bien, y muchas gracias por la invitacion a partici-
par en estas reuniones que me parecen de gran interés.
Este concepto de una expansidn urgente de la concien-
cia es efectivamente un tema central para todos noso-
tros. Muchas gracias.

Fernando Cortés

Bienvenido Martin. Estamos también con el profesor
Roman Castaiieda, gestor y alma de esta catedra Sa-
beres con Sabor. El es Doctor en Ciencias Naturales,
profesor de la Facultad de Ciencias de la Universidad
Nacional de Colombia, Sede Medellin, y miembro de

numero de la Academia Colombiana de Ciencias Exac-
tas Fisicas y Naturales. Profe, arrancando temporada,
{,coOmo estas?

Roman Castafieda

Arrancando temporada con una expectativa muy gran-
de. Martin, buenas tardes, muchas gracias por aceptar
nuestra invitacion. Esta temporada pinta, de manera
importante, aspectos relacionados con las victorias
tempranas de la ciencia para enfrentar los escenarios
de crisis de nuestra época. Hoy, con Martin, vamos a
discutir sobre el tema de la expansion de la conciencia
desde los saberes ancestrales, y a enriquecer ¢l concep-
to de inclusion como leitmotiv de la catedra Saberes con
Sabor. Uno se pregunta entonces como se incluyen esos
saberes que son producidos por las personas y que van
a estar al servicio de las sociedades, porque estos sabe-
res, alrededor de muchos aspectos, que son pertinentes
hoy, vienen de desarrollos y contextos sociales, cultu-
rales y economicos diferentes, pero resulta que tienen
complementariedades y actualmente se han convertido
en condiciones de supervivencia. Esa expansion de la
conciencia a la que se va a referir Martin seguramen-
te tendra mucho que ver con eso. Por lo tanto, cuando
hablamos en la catedra Saberes con Sabor de ese tema
de la inclusion, no solamente nos referimos a la inclu-
s10n entre sectores sociales o sectores econoémicos, etc.,
sino también a la inclusion entre saberes que pueden
ser complementarios y necesarios mutuamente, a pesar
de que estén en formatos distintos y aparentemente sin
conexion. Una clave de las victorias tempranas esta en
como respondamos a ese reto.

Fernando Cortés

Y, definitivamente, el tema de expansion de la concien-
cia que vamos a tratar hoy va a ser transversal a toda esta
temporada. Arranquemos, Martin, esta conversacion.
Hoy el mundo esta atravesando una crisis climatica en
la que la accioén del hombre parece estar prisionera de
una inercia ciega, y estamos atravesando umbrales de
no retorno en la afectacion de la naturaleza hasta poner
en riesgo las condiciones de existencia de muchas for-
mas de vida, incluso la nuestra. ;Cual es tu mirada sobre
los desafios que estamos enfrentando en este campo?



Martin von Hildebrand

Efectivamente, estamos en una crisis ambiental, como
todos sabemos. Es una situacién urgente porque tal
vez, como nunca en la historia de la humanidad,
hemos llegado a tal punto que quizd podamos crear
un ecosistema donde no podremos vivir. Es decir, con
el cambio climatico, con la extincion, sobre todo de
la biodiversidad, puede ser que lleguemos a un punto
en que nosotros tampoco podremos vivir si subimos
la temperatura global en dos o tres grados. Entonces,
;cudl es, desde mi punto de vista, el problema central?
No s¢ si este es el problema, pero por lo menos es
uno de los mas importantes: la visién que tenemos de
nosotros mismos y de la naturaleza.

Tenemos la vision de que, en cierta manera, SOmMos su-
periores a la naturaleza, que somos sus duefios y pode-
mos manipularla de acuerdo con las necesidades que
tengamos. Es decir, nosotros estamos separados de la
naturaleza, separados del sentido de lo que miramos en
ella como una coleccion de objetos, una serie de ele-
mentos. Inclusive, la ciencia, con todo el mérito que
tiene, con todos los enormes avances que ha hecho in-
discutiblemente, sigue desde la distancia: observa la
naturaleza y la mide, y cuando observamos y medimos,
sobre todo desde la perspectiva de la fraccion econd-
mica y del desarrollo, utilizamos los recursos naturales
como una coleccion de objetos. Pues lo que hacemos
de ese modo es terminar con los recursos de la natura-
leza. No nos vemos como parte de ella, pero como no
podemos vivir independientes de ella, la vemos como
un recurso para utilizar.

Creo que esa vision nuestra del mundo, esa vision de que
no somos parte de la naturaleza, es nuestro problema
fundamental. Uno se pregunta de donde viene esa idea,
porque hoy en dia no podemos seguir pensando asi. Si
nos remontamos a la evolucion desde su comienzo, con
el Big Bang, pasando a lo galactico, a lo biologico, a
lo cultural, o sea de lo galactico a la vida, a la cultura,
al desarrollo, es el universo entero lo que se estd
desarrollando asi y nosotros somos una manifestacion
mas de ese universo: somos la naturaleza. Y si el

universo se manifiesta a través de las plantas, estas
tienen una funcion, tienen una realidad, por ejemplo,
han aportado la fotosintesis para traer la vida al planeta.
Su manifestacion a través del ser humano, a través de
nosotros, toma la forma de conciencia, un cierto tipo
de conciencia propia de la naturaleza. Por lo tanto, si
somos universo porque somos producto del universo,
cuando miramos a un cielo estrellado, cuando miramos
a la luna, o en cualquier direccion, es el universo el que
s¢ observa a si mismo. Es decir, hacemos parte de la
gran unidad del universo, somos la manifestacion de
su expansion.

