Contactos y Cambios Culturales en la

Sierra Nevada de Santa Marta

Por

GERARDO REICHEL.DOLMATOFF



En una serie de publicaciones anteriores (38, 39, 40, 42), he
presentado un voluminoso material descriptivo sobre diferentes
aspectos de las culturas indigenas del Departamento del Magda-
lena. Dicho material consta principalmente de los resultados de
investigaciones arqueolégicas, de datos etnogrificos sobre las
culturas aborigenes en el siglo XVI y los siguientes, y de un
estudio sobre los Kogi, la tribu menos aculturada entre los tres
grupos étnicos que actualmente habitan las faldas de la Sierra

Nevada.

En el presente trabajo me propongo correlacionar algunos de
estos aspectos en un continuum histérico-cultural. Trataré en pri-
mer lugar de trazar los parentescos entre los antiguos Tairona y
los actuales indios de la Sierra Nevada y seguir luégo el desarro-
llo de su cultura, bajo la influencia de contactos forineos, desde
el siglo XVI hasta la actualidad. La Cultura Tairona de comien-
zos del siglo XVI, fue indudablemente una de las mis avanzadas
de Colombia pero por falta de investigaciones, ha quedado hasta
la fecha poco conocida. Los estudios efectuados en los tltimos
afios nos proporcionan sin embargo una serie de datos nuevos
que nos permiten seguir su trayectoria mds reciente. Aunque estos
datos tal vez no son suficientes como para eliminar muchos erro-
res especulativos que un tal estudio implica necesariamente, ellos
representan de todas maneras un material cuya validez se puede
verificar en futuras investigaciones.

1—La situacién tribal en el siglo XVI

El modo impreciso como se ha empleado en la literatura antro-
polégica e histérica el término Tairona, ha creado una situacién

NOTA: Para la transcripcion fonética de palabras indigenas, empleamos
los siguientes equivalentes:
sh = ship (inglés) j = jardin (francés
ch = choza (espafiol) x = jarra, cojo (espafol)



muy confusa que debemos aclarar a la luz de los datos actual-
mente a nuestra disposicién. En efecto, con la palabra tairona,
se han venido designando tanto a una como a varias diferentes
tribus aborigenes; como también un complejo arqueolégico; un
idioma indigena; un valle al Este de la ciudad de Santa Marta,
y finalmente todo el macizo de la Sierra Nevada.

El nombre Tairona como designacién tribal, aparece por pri-
mera vez en la obra del cronista espafiol Antonio de Herrera
(1549-1624) quien, en la redaccién de su crénica se basé tini-
camente en los manuscritos e informes de los archivos de su
pais, sin haber visitado él las tierras de la Gobernacién de Santa
Marta. EI empleo de este nombre como apelativo de una tribu,
no corresponde exactamente a la realidad. Pero en el curso
del siglo XVI, cuando se efectué la conquista de los indigenas
de aquella zona, esta palabra se empled sélo como término geo-
grafico para indicar el valle del rio Don Diego, entonces habitat
de la tribu de los Tairo. De la designacién “Valle de Tairona”,
cuyo centro mas poblado era la ciudad de Taironaca, se derivé
luégo el término Tairona para referirse asi primero a la tribu
que habitaba este valle y luégo, ampliando aun el concepto, se
empleé el mismo para designar con él a todos los indios de la Sie-
rra Nevada, asi como a los de las costas al Norte y Oeste de este
macizo. De esta manera, en cualquier ocasién en que se aludié
a los indigenas de la Sierra Nevada de Santa Marta y de sus
alrededores més o menos lejanos, se utilizé el nombre genérico
de Tairona.

Ya que no existen casi datos sobre el idioma o los idiomas que
se hablaban en el siglo XVI en esta zona, es asi algo aventurado
emplear el nombre tairona como el de un idioma determinado y
més arriesgado aun parece el querer clasificar este idioma, ya
que para ello atin no se dispone de bases muy concretas.

Puesto que esta vasta regién estd densamente cubierta por in-
numerables sitios arqueolégicos, todos los artefactos encontrados
en ella, se han venido identificando con el nombre genérico tribal
de Tairona, creando asi el concepto de un complejo u horizonte
arqueolégico, sin tener en cuenta que las manifestaciones prehis-
téricas no presentan un caricter homogéneo en toda el drea. Re-
cientemente se ha pretendido ademds reemplazar el nombre “Sie-
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rra Nevada de Santa Marta” por el de “Sierra Tairona” (7, 6),
cambio que de ningiin modo se justifica histéricamente.

El nombre Tairona se deriva del de la tribu de los Tairo, un
grupo que habitaba en el siglo XVI el valle del rio Don Diego
y las hoyas de los rios inmediatos al Este y Oeste de él. La con- |
quista de las tribus de las faldas de la Sierra Nevada y de las |
costas de Santa Marta, se llevé a cabo de 1525 hasta el afio de |
1600, terminando_entonces con la sumisién final y la huida de
parte de los indigenas. En efecto, durante todo este periodo de
setenta y cinco afios, durante el cual los espafioles estuvieron
en contacto casi continuo con los indios vecinos a Santa Marta,
se mencionan en las crénicas contempordneas, sélo dos nombres
tribales: los Tairo, establecidos en las cuencas de los rios Gua-
chaca, Buritaca y Don Diego; y los Guanebucdn, tribu cultural- |
mente muy diferente, establecida en la costa de Dibulla, en el |
tridangulo formado entre la costa, el bajo rio Rancheria y las
estribaciones de la Sierra Nevada (40, 58, 98). Por lo demis |
no se mencionan nombres propios de tribus en esta regién y los
indigenas se designan simplemente como “Tagangas, Gairas, Bon-
das, indios de Santa Marta, indios de la Ciénaga, Orejones”, etc.,
es decir segin su poblacién principal; segiin la regién que ocu-
paban o segin algiin otro rasgo distintivo. Sin embargo hay una
serie de datos en los cronistas y en los manuscritos inéditos de
los archivos, que atestiguan que se trataba de grupos étnicos dife-
rentes y no de una sola tribu representante de una cultura homo-
génea.

. En primer lugar, durante el siglo XVI y avn a comienzos del
siglo XVII, los espafioles empleaban con frecuencia el término de
“provincia” para designar una zona habitada por indigenas y
mal delimitada geogrdficamente. Ocasionalmente una tal “pro-
vincia” abarca un drea muy grande, como por ejemplo la Pro-
vincia de los Chimila que se extendia practicamente sobre todas
las tierras bajas entre la Sierra Nevada y el rio Magdalena,
mientras que otras veces este nombre se aplicaba a una zona
pequefia, apenas incluyendo algunos caserios indigenas, como
parece haber sido el caso de las Provincias de los Natomo, de los |
Pepe, Maite, Argollas y Bocinegros (40, 55 ff). El nombre de |
“provincia” correspondia pues vagamente a un territorio tribal
o por lo menos a una regién geografica en la cual los indigenas
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presentaban, bajo el punto de vista de los espafioles, las mismas
caracteristicas mas o menos. En la regién de la Sierra Nevada,
estas Provincias eran las siguientes:

Provincia de La Ramada: zona del litoral, entre el Cabo de San Agus-
tin, el rio Rancheria y las estribaciones de la Sierra Nevada;

Provincia de Seturma: regién del bajo rio Rancheria;

Provincia de Tairona: region de los valles de los rios Don Diego, Buri-
taca y Guachaca;

Provincia de Betoma: regién de Santa Marta, limitada hacia el Este
por el rio Guachaca y hacia el Sur por el rio Frio;

Provincia del Carbén: vertiente occidental de la Sierra Nevada, entre
los rios Frio y Tucurinca;

Provincia de los Orejones: vertientes occidental y meridional de la
Sierra Nevada, entre los rio Tucurinca y Guatapuri;

Provincia de los Aruaco: vertiente meridional de la Sierra Nevada;

Provincia de Macongana: al Norte de la anterior;

Provincia de Taironaca: al Norte de la anterior (?);

Provincia de Valledupar; vertiente oriental de la Sierra Nevada.

(40, 55£f).

Las primeras cuatro Provincias (La Ramada, Seturma, Tairona
y Betoma) se mencionan ya en la primera mitad del siglo XVI.
En efecto, todas ellas limitan con la costa atldntica y fueron las
que primero se conquistaron desde Santa Marta. Las demds Pro-
vincias que ya se encuentran tierra adentro, empiezan a mencio-
narse sélo con ocasién de las primeras entradas a ellas, en la
segunda mitad del siglo XVI.

Los datos culturales que se mencionan en las crénicas con oca-
si6n de las diferentes jornadas de conquista, demuestran que los
indigenas se diferenciaban en ciertas caracteristicas. Las Provin-
cias de Betoma y Tairona parecen haber sido pobladas esencial-
mente por una sola tribu cuyos centros principales eran los gran-
des poblados de Pocigueyca, Betoma y Taironaca. Al lado de estas
tres “ciudades”, la gran mayoria de las poblaciones indigenas,
que se enumeran en las fuentes referentes a la Conquista de la
region de Santa Marta, se encontraban en estas dos Provincias.
La cultura de sus habitantes aborigenes es la que posteriormente
se designé como “Cultura Tairona” y se puede caracterizar bési-
camente asi: agricultura intensiva de maiz, yuca, frijol y ahu-
yama; cultivos con irrigacién; poblaciones grandes de caricter
permanente; arquitectura litica de cimientos de casas y templos,
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escaleras y caminos enlosados; autoridad dividida entre el jefe
civil y el religioso con predominio del dltimo; apicultura, dieta
vegetal, vestidos de tela de algodén, orfebreria con técnicas avan-
zadas, piedras semipreciosas como adornos, vestidos de plumas;
arco con flechas envenenadas; comercio con tribus costaneras;
ayunos rituales; adivinacién, casas ceremoniales, centros cere-
moniales; aberraciones sexuales; cardcter agresivo y retraido
(40, 581f). Designaremos de aqui en adelante este complejo como
Cultura Tairona propiamente dicha, asi como a las manifestacio-
nes arqueologicas de estas dos Provincias, en tanto que ellas se
pueden identificar con este complejo.

La Provincia de La Ramada corresponde al habitat de la tribu
de los Guanebucdn. La cultura de esta tribu se describe en las
fuentes histéricas como distinta a la de las Provincias de Betoma
y Tairona y se caracteriza asi: navegacion maritima; pesca, agri-
cultura intensa, principalmente de maiz; casas con “ramadas”;
ambos sexos desnudos y los hombres usando apenas un portapene
de caracol; adornos de oro (sin que se sepa si eran localmente
manufacturados o no); casas ceremoniales; estatuas grandes de
madera representando antepasados; cardcter pacifico y franco;
comercio con los habitantes de las faldas septentrionales de la
Sierra Nevada (Provincia de Tairona). Los Guanebucdn parecen
haber hablado un idioma distinto al de los Tairo ya que Rodrigo
de Bastidas envié un soldado especialmente a La Ramada, para
que aprendiera la lengua, aunque ya habia enviado otros a dis-
tintos pueblos de las dos Provincias anteriores. El escaso material
lingiiistico de los Guanebucdn consiste en algunos toponimicos y
antroponimicos que parecen pertenecer a otra lengua y que difie-
ren mucho del material existente de las Provincias de Tairona y
Betoma (40, 98, 99).

La Provincia de Seturma se menciona sélo raras veces a prin-
cipios del siglo XVI y se localiza en la regién del bajo rio Ran-
cheria, haciendo asi esencialmente parte del actual territorio de
La Guajira y no parece tratarse de una Provincia perteneciente
al macizo de la Sierra Nevada. No disponemos de datos cultura-
les sobre sus habitantes.

En la segunda mitad del siglo XVI se exploraron y conquista-
ron las Provincias del Carbén, de los Orejones, de Macongana,
de los Aruaco y de Taironaca, es decir las vertientes meridionales
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y occidentales de la Sierra Nevada. Las muy someras descrip-
ciones de la Provincia del Carbén hacen pensar que la tribu que
la habitaba tenia aproximadamente la misma cultura como la
de las Provincias de Betoma y Tairona. Se mencionan poblados
grandes y una densa poblacién y con ocasién de la ocupacién
del llamado Pueblo de los Valentejos, en 1590, se dice que en la
casa ceremonial (llamada por los indios “Santa Maria”, lo mismo
como en las Provincias de Betoma y Tairona), se encontraron
varias cerdmicas llenas de piedras semipreciosas, tales como las
observadas por los espafioles en T'airona y Betoma (49, V, 179).

Sobre la Provincia de los Orejones no disponemos de datos
culturales, salvo que su nombre se deriva de las grandes orejeras
que usaban sus pobladores. El Alférez de la Rosa menciona en
1740 que los indios Tupe (o Tomoco) de las orillas del rio Cesar,
se conocian bajo el nombre de Orejones, por llevar asi mismo
orejeras grandes. Sabemos que los Tupe se identifican con los
actuales Yiko de la Sierra de Perija, un grupo de habla karib
que en siglos pasados se extendié sobre buena parte de las mon-
tafias bajas al Sur de la Sierra Nevada. Es posible que el grupo
de “Caribes” del rio Garupal, mencionado por de la Rosa (46,
221), estuviese relacionado con los Tupe y que en el siglo XVI
esta tribu abarcara la Provincia de los Orejones (40, 102, 103).

Podemos pues resumir esta situacién asi:

Zona A: Provincias de Tairona y Betoma, probablemente también Pro-
vincia del Carbon (vertientes septentrionales y occidentales de la Sierra
Nevada) ;

Zona B: Provincia de La Ramada (litoral al Noreste de la Sierra Ne-

vada) ;

Zona C: Provincias de los Orejones, Macongana, Aruaco y Taironaca,
(vertientes meridionales de la Sierra Nevada; no existen datos culturales
que las caractericen).

Veamos ahora esta divisién a la luz de las investigaciones ar-
queoldgicas, realizadas hasta la fecha en las zonas mencionadas.
En efecto, la arqueologia de las Provincias de Betoma, Tairona
y del Carbén representa un complejo relativamente homogéneo.
Sus caracteristicas principales son las siguientes: poblaciones
grandes hasta de varios centenares de casas; arquitectura litica
de cimientos de casas y templos, escaleras, puentes, caminos enlo-
sados, desagiies; terrazas de cultivo escalonadas retenidas por
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murallas de piedra; casas ceremoniales; orfebreria de técnicas
avanzadas tales como mise-en-couleur, cire perdue, falsa filigra-
na; talla de piedras finas y semi-preciosas; abundancia de cuen-
tas de collar manufacturadas de estas piedras y frecuentemente
contenidas en cerdmicas; piedras y manos de moler que indican
el cultivo del maiz; cerdmica roja utilitaria; ceramica negra fina,
a veces de cardcter ceremonial; vasijas tetrdpodes; silbatos antro-
pomorfos y zoomorfos de cerdmica; representaciones plésticas en
cerdmica, piedra y oro de: jaguares, culebras, venados, zorros y
biithos; representaciones obscenas en cerdmica; representaciones
falicas en cerdmica; motivo de la boca abierta con lengua saliente
en cerdmica y piedra; motivo de colmillos bestiales cruzados en
forma de N, en ceramica, piedra y oro; representaciones de mas-
caras en figurinas de cerdmica; méscaras grandes de piedra; pla-
cas sonajeras; hachas monoliticas; mazas ceremoniales de pie-
dra, etc. Designaremos con el nombre de Tairona a este complejo
arqueoldgico.

Segtin nuestras investigaciones, este complejo es bdsicamente
contemporaneo a la Conquista, ya que hemos encontrado una se-
rie de sitios de contacto espafiol, y se extiende sobre todas las
vertientes septentrionales y occidentales. Sus principales niicleos
se encuentran en los valles de los rios Don Diego, San Salvador,
San Miguel, Buritaca, Guachaca, Mendiguaca, Manzanares, Gaira
y Cérdoba, es decir, en las Provincias de Betoma y Tairona. Al
Sur del rio Cérdoba (Provincia del Carbén), la arquitectura liti-
ca de sitios de contacto espafiol es algo menos elaborada; las po-
blaciones son mds pequeiias, las casas algo menos grandes y las
piedras utilizadas en las construcciones carecen frecuentemente de
talla. La forma de piedras y manos de moler es diferente y la
ceramica, aunque corresponde esencialmente a la tipologia de la
de las Provincias de Betoma y Tairona, es menos fina y contiene
algunas formas nuevas. Avanzando hacia el Sur, es decir, hacia
la Provincia de los Orejones, la arquitectura litica es menos y
menos compleja; las poblaciones son muy dispersas y las casas
son pequefias. Faltan datos sobre una zona considerable limitada
aproximadamente por los rios Tucurinca y Garupal y luego solo
tenemos informaciones més completas sobre la zona del rio Azi-
car Buena en adelante. Alli sin embargo se trata probablemente
de un horizonte més antiguo y no ya de sitios de contacto espaiiol.
Se caracteriza por extensas terrazas de cultivo; ausencia de arqui-
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tectura litica en la construccién de casas; entierros en urnas
antropomorfas; collares de cuarzo blanco o cristal de roca; cers-
mica predominantemente roja, de formas ya bastante alejadas ti-
pologicamente de las del horizonte de la Conquista; orfebreria
de oro puro martillado; figurines femeninas de ceramica. Siguien-
do en torno al macizo, encontramos manifestaciones del mismo
periodo arqueolégico en la hoya del rio Seco y en la del Guata-
puri, en la vertiente oriental, asi como en la hoya del rio Badillo
y de los altos rios Cesar y Rancheria. En esta zona se observa ya
una marcada influencia de culturas intrusas procedentes de las
tierras bajas del Oriente.