Pensar que somos diferentes, que somos superiores,
que podemos utilizar la naturaleza segun nuestras
necesidades o nuestros caprichos, nos ha llevado a
destruirla. A medida que la destruimos nos destruimos
a nosotros mismos. Por ejemplo, le estamos quitando
al planeta su capacidad para adaptarse a la situacion
climatica actual. Estamos creando un cambio traumatico
de ecosistemas donde, a lo mejor, nosotros no podremos
vivir. Este punto se refleja particularmente en nuestra
economia basada en la explotacion de los recursos
naturales, en nuestros modelos de desarrollo, en nuestra
misma ciencia a pesar de sus valiosos aportes. No estoy
diciendo que la ciencia no sea sumamente importante,
pero ha estado embarcada en una cierta forma de pensar,
aunque ahora, con la fisica cuantica, hay cambios
importantes. En general, me estoy refiriendo a la vision
macro. Creo que ahi tenemos un problema fundamental
y por eso podemos decir que el problema no es
técnico o cientifico; tenemos que buscar la solucion
en lo ético, responder a las preguntas fundamentales:
Jquiénes somos, a qué pertenecemos, qué somos para
la naturaleza, qué somos para el universo y cudl es, por
lo tanto, nuestra funcidn, nuestra responsabilidad en la
vida con nuestro entorno y con el universo? Creo que
ese es el tema, es la pregunta de fondo. Creo que la via
es por ahi.

Romén Castaneda
Esta introduccion es muy inspiradora. En resumidas
cuentas, uno podria enviar un mensaje muy importante,
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desde nuestra perspectiva occidental, y es que un
cientifico que estudia la naturaleza es la naturaleza
estudidndose a si misma. Pero también eso ocurre en
otras culturas: un sabio de una sociedad que tiene un alto
valor del conocimiento ancestral que ha desarrollado,
también es la naturaleza mirandose a si misma desde esa
perspectiva. Eso significa que el saber que se decanta
ahi en ese contexto y el saber que decantamos en nuestro
contexto de alguna manera deberian complementarse.
Entonces, viene el tema de las cosmologias, de las
cosmogonias y de la necesidad de los didlogos entre
esos saberes. (Es posible establecer esos didlogos a
pesar de que los formatos en que estan desarrollados
son distintos? ;Es posible que los cientificos nuestros
puedan tener en cuenta los conocimientos ancestrales
con el fin de generar estrategias mucho mas eficaces
para enfrentar las crisis?

Martin von Hildebrand

Si, sefior. Antes de hablar de los pueblos tradicionales,
aunque todos somos de alguna forma tradicionales,
creo que hay un par de cosas importantes que vale la
pena mirar. Los cientificos han logrado unos avances
enormes, no cabe la menor duda. Pero lo primero que
tenemos que ver nosotros y los indigenas es que los
cientificos estdn mirando la naturaleza, pero no estan
viendo la naturaleza. Lo que estan viendo es la forma
como la naturaleza se presenta a través de su método
de investigacion. Si yo miro por unos anteojos oscu-
ros veo el mundo oscuro, y si me pongo unos anteojos
verdes lo veo verde. Yo voy con una metodologia cien-
tifica que se limita a lo que pueda medir, se restringe a
las variables que pueda controlar y con las que pueda
experimentar. Por eso no podemos tener ciencia en la
religion, ni siquiera tenemos ciencia como tal en la so-
ciologia, porque en ese contexto no es posible controlar
las variables.

No es que vea la naturaleza de frente, completa, sino
que se me presenta segin la forma, segiin el método
utilizado. Por ejemplo, si la veo a través de las mate-
maticas me pueden llevar al Big Bang, y me muestra
formulas matematicas con las que puedo comprobar

muchas cosas, con resultados fascinantes. Con “darse
cuenta” mediante su observacion, Isaac Newton logrd
comprender la ley de la gravedad, que nos ha permitido
tantas cosas. Eso es indiscutible. Luego Einstein la vio
de otra forma, por la metodologia que aplico, segun el
lente que escogid para mirar. Y los indigenas miran por
otro lente. Entonces la naturaleza se presenta no plena-
mente, sino a través del lente con el cual se enfoca. Este
es un primer punto que hay que entender y no es asunto
de superiores ni de inferiores. No es que un lente sea
inferior a otro: son diferentes formas de observar. Y
una vez que aceptemos eso y lo entendamos, podremos
decir: “Hombre, yo miro por este lente y usted mira por
ese lente y ambos sabemos que lo que estamos viendo
no es la verdad total, sino que es lo que el lente nos
permite ver”.

Entonces, a mi no me parece valido decir: “Hombre,
su lente no es tan sofisticado como mi lente y usted se
echa unos cuentos, unos mitos ahi; en cambio yo tengo
datos, tengo medidas que puedo corroborar, lo que yo
hablo se llama ciencia”. Si vamos a hablar de mitos,
evidentemente toda sociedad los tiene. La nuestra tiene
mitos con sus diferentes religiones, pero no solo con
las religiones: nosotros vivimos mitos por el dinero,
creemos en el desarrollo econdmico que, seglin el Banco
Mundial, es un mito; tenemos el mito del progreso,
el mito de que la plata esta respaldada. Creemos en
todo eso profundamente, pero son mitos, son cuentos
y tenemos muchos. Y la expansion religiosa es otro
tipo de mito, a otro nivel y con otras dimensiones, son
creencias. Harari decia justamente que el gran poder
del ser humano es que pueda crear mitos y que la gente
siga esos mitos; eso moviliza las civilizaciones detras
de los mitos. Mitos sobre el nacionalismo o mitos sobre
la democracia o mitos sobre la economia, o sobre una
estructura de izquierda o de derecha.

Cada uno puede imaginar un camino y ya se vera si
resulta o no resulta. Lo que quiero resaltar en este punto
es que, independientemente del lente que uno utilice,
lo que es muy importante es el impacto. Nosotros
hemos utilizado un impacto, tal vez malinterpretando



a Darwin, sobre todo Herbert Spencer, que pretende
resaltar la victoria o la supervivencia del mas fuerte.
Entonces, debemos competir y sera el mds fuerte el que
en ultimas sobreviva. Eso no es exactamente lo que dijo
Darwin, pero Spencer lo vuelve una visidn sociologica.
Y no es la competencia la que asegura la supervivencia,
sino la adaptacion: sobrevive el que se adapta como
grupo, en su relacion con el medioambiente, con las
demas especies.

Voy entonces a que los indigenas tienen una vision muy
diferente a nosotros. Los indigenas ven la naturaleza
como una comunioén de sujetos, me atrevo a decirlo, en
contraste con una coleccion de objetos. Para ellos, la
naturaleza es una gran comunidad a la que pertenece-
mos, de la que somos parte. Ellos no buscan la mejor
manera de manipular, manejar o controlar la naturale-
7a, sino la mejor manera de convivir con ella. Su pre-
gunta fundamental gira en torno a cémo puedo convivir
con la naturaleza para fortalecerla y fortalecerme, para
asegurar el bienestar de la naturaleza y el mio propio,
y también como sociedad. Porque mientras que todos
estemos bien habra un estado de bienestar conjunto.
En el momento en el que una parte falla repercute sobre
el todo. Eso lo tienen muy claro los indigenas en su
cotidianidad y lo viven a través de los rituales y por
medio de las restricciones alimentarias, sexuales y
de reproduccion. Y tienen al chaman, que cuando se
concentra a través de la meditacion, entra en una rela-
cion profunda, llamémosla una relacion espiritual, con
la naturaleza.

Conocer la naturaleza es otro asunto importante. Asi
como nosotros hablamos de ella desde lo académico,
ellos la conocen también y hablan de los ochocientos
tipos diferentes de arboles en la selva, o de las
variedades de peces, o de los aspectos naturales que
usted quiera. Manejan un profundo conocimiento
intimo, de identidad plena con la naturaleza. El
chaman Conga Bacuna me decia: “Martin, cuando
aprendia a ser chaman, me sentaba delante del arbol
y me concentraba hasta que me volvia arbol”. Esa
identidad, ese sentimiento de unidad parece venir mas

del corazon que de la cabeza. Es, en fin, el sentimiento
de trascendencia que tenemos todos y nos embarga
cuando miramos un cielo estrellado, una puesta de sol,
porque somos naturaleza; cuando vemos la belleza de
un paisaje trascendemos, porque somos naturaleza.

También nosotros tenemos esa conexion intima, pero
no nos educan para desarrollarla. No nos enseiian
como pensar en ese ambito. Hemos decidido que la
racionalidad es la mejor manera de pensar, y desde el
colegio nos insisten en que tenemos que ser racionales
y no nos dicen que confiemos en nuestra intuicion,
en nuestra identidad, en nuestro acercamiento. Al
preguntarle sobre esa idea de la intimidad, de ver
y ser intimos con la naturaleza, otro indigena, que
llamabamos Calarcon, me decia: “Martin, es que si
no hay intimidad jcomo puede haber espiritualidad?”.
Entonces la espiritualidad es el trascender, es el vivir
que mas allé de la cotidianidad hay una razon profunda,
hay un sentido profundo, hay un flujo de energia, hay
una existencia de conjunto y de sentirse unido con el
resto de la naturaleza.

Los indigenas estan convencidos de eso y lo manifies-
tan a través de los rituales segun la época del afio. Tie-
nen un territorio que no es ilimitado, porque luego hay
otro grupo indigena o estan los colonos o lo que sea.
Entonces, en este territorio limitado hay varios ecosis-
temas y ellos saben cémo se comportan a lo largo del
aflo. Saben que cuando un ecosistema cambia a otro,
hay que volver a poner restricciones. Hay que entrar en
contacto o en relacion intima a través de rituales para
sentirse “en esa época” y hay que sentirse plenamente
“en esa época”. “Esa época” es en la que va a haber un
cierto comportamiento de los animales, va a haber una
caceria o una pesca, una relacion que lo pone en esa
intimidad, en ese acercamiento por medio del chaman
y del cantor o de sus especialistas.

Para ellos, el chaman al concentrarse tiene una vision
sistémica, la de que todo estd integrado, todo estd
interrelacionado, todo es interdependiente. De modo
que, si afecto al punto A, también afecto al punto B
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y al punto c. La naturaleza es resiliente y flexible
hasta cierto punto. Pero, si exagero consumiendo o
afectando mucho al punto a o al punto B, todos los
demas se desequilibran. Por eso hablan de un equilibrio
dinamico. Entonces, tengo que poner restricciones,
tengo que hacer dietas para que se restablezca ese flujo
de energia equilibrado que le da vida a todo ¢l sistema,
porque cada elemento del sistema necesita algo.

Esa vision de equilibrio holistico tiene otra diferencia
importante con nuestra vision utilitarista, que nos lleva
a considerar maleza desechable aquello que no nos re-
sulta atil, de modo que quemamos aquel pasto, tumba-
mos estos arboles, etc., porque son solo maleza. Para los
indigenas todo tiene su razén de ser: lo que no nos sirve
a nosotros quiza le sirva a otra especie, a un insecto,
por ejemplo. Nosotros no dudamos en echar pesticidas
y matar a todos los insectos hasta debajo de la tierra.
El indigena no, porque esos seres también tienen vida,
también tienen su razon de ser. La tierra es la madre de
todo esto, el universo lo hizo todo y todo tiene su razon
de ser, todo se complementa. Esta es una vision integral,
mas cercana a la naturaleza que la nuestra: la naturaleza
como comunidad de la que hacemos parte. Y tenemos el
deber de buscar la mejor manera de convivir con ella, la
manera mas eficiente, no de manipularla, sino de convi-
vir con e¢lla, de fortalecerla y fortalecernos.

Es claro que los cientificos podrian acercarse a la na-
turaleza mediante la ciencia, con sus estudios, ctc.
El problema que tienen algunos, diria yo, es que por
su formacion académica y racional tienden a quitarle
valor al conocimiento indigena, a sentir que son solo
cuentos, mitos, sin comprender que es una mirada por
otro lente y lo importante en ultimas es el impacto de
esa mirada. La mirada de la vision sistémica es que la
naturaleza es una comunidad que debemos fortalecer
porque en ella tenemos que convivir, y su impacto hace
que la naturaleza sobreviva. En contraste, la vision uti-
litarista y extractiva de recursos lleva a que la naturale-
za se acabe, por lo que, en cuanto a impacto, la mirada
sistémica es mejor que la utilitarista. Entonces, es vital
para el futuro del planeta que aceptemos con actitud

incluyente otras formas de vivir, otras formas de estar
con la naturaleza y aprender lo necesario para convivir
todos juntos en el planeta.