Sobre la arqueologia de la Provincia de La Ramada, sabemos
muy poco ya que no se han llevado a cabo excavaciones en esta
zona. Las pocas piezas que se conocen y cuya posicién cronolégica
es todavia desconocida, consisten en objetos problemiticos de pie-
dra en forma de un caracol alargado, asi como de algunas piezas
biomorfas de cerdmica que por cierto no tienen las caracteristicas
de la Cultura Tairona reciente, sino que se relacionan mds bien
con el Area del Litoral, zona arqueolégica establecida en el curso
de nuestras investigaciones y de la cual se hablard aun més ade-
lante. Sea dicho que segiin informaciones obtenidas en la regién,
es frecuente el entierro en grandes urnas funerarias y que la ar-
quitectura litica no parece existir en la Provincia de La Ramada.

De acuerdo con lo expuesto aqui, parece pues que la arqueolo-
gia comprueba nuestro esquema de agrupacién de las Provincias.

Fuera de la divisién por Provincias, las fuentes histéricas del
siglo XVI contienen algunos datos culturales que indican que
existi6 una diferencia entre las tribus del litoral propiamente
dicho, y las de las faldas y estribaciones de la Sierra Nevada. En
primer lugar, en la descripcién de los primeros encuentros entre
las tropas espafiolas y los indios de las Bahias de Santa Marta
y de Gaira, parece que se trata de una tribu que fue exterminada
pronto o que migr6 a otra region, ya que posteriormente no se
mencionan de ninguna manera las caracteristicas culturales en-
tonces descritas. Dichos rasgos eran los siguientes: cabezas de
trofeo puestas en estacas alrededor de las casas (32, VI, 139);
antropofagia (32, VI, 139) ; collares de dientes humanos (32, VI,
139) ; urnas funerarias (32, II, 313-314); pseudomomificacién
(32, 11, 313-314); cerdmica pintada (32, II, 313-314; 23, I,
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275, 314); consumo de carne de venado y de puerco (32, II,
313-314) ; vestido femenino consistente solo de un pequefio de-
lantal (32, VI, 140). En las descripciones posteriores a la funda-
cién de Santa Marta en 1525, ninguno de estos datos se repite
aunque se trata en algunos casos de rasgos culturales que deberian
haber 1lamado la atencién de los espafoles si los hubieran obser-
vado también entonces. Por el contrario, se destaca que los indios
no eran antropéfagos (49, IV, 356) ; que enterraban sus muertos
en bovedas en posicion fetal (49, V, 218) ; que eran estrictamente
vegetarianos y que no comian nunca carne de venado (49, V, 218;
14, 258, 259) y que las mujeres llevaban faldas que les cubrian
todo el cuerpo de la cintura para abajo (14, 258). En tan corto
lapso de tiempo evidentemente no se puede tratar de cambios cul-
turales sino debe ser probablemente la descripcion de una cultura
diferente que después de los primeros choques se retiré o que fue
exterminada durante las primeras conquistas.

Pero aun después de la fundacién de Santa Marta, los cronistas
dejan reconocer claramente ciertas diferencias entre la cultura de
los indigenas del litoral y la de los de las faldas de la Sierra Ne-
vada. Desde luego, el mismo ambiente geogréfico, el mar, la ari-
dez, el intenso calor y las diferencias de fauna y flora presuponen
en las dos zonas el desarrollo de sistemas econémicos y de otros
rasgos diferenciados de los de los grupos serranos, donde faltaba
el pescado y donde el clima fresco y hasta frio implicaba otro tipo
de alimentacién, de vivienda y de vestido. En las fuentes histori-
cas, los cronistas y escribanos subrayan asi a veces con cierto
énfasis a los “indios de la sierra”, en contraste con los “indios de
la tierra”. Estos tdltimos se sometieron con mds facilidad a los
conquistadores y su cardcter pacifico se menciona en algunas oca-
siones en oposicién al cardcter belicoso y agresivo de los indios
de las faldas de la Sierra Nevada. Evidentemente, ya en la época
del historiador Juan de Castellanos, a mitad del siglo XVI aproxi-
madamente, las costas estaban pacificas, mientras que los “indios
de la sierra” solo fueron conquistados unos cincuenta afios mds
tarde.

Aunque los datos de los historiadores son a veces poco exactos
y dejan ocasionalmente dudas acerca de cudles indigenas se ha-
bla, trataremos de precisar a algunos de ellos. No tendremos en
cuenta aqui la cultura de los Guanebucdn, ya que estos se distin-
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guen muy claramente de los Tairo, sino nos referiremos a los
grupos de la regién de Santa Marta. Estos datos son los siguientes:

Los indios de Durcino, poblacién en tierra plana costanera, se
aliaron alrededor de 1530, con los espafioles para atacar a Poci-
gueyca, la principal “ciudad” de los indios de la Sierra Nevada
(40, 60). Los indios de Gaira, Durcino y Ciénaga, todas poblacio-
nes inmediatas a la orilla del mar, huyeron de las encomiendas,
alrededor del afio de 1558, y se refugiaron en la Sierra Nevada
entre los indios ahi establecidos. Estos en cambio eran aun libres
y daban oro a los refugiados para pagar los tributos a los enco-
menderos y para que regresaran a la costa, ya que dependian de
su comercio de sal y pescado (MS-1, fol. 568 v.; 40, 26, 60). Los
indios de la costa llevaban debajo de las rodillas y encima del to-
billo, asi como en los brazos zartas de cuentas de collar (49, I,
98-99), adorno que nunca se menciona entre los indios de la
Sierra Nevada, quienes llevaban collares de cuentas de piedras
semipreciosas. Ademds, las clases de veneno utilizadas en las
flechas eran distintas (49, IV, 357) ; los indios de la costa parece
que empleaban un veneno a base de cadaverina, mientras que los
de la Sierra Nevada usaban otro a base de vegetales (40, 87, 88).

Ambos grupos, los del litoral y los de la Sierra Nevada, entre-
tuvieron activo comercio, intercambiando los primeros sal y pes-
cado con los dltimos, quienes les daban mantas de algodén y oro

(40, 89-90).

Teniendo en cuenta ahora las manifestaciones arqueoldgicas
observadas en la costa de Santa Marta y al Sur y Este de esta
ciudad, se nota una marcada diferencia entre el material proce-
dente del litoral y el de las faldas de la Sierra Nevada. En primer
lugar, en la zona 4rida de la costa casi no existe la arquitectura
litica; en cambio se encuentran conchales grandes, extensos basu-
reros y frecuentes entierros en urnas. En la cerdmica del litoral
se observan varias clases de color amarillo, anaranjado y rosado,
muy duras y decoradas con incisiones, que no son del Area de la
Sierra Nevada sino tipicas del Area del Litoral. Ocasionalmente
se observa en estas cerdmicas un desgrasante compuesto de con-
chas molidas, caracteristica que no se observé en la cerdmica en-
contrada en las faldas de la Sierra Nevada. La cerdmica negra
tan caracteristica en el Area de la Sierra Nevada, es mds bien
escasa en el Litoral, lo mismo como el empleo de piedras semi-
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preciosas para collares, las cuales consistian alli en cuentas pe-
quefias de cerdmica o de concha, a veces diminutas. Los objetos
liticos ceremoniales, tan tipicos para el Area de la Sierra Nevada
como lo son las hachas monoliticas, mazas, placas sonajeras o
campanas de piedra, son escasisimos en los sitios del Litoral. En
cambio con frecuencia se encuentran en la costa pequenas figuri-
nas femeninas de cerdmica, que por otro lado son muy escasas
en el Area de la Sierra Nevada, excepto en los periodos mas an-
tiguos. La cultura arqueolégica costanera asi caracterizada se
extiende sobre toda la Costa de Salamanca, la faja costanera al
Sur de Santa Marta y sobre algunas de las bahias al Este de la
ciudad y fue designada por nosotros con el nombre de “Area del
Litoral”. El encuentro de algunos sitios de contacto demostré ade-
mas que su tltima fase era contempordnea con la cultura arqueo-
légica que hemos descrito para las Provincias de Betoma y de
Tairona de comienzos del siglo XVI.

En resumen, tanto los datos culturales de las fuentes histéricas,
como también las evidencias arqueoldgicas parecen indicar que
la zona de la costa propiamente dicha estaba habitada en la época
de la Conquista por grupos étnicos culturalmente distintos a los
que habitaban en la misma época las faldas y estribaciones sep-
tentrionales y occidentales de la Sierra Nevada.

Debemos ocuparnos ahora de un nuevo aspecto de gran interés:
de las tradiciones de la actual tribu de los Kogi. El habitat de
esta tribu que cuenta con unos dos mil individuos, abarca las
faldas septentrionales y occidentales de la Sierra Nevada, entre
los 1.000 y 2.000 metros de altura sobre el nivel del mar. Este
habitat actual corresponde pues a la zona de las antiguas Provin-
cias de Tairona y Betoma, aunque algo desplazado en un sentido
altitudinal y encontrdndose su limite inferior translapando sobre
el limite superior del drea arqueolégico.

La organizacién social kogi se caracteriza por clanes patri y
matrilineares y términos de parentesco de tipo hawaiano. La so-
ciedad estd dividida en unos cuarenta clanes, en parte patrilinea-
res (Tuxe), en parte matrilineares (Dake), cada uno de los cua-
les reconoce un antepasado comiin, se identifica con cierto animal
o planta y tiene determinadas funciones ceremoniales. Las reglas
de matrimonio se basan en el concepto de que cada clan patri-
linear (Tuxe) representa un animal macho, mientras que cada
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clan matrilinear (Dake) representa un animal hembra, pero de
otra especie zooldgica, y la cual sirve cominmente de comida al
animal macho. Asi pues un hombre que pertenece al clan del
Jaguar, se debe casar con una mujer del clan del Zahino; un hom-
bre Zorro se casa co nuna mujer Armadillo; un hombre Puma con
una mujer Venado. El matrimonio es matrilocal y el novio debe
trabajar por un afio o mds para la familia de su futura esposa,
después de lo cual el matrimonio es neolocal. Cada Tuxe y Dake
tiene una larga historia que abarca hasta cuarenta o cincuenta
generaciones. Esta historia tradicional da cuenta de su origen, de
sus atributos mégicos, funciones ceremoniales, migraciones, rela-
ciones totémicas, y a veces se destaca que a cierto Tuxe o Dake
corresponde un determinado tipo fisico que indica su origen fo-
rdneo.

En la actual cultura kogi, las tradiciones acerca del origen de
la tribu asi como las que se refieren a la historia de los clanes,
son muy elaboradas. En efecto, el status y el prestigio individual
se basan en gran parte en el conocimiento de estas tradiciones y
se adquieren solo a través de largo aprendizaje de genealogias,
de la historia de la tribu, de mitos y de procedimientos ceremo-
niales. Dado este énfasis en el aspecto histérico, disponemos pues
de un material recogido de la boca de los mismos Kogi y que pa-
rece importante ser tenido en cuenta aqui.

Segiin las tradiciones kogi, se distinguen dos fases: una época
mitica y una época que ellos consideran histérica. En la época
mitica la situacién tribal era la siguiente: fuera de los Kogi vivian
en la Sierra Nevada varias otras tribus y aunque algunas habian
venido de “otras tierras”, se consideraban como ndni, es decir,
“hermanos menores”. Los Kogi vivian en guerra con todos ellos
y la tribu mds numerosa era la de los Ubatdshi (de “ojos azules™),
y los Kogi que vivian entonces en Cherriia y en Hukuméiji, (en
la vertiente norte), los exterminaron en una larga guerra. En la
hoya del rio Tucurinca vivian los Kanxd, otra tribu enemiga que
también fue vencida por los Kogi; en las cabeceras del rio Ancho
y del rio Palomino vivian los Béissi (Béintsi, Béissi-taya), un
grupo al que los Kogi identificaban con una tribu de la Guajira,
y los Aliina-kdggaba que ya abarcaban las cabeceras del rio Buri-
taca. Es de un interés especial anotar aqui que los Kogi dicen que
ellos vivian entonces junto con los Ika (Machdca), que hoy for-
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man la tribu principal de las vertientes meridionales (38, I,
276 ff.).

En la época posterior a la mitica y a la cual los Kogi conside-
ran como reciente e histérica, esta situacién fue la siguiente: las
tribus miticas habian sido vencidas y exterminadas y ahora otras
poblaban la Sierra Nevada, generalmente amigas y aliadas de los
Kogi. Segtin las tradiciones kogi, la situacién tribal fue entonces
la siguiente: en la regién de Santa Marta, asi como al Sur y Este
de la ciudad actual, vivia un grupo llamado Matiina: al Este de
ellos, en las hoyas de los rios Guachaca, Buritaca y Don Diego,
vivian los Tairona (Teriina, Tejiina, Téijua); al Este de estos,
en las riberas del rio Hukuméiji (o Palomino), vivian los Kogi;
en la costa cerca de las desembocaduras de los rios Buritaca y
Don Diego, vivian los Kashingui; al Este de ellos, en la desembo-
cadura del rio Hukuméiji vivian los Sangaraména, y en la costa
cerca de la desembocadura del rio San Miguel, vivian los Gula-
ména. Aun més al Este, en la costa de Dibulla, vivian los Duana-
bukd, y mas alli de estos vivian los Guahiju (o Udhiudhi), es
decir, los Guajiro.

En las bahias de Taganga y de Gaira, en las inmediaciones de
la actual Santa Marta, vivian los Péibu-Tuxe, también 1lamados
Péibuni. Sea dicho que tanto en Santa Marta, como en las pobla-
ciones vecinas dan el nombre de “Pebo” a los Kogi, palabra que
en su lengua significa “amigo”. Mas hacia el Sur, en la regién de
Durcino (hoy Pozos Colorados), y de Papare, vivian los Papdli-
Tuxe. En las faldas occidentales vivian los Nulduxdga-kve y los
Nébbi-yaxa. En las cabeceras de los rios Don Diego, Piedras,
Gaira y Cérdoba, vivian los Tdngui.

Segiin los Kogi, algunos de estos grupos practicaban un sis-
tema de exogamia local, mientras que otros eran endégamos y
robaban ocasionalmente mujeres de los vecinos, pero estos datos
son muy contradictorios, segtin los diferentes informadores. Pero
los Kogi estin de acuerdo en que los primeros formaban una
unidad cultural y lingiiistica, mientras que los tltimos presenta-
ban tipos culturales diferentes, hablaban dialectos distintos y eran
“otra gente”. Segiin su habitat, totém y reglas de matrimonio po-
demos establecer la siguiente lista, en la cual no diferenciamos
entre grupos aparentemente exogdmicos y endogdmicos, ya que
una divisién precisa serfa dificil de establecer, por lo contradic-
torio de las informaciones.
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En el caso de los Tdngui se entiende, asi como en el de los
Mneiji y los grupos que siguen, que vivian en la misma regién
pero en poblaciones vecinas y en cuanto a los Duanabukd, Kashin-
gui y Kogi tenian la posibilidad de casarse con ocho distintos
Dalke. Entre estos mismos grupos era frecuente robar mujeres de
los vecinos; asi los Kashingui robaban mujeres a los Duanabukd
y a los Kogi; los Kogi, Duanabukd y Kashingui en cambio, roba-
ban mujeres a los Tairona.

Sobre cada uno de estos grupos los Kogi relatan ciertos datos
culturales y suelen establecer las categorias de “gente como nos-
otros” y de “otra gente”. Asi, los Matina, Tairona, Tdngui, Nul-
daxdiga-kve, Nébbi-yaxa y Aldu-guiji, junto con sus respectivas
esposas, formaban un conjunto cultural y lingiiisticamente homo-
géneo, mientras que los Péibu, Papdli, Duanabukd, Sangaraména,
Gulaména y Kashingui se mencionan como definitivamente dis-
tintos. De los Duanabukd, en los cuales creemos reconocer a los
Guanebucin de los cronistas del siglo XVI, se dice en las tradi-
ciones kogi que “estaban casados con caracoles”, haciendo tal vez
alusién a los portapenes de concha y se afiade también que se
casaban con “mujeres zahinos y culebras”, es decir, con las Séi-
nake y Mitamdii (38, 1, 276 ff). Los principales mdmas de los
Duanabuké se 1lamaban Ndni Setaseta, Nani Djuimakulde, Ndni
Abashkudngelda y Ndni Bongd, y se dice que la mayor parte de
la tribu se retiré en la época de la Conquista (“hace veintidés
generaciones”) de la costa y subié a los valles de la “Tierra de
Arudka”, es decir, a la hoya del rio Ancho, donde ocupaban las
poblaciones de Géija, Jalindua. Bongd, Kdgexa, Nitia y Arudka.
Los Duanabukd hablaban “otra lengua” y al establecerse en la
“Tierra de Arudka”, los Kogi de la vecindad empezaron a casarse
con sus mujeres (las Nugé-nake y las Mitamdii). Estos grupos de
la tribu Duanabukd que migraron hacia las faldas, se conocieron
luégo bajo los nombres siguientes: los de Bongd se llamaban

Malabii y los de la regién del actual Pueblo Viejo se llamaban
Ulaba.

Los Sangaraména y Gulaména (“Arranca-cabezas” y “Arranca-
brazos”) se designan en las tradiciones kogi como “otra gente”
y como “muy malos”. Se dice que eran antropéfagos y que cor-
taban las cabezas de sus enemigos, poniendo luégo las calaveras
en estacas alrededor de sus casas. Tenian “cuatro caras”, es decir
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mdscaras, y tenian los pies al revés, de modo que caminaban con
el taloén hacia adelante.

Los Kashingui, también llamados Kal-Tuxe, cuyo totém era el
banquito ceremonial, “no tenian mujeres”, segiin el decir de los
Kogi, y “cortaron maderos de tamafio y forma de mujer y coha-
bitaron asi”. Entre ellos y los Kogi vecinos habia relaciones amis-
tosas y los Kashingui llevaban a los tiltimos pescado, mascaras
de madera y asientos zoomorfos; pero cuando empezaron a robar
mujeres de los Kogi, estall6 una guerra. Los Kashingui se aliaron
con los Ulabdngui (probablemente los Ulabd, un grupo Duana-
bukd) y con las mujeres Nugé-nake (Armadillos, también Dua-
nabukd) pero fueron vencidos por los Kogi y su Mdma Namsiku.
También se dice que los espafioles cogieron a muchos Kashingui
y Duanabulkd presos y los encerraron en la fortaleza de E1 Morro
en la Bahia de Santa Marta, de donde los Péibuni de Taganga y
de Gaira los trataron de libertad.

Sobre los Péibuni (o Péibu-Tuxe) de Taganga y Gaira se dice
que hablaban “otra lengua” y que entretuvieron relaciones comer-
ciales con los Kogi de Hukuméiji. Los Péibu-Tuxe de Gaira vivian
en ocasiones en hostilidad con los Matiina 1. En lo general se dice
que los Papdli-Tuxe eran “malos” y que de noche “se volvian
tigres y culebras”.

En resumen, segiin las tradiciones kogi los grupos de las
faldas de la Sierra Nevada eran culturalmente homogéneos y
generalmente exégamos, mientras que los grupos del litoral.se
distinguian cultural y lingiiisticamente de los anteriores y eran
més bien endégamos robando ocasionalmente mujeres de otros
grupos. De especial interés es aqui la tradicién de un grupo cos-
tanero que era antropéfago y que tenia cabezas de trofeo, ya que
el cronista Oviedo menciona este dato en 1514 (Cf. supra), asi
como la tradicién de que los espafioles perseguian a los grupos
costaneros (Guanebucdin y Kashingui), ya que ello coincide tam-
bién con los datos histéricos de la Conquista.

Es natural que todas estas tradiciones de los Kogi se deben
tomar cum granum salis, pero tampoco creemos que carezcan de

(1) Al respecto anteriormente en este trabajo ya nos referimos a la alianza
de los espanoles con las tribus costaneras, en contra de los indios de la Pro-
vincia de Betoma.
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todo valor. Su coincidencia con los hechos histéricos y arqueols-
gicos es tan marcada, que les debemos dar su debida importancia.
Sea dicho aqui que este material de tradiciones tribales fue
verificado por el autor con mds de sesenta informadores kogi.

Debemos desarrollar ahora un nuevo aspecto, el de los Tuxe y
Dake de la organizacién social kogi. Uno de los tuxe principales
es el Kurcha-Tuxe, siendo el ainmal totémico de este grupo el
zorro y su atributo mégico principal el cristal de roca. Tradicio-
nalmente los Kogi identifican al Kurcha-Tuxe con los antiguos
Matiina, y en efecto la palabra matina o maktiina se deriva de
mdaktu = zorro. Acordémonos ahora que las mujeres de los Ma-
tiina se llamaban Kunche-xang (38, I, 282), palabra que contiene
la raiz kurcha, seguida por el sufijo --xang, una terminacién feme-
nina en el idioma kogi. En la toponimia de la region de Santa
Marta aparecen ademds varios nombres que contienen la raiz
kurcha, a saber: Concha, bahia al Este de Santa Marta; Macon-
chita (13, 255) ; Chucunchaca (riachuelo cerca a Bonda). En la
Bahia de Concha se encuentra ademds un extenso sitio arqueolé-
gico de entierros caracterizados por abundantes ofrendas de pe-
dazos de cristal de roca. A base de comparaciones tipolégicas
se puede determinar la posicién cronolégica de este sitio como
contemporédneo a la Conquista. De acuerdo con el frecuente cam-
bio fonético B = M, que se observa en el drea de la Sierra Neva-
da y las zonas adyacentes, se puede derivar el nombre de la Pro-
vincia de Betoma del nombre Matiina, siendo asi la Provincia de
la “Gente del Zorro”, es decir del actual Kurcha-Tuxe de los
Kogi.

Veamos ahora otro clan kogi, el Dake de las Mitamdii. Este es
un grupo femenino caracterizado tradicionalmente asi: las Mi-
tamdi vivian en tiempos antiguos en la costa de Dibulla, es decir
en territorio de los Duanabukd, a quienes identificamos tentativa-
mente con los antiguos Guanebucdn. Miticamente ellas descienden
de Hatei Aldauhuiku y Hatei Doanashivuldue. E1 nombre del pri-
mero aparece en las tradiciones y mitos de los Kogi como el de
un héroe cultural que poblé la “Tierra de Arudka” y quien vino
del Oriente. En efecto, su nombre se relaciona con la raiz aruak
y ya mencionamos la migracion costanera hacia el valle del rio
Ancho. El nombre del segundo ancestro mitico contiene la raiz
doana, duana, que encontramos en el nombre tribal Duanabuka.
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Este nombre tribal se deriva de la palabra kogi duanabuhii =
pelicano, y en efecto los Kogi designan a los Duanabukd como
“Gente del Pelicano”. Al lado de estos antepasados miticos se
menciona ademds Hdba Doandma, nombre que contiene la misma
raiz que mencionamos, y Hdba Jaldjindlda, nombre que contiene
la raiz jaldji = forastero, posiblemente haciendo alusién al hecho
de que se trata de un grupo extrafio para los Kogi. Mientras que
el animal totémico de las Mitamdii es la culebra, especialmente
la boa, ellas también se designan como “poseedoras” mégicas
del mar, de la sal, del drbol caracoli (Anarcadium excelsum),
de la palma real (Roystonea regia), de la palma de abanico y de
la palma de curria (Cheelea butyracea), todos elementos que
relacionan a este clan con las tierras cilidas del litoral. También
las Mitamdii se designan como “duefias” del llamado “bejuco de
espina”’ (Desmoncus ssp.), una planta que abunda en la costa
y de cuyo nombre kogi (mitémba) el grupo deriva su apelativo.
Los Kogi dicen que antiguamente las Mitamdii hablaban otra
lengua y consideran a este clan como un elemento extrafio que,
segtin ellos, se distingue también fisicamente, por ser de “cara
redonda, colorada” y de una constitucién gorda. Asi pues, de
acuerdo con las tradiciones kogi, el actual Dake de las Mitamdi
representa aparentemente restos de la antigua tribu de los Gua-
nebucdn.

Otro clan importante de los Kogi es el Doana-Tuxe. Segiin las
tradiciones tribales este grupo vivia antiguamente en el litoral
y en la regién de Dondma, un lugar al Este de Santa Marta. Como
ancestros miticos del Tuxe se mencionan de nuevo Hdtei Aldau-
huiku y Hdtei Doanashivuldue, es decir los mismos del Dake de
las Mitamdii. Otro nombre de un ancestro mitico es Hdtei Gama-
gama; esta repeticién de silabas es extrafia en el idioma kogi
pero aparece ocasionalmente en nombres de personajes miticos
procedentes de la costa. Mencionamos aqui: Setaseta (un indio
principal Duanabukd), Ambudmbu (personaje mitico de los Kogi
que vivia en la costa septentrional), Udhiudhi (sinénimo de Gua-
jiro). El animal totémico de los Doana-Tuxe es el pelicano y los
miembros de este Tuxe consideran aun hoy en dia a Donama como
lugar sagrado a pesar de quedar en la actualidad lejos del habitat
kogi. En Donama se encuentran varias rocas grandes con petro-
glifos, representando pelicanos (28, I, Lam. I, III). Varios hom-
bres del Doana-Tuxe nos aseguraron haber visitado esta regién
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para depositar alli ofrendas. Segiin las reglas matrimoniales, los
Doana-Tiixe se deben casar con mujeres Mitamdii y se describe
el tipo fisico de los hombres como “alto y flaco”. Como lo obser-
vamos, este clan también parece representar a remanentes de los
antiguos Guanebucdn, refugiados actualmente entre los Kogi y
absorbidos por ellos.

Las Hul-dake, otro clan matrilinear de los Kogi, dicen descen-
der miticamente de Hdtei Seijdnkua, nombre que contiene la raiz
téijua, téirua, y se consideran como descendientes directos de los
Tairona. Este grupo se casa principalmente con los Hukuméiji-
Tuxe, es decir con el Clan kogi que tradicionalmente representa
un antiguo nicleo kogi propiamente dicho, y que se localiza en
la cuenca del rio Hukuméiji, s6lo a poca distancia del antiguo
habitat de los Tairona. Otro Dake que se dice descender direc-
tamente de los Tairona, son las Nugé-nake, las mujeres Arma-

dillos.

Algunos Tuxe y Dake de los Kogi dicen descender de la tribu
Sankd, que vive actualmente en las faldas orientales de la Sierra
Nevada, y que habla un dialecto algo distinto al kogi. Estos grupos
de origen sankd son los siguientes: Nugi-Tuxe, Séija-Tuxe, Kiin-
gui-Tuxe, Séijal-Dake y Namukalye.

Al resumir ahora nuestros datos, desde el punto de vista de la
cultura kogi actual en combinacién con los datos arqueoldgicos e
historicos, la antigua situacién tribal se presenta del modo si-
guiente: en las faldas y estribaciones de la Sierra Nevada existia
una cultura representada por varios grupos o tribus aparentemen-
te exbgamas, a saber los Kogi, los Tairona (o Tairo) y los Mati-
na, a cuyo lado vivian algunos grupos pequefios mal definidos.
El litoral en cambio estaba habitado por una serie de grupos
que representaban otro tipo cultural menos avanzado y tal vez
mads antiguo, cuyos exponentes eran los Guanebucdn, los Kashin-
gui, los Péibuni, los Papare, todos al parecer quizds grupos endo-
gamicos forzados en ocasiones a robar mujeres de grupos vecinos.
A consecuencia de la conquista espafiola, los grupos costaneros
en parte se aculturaron pero otros tales como los Guanebucdn,
se retiraron hacia las faldas de la Sierra Nevada. Los Matina
(Kurcha-Tuxe), también huyeron en parte a las montafias de la
sierra. Estos grupos que se establecieron ahora en las cuencas de
los rios de la vertiente norte, entre los 1000 y 2000 metros de
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altura, se casaron entre si y ciertos grupos fueron de tal manera
absorbidos que a su vez fueron designados como Tuxe y Dake, es
decir clanes patri o matrilineares. La actual tribu de los Kogi
esta pues formada por el niicleo antiguo kogi y elementos Guane-
bucdn, Tairo, Matiina y aun Sankd, integrados en la organizaciéon
social antigua.

Hasta el presente no sabemos con exactitud cuél fue la relacién
histérica y prehistérica de las actuales tribus de la Sierra Nevada:
Ika, Sankd y Kankudma y su historia es aun para nosotros muy
problematica. Entre los Ika actuales existen grandes clanes apa-
rentemente patrilineares de los cuales conocemos tres: Bin-tukua,
Kurcha-Tana y Guegua-Tana. El primer clan parece representar
a los Ika propiamente dichos y las tradiciones de la tribu indican
que en tiempos antiguos estaban establecidos en la vertiente orien-
tal, habiendo imigrado de alli a su actual habitat en las faldas
meridionales. El clan de los Kurcha-Tana (tana = familia, des-
cendencia), declara descender de los Kurcha - Matiina, mientras
que los Guegua-Tana trazan su origen a la actual tribu Sankd;
la palabra guegua se relaciona con la palabra uiua = caliente que
se emplea a veces como sinénimo para los Sankd, haciendo alu-
sién a su habitat en tierras relativamente bajas y cdlidas. En el
caso de los Kankudma y Sankd de la vertiente oriental, parece
tratarse de grupos también estrechamente relacionados con la
Cultura Tairona, pero al mismo tiempo algo influenciados por
las antiguas culturas de las tierras bajas al Oriente de la Sierra

Nevada.

2 —Relaciones entre la arqueologia tairona y la cultura
de las tribus de la Sierra Nevada

La Cultura Tairona es actualmente uno de los complejos ar-
queolégicos mejor conocidos de Colombia. En 1923 el arqueélogo
norteamericano J. Alden Mason efectué extensas excavaciones
en esta zona, cuyo resultado fue publicado en una obra de tres
volimenes (28), y posteriormente, en los afios de 1946 a 1950
tuve la ocasion de dedicarme a nuevas investigaciones, cuyos
resultados estdn en via de publicarse. Posteriormente aun, estas
investigaciones fueron continuadas por Joaquin Parra Rojas y
actualmente estdn en pleno desarrollo.
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En el curso de mis excavaciones, cuyo objeto primordial fue
el de ganar una perspectiva temporal de esta cultura, se descu-
brieron varios sitios de contacto en los cuales se encontraron obje-
tos de origen espafiol asociados con objetos indigenas. Ya que
todos estos sitios de contacto fueron casas, que hacian parte de
grandes poblaciones y que contenian un numeroso material cul-
tural, fue posible establecer una serie tipolégica de objetos cera.
micos y liticos cronolégicamente correspondientes a la época de
la Conquista aproximadamente. Esta fase de contacto fue desig-
nada por nosotros como Periodo II.

Fuera de estos sitios, se observaron otros que no contenian
material de contacto y en los cuales se hallaron tipos ceramicos
y liticos aparentemente mds antiguos, pero aun relacionados con
el Periodo II. Las manifestaciones de estos sitios fueron denomi-
nados Periodo I y parecen datar de una época algo anterior a
la Conquista. Nuevas excavaciones llevaron luégo a la definicién
de un Periodo Sub-Tairona, considerablemente mds antiguo y que
posiblemente representa la etapa de la primera formacién de
poblados permanentes, a base de una agricultura sistematica. En
este trabajo nos referiremos principalmente al material arqueo-
légico del Periodo II, es decir a las manifestaciones culturales
cuya posicién cronolégica corresponde aproximadamente al si-
glo XVI y a los habitantes de las antiguas Provincias de Betoma,
Tairona y del Carbén.

Al comparar esta cultura arqueoldgica con la cultura actual
de los indios de la Sierra Nevada, se observan una serie de para-
lelas muy evidentes que mencionaremos a continuacién.

La arqueologia del Area de la Sierra Nevada en lo que respec-
ta al complejo tairona, se destaca por la existencia de grandes
centros poblados y una arquitectura megalitica bastante avanza-
da. Las poblaciones arqueoldgicas se encuentran generalmente en
el fondo de los valles, cerca de un rio o riachuelo méas o menos
grande, ocupando terrazas aluviales o una vuelta del curso de
agua, escalonandose luégo hacia las laderas y faldas montafiosas.
Estas poblaciones constan desde diez hasta varios centenares de
casas, generalmente agrupadas alrededor de una o varias plazas
en cuyo centro se encuentra una casa de mayor tamafio. Segiin
los objetos encontrados en dichas casas, debe tratarse de sitios
ceremoniales. En los alrededores de las poblaciones, a lo largo
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de los miiltiples caminos que se dirigen hacia ellos y dispersa-
mente en las faldas de la montana, se encuentran luego casas
aisladas, a veces s6lo una pero en ocasiones dos o tres, situadas
cerca de un pequefio curso de agua e indistintamente en el fondo
de un valle o sobre una elevacién. Alrededor de estas casas ais-
ladas se observa casi siempre una especie de patio donde se en-
cuentran piedras y manos de moler, abundantes fragmentos de
ceramica culinaria burda y acumulaciones de basura. Ademas se
encuentran en las cercanias pequefas terrazas de cultivo formadas
por hileras de piedras que se escalonan sobre las laderas.