Roman Castafieda

Quisiera sintetizar en pocos puntos este segmento tan
complejo que acaba de sefialar Martin: primero, todos
los lentes son validos, necesarios y complementarios;
segundo, todos tenemos mitos, lo que debe motivar
una actitud mas incluyente y humilde frente a los
diferentes tipos de saberes, y tercero, el punto que
desarrollaste tan ampliamente, el punto de la intimidad
con la naturaleza. Una dimension que de pronto en las
culturas occidentales no esta tan desarrollada como en
otras culturas pero que parece ser una clave importante
para enfrentar las crisis actuales y garantizar la
supervivencia de la vida en el planeta. Ahora le doy
la palabra a Fernando para seguir animando esta
conversacion, que tiene un nudo bastante gordo que
atender.

Fernando Cortés

Creo que en estas reflexiones lo que se pone en juego
es una mirada de paradigmas muy distintos, y que es
necesario hacer una reevaluacion de los paradigmas
vigentes para poder avanzar hacia otra ectapa de
nuestra sociedad. Ese es el mensaje que veo en esta
reflexion critica de lo que somos hoy, de los riesgos a
los que estamos enfrentados. Entonces, ¢hacia donde
podriamos avanzar y qué cambios deberiamos asumir
como sociedad y como personas, en el fondo de la
conciencia de cada uno, para poder darle un giro a esa
tendencia, a esa marcha hacia un futuro inciert o y darle
esperanza al futuro?

Martin von Hildebrand

No solo tenemos que promover un cambio, sino que ya
estamos en el cambio desde varias perspectivas. Creo
que nuestro sistema economico capitalista, o neoliberal
mas bien, estd fracasando, esta colapsando. Colapso
en ¢l 2008 y colapsa de nuevo ahora. Y esta economia
del individualismo, la acumulacion, la competencia
(esa aficion de competir todo el tiempo por tener mas,



motivados quiza por la idea de supervivencia del mas
fuerte como lo interpreté Spencer), esta economia de
guerra, podemos decir, con la naturaleza, porque la esta
explotando sin tregua hasta agotarla, nos ha llevado
a un término que no s¢ exactamente coOmo es, pero
podemos compararlo con un banco. Hay una cantidad
de recursos en el planeta que generan los excedentes
que utilizamos los seres humanos, como el capital del
cual usted dispone en el banco; pero, por malos manejos
llega el momento en que se acaban los excedentes y
usted comienza a gastarse su capital. Efectivamente,
hay un excedente que el planeta produce y con el que
podemos vivir, pero cuando lo acabamos comenzamos
a vivir del capital de las futuras generaciones. Pues,
para nosotros, el 28 de julio de este afio se acabaron
los excedentes. Nosotros estamos viviendo del capital
de las futuras generaciones desde hace ya mas de un
mes y vamos para el resto del afio gastando ese capital.
Si la naturaleza fuera una cuenta bancaria, hubiéramos
tenido que parar inmediatamente porque estamos en
la quiebra. Pero continuamos con esa economia de
quiebra con los recursos naturales. Y eso lo sabemos,
no es un cuento ni un secreto.

El punto al que voy ahora es que ya estamos en un
cambio. Un cambio politico porque estamos viendo
que el sistema politico de participacion y democracia
no esta funcionando. También estamos en crisis religio-
sas, indiscutiblemente, sobre todo extremistas; asi que,
en muchos aspectos, estamos en una crisis general. Pero
también estamos desarrollando tecnologias amables con
la naturaleza y estamos ganando consciencia del deber
de acercarnos a la naturaleza para convivir con ella, y
de lograr una sociedad de mayor cooperacion, de cola-
boracién y de solidaridad. Ya se registran experiencias
eficaces de convivencia efectiva, de economias circula-
res que no generan desechos.

Nuestro sistema esta llegando al final. Estamos en el
cambio de una época que comenz6 con una economia
apoyada fuertemente en la Revolucion Industrial, en
una vision de la naturaleza como coleccion de objetos
explotables segin nuestra disposicion, en una basqueda

de crecimiento permanente con recursos finitos, en
una politica democrética inoperante hoy en dia por el
avance de las comunicaciones que, paraddjicamente,
ha llevado a la falta de transparencia en la toma de
decisiones, a la inequidad del acceso a la informaciéon
y a una élite que maneja su flujo. Todo eso estd
cambiando, la gente quiere otras formas de participar
y disponemos de tecnologias mucho mas avanzadas,
tenemos un conocimiento mucho mas amplio y estamos
cambiando, creo, hacia un mundo mas colectivo, un
mundo en el que habrd mas acercamiento entre la gente,
donde entenderemos que, tal vez en el mismo sistema
politico de los paises, la toma de decisiones ya no la
hacen los paises, sino que en muchos sentidos la toman
las organizaciones internacionales o trasnacionales,
compaiiias, etc. En fin, hay unos cambios fundamentales
que estan haciendo que cambie el mundo en este
momento, y ese cambio nos esta dirigiendo hacia una
sociedad més incluyente, una sociedad que tiene que
velar por que no haya tanta inequidad, que debe tener
un acercamiento mucho mayor con la naturaleza y
trabajar de acuerdo con la naturaleza y fluyendo con
ella. En fin, ya estamos en ese cambio, ya vamos para
alla en lo que estamos diciendo.