Las poblaciones de los actuales indigenas de la Sierra Nevada,
sélo se diferencian de las arqueolégicas en que sus casas son més
pequenas y menos numerosas. Las poblaciones kogi o ika constan
de cinco a cien casas, generalmente situadas sobre una pequena
planada aluvial en el fondo del valle. También alli las casas se
agrupan alrededor de una o varias pequenas plazas cuyo centro
estd ocupado por una casa ceremonial, de mayor tamafio que las
casas de vivienda. Casas dispersas se encuentran en los alrededo-
res, conectandose con la poblacién propiamente dicha por una
red de caminos que radian del centro principal. Estas casas aisla-
das tienen asimismo sus pequefios patios, con sus piedras de
moler, sus basureros, y tal cual tinaja grande que sirve para
almacenar agua o granos y que al romperse sirve como plato para
dar comida a los animales domésticos. El plano y la urbanizacién
general de las poblaciones arqueolégicas y de las actuales, es
précticamente la misma pero tnicamente mds reducida.

El didmetro de una casa arqueoldgica varia generalmente
entre 7 y 14 metros, mientras que una casa kogi por ejemplo tiene
un didmetro de 3 a 5 metros, lo mismo como las ika. Las casas
ceremoniales arqueoldgicas miden hasta 30 metros de didmetro,
mientras que la casa ceremonial kogi méds grande que pudimos
observar tenia sélo 9 metros de didmetro. Mientras que todas
las casas arqueoldgicas siempre tienen el espacio de dos puertas
diametralmente opuestas, las casas kogi e ika sélo tienen una
puerta y tnicamente las casas ceremoniales tienen las dos entra-
das. Describiremos en primer lugar el tipo de construccién obser-
vado en los sitios arqueolégicos. Puesto que el terreno casi nunca
era plano, excavaron primero un corte semicircular por el lado
de la falda, botando la tierra hacia el lado pendiente y acumu-
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lando asi una pequefia terraza semilunar. El borde superior de
esta terraza fue reforzado por una pequefa muralla de piedras
para retener la tierra que luégo fue pisada y aplanada en el
redondel asi formado. Los cimientos de la casa se hicieron luégo
con lajas de granito o simplemente con un circulo de piedras sin
labrar, interrumpido en dos lados opuestos por quicios formados
de dos o tres lajas grandes, generalmente formando peldafios.
El interior del circulo se llené luégo de tierra que fue pisada, de
modo que el piso de la casa quedé algo elevado respecto al nivel
de los alrededores. Una serie de piedras mds o menos grandes
y planas sirvieron luégo de soportes para los horcones y se cuen-
tan generalmente 8 a 16 de estas bases, formando un circulo
espaciado concéntrico en el interior. En ningin caso se observé
un soporte para un poste central y no encontramos ninguna sena
de que este elemento se haya empleado. Sobre esta base de piedra
se construyé luégo el armazén de las casas, que segin los datos
de los cronistas eran hechas de madera y paja (40, 77-80).

Los indigenas actuales de la Sierra Nevada proceden en la
construccién de sus casas de un modo casi idéntico, principal-
mente en las regiones més alejadas, donde atin han tenido poco
contacto con mestizos o negros. Aunque las terrazas aluviales
generalmente son planas y no es necesario nivelar el suelo y
excavar parte de él, esto sin embargo se observa ocasionalmente
en las tltimas casas de un poblado, las cuales ya se acercan
demasiado a la pendiente y también se observa con frecuencia
en las casas aisladas en las faldas. Un crudo circulo de piedras
se llena de tierra pisada y los horcones se colocan asimismo sobre
algunas piedras planas o a veces se entierran. No se usan quicios
de piedra ya que éstos se hacen de un bloque de madera, pero
tampoco se utilizan postes centrales sino las varas del techo coni-
co se sostienen por su propio peso. En ocasiones el redondel de
las casas, sobre todo de casas de personas de alto status, de
mdmas, o las casas ceremoniales, se levanta sobre una base dis-
coide o algo cénica hasta de més de un metro de altura formada
de piedras y rellenada de tierra, generalmente revestida hacia
afuera con una muralla circular bien construida. Varias casas
que observamos en la regién de Séijua, Takina, Makotdma y
Chendiikua, no se distinguen en sus cimientos en nada de las
construcciones arqueolégicas y aun estdn provistas de peldafios
de lajas. El fogén se encuentra en el interior de las casas, lo
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mismo como una o varias tinajas de agua, tanto en los sitios
arqueoldgicos como entre los indios actuales.

Los caminos arqueolégicos que conectan casas separadas o po-
blados, estin formados de lajas y en pendientes fuertes éstas se
colocan en forma de escalones. En la actualidad los Kogi atin
construyen esta clase de caminos y también hacen a veces puentes
de una sola laja, de ribera a ribera de pequefios arroyos, lo
mismo como se observa tan frecuentemente en la arqueologia.

Es pues evidente que la tradicién de la arquitectura litica
sobrevive atn entre los Kogi. Ellos atin trazan en sus poblaciones
y sembrados zanjas de irrigacién o de desagiie, colocan monolitos
en sitios sagrados o hacen monticulos de piedra en calidad de
ofrendas a sus antepasados, tradicién que atdn subsiste también
en poblaciones mestizas tales como Guatapuri, Atinquez y Cora-
zones. Ningtin Kogi, Ika, Sankd ni los Kankuima ya ocultura-
dos de Atinquez y Guatapuri, dudan de que los sitios arqueo-
logicos sean obra de sus antepasados y constituyen sitios tabua-
dos. Con estos sitios arqueolégicos se conectan pasajes miticos,
héroes culturales o personajes importantes entre los ancestros de
los actuales habitantes y éstos se designan como los antiguos
duefios de estos sitios; en lo general se evitan estos lugares que
ellos consideran como sagrados. En varias ocasiones los Kogi
impidieron a los buscadores de tesoros excavar sitios arqueols-
gicos por ejemplo en un sitio sobre la Quebrada Bollo en la ver-
tiente occidental; en la Piedra del Bail cerca de San Francisco
y en algunos sitios cerca de Bongd y sobre el rio San Salvador.
Aun actualmente los indios de Atdnquez (Kankuima) que se en-
cuentran en una fase de aculturacion avanzada, temen todo con-
tacto con objetos arqueolégicos que para ellos traen no sélo enfer-
medades sino la muerte.

En las tribus actuales de la Sierra Nevada, la manufactura de
cerdmica es una actividad ceremonial y sélo los sacerdotes triba-
les (mdmas) pueden dedicarse a ella. Las formas manufactura-
das se limitan esencialmente a tres, todas de uso ceremonial:
ollas de dobles asas opuestas, para tostar las hojas de coca; pe-
quefios recipientes en forma de zueco para preparar dieta cere-
monial; y ollas ovoidales, aproximadamente esféricas, de base
plana y con dos asas opuestas, que se utilizan como 4pices de
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las casas. Todas estas tres formas corresponden a tipos observa-
dos en la cerdmica arqueoldgica.

Otras paralelas son las siguientes: en el curso de nuestras
excavaciones observamos con frecuencia que en el interior de las
casas, debajo de los horcones, al lado de las puertas o debajo
de las lajas de los cimientos, se encontraron cerdmicas bien tapa-
das que contenian cuentas de collar, cristales de roca o simple-
mente piedras de varios colores y tamafios, sin rastros de talla
alguna. Ocasionalmente se encontraron en estos recipientes hachas
monoliticas, placas sonajeras y objetos pulidos de piedra fina de
uso problemético. Entre los actuales indigenas de la Sierra Ne-
vada se observa atin la misma costumbre. Las piedras o cuentas
de collar representan ofrendas y se entierran en las casas de
vivienda o en las casas ceremoniales en los mismos lugares donde
fueron halladas en nuestras excavaciones de sitios arqueoldgicos.
Al construir una casa, el duefio deposita en una ceramica tantas
cuentas de collar como miembros de su familia sean, usando cuen-
tas grandes para adultos y cuentas pequenas para nifios. Los hom-
bres se representan por cuentas sin perforacién, mientras que las
mujeres se identifican con cuentas perforadas. Las cuentas deben
corresponder en su color, forma, acabado y demds detalles al
Tuxe o Dake de la persona en cuestién y a ellas se afiaden otras
cuentas en calidad de ofrendas a los diferentes “Duefios” de los
materiales empleados en la construccién de la casa (piedras, ma-
dera, paja, etc.) y a los antepasados de la familia. Lo mismo
ocurre con ocasiéon de la construccién de una casa ceremonial,
de un nuevo camino, puente o cualquier otra obra publica, y
entonces es el mdma quien recoge de cada individuo estas ofren-
das y las entierra en una cerdmica bien cerrada. Fuera de las
piedras se afiaden hilitos de algodén, pequefios envoltorios de
hojas de maiz o motas de algodén, materiales que desde luégo
no se pudieron observar en los encuentros arqueolégicos. Los
cristales de roca representan ofrendas al agua, al Duefio del
Aguacero o directamente a la Madre Universal, y sélo un mdma
puede efectuar esta forma de ofrenda. Piedritas sin talla alguna
se entierran ocasionalmente como ofrendas a los Duefios de cier-
tas actividades, o como “comida” para los muertos. El rasgo
arqueoldgico observado corresponde pues en detalle a una cos-
tumbre atin sobreviviente.



Entre los Kogi se encuentran ain un gran nimero de objetos
ceremoniales de piedra u oro, pertenecientes a la cultura arqueo-
légica tairona. Estos objetos no proceden de excavaciones efec-
tuadas por ellos, sino fueron evidentemente heredadas a través
de generaciones, representando para ellos un ajuar ceremonial
de gran valor. El objeto mds comin consiste en cuentas arqueo-
légicas de piedra fina tan abundantes en la arqueologia tairona.
Cada mujer lleva un collar de estas cuentas y cada hombre posee
varias de ellas para usos magicos. Segiin su color, tamafio, mate-
rial, perforacién, brillo o forma particular, estas piedras tienen
determinados nombres, corresponden a ciertos Tuxe y Dake y se
utilizan como ofrendas para determinadas divinidades (39, II,
1081f). Hasta cierto punto estas cuentas representan “monedas”
ya que tienen determinado valor y se cambian o venden con
frecuencia entre individuos. Entre las herencias que pasan de
madre a hijo siempre figura uno o varios collares de piedras.
Segtin las tradiciones de los Kogi fueron principalmente los Tairo
de los rios Buritaca y Don Diego quienes manufacturaron estas
cuentas, y en efecto en el curso de nuestras investigaciones en
el 4drea de las Provincias de Betoma y Tairona, se observaron
cuentas en todas las fases de manufactura, atestiguando asi que
estos objetos se fabricaron localmente.

Son muy conocidos en la arqueologia del Area de la Sierra
Nevada, ciertos adornos “alados”, tallados de piedra fina gene-
ralmente verde o rojiza. Estos objetos en su forma més perfeccio-
nada son cronolégicamente recientes en esta area y aparecen con
frecuencia en sitios de contacto espafiol. Entre los Kogi e Ika
estos adornos estdn atn en uso. Llamados mdxalda en idioma
kogi, son usados colgindolos por pares en los codos de los bai-
larines y producen al agitar los brazos, un tintineo agradable.
Son pues instrumentos musicales y los designamos como placas
sonajeras. Es probable también que las llevaran en calidad de
adorno, cuando no era ocasién de bailes. Cada mdma y muchos
hombres de status alto poseen varios de estos objetos y los uti-
lizan durante bailes ceremoniales. Lo mismo ocurre con las ha-
chas monoliticas, que también son recientes arqueolégicamente
y se encuentran en sitios de contacto espafiol. Estas hachas atin
se usan entre los Kogi durante los bailes de las ceremonias de los
solsticios; bailan con hachas de piedra verde para llamar la
lluvia y con hachas de piedra roja para llamar el verano. Son
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frecuentes también en la arqueologia del Periodo II ciertos bas-
tones o mazas de piedra fina, en forma de espatulas alargadas.
También ellas se utilizan adn, en ceremonias pero se tallan ahora
en madera. En kogi estas mazas se llaman aldixa (35, Fig. 23).
Otro elemento muy tipico para la arqueologia tairona y atn en
uso entre los Kogi, son silbatos de barro (huibiju). Suspendidos
del cuello de los bailarines, éstos los tocan en determinadas fases
de sus danzas, imitando aves. Las diferentes representaciones
zoomorfas (jaguares, buhos, zorros, murciélagos, etc.) de los
silbatos parecen haberse relacionado originalmente con los ani-
males totémicos y segin mis informadores, cada Tuxe usaba sil-
batos representando su correspondiente animal. Hoy en dia esta
diferenciacién ya no se observa y los silbatos sélo sirven de ins-
trumentos musicales sin pertenecer a determinado grupo social.

Otro objeto arqueolégico caracteristico del Periodo II, son di-
minutos metates en forma de pequefos bancos con asiento cén-
cavo, provistos de dos a cuatro pies. Los mismos objetos estin
atn en uso entre los Kogi e Ika y entran en funcién durante la
adivinacién o las ofrendas. El sacerdote pone en el suelo este
pequefio metate e invita a determinado “Dueno” o “Padre” a
sentarse en él, para que lo asista en la adivinacion. Por otro
lado, estos metates diminutos se utilizan para pulverizar piedras
en calidad de ofrendas, conectindose asi el concepto del asiento,
con el de la piedra de moler.

Objetos de oro, cobre o aleaciones de estos metales, son fre-
cuentes entre los Kogi e Ika. Muchas veces las mujeres llevan
pequefias cuentas de oro o de cobre en sus collares, lo mismo
como representaciones de ranas, buhos o pelicanos. Pero princi-
palmente estos objetos forman parte de los adornos del mdma,
durante las grandes ceremonias de solsticios y equinoccios (28,
II, Lams. CLXI-CLXIII). Es de interés anotar que actualmente
emplean las narigueras, colgindolas con un hilo sobre las orejas
y que su empleo original parece haberse olvidado por completo.
Estdn en uso también actualmente collares, brazaletes en piernas
y brazos, orejeras, botones y pequefias placas cosidas sobre fajas
de algodén o sobre la misma tela de los vestidos que se usan
durante la ceremonia. Sin excepcién estos objetos pertenecen a
la cultura arqueolégica tairona y se heredaron de padre a hijo o
de madre a hija.
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En muchos de sus bailes los Kogi llevan mascaras muy fina-
mente talladas de madera. Estas mascaras representan “los hijos
de la Madre” o a ciertos “Duefios” (39, II, 112ff), la Muerte, el
Sapo y otras personificaciones. Las caracteristicas mds sobresa-
lientes de estas mascaras son las siguientes: jeta bestial, con
largos colmillos cruzados en forma de N; a veces cubiertos por
casquetes de oro laminado; lengua saliente; representacién del
acto de masticar coca por abultamiento de una mejilla; repre-
sentacion de la tembetd de forma cilindrica, atravesando el labio
inferior. Todos estos rasgos nos son bien conocidos de la arqueo-
logia tairona y en ocasiones la semejanza entre las cerimicas
biomorfas arqueoldgicas con las mascaras usadas hoy dia por los
Kogi, es verdaderamente sorprendente. Los grandes penachos se-
milunares de plumas (skdta téima) que se usan con estas més-
caras, estdn asi mismo representados en las piezas arqueoldgicas.
Un motivo decorativo caracteristico en cerdmica y objetos liticos
arqueoldgicos, consiste en tridngulos incisos o recortados, en cuyo
centro se encuentra un redondel; este mismo motivo se llama
entre los actuales Kogi sdi = culebra, y se encuentra frecuente-
mente en sus mascaras. Aqui cabe una observacién interesante:
las mascaras usadas en Hukuméiji y sus alrededores se parecen
muy definidamente a piezas arqueolégicas del irea de la cultura
tairona (Provincias de Betoma, Tairona y del Carbén), son muy
finamente talladas y carecen de tembetd, representando general-
mente felinos con largos colmillos. Las mascaras de la regién de
la Tierra de Arudka en cambio son tipolégicamente distintas;
son menos bien trabajadas, tienen tembetd y representan caras
humanas sin dientes bestiales.

Los Kogi quienes visitaron el Museo Etnolégico en Santa Mar-
ta, reconocieron e identificaron en seguida las piezas arqueold-
gicas tairona y manifestaron que las consideraban como parte de
su propia cultura. Piezas procedentes del Area del Litoral o de
otras dreas, fueron rechazadas en seguida diciendo que eran
hechas por “otra gente”.

Asi pues parece demostrado por medio de la arqueologia, que
la cultura de los actuales Kogi, es la continuacién de muchos
rasgos tairona a través de quinientos afios.
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3 —Relaciones culturales entre las tribus actuales de la

Sierra Nevada y los Tairoma del siglo XVI

Aunque los datos culturales sobre los antiguos Tairona y sus
vecinos contenidos en las crénicas espafiolas son muy escasos,
podemos tratar de compararlos con la cultura de los actuales in-
dios de la Sierra Nevada y de nuevo encontraremos una serie
de paralelas muy evidentes.

Obras de arquitectura megalitica se efectuaron aun en la época
de la Conquista y llamaron la atencién de los espafoles (40,
771f). Se construyeron caminos y se mencionan los cimientos
de las casas y poblaciones, albercones de bafio, escaleras y gran-
des templos construidos en escalones. Los indios de la Provincia
de Betoma eran apicultores y recordamos aqui que segin los
Kogi los Matiina criaban abejas en Sungéxa, el actual Mamatoco.
Acerca de la alimentacién, los historiadores destacan la dieta ve-
getariana de los antiguos indigenas, rasgo que se observa aun
entre los indios de la Sierra Nevada. Simén dice que no comian
carne de venado (49, V, 218) y Oviedo dice que en 1514, cuando
entraron a la Bahia de Santa Marta, encontraron muchos venados
en los alrededores. En efecto, los soldados espafioles mataron unos
cinco o seis venados. La presencia de estos animales en una re-
gién densamente poblada es extrafia pero se puede explicar asi:
el venado fue el animal totémico de los Tairona, es decir, del
grupo complementario de los Matiina. Es pues posible que este
animal fuese tabuado en esta regién. En 1741 de la Rosa men-
ciona que una playa cercana de Santa Marta se llamaba “Playa
de los Venados” por la abundancia de estos animales (46, 325).
Entre los Kogi actuales, el venado continia siendo un animal
con atributos mégicos y las palabras para designar tanto al hom-
bre como al venado coinciden (segi, sigi) y en ocasiones los in-
formadores kogi me indicaron que el animal totémico de los
Tairona habia sido el venado.

Acerca de los vestidos, los cronistas mencionan repetidas veces
telas de algodén “pintadas”, es decir, de distintos colores entre-
tejidos, técnica comiin entre los indios actuales de la Sierra Ne-
vada. Las cuentas de collar de piedras semipreciosas se describen
en detalle en el siglo XVI y anotan que en una casa ceremonial
se encontraron varias tinajas llenas de estas cuentas (49, V, 179).
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Las hamacas se usaban tanto en el siglo XVI como en la actuali-
dad (32, VII, 124-134) lo mismo como las mochilas tejidas.
La manufactura de tejidos era y continiia siendo una actividad
masculina.

En el siglo XVI la sociedad indigena estaba sujeta a “caci-
ques” y a sacerdotes llamados naoma. Esta palabra es kogi y
significa “viejo, mayor”. En efecto, los llamados “mayores” de
los Kogi, es decir, los hombres adultos de alto status, se designan
aun como naoma o nauma. Bonda estaba dividida en el siglo XVI
en cuatro “barrios”, cada uno de los cuales tenian su jefe. Esta
divisién hace pensar en los cuatro Tuxe principales de los Kogi.

Como castigo los culpables de algiin delito se encerraban en
la casa ceremonial donde los obligaban a tejer mantas, una
forma de castigo todavia comin entre los Kogi, quienes tienen
telares en todas las casas ceremoniales para este fin (49, V, 217).
Durante el siglo XVI los indios de las Provincias de Betoma y
Tairona designaban a sus casas ceremoniales como “Santa Ma-
ria” (40, 93) imitando la costumbre espafiola de dedicar ciertas
iglesias a la Santisima Virgen. Los indios actuales llaman a sus
casas ceremoniales “‘cansamaria”, al hablar castellano (“Casa
de Maria”). De todos modos parece ya que desde el siglo XVI
los indigenas conectaban con este lugar un concepto de divini-
dad femenina.

Los escasos datos sobre la religién de los Matiina y Tairona
coinciden con los que tenemos sobre las tribus actuales de la
Sierra Nevada. Encontramos en ambos casos: adivinaciones, ayu-
nos rituales, el Mito del Diluvio, el motivo mitico de la concep-
cién milagrosa (49, V, 217). La palabra aluno (ayunador) que
menciona Castellanos (13, 258), parece relacionarse con el con-
cepto de aliina de los Kogi (39, II, 92ff). En el aprendizaje de
los sacerdotes tanto los indigenas del siglo XVI como hoy dia
observan un periodo largo de retiro, con dieta especial y la abso-
luta prohibicién de ver mujeres. Aberraciones sexuales eran en
ese entonces tan frecuentes y caracteristicas como lo son ahora
entre ellos y representaciones pldsticas obscenas existian entonces
segtin los cronistas y también existen en representaciones arqueo-
légicas. Las relaciones incestuosas, que aun son muy frecuentes,
también son mencionadas con énfasis por los cronistas.
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Como se observa, existen paralelas bien definidas entre la cul-
tura indigena del siglo XVI y la de las tribus actuales de la Sierra
Nevada y de ningiin modo encontramos contradicciones entre las
descripciones de la cultura de entonces y la de hoy dia.

4 — Paralelas lingiiisticas entre las tribus actuales de la

Sierra Nevada y los Tairoma del siglo XVI

Sobre el idioma de los antiguos Tairona y de sus vecinos in-
mediatos, los cronistas espafioles no nos han dejado ningiin mate-
rial. Rodrigo de Bastidas envié en 1525 a varios espafioles a La
Ramada, Gaira y otros lugares para que aprendieran la lengua
indigena, hecho que hace suponer que se hablaban varios dialec-
tos diferentes, probablemente, y Simén dice que a fines del siglo
XVI se hablaban varias lenguas distintas en la vertiente occiden-
tal (49, V, 181). Ya que los espafioles de Santa Marta vivieron
durante todo el siglo XVI en estrecho contacto y aun en activas
relaciones comerciales con los indios de los alrededores, es de
suponer que tuvieran buenos conocimientos de la lengua abori-
gen, pero desgraciadamente aun no se ha encontrado ninguna
fuente contemporinea que contenga algin material lingiifs-
tico L.

No obstante, hemos recopilado de las fuentes histéricas un
material bastante amplio de toponimicos y antroponimicos, al
cual se afiaden aun algunos vocablos que se encuentran dispersa-
mente en los textos antiguos. Este material consiste de 208 topo-
nimicos, 178 antroponimicos y 14 vocablos. Un anélisis lingiifs-
tico de este material resulta desde luego muy dificil. Los histo-
riadores y escribanos transcribieron estas palabras indigenas
segiin las reglas fonéticas espafiolas y las transformaron asi con-
siderablemente, sujetindolas a veces a reglas gramaticales espa-
fiolas o latinas. De la palabra bija (Bixa orellana) se formé asi
el verbo “embijar” y palabras como yucal, maizal, tabacal, son
asi mismo adaptadas al idioma espafiol. Por otro lado, se introdu-

(1) Brinton no obstante de no disponer de material al respecto dice:
“Tanto los Tayronas como los Chimilas, presentan la suficiente similitud de

lenguas, como para permitirme clasificarlos en el grupo de los Chibcha.”
(12, 172).
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jeron a Tierra Firme palabras indigenas antillanas, tales como
chicha, maiz, hamaca, canoa, buhio, duho, guayaba, ages y mu-
chas otras, cuya aparicién en las crénicas de la Gobernacién de
Santa Marta desde luego no significa que estas palabras hubieran
sido usadas por los indigenas de esta regién. En el caso de los
toponimicos y antroponimicos, los distintos modos de transcribir-
los y hasta su transformacién en palabras aparentemente espafio-
las, causan aqui gran confusién y es necesario proceder con mucha
cautela. Nos limitaremos aqui a las comparaciones e interpre-
taciones mas evidentes, dejando el andlisis mds detallado a los
lingiiistas.

Trataremos en primer lugar de la toponimia. Entre los actua-
les Kogi es muy frecuente que los toponimicos se formen con el
sufijo -ka, que significa “lugar donde estd, donde hay. .., lugar
de...”. Este mismo sufijo aparece unas ochenta veces, es decir,
en casi la mitad de los casos, en los toponimicos antiguos. Otro
modo de formar toponimicos entre los Kogi consiste en la pospo-
sicién de la palabra géka, géika = loma, sierra, lo que aparece
asimismo en la toponimia tairona del siglo XVI como por ejem-
plo en: Chingueyca, Girogueica, Origueca, Pocigueica o Zaza-
gueica (40, 67ff). Haciendo alusién a las relaciones de un pa-
rentesco clasificatorio entre los Tuxe y Dake, los Kogi designan
a veces lugares con nombres como “Loma de las Hermanas Ma-

" (13 - - " "

yores” o “Lugar donde estin las Tias”, lo que también se observa
en la toponimia antigua en el caso de Pocigueica (busi = her-
mana en sankd, buti en ika) y el de Zazagueica que probablemen-
te se deriva de saka, saxa = abuela, en kogi. Otras veces los topo-
nimicos kogi usan el adjetivo téima, tdma = grande, y también
esta forma ya se observa en la época de la Conquista en las Pro-
vincias de Betoma y Tairona. Citaremos como ejemplos: Daoda-
ma, Irotama, Rotama (40, 67ff). En lo general, conociendo los
dialectos modernos de la Sierra Nevada, se nota un definido pa-
rentesco entre ellos y la toponimia o antroponimia tairona del
siglo XVI, aunque por su evidente transformacién los nombres a
veces no se pueden derivar claramente de la lengua indigena
actual.

Veremos ahora algunos de estos toponimicos antiguos:

Tairona (Sierra o Valle de) ; Taironaca, San Sebastidn de Tai-
ronaca, Tairama, Chairama (Cf. infra: Antroponimia). Herrera

48 —



dice que la palabra tairona significa fragua (23, VI, 119) pero
sabemos que este historiador no conoci6 la regién, ni a los indios
y escribi6 en una época tardia de modo que no podemos dar fe a
su interpretacién del nombre tribal aunque haya sido copiada
desde entonces por historiadores antiguos y modernos. El nom-
bre Tairona se deriva asi: teirtina, terina, tejina, téijua (K) 1,
teriina (1), teirtina (S), tairina (Ka) = habitante antiguo de la
Sierra Nevada. Téijua (K), tainoa (S) = progenitor, ancestro,
en un sentido transferido = idioma ceremonial, todo lo antiguo
y venerable. Teriia (S), teria (Ka), chéirua, chéiloa (I) = hom-
bre, macho. Se, te (K) = pene. Terdua (K), tejaua (S), téju
(Ka) = testiculo. Tairona, significa pues: hombres, machos, pro-
genitores. El animal totémico de los antiguos Tairona fue, segiin
los Kogi, el venado que para los tltimos es un animal filico
por el simbolismo de sus astas; en efecto, también segin los
actuales Kogi, los Tairona fueron llamados Segi-Tuxe, es decir,
Clan del Venado. Como ya lo observamos, la palabra segi se re-
laciona con sigi = hombre, macho y se usa frecuentemente como
sufijo tanto en nombres personales de los Kogi, como también en
nombres miticos de la regién de Hukuméiji (38, 1. 205), y en
nombres propios de los indigenas de las Provincias de Betoma
y Tairona en el siglo XVI (Cf. infra, Antroponimia). La palabra
tairona aparece asi mismo como nombre propio individual en el
siglo XVI: en 1599 un indigena de Masanga (Provincia de Be-
toma), se llamaba Dirona, y en el mismo afio, el “principal” de
Daodama (Provincia de Betoma) se llamaba Deruna (40, 73).

La otra Provincia la conocemos con el nombre de Betoma
(Betonia, Betuvia, Vetona, Vetoma) y también figura con el nom-
bre de Betoma un sacerdote indigena de la ciudad de Pocigueica,
en el siglo XVI (45, 328). Esta palabra también se relaciona con
los toponimicos Matumango (remanso cerca de Taganga), Mato-
giro (poblacion al Este de Santa Marta), Manuca (arroyo cerca
de Mamatoco). Probablemente se derivan estos nombres de maktu
(K), matu (S) = zorro, zorro-chucho (Didelphis marsupialis),
el animal totémico de los actuales Kurcha-Tuxe (38, 1, 1691f).
De este nombre parece derivarse el nombre de Matiina y el nom-
bre de la Provincia de Betoma. Sea dicho aqui que el zorro men-
cionado es comtin en la regién de Santa Marta y Bonda, pero que

(1) K=Kogi; Ka=Kankuama; 1=Ika; S=Sankd.



no se encuentra a mis de 2.000 pies de altura, de modo que no
ocurre en el actual habitat de los Kogi.

Veamos ahora una serie de toponimicos del siglo XVI, su loca-
lizacién y su parentesco con las lenguas actuales de la Sierra

Nevada:

Arimaca, Hacienda cerca de Minca; de arimaka (S) = pequefio, lu-
gar pequeno;

Abuengue, poblacién en el Valle de Tairona (MS-2); Abingue, Avin-
gue, o Avingui, actual poblacién kogi en el alto rio Badillo (38, I, 34) ;

Bongay, poblacién tairona en la vertiente norte (13, 279; 23, V, 271;
34, 48; 49; 11, 17). El lugar se llama actualmente Bongd; Cf. Mongay
(40, 70) ; Cf. Bonda, Bondigua, Mondigua, Bezingua, Ramunchica (40,
67 ff). Estos toponimicos contienen la raiz mu que significa un elemento
femenino (38, I, 252 ff) ; mindji (K) = mujer; bindji (K) = hija;

Buchinca, lugar cerca de Bonda; Cf. Businka, Busintana (38, 1, 27);
Cf. Bongay (supra):; de busi (S) = hermana; buti (I) = hermana
menor; bigama (S) = hija;

Cancequin, también Cancequinque; lugar en la vertiente norte (34, 50;
94, 11, 20) ; de kanst, kénsi (S) = perro; sigi (K) = macho, masculino;

Concha, Bahia al Este de Santa Marta (13, 258, 260; 32, V, 52; 2, I,
95; 34, 45; 46, 241) ; Cf. Maconchita, lugar sobre el rio Guachaca; Chu-
cunchaca, arroyo cerca de Bonda (40, 67 {f) ; de kurcha, kuncha (K) =
nombre de un clan patrilinear (38, I, 169) ; también nombre propio en
el siglo XVI; Cf. Diconcha, Conchaona (infra, Antroponimia) ;

Chengue, Bahia al Este de Santa Marta (45, 740; 13, 260; 49, V, 41,
207; 46, 241; 13, 348) ; Cf. Chengue (K) = caracol marino (Spondilus
sp.) ; chengue (S) = pequeiio roedor;

Chinguey, lugar cerca de Santa Marta (46, 416, 263) ; véase también
Chimanguey, lugar cerca de Santa Marta (46, 242), Sinanguey, lugar
cerca de Santa Marta (34, 48; 43, 1, 36-37) ; Chingueyca, lugar cerca de
Santa Marta (46, 242) ; Chingdka (K), nombre actual de un cerro entre
San Francisco y Marocaso; Chingdka (Ka) nombre actual de un lugar
al Sur de Atanquez;

Chocotama, lugar cerca de Bonda (40, 72); de tama, téima (K) =
grande;

Dibulla, poblacién actual, antes La Ramada, al Este de Santa Marta;
véase también Dibocaca, lugar cerca de Santa Marta (45, 740), Dibuhu-
ca, playa cerca de Taganga (40, 72) ; de djibun (K) = el mar. En todos
los casos se trata de lugares situados en el litoral;

Donama, lugar al Este de Santa Marta; véase también Daodama (45,
741; 46, 263) también cerca de Santa Marta; [aona, ihidem (45, 740);
Cf. supra, Guanebucdn-Duanabukd; de doani, noani (K) = mojado, mo-
jar (?);
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Dongque, lugar cerca de Santa Marta (43, I, 36-37); véase también
Donjaca, arroyo al Sur de Santa Marta (40, 72) ; de dungu (S) = mur-
ciélago, vampiro, un animal totémico de los Kurcha (38, I, 171);

Durcino, o Dorsino; lugar al Sur de Gaira, hoy Pozos Colorados (13,
260, 337, 350; 49, V, 205; 5; 23, V, 348; 46, 170, 179) ; de duirsino
(S) == un caracol marino; dusinita (S) = Spondilus sp.;

Gaira, lugar al Sur de Santa Marta (13, 258, 260, 337; 23, II, 154, V,
283: 32, VII, 119, 120, 121, 134; 34, 45, 69; 46, 170, 179, 241; 49, 1I,
10, 18; 32, V, 52) ; véase también Gairaca, bahia al Este de Santa Marta
(13, 260; 46, 170, 241; 49, V, 205), Guairaca, ibid. (49, V, 205); de
kdija (K) = playa, orilla del mar;

Garabulla, lugar cerca de Papare, en la costa al Sur de Santa Marta
(MS-11, fol. 5-7); Cf. supra, Gaira, kdija (K) y Dibulla, djibun (K);

Mamarén, cerro cerca de Gaira; Cf. Mamaréngo, toponimico frecuente
entre los Kogi, “lugar donde nacié el Mama”;

Mamatoco, poblacién al Este de Santa Marta; de mdma (K) = titulo
honorifico del sol, sacerdote; tuxe, tuke (K) = clan patrilinear; Cf.
Méma-Tuxe (38,1, 180) ;

Mamavita, lugar en la costa al Este de Santa Marta (16, 54-55); de
vita, mita (K) = medio, mitad, en un sentido transferide: corazén; Cf.
Mamatoco, Mama;

Mamazaca, lugar cerca de Santa Marta (49, V, 205); Cf. supra, Ma-
matoco: de saka, saxa (K) = titulo honorifico de la luna, abuela;

Marona, lugar al Este de Santa Marta (13, 252, 253, 256, 265, 279,
205, 298; 23, V, 30: 49, V, 205) ; de buruna (S) = algodén; mulda (K)
= algodén; segin las tradiciones kogi se sembré antiguamente mucho
algodén en la regién de Marona;

Mendiguaca, rio al Este de Santa Marta (31, 252: 49, V. 205): de
mandugua (S) = ahuyama (Cucurbita maxima), “lugar donde hay
ahuyamas”;

Minca, lugar en las faldas al Sur-Este de Santa Marta; Cf. Mingasainga,
lugar cerca de Santa Marta (45, 741) ; de minkai (K) = fique, maguey
(Agave americana) ;

Origueca, lugar en la vertiente occidental (34, 48) ; también Orihueca;
de géka (K) = sierra, loma;

Papare, Hacienda al Sur de Santa Marta; de papdli (K) = tribu anti-
gua de esta region;

Podigueica, también Pasibueica, Posiguay, Posihueyca, Posiqueica;
Cf. supra, Bongay, Bonda; busi (S) = hija; géka (K, S) = loma, sierra;
(13, 156, 268, 320, 326, 327, 328, 329, 334; 34, 24, 48, 49, 50, 59, 335;
49, 11, 19; 1V, 353, 354, 364, 365, 366; V, 178, 181, 197) ;

Rotama, véase también Irotama, lugares cerca de Santa Marta; (I3,
261; 49, V, 205) ; de tama, tétima (K) = grande;
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Secaimaca, lugar cerca de Santa Marta (43, I, 36-37); Cf. Sekaino,
poblacién kogi;

Siquica, lugar en la regién de los rios Cérdoba o Sevilla (43, I, 36-37) ;
de sigi (K) = macho, hombre; segi (K) = venado; sufijo -ka;

Tdnquez, lugar cerca de Pocigueica (43, 1, 58); Cf. Atanquez, pobla-
cién actual en la vertiente oriental; de tankua Ka) == enramada, rancho,
derivado de tanki, tanki-kuéga (S) = verde, ramas verdes; Tangui, tribu
que figura en las tradiciones kogi;

Taybo, lugar cerca de Santa Marta (32, VI, 106, 117); Cf. Taimau,
Teimii, personaje mitico de los Kogi (39, 11, 48 ff).