Creo que los indigenas nos pueden inspirar. No se trata
de que nos volvamos indigenas ni mucho menos, pero
su comprension del mundo nos puede inspirar. Al finy al
cabo, ellos han vivido al mismo tiempo en este plancta
que nosotros y han tenido la misma inteligencia que
nosotros. Pero han evolucionado al margen de nuestro
sistema cientifico y tecnoldgico, con otras visiones del
mundo que son inspiradoras, y tenemos el reto de ser
mucho mas incluyentes. La solucion requiere que no
haya un colonialismo en el que se impongan los valores
de una sociedad sobre otras, sino que entendamos
que todos somos necesarios, que es la diversidad y
la complementariedad lo que permite la vida, y no es
la imposicion de una verdad. Personalmente, no creo
que existan las verdades, eso es demasiado complejo.
Nosotros somos una especie muy nueva en ¢l plancta
y estamos evolucionando hacia una plena conciencia,
hacia un mayor entendimiento, estamos en ese proceso.
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De ninguna manera podemos pretender tener la verdad
a partir de nuestros lentes y nuestros conocimientos
sin un acercamiento a ese mundo. Entonces, todos los
argumentos de la verdad son argumentos de poder,
porque en realidad no la tenemos. Incluso, creo que ni
siquiera tendremos la solucion, sino que estamos en
un proceso cambiante al que debemos articularnos y
en el que debemos complementarnos y participar con
una plena inclusion de la naturaleza, y, yo diria, del
ser humano en la naturaleza y no viceversa. Al fin de
cuentas, habra especies que sobrevivan en los nuevos
ecosistemas y no sé si nosotros estamos en esa lista.

Entonces, para ¢l mundo del futuro, para las futuras
generaciones, hay cambios que se estdn dando y hay
mayor conciencia: ya estamos ahi. Pero las universida-
des también tienen que cambiar. Los centros de inves-
tigacion conocen toda esta problematica que estamos
discutiendo aqui y mucho mads, y tienen gente muy ca-
pacitada, pero tengo la impresion de que siguen pre-
parando los mismos ingenieros, los mismos abogados,
los mismos profesionales, con la cultura y la vision del
mundo enmarcada en un sistema que ya se esta acaban-
do, que esta agotando la naturaleza, y no estan prepa-
rando a gente nueva, orientada hacia las tendencias de
evolucion de un nuevo mundo.

La educacién tiene un rol fundamental. Diria que es
fundamental que los nifios, y que todos nosotros,
aprendamos la historia del universo, como es que
descendemos de una evolucion del universo, que somos
parte de un gran sistema y tenemos unas funciones y
unas responsabilidades en ese gran sistema. También
hay cambios ahi. Todo lo que estoy mencionando y
muchisimo mas esta en las mesas de discusion, esta
en los libros. Estamos cambiando. Lo viejo se esta
acabando, o mejor lo anterior, no le nombremos viejo,
que viene de la Revolucion Industrial y puede venir de
antes, de Descartes y de los griegos, de la Biblia, lo
que ustedes quieran, pero sobre todo de la Revolucion
Industrial para acd, y estamos siguiendo hacia un nuevo
mundo. La pregunta es: ;lo haremos al ritmo que hay
que hacerlo o no? Porque al ritmo de destruccion del

medioambiente que llevamos puede ser que en veinte,
treinta o cuarenta afios ya no podamos impedir que se
cleve la temperatura global en dos grados, y con esos
dos grados es como si tuviéramos cuarenta y dos grados
de fiebre en el cuerpo, es decir, muy complicado.

Romaén Castafieda

Lo que acabas de decir me da pie para senalar una afir-
macion que la entiendo como un mensaje muy perti-
nente, muy actual para los medios académicos y para
los principios rectores de las universidades, particular-
mente de la Universidad Nacional de Colombia, consa-
grados a la bisqueda de nuevo conocimiento. Inclusi-
ve, en el lema institucional que esta en nuestro escudo
se promulga buscar la verdad en las aulas. Ahora, ti
estas diciendo algo muy interesante y nuevo: no basta
con buscar mas conocimiento, es necesario incentivar
la expansion de la conciencia, es necesario que estas
personas que estamos formando, estos investigadores
que estan generando nuevo conocimiento, tengan ade-
mas una actitud consciente y una expansion de con-
ciencia como la que estas sefialando, frente a eso que
se esta produciendo. Y ese mensaje me parece muy im-
portante, muy oportuno para ser discutido en todos los
ambitos, particularmente en los académicos. Y lo otro
que estabas sehalando alli es que al parecer estamos
frente a un reto, a un cierto “proceso de paz” que puede
ser inclusive mas complejo y exigente que el proceso
de paz que hemos abordado en la escena politica, y es
el proceso de paz con la naturaleza, con la que hemos
estado en guerra con esta economia extractiva. Fernan-
do, tienes la palabra para continuar con esta charla.

Fernando Cortés

Si, es que creo que aqui hay un llamado a resignificar
el sentido de la conciencia. Tal vez hemos asimilado
la conciencia exclusivamente al ejercicio de la razon,
pero estos puntos y estas experiencias que seiala
Martin, por ejemplo de las culturas ancestrales, frente
a los retos que tenemos, parecen sefalar el momento
de empezar a hablar de una expansion de la conciencia
y de una resignificacion de las cosas espirituales y que
empecemos a darle el caracter de sagrado a nuevos
elementos que nos lleven a avanzar en ese cambio



del cual nos hablabas ahora, Martin, y del cual ya hay
algunas sefiales.

Martin von Hildebrand

iMira esa palabra! Lo sagrado generalmente viene de las
religiones y claro que podemos decir que algo sagrado
es algo no negociable. Por ejemplo, alguien podra decir
“mi honor es sagrado”, “mi integridad es sagrada”, en
fin. Depende de como estamos viendo lo sagrado.
(La naturaleza es sagrada? Pues si, porque la vida es
sagrada, porque si no tenemos vida, pues nos volvemos
un planeta sin vida. Entonces esto es sagrado, es
algo importante, algo fundamental, algo esencial. Y
en nuestra sociedad, no sabria contestarte si estamos
llevando, tal vez si, al término sagrado las cosas
esenciales de la vida.

Si vamos a darle un toque religioso podemos mirar la
enciclica Laudato si del papa Francisco, donde dice
claramente que la naturaleza es sagrada, que son sa-
grados todos los seres humanos, todas las culturas, el
conocimiento indigena, en fin. El le da una importancia
enorme a cuestionar nuestra economia, nuestros siste-
mas de desarrollo extractivistas y a decir que es sagra-
do y estamos en la obligacion, desde el aspecto reli-
gioso, de mantener la naturaleza, de respetar las demas
culturas, de escucharlas y no negarlas. Entonces, en ese
sentido, podemos hablar de lo sagrado.