Yarebita, lugar cerca de Santa Marta (43, I, 36-37) ; Cf. Mamavita;
de yare = jaldji (K) = forastero;

Zaca, lugar cerca de Santa Marta (13, 261, 275; 49, V, 205) ;

Zazagueica, lugar en la Provincia del Carbén; Cf. Zaca (49, V, 186) ;
de géka (K, S) = loma, sierra, véase Origueica, Pocigueica, etc.

Los siguientes toponimicos antiguos terminan en -ringa: Dun-
carinca, playa y arroyo cerca de Taganga (40, 72); Tucurinca,
rio en la vertiente occidental; Aguaringa, lugar cerca de Burita-
ca (23, V, 280; 34, 48). Este sufijo se parece al sufijo kogi - ron-
go, -rongui, -longui, como en Mamarongo, Chiviléngui (38, I,
30 {f). No sabemos qué significa -giro (Matogiro, Jirocasaca; 40,
67 ff); en el caso del dltimo toponimico se le podria derivar
de iriga (S) = yuca (Manihot utilissima).

Entre los antroponimicos ya hemos mencionado los nombres
Betoma, Tairona (Deruna, Dirona), y Concha (Diconcha, Con-
chaona, Cuchacique; 45, 740). El sufijo sigi (K) = hombre, ocu-
rre en el siglo XVI en los nombres siguientes: Cotocique, Cucha-
cique (Concha, Kurcha), Guayacique, Gueguacique (49, V, 205;
45, 740, 41) ; Humacacique (45, 742), Momosique (45, 742),
Siquitima (sigi téima = hombre grande; (45, 741); Tacancique
(takan = esperma, semilla, en kogi; 45, 741) y Toconcique (45,
741). Algunos otros nombres de los indios de las Provincias de
Betoma y Tairona en el siglo XVI son los siguientes:

Cachindoque, indio de Jeriboca (45, 740): Kashindikua, importante
personaje mitico de los Kogi (39, 11, 38ff) ;

Bohuna, indio de Jeriboca (45, 741) ; véase también Buihona, indio de
Jeriboca (45, 741), Huahona, “capitan” de Masinguilla (45, 742), Que-
mehuna, “mandador” de Sacaca (45, 741). Un personaje mitico de los
Kogi se llama Nahuna (39, 11, 163ff) ;

Duitame, indio de Jeriboca (45, 740); también Dautame, cacique de
Sacaca (45, 741); Diotame, cacique de Origua (45, 741). El nombre
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Duitame es muy frecuente entre los Kogi y se deriva de due = hermano
y téima, tama = grande;

Gama, también Gamita, cacique de Bonda (45, 741) ; también nombre
de un indio de T'aganga (MS-12, fol. 253) ; indio de Bonda (49, V, 35) ;
de gama (K), también gaba (K) = hijo, descendiente;

Guitama, indio de Jeriboca (45, 741) ; de guia (1) = hermano mayor;
tama, téima (K) = grande; Cf. Duitame;

Hando, cacique de la regién de Santa Marta (45, 741); también este
nombre es aun frecuente entre los Kogi;

Mamatoco, indio principal de Mamatoco (Cf. supra, Toponimia);
(49, V, 42).

Los siguientes pronombres personales, del siglo XVI, terminan
en -tama, tame, tamo = grande (K): Caitame, cacique de Chen-
gue (45, 742) ; Cutame, indio de Daodama (45, 741) ; Dautame,
cacique de Sacaca (45, 741); Diotame, cacique de Origua (45,
741) ; Dorotama, indio de Jeriboca (45, 740); Duitame, indio
de Jeriboca (45, 740) ; Gantame, “capitan” de Mauracataca (45,
742) ; Guitama, indio de Jeriboca (45, 741) ; Quetame, indio de
Jeriboca (45, 740); Siquitima, cacique de Mingasainga (45,
741); Yaritama, “capitin” de Choquenca (45, 742).

En un manuscrito de gran importancia recientemente descu-
bierto en el Archivo General de Indias 1, se describe una entrada
al Valle de T'airona en la segunda mitad del siglo XVI y se da una
lista de los nombres de los indios principales y de sus poblacio-
nes respectivas. Esta lista es la siguiente:

Antroponimico: Toponimico:
Paraguaguey Chahona
Magaraguey Aguahona
é buenguy g?nmata

ureguey inaeyra
Yarenanbuey Diguaheira
Eparaguy Avecana
Cohomoguey Guatama
Mimaraguey Avemato
Yarecoguey Nanhumo
Duraraguey Donahuc

(1) Archivo General de Indias; Patronato; Legajo 27, Ramo 34, Agra-
dezco este dato a Juan Friede, quien lo encontré en el Archivo General de
Indias, y a la Academia Colombiana de Historia, quien me permitié consultar
la copia del MS,
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Don Guigue Avemato

Dueneraguey Gonmato

Duznaguey Dontegua

Namocoguey Don Macabe
Durananguey Gomato

Duecuemacuy Tocogue

Yarenama Durayna

Gitague Nayomare

Orocoguey Diguar Ahuma
Yamatague Mamanavna y Enginay

Esta lista demuestra claramente el parentesco entre los Kogi
y los antiguos Tairona. En efecto, el nombre “Kogi” aparece va-
rias veces como antroponimico: Yarecoguey, Namocoguey, Oroco-
guey, y en los toponimicos como Tocogue. El prefijo yare- (Yare-
nanbuey, Yarecoguey, Yarenama) corresponde a la palabra kogi
jaldji = forastero, extrafio. La histérica tribu de los Yarineke que
aparece en el folklore de los actuales indios de Atdnquez, y que
ocupaba las cabeceras del rio Seco en la vertiente oriental, se
llama en kogi Jdldji-Dake, es decir, clan matrilinear de las mu-
jeres forasteras. El nombre Yarecoguey significa pues “kogi fo-
rastero”, “de otra parte”. El nombre Yarenama significa en kogi
jaldji téima = forastero grande y existe aun como apellido in-
digena en la actual Gaira: Yaritama (40, 76). El nombre Namo-
coguey se deriva probablemente de nébbi = jaguar (K); ya men-
cionamos el nombre del lugar Abuenguey (Abingue), como nom-
bre de una actual poblacién kogi en el alto rio Badillo.

No tenemos ninguna informacién acerca de nombres indige-
nas en el siglo XVII y la préxima lista de nombres sélo data de
mitades del siglo XVIII. En ella se observa una marcada dife-
rencia lingiiistica entre los nombres aborigenes del siglo XVI y
del siglo XVIII. Los de este ltimo son considerablemente mas
cortos y no parecen homogéneos ni pertenecientes al mismo idio-
ma de las antiguas Provincias de Betoma y Tairona. La explica-
cién de este fenémeno parece ser la siguiente: en el curso de los
siglos XVII y XVIII muchas poblaciones indigenas fueron tras-
ladadas, a veces a grandes distancias y asi también nombres tri-
bales, personales, toponimicos y rasgos culturales se trasladaron
también, apareciendo stibitamente en las regiones menos espera-
das. Ya en 1560 la Real Audiencia de Santa Fé invit6 a personas

del interior del pais, a establecerse en Bonda (30, II, 161) y el
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traslado de la poblacién de Gaira hacia la regién del actual Rio-
frio, se intent6 en 1783. En efecto, entre los nombres indigenas
que figuran alrededor de 1743 en Gaira, hay varios que muy pro-
bablemente proceden de las riberas del rio Magdalena y aun de
mds alld, como se observa en la tabla comparativa adjunta, para
la cual utilizamos algunos nombres de los poblaciones de Reme-

dios y de Mompés (MS-13; MS-3; 47, 22):

Gaira 1743 Remedios 1564 Mompés
Egui Equi, Aquiz —
Gui — Kui
Tete Taeter, Tontetur Tete
Cogua — Cogua
Doy Tae —

El nombre Quendo (Masinga, 1743) aparece también en la po-
blacién de Malambo, en la ribera occidental del rio Magdalena,
en 1804 y el nombre Malambo como antroponimico que existio
en Ciénaga en el censo de 1743, parece ser originario de aquella
poblacién Malambo. Nombres como Bache o Cache también figu-
ran en dicho censo en los alrededores de Santa Marta y parecen
extrafios alli. Una influencia africana tampoco se debe descartar
en este caso y ella aparece ya en algunos toponimicos locales co-
mo: Calembe, Congaegato y tal vez hasta en la palabra Masinga.

Un auténtico nombre tairona que aun se ha conservado en
Gaira hasta en la actualidad, es Yaritama (MS-14).

Examinaremos ahora los pocos vocablos del idioma tairona,
que nos dejaron los cronistas.

Palabra: Significado: Region: Referencia:
naoma sacerdote indio Pocigueica 13, 269, 333
coime ayuno ritual Santa Marta 49, V, 217
hayo coca costa 23, VIII, 24
aluno ayunador Santa Marta 13, 258
yura demonio, diablo Santa Marta 43, 1, 135
tamaigira joya, presente Taironaca 2,1,59
chingamanal impostor, vil, bajo  Santa Marta 49, 1V, 358
mata no hay costa 29, 305

La palabra naoma es kogi y significa hombre de alto status,
“mayor”, lo mismo como la palabra coime que se deriva de
kuivi=ayunador, “el que no come de todo”, aprendiz de mdma;
en ika se dice kuimi. De la Rosa en 1741 describe el encierro
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ceremonial de muchachas menstruantes entre los Guajiro, y dice
que esta costumbre se llama “estar en cuyma” (46, 284). Tam-
bién la palabra hayo es kogi (hdyu). La palabra aluno se relacio-
na probablemente con alina, un concepto religioso de los Kogi
(39, 11, 92 ff). La palabra yure podria relacionarse con el com-
plejo de palabras acerca del huracin (31). Las dos siguientes
palabras: tamaigira y chingamanal, no las conocemos; acerca de
la palabra mata s6lo podemos anotar que en chimila la negacién
se forma con la palabra yu-mana (37). Las siguientes palabras
se encuentran asi mismo en los historiadores de la regién de
Santa Marta: cacona=cuenta de collar (13, 276), manicato=
status de guerrero (49, V, 198), bdquira=puerco montés (32,
VI, 138), cobo=trompeta de concha (32, VIII, 131) y hava=
cesto (32, VII, 134). Todas ellas son de origen antillano y fueron
evidentemente introducidas por los espafioles (26, 178-179, 536;
21, 76-77, 292-293).

Entre los mestizos y mulatos de la regién de Santa Marta, se
emplean atin algunas palabras indigenas que se derivan de los
dialectos de la Sierra Nevada. Estas palabras son las siguientes:

guasalé (Ramphastus sp.) uassaléi (K)=Ramphastus sp.

guatana==garrapata guatina (K)=garrapata

matia=babilla matia (K)=babilla

macud=pescado sp. makud (K)=pescado sp.
macharro=iguana sp. matsdé (K)==iguana sp.
guere-guere—garganta gueru-gueru (S)=—=garganta
matamba=Desmoncus sp. mitimba (K)=Desmoncus sp.

tamaca (palma sp.) tamdke (I)=palma sp.

iydi (Manihot utilissima) inchi (K), yemm (S), yinn (I)=maiz
binde=piedra de fogoén bonn (S)==ceniza; binsega (I)=ceniza.

Estas pocas paralelas nos inclinan a pensar en un parentesco
bien definido entre el idioma tairona del siglo XVI y los dialec-
tos actuales de los indios de la Sierra Nevada de Santa Marta.

En las paginas anteriores del presente estudio he presentado
un material arqueoldgico, histérico, etnogréifico y lingiiistico que
nos inclina a sugerir las siguientes conclusiones: 1* Que en el
siglo XVI las tribus que habitaban la zona del litoral, al Este y
Sur de Santa Marta, pertenecian a una cultura diferente de la
de las tribus que habitaban las faldas de la Sierra Nevada; 22
Que la cultura de las tribus de las vertientes septentrionales y
occidentales de la Sierra Nevada, fue esencialmente homogénea,

56 —



denominandola nosotros Cultura Tairona, aunque este nombre sélo
fue el de una de las tribus representativas del complejo cultural;
3% Que las tribus que habitan actualmente la Sierra Nevada
estin compuestas tanto de remanentes de las antiguas tribus se- ,
rranas, como de grupos desplazados después de la Conquista, de |
su habitat del litoral atlantico y de las tierras bajas que rodean |
el macizo.

A continuacién trataré de seguir en detalle el desarrollo de la
cultura indigena desde el siglo XVI, hasta la actualidad, princi-
palmente desde el punto de vista de los cambios culturales y las
reacciones a la aculturacién ocurridos en el curso de los siglos.

5—La cultura indigena en el siglo XVI

Parece conveniente resumir una vez mds las manifestaciones
de la cultura indigena del siglo XVI, refiriéndonos tanto al
grupo del litoral como al grupo serrano. Baso este resumen en
los datos culturales de los cronistas y manuscritos inéditos pre-
sentados ya en una publicacién anterior (40):

GRUPO I—LITORAL

Antropofagia; cabezas trofeos; collares de dientes humanos; pseudo-
momificacién; urnas funerarias; telas de algoddén; hamaca; portapene
de caracol; navegacion maritima; arco y flechas envenenadas; tambores
de troncos colgados en alto,

GRUPO II—SIERRA NEVADA

Vivienda: poblaciones grandes de arquitectura litica.

Fconomia: agricultura intensa, irrigacion; cultivos de maiz, yuca,
batata, frijol, ages, fiame, ahuyama, aji, aguacate, arboles frutales, algo-
dén; dieta vegetariana; preparacién de chicha; consumo de pescado y sal.

Crias: apicultura; loros, perros mudos.

Vestido: ambos sexos llevan el cuerpo cubierto con mantas de algodén.

Adornos: cuentas de collar de piedras semipreciosas, concha, hueso y
oro; narigueras, brazaletes, chagualas de oro; pintura corporal con achio-
te; vestidos y bonetes de plumas y piel de jaguar; abanicos de plumas.

Manufacturas: ceramica, tejidos y redes de algodén, tejidos como acti-
vidad masculina; cesteria; orfebreria en técnica de mise en couleur, cire
perdue, falsa filigrana, aleacién con cobre; talla de madera y de piedra;
arco y flechas envenenadas, flechas silbantes, flechas incendiarias, maca-
na, cerbatana.
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Comercio: con grupos del litoral, con grupos alejados y dentro del
mismo grupo.

Guerra: ejércitos grandes, declaracion de guerra por envio de flecha,
trofeos de cabellos.

Instrumentos musicales: tambores de membrana de cuero, flautas de
huesos humanos, trompetas de caracoles.

Ciencia: sistema vigesimal, principios de astronomia, curacién de en-
fermedades, metalurgia, mnemotécnica de quipus.

Organizaciéon social: poblaciones permanentes divididas en barrios;
jefes civiles: “principal, mandador, cacique”; jefes guerreros; jefes reli-
giosos “naoma’, con autoridad sobre los jefes civiles; status de guerreros
con insignia especial; antagonismo entre poblaciones grandes: Bonda
contra Pocigueica, Bonda contra Jeriboca; trabajo comunal obligatorio;
sostenimiento comunal de ancianos; castigos a la pereza; conducta cere-
monial hacia personas de alto status; poliginia.

Ciclo de vida: primera menstruacion con ayuno ritual y reclusion;
matrimonio por compra de la mujer; divorcio permitido; entierro en
posicion fetal; pseudomomificacion; endocanibalismo funerario (7).

Religion: casas ceremoniales; centros ceremoniales; adivinacion; mo-
tivo mitico del Diluvio; motivo de la concepcién milagrosa; fiestas con
ocasién de la cosecha de maiz; aprendizaje de sacerdotes con ayunos,
tabus sexuales y reclusién; culto astral; zahumerio.

Recreacién: tiro al blanco con flechas; pruebas de fuerza; consumo
de coca y chicha.

Mores sexuales: homosexualidad, incesto, representaciones plasticas
obscenas; lenguaje obsceno.

Desde la fundacién de Santa Marta hasta el afio de 1600, es
decir durante setenta y cinco afios, la mayoria de los indios de
la regién de Santa Marta y aun los de las poblaciones mis ale-
jadas, vivian en estrecho contacto con los espafioles. Estos con-
tactos se desarrollaron a base de comercio y trueque asi como
también por la servidumbre de los indigenas quienes trabajaban
como esclavos o sirvientes en Santa Marta o como encomendados
en las haciendas espafiolas en el campo. Trabajos piblicos tales
como la construccién de la fortaleza de Bonda (40, 27 {f), y la
construccién de nuevas fundaciones también se efectuaron con
trabajadores indios y ocasionalmente éstos se aliaron con las tro-
pas espafiolas contra otros grupos indigenas aun rebeldes. Ya
alrededor de 1575 los indios de Bonda tenian armas de fuego,
aunque atn usaban arco y flechas (49, V, 40-41). En una ocasién
consiguieron con los piratas franceses uniformes y armas espa-
fiolas y trataron de imitar en varios detalles al ejército espafiol
(40, 31). Muchos de los indios estaban bautizados y hablaban
castellano y de los cronistas se desprende que también los espa-
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fioles dominaban el idioma aborigen. En estos setenta y cinco
afios ocurrieron en cinco ocasiones graves conflictos entre indios
y espafioles, aproximadamente dos veces en cada generacién. La
primera época de conflictos fue desde luego, la del descubri-
miento propiamente dicho y de las primeras entradas anteriores
a la fundacién de Santa Marta. Sin embargo, el Gobernador
Rodrigo Alvarez Palomino acompafiado por muy pocas tropas y
més bien gracias a su influencia personal pacificé todo el territo-
rio hasta entonces conocido y estableci6 relaciones amistosas con
los indigenas. La llegada de Garcia de Lerma y el afin de este
Gobernador de establecer encomiendas en todas partes del terri-
torio tribal, inicié el segundo periodo de conflictos alrededor
de 1530. Los indios se alzaron y rechazaron a los espafioles en
una serie de batallas violentas, siendo suprimidos sélo bajo el
gobierno de Pedro Ferndndez de Lugo, al cual sigue otra vez un
periodo de paz. Alrededor de 1550 el sistema de las encomiendas
se reorganizé bajo el Gobernador Luis de Manjarrés, llevando
otra vez a una rebelién que duré varios afios para suprimirla, y
en esta misma época los ensayos de fundaciones espafolas en la
vertiente septentrional causaron disturbios en todas partes. Una
nueva serie de conflictos fue causada alrededor de 1572, por la
construccién de un fortin cerca de Bonda, que fue atacado y que-
mado por los indios de esta poblacién, suceso al cual siguié una
nueva campafia de pacificacién y la sumision temporal de la
poblacién rebelde. Durante los afios de 1590 a 1592 se explo-
raron las faldas occidentales de la Sierra Nevada y el consi-
guiente establecimiento de nuevas encomiendas en esta zona, asi
como en la zona de las vertientes nortefias, prepararon el terreno
para el alzamiento general de 1599. La motivacién inmediata
para esta rebelion fue una reunién entre el Gobernador Juan
Guiral Velén y los caciques de Jeriboca, durante la cual tuvo
lugar una violenta discusién en la que los indios declararon que
no se dejaban imponer leyes distintas a las de sus antepasados.
Este alzamiento general en el cual participaron pricticamente
todas las poblaciones de las faldas y costas septentrionales y
occidentales, terminé en 1600 con la victoria de las tropas espa-
fiolas. La mayoria de los jefes indigenas fue ejecutada, lo mismo
como todos los indios en cuyo poder se encontraban armas; las
poblaciones y cultivos fueron quemados y los sobrevivientes se
condenaron a pagar los gastos de la campafia.
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Es de observar que en todas estas ocasiones los indios no reac-
cionaron tanto contra las encomiendas, tributos o “demoras”, ni
contra la fundacién de poblaciones espafiolas en su territorio, sino
mas bien contra los ensayos de los espafioles para que abandona-
ran ciertas costumbres.

Los indios de Bonda se ofrecieron espontineamente a ayudar
en la construccién de la fortaleza que se edificaba precisamente
para controlar a Bonda; con ocasién del establecimiento de fun-
daciones espafiolas en las grandes poblaciones de las Provincias
de Betoma y Tairona, los indios no solamente abastecieron a las
tropas sino ayudaron activamente en la construccién de las casas
espaiiolas. Los choques resultaron tan pronto los espafioles pidie-
ron obediencia al Rey o condenaron determinadas costumbres,
como fue en Tairona, Pocigueica o Jeriboca. Extorciones, abusos
y tributos exagerados se soportaron aparentemente sin resisten-
cia, mientras que cualquier intervencién espafiola en la religion
tribal causé en seguida la rebelién. Es notable que después de
setenta y cinco afios de catequizacién y aculturacién, poblacio-
nes indigenas tales como Bonda y Masinga, que quedan en un
radio de solo 15 kilémetros de Santa Marta, aun tuvieran casas
ceremoniales y sacerdotes indios no obstante que en las mismas
poblaciones vivian también sacerdotes catélicos espafioles.

- Soldados profesionales como Palomino o Manjarrés, quienes
se enfrentaron a los indios en el campo de batalla o quienes admi-
nistraron encomiendas, méds bien ganaron el respeto y hasta el
carifio de los indigenas, al contrario de personajes como el Capi-
tan Castro o el Gobernador Guiral Vel6n, o los clérigos, quienes
trataron de intervenir en la cultura aborigen.

6—La cultura indigena en el siglo XVII

Son muy pocos los datos sobre las tribus en este siglo. Aunque
el Gobernador Guiral Velén habia prohibido que los indios se
establecieran en las faldas de la Sierra Nevada, la fuga hacia las
montafias fue general y la poblacién indigena decreci6é rdpida-
mente. En 1625 habia en las Provincias de Tairona y Betoma solo
unos 800 indios encomendados mientras que en 1600 habia aun
més de 3.000 (40, 50). Pocigueica que en 1530 aun podia reunir
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20.000 guerreros, contaba en 1625 con solo siete familias indi-
genas encomendadas; Gaira con veinte y Mamatoco junto con
Tamaca con treinta (40, 46ff). La carta del Obispo de Santa
Marta, fechada en 1628, da detallada cuenta en qué condiciones
vivian entonces los encomendados. Dice esta carta: “1—De que
hacia veinte afios habia méas de 3.000 indios encomendados en
vecinos de Santa Marta, y ya no quedaban sino 600. 2—Ante-
riormente pagaban los varones de 16 a 60 afios 48 reales de tri-
buto anual y ahora les cobraban 96, sin exclusién de edad. 3—Los
hacfan trabajar todos los dias no festivos, asignindoles un real
de jornal que les descontaban de la demora, sin dejarles tiempo
para atender sus labranzas y sustento de sus familias. 4—Los
obligaban a llevar herramientas propias. 5—Para la siembra y
limpia de las sementeras tenian que llevar a sus mujeres, sin de-
recho a salario ni alimentacién. 6—Se les hacia transportar las
cosechas hasta el depésito situado muchas veces a una legua de la
labranza. 7—Los forzaban a cortar el palo brasil y bajarlo a cues-
tas al llano. 8De dia o de noche, aun en tiempo de lluvia, ha-
bian de llevar los caballos a grandes distancias sin recibir pago
ni matalotaje. 9—Los pueblos tenian hecho asiento para ir por
turno a pescar y repartir el producto entre los vecinos. Ahora los
obligaban a que les llevasen pescado todos los dias. 10—Enco-
menderos, mayordomos y sus familias, se instalaban en los pue-
blos y vivian a expensas de sus encomendados. 11—A veces,
cuando moria un cacique o principal, sin herederos, el encomen-
dero tomaba para si la poca hacienda que dejaba. 12—Obliga-
ban a los indios a pagar el estipendio del doctrinero. 13—Lleva-
ban a sus casas muchachos de ambos sexos para el servicio do-
méstico, y los tenian como criados hasta que morian, sin més
estipendio que una tenue vestidura que les cubria medio cuerpo.
14—Los que tenian obraje de pita hacian trabajar a los mucha-
chos varones y hembras sin pagarlos ni alimentarlos, y si no
sacaban la tarea que se les imponia, los azotaban y golpeaban,
maltratdndolos de tal manera que los que no morian de hambre
se iban a los montes o se ahorcaban de desesperacion. 15—No les
dejaban tiempo para doctrinarse. 16—Las reces vacunas que los
encomenderos tenian en los pueblos se comian las escasas labran-

zas que lograban hacer” (43, II, 42-43).

Durante el siglo XVII probablemente se reorganizaron los gru-
pos indigenas y se desarrollé el proceso de absorcién que hemos

— 61



descrito al hablar de la formacién de la actual tribu Kogi. No pa-
rece que los espafioles hubieran recorrido las faldas septentriona-
les y occidentales de la Sierra Nevada durante esta época, ni que
los Misioneros hubieran hecho contacto con ellos. De todos modos
las crénicas no hablan de esto. Los préximos datos sobre las
tribus de la Sierra Nevada datan de comienzos del siglo XVIII
y en ellos ya no se habla de Tairona ni de Betoma. Después de
cien afios de paz aparecen entonces llamindose Aruaco; algo
transformados y a veces casi irreconocibles, pero ahora ya con-
solidados y continuando aun su vieja cultura.

7—JLa cultura indigena en el siglo XVIII

Tenemos dos fuentes sobre esta época: el relato del Alférez
Nicolds de la Rosa (46) de alrededor de 1740 y algunos manus-
critos inéditos del Archivo Nacional, de fines del siglo. Resumi-
remos aqui los datos culturales que nos da el Alférez de la Rosa:

Habitat: vertiente norte de la Sierra Nevada, entre Riohacha y Santa
Marta; alto rio Rancheria. También se menciona San Sebastidan (actual
territorio ika), como habitado por Aruacos;

Economia de subsistencia: sembrados de yuca, batata, arracacha, papa;
pesca maritima, recoleccion de conchas y caracoles en la playa; caza
ausente; :

Dieta: pescado, moluscos, bollos de maiz, yuca, arracacha, papa (“tur-
mas”) ; se consume raras veces carne;

Vestido: camisones y pantalones de tela gruesa de algodén; faldas de
lo mismo; diademas “de concha de carey, el rico, o de palma tejida, el
pobre”;

Adornos: objetos de oro, chagualas, collares, brazaletes, orejeras;

Armas: ne se mencionan;

Cama: hamaca:

Manufacturas: telas de algodén, hamacas, mochilas;

Division de trabajo: hombres tejen, mujeres siembran y cosechan, ni-
fios mayores hilan;

Narcéticos: coca se cultiva y se consume junto con cal obtenida de
conchas maritimas; las hojas se conservan en una mochila terciada y la
cal en un recipiente llamado “poporo”; preparacién de chicha, sobre
todo para consumo ceremonial;

Entierro: personas de status alto se entierran alrededor de las casas
ceremoniales, en tumbas marcadas con piedras;

Suicidio: frecuente entre hombres y mujeres, ahorcandose; una de las
causas es enfermedad incurable; los suicidas “van al nacimiento del sol”;
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Herencia: los hijos no heredan, sino el “cacique” local quien se encarga
de la familia del muerto;

Viudez: el viudo observa durante 20 dias el tabii de no comer coca
ni de tocar el poporo;

Nombres: las mujeres llevan nombres de aves; los nifios de mujeres
solteras se designan como “hijos de venado”;

Relaciones interpersonales: los esposos viven aparte; la mujer deposita
la comida sobre una piedra, entre las dos viviendas; coito durante la
noche es prohibido, ya que los nifios concebidos en la obscuridad nacen
ciegos; coito en los cultivos;

Personalidad: muy pacificos; disputas intrasociales se arreglan por
una especie de desafio durante el cual cada partido bate con una macana
a una roca, hasta que la madera se rompe;

Religién: casas ceremoniales llamadas “canzamaria”, de dos catego-
rias, la primera en las poblaciones, la segunda retirada a las alturas;
sacerdotes; idolos de plumas; fiestas mensuales para celebrar la luna
llena y fiestas anuales, en Enero; el sacerdote se comunica con el “demo-
nio” por silbidos con un instrumento de forma de trompeta; el “demonio”
entra luego al idolo y habla por su boca;

Aculturacién: “viven sujetos a la doctrina”, pero por lo demaés tienen
poco contacto con los espafioles: ocasionalmente los Misioneros queman
las casas ceremoniales y destrozan los idolos, pero los indios los recons-
truyen; los Misioneros no visitan las regiones altas, donde estan los prin-
cipales centros ceremoniales;

Lingiiistica: “mamaron-huy” (actualmente Mamarongo); “chiviron-
huy” (actualmente Chiviléngui); ya que en ambos casos se trata de to-
ponimicos muy generales, no se les puede localizar; huicho = Brome-
liacea ssp.; hayo = coca; tito = especie de cereza; zacamero mayor
— luna llena, palabra hibride formada de séka = luna (K).

Estos datos corresponden en muchos detalles a la cultura actual
de las tribus de la Sierra Nevada, pero difieren de ella en algu-
nos otros. La pesca maritima y la recoleccién de caracoles indica
que vivian aun en parte por lo menos en tierras calientes, aunque
los cultivos de coca, arracacha, batata y papa presuponen ya
sembrados en tierras templadas y hasta frias. Cultivos de malan-
ga (Xanthosoma sagittifolium), platano, banano y cafia de aziicar
no se mencionan, lo que es muy diciente ya que de la Rosa acos-
tumbra dar datos detallados sobre plantas alimenticias, medici-
nales o industriales. Parece pues que ellas fueron introducidas
en una fecha posterior, pero en la actualidad forman la base de
la alimentacién de las tribus de la Sierra Nevada. Los gorros con
visera (“diadema de concha de carey”) indican la presencia de
los Doana-Tuxe (38, 1, 177), es decir, de un grupo descendiente
de los Guanebucdn del litoral, lo que por cierto coincide con el
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habitat en tierras calientes. De Ja Rosa da algunos datos sobre
parroquias indigenas que nos indican tanto la actividad de los
Misioneros, como también la distribucién tribal aproximada. Estas
parroquias, es decir Misiones, eran las siguientes:

Jurisdiccion de Santa Marta

Chengue Mamacasaca

Gairaca Masinguita

Naguange Bonda (Santa Ana de)
Cinto Jeriboca

Tamaca Taganga (San Francisco de)
Corinca Tanjica (Santa Ana de)
Daunama Gaira (San Jacinto de)
Girocasaca Durcino (San Pedro Martir del)
Chimanguey Mamatoco (San Jerénimo)
Moquengue Masinga (Santa Cruz de)
Chingueyca

Dionca

Origua

Luego en las faldas de la Sierra Nevada propiamente dicha
habia las parroquias siguientes: San Antonio del Yucal, el actual
Pueblo Viejo 1; Pueblo de la Cruz, probablemente en el lugar
llamada hoy La Cruz. Entre Pueblo Viejo y Santa Rosa, ya en
el camino a San Miguel; los Kogi llaman el lugar Nobdxa; Sancé-
na, probablemente en la regién del actual San Francisco; es un
toponimico frecuente en lengua sankd; en kogi, el lugar o lugares
de este nombre, se llaman Sekarino; Cototame, lugar cerca de
San Pedro (?), tal vez el mismo Pueblo Viejo actual. También
habia parroquias en Chimirun-hue (tal vez el actual Chiviléngui)
y en Sahirino, el actual Sairin, cerca de Marocaso. En territorio
de los Kankudma estaba la parroquia de San Isidro de Atdnquez
(el actual Atdinquez) y Marocaza (el actual Marocaso), en terri-
torio de los Sankd. Se mencionan asi mismo las parroquias de
San Nicolds de Menores, Pueblo de Toco, Santa Cruz pero no
conocemos su localizacién y no sabemos en qué territorio tribal
estaban.