En el sentido en el que estamos hablando, estamos
viendo que lo sagrado es esencial para el futuro. Aho-
ra, también hay otro sentido para movilizar un nivel
emocional, para movilizar un sentimiento de trascen-
dencia. Hacemos rituales y nos movemos en un ambito
sagrado, en un ambito de trascendencia o si quieres en
un ambito mistico, podriamos decir también, de una in-
timidad y una experiencia espiritual profunda. Y eso se
logra con la naturaleza, con los demas seres humanos
y con uno mismo, obviamente segun las creencias que
uno tenga.

Cuando hablamos de sitios sagrados de los indigenas
muchas veces ellos dicen: “Hombre, Martin, son sitios
de importancia. Esa palabra ‘sagrado’ no sabemos

que sera para ustedes, pero nos dice qué cosas no se
pueden tocar, como la reproduccion de los animales
y las plantas, y son caminos para trascender”. Ellos
dicen que son las puertas para trascender, por lo tanto,
la meditacion profunda es sagrada también. Quiero
simplemente anotar aqui como he entendido a los
indigenas, pues he tenido el privilegio de vivir casi cinco
décadas con ellos, entrando y saliendo mucho tiempo
de la Amazonia, y me he asomado a su cultura. No
pretendo saber mucho, solo me he asomado porque es
una cultura de una complejidad enorme. He entendido
o interpretado algunas cosas, pero simplemente queria
resaltar que los indigenas tienen una meditacion y unos
rituales profundos para mantener una relacion intima
con la naturaleza.

Y quiero subrayar un punto: no buscan manipular, sino
convivir con la naturaleza, estan aqui en el presente,
viviendo con la naturaleza y son parte de la naturaleza.
No son como los cristianos, que tienen un cielo,
creen en un Dios perfecto, y cuando se mueren, van
a otro mundo. Los cristianos tienen, podriamos decir
irbnicamente, un plan B, es decir, tienen no solo este
mundo, sino otro. Los indigenas no. Podemos decir
que los budistas también tienen plan B, que sueltan
el apego para no sufrir mas y trascender al Nirvana.,
No, los indigenas no van a trascender a ninguna parte,
viven y trascienden en lo cotidiano, en su relacion
profunda con la naturaleza y su armonia. Mantienen la
ley de origen, es decir, la ley de la naturaleza y viven
en funcién de ella y con ella, identificandose con la
naturaleza. Estos son ejemplos de las diferencias en los
temas de religiosidad, espiritualidad, o lo que sea.

Otro punto que quiero resaltar es el de la relacion.
Para los indigenas, lo importante del derecho de
cada individuo es la relacion: como se relaciona cada
elemento de la naturaleza. Y fomentan esto porque
por ahi fluye la energia de la vida, fluye a través de las
relaciones y por esto hay que cuidarlas. En términos
generales, y sin entrar en profundidades juridicas,
podriamos decir que, para nosotros los occidentales,
los derechos son individuales, que mis derechos
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terminan donde los suyos comienzan. En el mundo
indigena no se trata de sus derechos y mis derechos,
sino cOmo vivimos conjuntamente, nuestra relacion,
entre nosotros mismos y con la naturaleza. Un aspecto
importante del cambio que estamos haciendo, no solo
en Colombia, sino en muchos paises, es hablar de
derechos de lanaturaleza. Los derechos de lanaturaleza
son las relaciones que tiene la naturaleza en si misma
para poder existir. No se trata del derecho del arbol, el
derecho del rio, el derecho de esto o aquello, no. Es la
naturaleza como un conjunto del cual, como dicen los
indigenas, somos parte. Los derechos colectivos son
de relacionamiento, no individuales. No se trata de
la frontera en la que los mios comienzan y los suyos
terminan, y terminan los suyos y comienzan los mios.

Nosotros tenemos otra vision, vivimos un cuento de
separatismo, vivimos separados en nuestra vision de
la naturaleza, inclusive entre nosotros, en el derecho,
en la religion, estamos separados de nuestro Dios y
por eso queremos comulgar, tenemos que religarnos
(religion, religare, volver a juntarnos) porque nos
separaron en ¢l paraiso. En cambio, en el mundo
indigena lo fundamental es la relacion, la integracion,
el conjunto. Cuando hablamos de lo sagrado, se trata de
un concepto que funciona en diferentes dimensiones,
seglin nuestras creencias, incluso, dentro de un mundo
separado. Nosotros decimos: estamos separados de
Dios y eso es sagrado, pero nos tenemos que religar
otra vez. Lo sagrado es un concepto que se adapta a
muchos contextos.

Fernando Cortés

Hay unas realidades inmediatas que expresan todavia
la existencia de actos coloniales respecto a estos
saberes tradicionales, y me gustaria, Martin, que
aborddramos este asunto de como hoy en dia hay
intentos por sacar patentes alrededor de temas que
son tradicionales. Por ejemplo, hay alguien que esta
tratando en Estados Unidos de patentar el yagé. Me
gustaria que hablaramos un poco de este tipo de cosas
porque son la manifestacion también de unas actitudes
y de unas agresiones que estan vigentes ante lo que

son las culturas y las sabidurias ancestrales. ;Como
ves ese punto?

Martin von Hildebrand

Pues mira, yo creo que las patentes son un enredo que
tenemos los occidentales. Nos metimos en eso de la
propiedad y ahora queremos tener la propiedad de la
tierra. Voy a dar un par de ejemplos. Cuando llegué por
primera vez, en 1972 o 1973, fue maravilloso visitar
algunos grupos indigenas. Pero estaban siendo explota-
dos por los caucheros, y, todavia hoy, los llevamos a la
fuerza a los internados para convertirlos al cristianismo
y a negar su cultura, que es lo mismo que el Gobierno
promovié en esa €poca. Me senté con ellos y al hablar
de como podrian sacudirse de esta situacion les dije:
“Ustedes tienen que sacar un papel o vamos a ver si
se puede sacar un papel, diciendo que esta tierra es de
ustedes”. Y me contestaron: “;Cémo Martin? ;De qué
nos esta hablando?”. “Pues es que se necesita un papel
que diga que es de ustedes, para que no venga otro y
diga que esto es del Gobierno o de otro”. Me contesta-
ron: “Martin, la tierra no es nuestra, la tierra es de los
pajaros, la tierra es del agua, la tierra es de los arboles.
(Quién dijo que los hombres pueden ser duefios de la
tierra? Los hombres no podemos ser duefios de la tierra,
los hombres somos humanos, somos hijos de la tierra”.
Se discutiéo mucho y por fin aceptaron: “Bueno, Martin,
usted como blanco dice que los blancos piensan asi.
Vaya busque el papel”. Y por eso me fui a buscar todos
los resguardos.

Pero el punto es que nosotros decidimos que somos
duefios del agua y somos duefios del aire y ahora
somos duefios del pensamiento. El problema es que
nos metimos en un concepto de propiedad absurdo
que luego legalizamos y que no podemos decir que es
criminal. Como los bancos que, como se dice, legalizan
la usura, en fin. Es un problema serio eso de legalizar
para nuestros intereses, segun los intereses de los que
tienen el poder o de los que lo estan manejando. En una
reunion con el ministro de Medio Ambiente de Etiopia,
estuvimos discutiendo sobre propiedad intelectual, y ¢l
quiso ir a hablar con los indigenas sobre qué pensaban de



la propiedad intelectual. Y estuvo afuera de Araracuara
hablando con andoques y con fishi, explicandoles que
la patente pretendia quitarles su conocimiento para
comerciar con ¢l, negandoles el derecho a ellos, y que
deseaba expropiarlos, si es que ellos se consideraban
propietarios. Y la respuesta fue: “Mire, para nosotros el
conocimiento viene de la naturaleza. Nosotros somos
unos canales para el conocimiento y lo utilizamos, lo
compartimos para el bienestar de todos. Si alguien
nos pide conocer eso o esto, nosotros lo compartimos.
Siempre habré gente picara, habra ladrones, siempre
habra gente que quiere abusar. Pero no por eso nosotros
dejamos de cumplir con nuestra funcion de que si
tenemos conocimiento de la naturaleza lo compartimos
para el bienestar de todos”.

Se trata entonces de dos visiones del mundo muy di-
ferentes. Pero, como bien dijiste, si, sefor, seguimos
con el colonialismo en ese sentido. Y es mas grave
aun, porque se patentan cosas muy colombianas como
la papa, de modo que solo se pueden utilizar ciertas
semillas que no se pueden reproducir, organismos ge-
néticamente manipulados. Todo ese paquete va junto y
es gravisimo. También se abusa de los indigenas de la
misma forma.

Pero cuando hablamos de colonialismo cualquier pro-
grama que no sca participativo, que se le imponga a los
indigenas, es colonialista. Porque la agenda no es de
ellos. Inclusive, si fuéramos a decirles, “jdefiendan el
bosque!”. Un momento, si usted me lo estd imponien-
do esté utilizando la fuerza de una manera colonialis-
ta, estd imponiendo su agenda. Hablemos, discutamos,
miremos cOMo vamos en esto, como nos beneficiamos
todos, no solo econdomicamente, sino humana o natu-
ralmente. Pero construyamos en conjunto. En el dmbito
politico, nadie puede imponer una decisién sobre otro
sin ser colonialista. Por ahi veo yo la cuestion de las
patentes.

Roman Castaiieda
En ese sentido, Martin, hablando de los rios voladores
como un ejemplo concreto de lo que se puede hacer

de manera estratégica entre conocimiento occidental y
conocimiento de las comunidades tradicionales, para
mantener o para enfrentar una crisis ambiental, ;como
es el tema de conservacion de la cuenca amazodnica?
Me gustaria mucho que lo comentaras porque me
parece ejemplo de un caso bonito e interesante para
esta charla.

Martin von Hildebrand

Pues mira, gracias. Ese tema nos lleva a la deforestacion
de la selva amazonica. Mucho se ha deforestado en el
sur y el este de la cuenca amazonica. Pero en el norte,
por donde corre el rio Amazonas, todo ese bosque,
desde los Andes hasta el océano Atlantico, esta
completo en un 80 %. Y estd en un 70 % bajo figuras
de conservacion o de proteccion, ya sea en territorios
indigenas reconocidos en Brasil, Colombia, Ecuador
y Perti, sobre todo en Brasil y Colombia, y también
en areas protegidas o parques nacionales o como los
queramos llamar. Ese bosque es el lugar en el que
mas llueve porque estamos en el ecuador climatico.
Cuando llueve en el norte y seca en el sur, el agua le
cae; y también le cae cuando llueve en el sur y seca
en el norte. Y es importante tener en cuenta que esta
habitado en una muy buena parte, el 40 %, por pueblos
indigenas con el conocimiento, como acabamos de
compartir, de que la naturaleza es una comunidad a la
cual pertenecemos y que tenemos que convivir con ella
de la mejor manera posible para todas las partes: tanto
para la selva como para los humanos.

Un metro cuadrado de selva evapora y transpira siete
veces mas que un metro cuadrado de mar, porque las
raices de los arboles chupan el agua debajo del suelo y la
retienen en sus hojas, que luego transpiran mucho vapor
de agua que forma nubes, en una mayor proporcion que
el mar. Y estas nubes luego forman en el aire lo que
llaman rios voladores, porque avanzan las nubes, cac
la lluvia, se vuelve vapor, avanzan las nubes, vuelve
y cae la lluvia, de nuevo hay evaporacion, avanzan
las nubes, cae la lluvia..., pero cada vez recogiendo
mas agua. Cuando llega a Manaos, el 80 % del agua es
recogida de la selva, no viene del mar. Si el agua solo
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viniera del mar, a medida que el rio volador avanzara se
iria agotando. Pero aumenta cuando llega al piedemonte.
Y cuando llega alli, por las montafas y los vientos, baja
hasta el Cono Sur, hasta Argentina, hasta la cuenca
del Rio de la Plata. También sube por Centroamérica,
hasta el sur de Estados Unidos. Es esto lo que llamamos
rios voladores; y, como digo, esta agua la producen los
arboles, asi que si tumbamos la selva nos quedamos
sin agua. De ahi depende el 70 % del Producto Interno
Bruto de todos estos paises de los Andes y buena parte
del Brasil. La mitad de cada vaso de agua que tomamos
en la casa, aqui en Bogota, viene del Amazonas. De los
rios voladores dependen nuestras sequias, cuando se nos
acaban los aguaceros, y también nuestras inundaciones,
como la de la sabana de Bogota en 2012 o en 2010 tal
vez.

De todas maneras, el punto es que nosotros dependemos
del Amazonas y de los arboles. Entonces, cuando hay
una deforestacion esté el drama terrible de la cantidad de
animales y especies que mueren, el drama, terrible tam-
bién, del humo de las quemas que produce particulas que
impiden que las nubes se vayan formando, y la pérdida
de la evapotranspiracion, o sea, es un drama enorme. Por
eso se le da tanta importancia y se cuestiona tanto que
siga avanzando la deforestacion y no se esté protegiendo
la selva, porque en realidad la deforestacion es un acto
criminal, ilegal, que debiera ser controlado eficazmente
por los gobiernos. No se trata solo de la necesidad eco-
ndémica de los colonos, hay que conversar con ¢llos para
encontrar alternativas econdémicas, muchas ya inventa-
das y con disponibilidad de plata. Se puede hacer perfec-
tamente. El problema es de criminalidad, de ilegalidad.
La deforestacion se debe a la ilegalidad y es gravisimo
que no podamos controlarla para el bien de la humani-
dad. La necesidad de control va mas alla de los asuntos
legales, se trata de que la humanidad depende de esto.
Los rios voladores son realmente de importancia capital.
Alrededor de ellos, inclusive, hay otras teorias cientifi-
cas, pero seria largo hablar sobre la bomba bidtica. Si
alguien tiene curiosidad, puede buscar los rios voladores
y la bomba bidtica en Google y ahi va a encontrar lo que
les estoy contando.

Fernando Cortés

Martin, ;jqué debemos incorporar hoy en la educacion
de nuestros nifios y jovenes para poder avanzar en este
cambio, en una transicién hacia una nueva sociedad
mas armonica con la naturaleza y mads reciproca
entre nosotros mismos? ;Qué elementos crees que
deberiamos inculcar en la educacion actual de los
ninos?

Martin von Hildebrand

No soy pedagogo ni especialista en educacion, asi que
a titulo absolutamente personal diria que debemos
despertar en cllos la curiosidad por la naturaleza.
Primero, en la medida en la que sea posible, salir y
tener mucho contacto con la naturaleza. Como somos
naturaleza, como venimos de la naturaleza, nuestra
inteligencia, nuestra espiritualidad, nuestro espiritu,
nuestra alma, como se pueda decir, se alimenta de
la naturaleza. Por eso es muy importante tener ese
contacto con la naturaleza, tener curiosidad.

Hoy en dia hay mucha informacion que uno puede en-
contrar, no solo en Google. Puedes encontrar en You-
Tube explicaciones sobre el universo, explicaciones
sobre la naturaleza y sobre los movimientos. Hay mu-
chos cuentos, no solo informacion, sino explicaciones,
y movimientos que se estan dando. Eso, por una parte.
Y también deberiamos presionar para que en los cole-
gios se impartiera una historia del universo. Debemos
tratar de crear la conciencia, ampliar la conciencia, de
que somos universo. No solo notar la naturaleza por
ser una manifestacion del universo, sino entrar en todos
los detalles complejos de la evolucion. Que los nifios
comiencen a decir: “Caray, cuando miro las estrellas,
cuando veo el universo, de alla vengo yo. Yo soy parte
de esto, esto es una manifestacion y yo también lo soy”.
Es muy importante para el futuro desarrollar la intimi-
dad, el carifio hacia la naturaleza. Un cariflo, suena un
poquito absurdo tal vez, por las estrellas. Y desarrollar
mucho mas la intuicion, creerles a las corazonadas. Eso
es fundamental, hacerle caso, tomar en serio lo que uno
siente en el corazon, lo que uno siente en la intuicion,
y no descartar cuando le cuentan un sueflo, cuando le



cuentan una imaginacion. Cuando somos muy raciona-
les decimos “deje de hablar bobadas™. No son bobadas.
Yo creo que es por ahi, pero es algo personal lo que
digo v asi lo siento.

Fernando Cortés

Ya para cerrar, Martin nos ha traido las siguientes
preguntas para que reflexionemos sobre la forma de
expandir la conciencia:

e ;Quiénes somos y cual es nuestra relacion con la
naturaleza?

e ;Con cual vision de la naturaleza me identifico en
mi cotidianidad y en la forma como vivo: como
una coleccion de objetos 0 como una comunion
de sujetos?

e ;Por qué seguimos en guerra con la naturaleza,
una guerra entre Nosotros mismos y con nosotros
mismos?

e ;Qué tipo de mundo queremos dejarles a nuestros
hijos?

¢ (En qué sentido el conocimiento de otras culturas
nos puede ayudar a entender como vivir en el
futuro?

e ;Coémo podemos asegurar el bienestar de la
sociedad y del medioambiente en su conjunto?

e ;Como podemos mantener las redes de la
esperanza?

e ;En qué¢ medida somos responsables de un
sistema econdémico y de desarrollo que niega
la supervivencia de las demas especies y de la
naturaleza?

Son motivos de reflexion, preguntas para despedirnos
hoy en esta charla inaugural de nuestra temporada de
victorias tempranas. Muchas gracias, Martin, por la
generosidad de compartir tu conocimiento con toda esa
alegria de espiritu y entusiasmo que te acompaiian.

Roman Castafieda

Fue una charla profunda y muy inspiradora. Esperamos
volver a tenerte aqui con nosotros, en la catedra Saberes
con Sabor. Hoy le has puesto muchisimo sabor al saber,
Martin. Gracias.

Martin von Hildebrand
Gracias, Fernando. Gracias, Roman. Gracias a todo el
publico por una tarde tan agradable.

49 ]

[ Universidad Nacional de Colombia | Sede Medellin |