(1) En 1787 el lugar se llamaba San Antonio de la Ramada de Cototama
(MS-7). En 1808 se llamaba San Antonio de Cototama; luégo se llamaba
San Antonio (15; 36) ; durante la guerra civil de 1886, la poblacién fue incen-
diada y luégo reconstruida bajo el nombre de Pueblo Viejo, el cual lleva
hasta hoy dia. Los Kogi llaman la poblacién Guamdka o Aludka. Este lugar
es pues conocido bajo siete nombres,
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Segiin esta distribucién se observa que los indios abarcaban
esencialmente entonces la Tierra de Arudka, es decir el valle del
rio Ancho y San Miguel. No se mencionan parroquias en Huku-
méiji, en el Don Diego o los rios Buritaca, Guachaca y Mendi-
guaca. De la Rosa (46, 238) dice que en ese entonces ya estaba
abandonada la parroquia de Vetoma, fundada en los Pasos de
Maroma, y deriva el nombre del lugar de Maroma. También
menciona una Quebrada Vetoma en esta regién. Es aparente que
la actividad de los Misioneros fue mucho mayor en esta época
de lo que es en la actualidad, pero también se observa que los
Kogi no pensaban en abandonar su religion bajo la influencia
cristiana. Cuando los Misioneros regafiaron y castigaron a los
indios por tomar parte en ceremonias religiosas tribales, éstos
contestaron “diciendo que no es rito ni adoracién, sino costumbre
de sus huelgas” (46, 2606).

La lista de parroquias indigenas establecidas en la misma épo-
ca en los alrededores de Santa Marta, abarca gran nimero de las
poblaciones antiguas del siglo XVI, ahora con nombre de Santos
de la Iglesia pero extendidas solo sobre el litoral y los valles
inmediatos. El limite oriental fue la parroquia de Cinto mientras
que el meridional fue Durcino; la parroquia que quedaba mds
hacia las faldas de la Sierra Nevada era Donama. De esta distri-
bucién aparece como si se hubiera tratado de dos niicleos indi-
genas: el de los Aruaco y el de los llamados “indios de Santa
Marta”, muchos de los cuales probablemente ya procedian de
otras regiones del Departamento, habiendo sido llevados a la
costa durante el traslado de sus poblaciones. En efecto, el censo
de 1743 muestra precisamente un cambio en la antroponimia
(MS-15). Ya que también se habian abandonado en la época de
de la Rosa las parroquias de Cérdoba y Sevilla, dos grandes re-
giones quedaban asi aisladas. Por un lado los valles de los rios
Mendiguaca, Guachaca, Buritaca, Don Diego, Hukuméiji y San
Salvador en la vertiente norte, y por otro lado toda la vertiente
occidental con los importantes valles de los rios Cérdoba, Frio,
Sevilla y Tucurinca.

Veremos ahora los pocos datos de manuscritos del siglo XVIIL.
En 1743 José Lorenzo de Villar, comisionado por el Gobernador
de la Provincia de Santa Marta, levanté el censo de los indios
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de las poblaciones adyacentes. En dicho censo no estin incluidas
las mujeres, y sus datos son los siguientes:

Utiles Chinos Jubilados 1

San Jerénimo de Mamatoco. . . 37 28 11
Santa Cruz de Masinga .. .... 17 17 4
Santa Ana de Bonda .. .. ... 18 25 4
Ntra. Sra. de Jeriboca .. .. .. S 6 —
San Francisco de Taganga .. .. 5 12 d
Santa Ana de Tanjicd .. .. .. 7 3 —
Santa Marta de Ciénaga .. .... 114 157 30
San Jacinto de Gaira .. .. ... 26 33 1
San Pedro Martir del Durcino. . 5 2 1

Total .. .. .. .. .. .. 234 283 52

A estas cifras se debe agregar el niimero de mujeres, alcan-
zando asi el nimero total de individuos indigenas a unos 800
més o menos. Es de observar que en Jeriboca donde en 1625
aun habia 150 indios encomendados (43, 36-38), en 1743 solo
habia 11, mientras que en algunas otras poblaciones tales como
Gaira, Ciénaga, habian aumentado considerablemente. Sin em-
bargo, segin los nombres que figuran en este censo, se trata de
muchos indios introducidos de otras regiones. Sobre todo en Cié-
naga el nombre Tete es frecuente (14 veces), mientras que nom-
bres como Gui, Cogua y Doy ocurren 9, 2, 6 veces respectivamen-
te en las demds poblaciones (MS-4). En 1783 se traté luego el
traslado del pueblo de Gaira al pueblo de Riofrio y en la lista
de 58 personas trasladadas figuran 10 de nombre Egui y en una
lista adicional entre 19 otros 4 de este nombre (MS-5). Es pues
muy probable que con muy pocas excepciones, la poblacién in-
digena de los poblados cercanos a Santa Marta ya no estaba
compuesta de indios aborigenes de esta tierra, sino mas bien de
indios traidos de las riberas del Magdalena y aun de mds all4,
de la region de los Remedios (Cf. supra).

Pero volvamos a la Sierra Nevada y veamos las informaciones
de los manuscritos acerca de los indigenas de ese otro nicleo.
Hay un manuscrito de 1787 (MS-7), en el cual el Pirroco de
San Pedro y San Antonio de La Ramada de Cototama, propone
que los indios “Arguacos” de su Misién sean trasladados a la
costa de Dibulla y a las sabanas del Volador para catequizarlos

(1) Exentos.

66 —



més facilmente. En el curso de esta solicitud, el clérigo explica
que los indios aun son muy apegados a sus costumbres y cita
algunas de ellas: que entierran sus muertos en cuevas; que ama-
rran una cuerda en el cuello de los enfermos para fingir asi el
suicidio, y que matan a sus mujeres a palos cuando se cansan
de ellas; pagaban sus tributos en forma de mochilas, sacos de
fique y hamacas. Se dice ademds que los indios de El Rosario y
de Marocaso (es decir los Sankd actuales) “son de la misma na-
cién”, pero que a pesar de eso los dos grupos no quieren vivir
juntos. Como ejemplo se citan los indios de Atdnquez (es decir
los Kankudma), también “de la misma nacién”, y de los cuales
se dice que se aculturaron y que se dedican a la industria de
la panelal. El clérigo menciona ademas un grupo de indios
“moros” que vivian més arriba en la montafia y que representa-
ban cierto peligro para su Misién 2. La peticion no fue aceptada
considerando que los indios vivian muy apegados a la tierra de
sus antepasados y ademds porque en la costa podria haber el
peligro de ataques, por parte de indios guajiros que eran “nada
afectos a ellos” (a los Aruaco). La agregacion a otras poblaciones
se rechazé asi mismo, comentando que los indios se deben tratar
con mucha diplomacia, para que no se retiren a regiones inacce-
sibles para los Misioneros.

En un manuscrito fechado en 1795 (MS-8), es decir, ocho
afios después de estos sucesos, se habla de un grupo de indios
Guajiro que efectivamente entré al valle de Cototama, donde tra-
taron de instigar una rebelién entre los Aruaco (Kogi), dicién-
doles que no debian pagar tributos sino vivir libres como ellos.
El clérigo fue amenazado por los indios y se retiré de la Misién.

En ambos manuscritos no se mencionan otras Misiones en las
cercanias y en efecto, no parece que las haya habido, sino mas
bien San Antonio fue el centro misional tnico. A fines del siglo
un numeroso grupo de indios abandoné a San Pedro, y fundé a
unas seis horas de camino mas arriba la poblacién de San Miguel,
llamada Séijua por los Kogi. Este dato es una tradicién indigena,
pero parece corroborada por la presencia de una estatua antigua

(1) Pan de aziicar morena.

(2) La palabra “moro” significa indio que no ha sido bautizado catéli-
camente.
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de San Pedro en la capilla de San Miguel, imagen que aparente-
mente fue trasladada en esta época (15).

En resumen, al terminar el siglo XVIII la actividad de los Mi-
sioneros habia disminuido y los indios estaban aun lejos de haber
cambiado sus costumbres, aunque toleraban a los Misioneros en
sus poblaciones. Aqui caben algunas observaciones hechas por el
P. Antonio Julidn, quien visité a Santa Marta en la segunda mi-
tad del siglo XVIII y cuya obra fue editada en 1787 (25). Los
pocos datos culturales que él da sobre los Aruacos (Kogi) son
los siguientes: La tribu vivia en dos poblaciones, ya en tierras
frescas. En 1750 en ambos pueblos ya habia un Misionero. Segiin
declaré un Misionero de estos al autor citado: los indios “no de-
jaban de tener aun los resabios de la idolatria”. Dice que los en-
contré reunidos en una casa ceremonial “donde celebraban a su
modo una fiesta. .. tenian colocada en lugar eminente una qui-
jada de mono, bien adornada, y arreada de joyas y cadenas de
oro, y le hacian fiesta, y le daban culto... El cura los heché a
todos para afuera, los reprehendi6 y afeé con debidos términos
tal accién, y los mandé a sus ranchos”. A esto observa el autor
mencionado: “Es menester que estén muy alerta los Curas con
los Indios recién convertidos, porque dificilmente se quitan los
resabios de la gentilidad. Es una ldstima que después de doscien-
tos y mds afios que ministros evangélicos entraron a plantar la
verdadera religién en aquellas tierras, se anide la idolatria al
pie y a los contornos de aquella famosa Sierra...” Sobre el ca-
racter de los indios dice: “...gente de poco espiritu, pacifica,
de genio corto” (25, 180).

A mitad del siglo XVIII se inicié también la colonizacién de
la regién de San Sebastidn, zona que parece haber estado aban-
donada por los espafioles desde las primeras exploraciones del
Capitan Tapias, en el siglo XVI. Bajo la administracion de José
Fernando de Mier y Guerra se introdujeron colonos y nuevos
cultivos, se sembré trigo y se formé un pequefio centro de evan-
gelizacion alrededor de la primera capilla. Semejantes colonias,
aunque en menor escala se establecieron en esta época en Atdn-
quez, El Rosario y Marocaso, donde se increment6 al mismo tiem-
po el cultivo de la cafia de azicar y la industria de la panela en
trapiches rudimentarios 1. Es indudable que estas fundaciones y

(1) Trapiche se llama una prensa para exprimir el jugo de la cafia.
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centros misionales tuvieron una influencia profunda sobre la
cultura aborigen. Por primera vez se establecieron espafioles, mes-
tizos y desde luego también negros, de un modo definitivo en
territorio indigena y fue probablemente desde ese entonces que los
indios adoptaron las nuevas plantas alimenticias tales como pla-
tano, guineo, malanga, name, cafia de azicar y cebolla. El cultivo
de la papa no parece aborigen en la Sierra Nevada, juzgando por
el hecho de que todas las tribus emplean para este fruto nombres
derivados de la designacién espanola “turma”. Otros elementos
que probablemente se asimilaron en este periodo fueron herra-
mientas agricolas tales como machetes y hachas; el vestido cosido
en forma de camisén de mangas largas; la “carrumba” que es
un pequefio instrumento para torcer fibras de maguey (Agave
americana), parecido a un berbiqui de arco con disco volante; la
marimba (o arco musical) ; tambores de tipo africano y posible-
mente la construccién de casas con paredes de bahareque y techo
de cuatro aguas. El hecho de que entre los indios actuales aun
se habla de Reyes y Virreyes, que se conozca el nombre del Virrey
Sémano y que el apellido Solis (del Virrey) sea tan frecuente,
parecen indicar que en la segunda mitad del siglo XVIII los indi-
genas de la Sierra Nevada tenian contacto con la administracién
y conocimiento de sus personajes. Cargos y titulos de esta época
se transformaron en nombres que todavia estdn en uso entre los
indios: “Fiscal, Fiscalito, Tininti (Teniente), Don Canénigo” o
el uso del Don espafiol como titulo honorifico como en Don
Stivita (Don Esteban), Don José (actual mdma de Santa Rosa).
Por cierto mientras que se colonizé y evangelizé asi la vertiente
sur y oriental de la Sierra Nevada, la vertiente norte, es decir, el
propio habitat de los Kogi, no fue tocado por los espafioles. Los
dos siglos que habian pasado desde las grandes batallas en las
Provincias de Tairona y Betoma, habian hecho desaparecer los
caminos enlosados de los indios y una espesa selva cubria ya esta
zona antafio tan poblada y fértil. Fue asi como esta tribu de los
Kogi estuvo menos expuesta a contactos que los Ika, Sankd y
Kankudma, quienes vivian en regiones més accesibles, de tierras
menos inclinadas y no tan selviticas.



8—La cultura indigena en el siglo XIX

A principios del sigle XIX se levantaron de nuevo censos en
algunas poblaciones, pero no se encuentran en el primer censo
de 1804 datos sobre la vertiente norte. Sin embargo, en el censo
de El Rosario (MS-9) se mencionan algunos nombres indudable-
mente pertenecientes a indios Kogi: Mamarongui, Suribaca, Ar-
guaco, Alonano, Serungui, Tabi (en los dos primeros reconoce-
mos a Mamarongo y Surlibaka, poblaciones kogi; Tabi=tdkbi (K)
culebra). Del afio 1807 sin embargo hay un censo completo de los
pueblos de San Pedro y San Antonio de Cototama, levantado por
el Padre Julidn Josep de Basabil Ygartda “‘cura propietario
Maestro de Doctrina de dhos, pueblos” (MS-10). Las cifras del
censo son las siguientes:

San Pedro San Antonio

Hombres itiles. . . ... 37 3 Total: 69 1

Si contamos por cada hombre adulto una mujer y ademas dos
nifios de ambos sexos, menores de 5 afios y ademds los nifios y
nifias de 5 a 17 afios, la poblacién total puede haber sido aproxi-
madamente de unos 320 indigenas. Esta cifra seguramente no
abarca a toda la tribu Kogi, la cual a pesar de la alta mortalidad
infantil ya observada en el siglo pasado, alcanza hoy un total de
unos 2.000 individuos. Gran parte de los Kogi parece haber vivido
fuera de la Tierra de Aruaka y no solamente en los valles de los
rios Ancho y San Miguel. En este censo todos los indigenas llevan
nombres cristianos y apellidos indigenas (aunque excepcional-
mente algunos espafioles), pero se observan varios nombres que
hoy en dia son considerados como netamente sankd por parte de
los Kogi, tales como Alucasd, Cacamucua, Coronado, Cheunquei-

ra, Alberto, Sauna, Chivi, Gil, Moscote (38, I, 233 {f).

La Guerra de la Independencia produjo algunas repercusiones
en la Sierra Nevada ya que individuos o grupos fugitivos se esta-
blecieron en poblados indigenas o cerca de ellos. Entre los Kogi
e Ika y aun entre los actuales habitantes de Atdnquez sobreviven
recuerdos de esta “gran guerra” y se habla de tal cual antepasado

(1) Cf. 38, I, 42. En este célculo ocurrié un error, ya que las cifras al lado
de cada nombre se interpretaron como indicando miembros de la familia,
pero son en realidad la cantidad del tributo (4 pesos).
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que tuvo que refugiarse en las montafias més espesas. En efecto,
en una familia de Atdnquez existe la tradicién de que un ante-
pasado se refugié en Hukuméiji, donde vivié con una mujer kogi
y procreé con ella una numerosa familia.

Alrededor de 1850 el gedgrafo francés Eliseo Réclus recorrié
la vertiente norte de la Sierra Nevada y visité a San Antonio y
San Miguel. Resumiremos aqui otra vez los datos culturales de
esta época, que nos da este autor:

Habitat: San Antonio, San Miguel y Makotdma. La primera poblacion
se designa como la mas numerosa.

Poblacién: total de la tribu aproximadamente 1.000; en San Antonio
y San Miguel viven 500 habitantes; sea dicho que Réclus no visité sino
estas dos poblaciones.

Economia: sembrados de platano, malanga, papa, batata, arracacha,
cafia de azicar, cebolla, maguey, limén, naranja, aguacate, guayaba, coca;
maiz s6lo se menciona en conexion con la preparacion de la chicha.

Vivienda: en poblaciones; casas redondas de techo cénico; paredes
tejidas de espartos; didmetro de la casa: 5 metros; duermen en hamaca
o en el zarzo.

Vestido: en San Antonio tinica azul de algodon.

Situacién alimenticia: buena en San Antonio, menos buena en San
Miguel.

Religion: rito colectivo a la puesta del sol; tradicion de origen mitico
de rocas.

Alcoholismo: chicha de maiz, guarapo de cana de azicar masticada, ron.

Aculturacién: no se mencionan Misioneros; en San Miguel hay una
capilla pero no se dice Misa; “los tratantes blancos o negros, son el azote
de los Aruacos”; ellos dominan a los indios, teniéndolos perpetuamente
endeudados; los indios reciben ron, agujas, pescado en cambio de frutos,
sacos y cuerdas de maguey tefiidos de colores vegetales; los indios tienen
ganado, bueyes, mulas, caballos y ocasionalmente montan a caballo; el
Méama de San Antonio tiene 12 bueyes y 2 mulas; se siembra malanga,
platano, cebolla, limén, naranjas, cana de azicar; en San Antonio se
habla muy poco castellano y en San Miguel hay un solo indio que habla
mal castellano; en San Antonio viven dos mujeres espafiolas y en San
Miguel un mestizo kogi de apellido Barliza; el autor dice: “ya principi6
su mesticismo”; el mdma de San Antonio lleva calzones, “chaqueta de
pano gris grueso, con botones de cobre”; se usan sombreros de paja;
cada persona usa un nombre espanol y otro indigena; en la politica
mientras que los blancos y negros pertenecen al Partido Conservador, los
indios dicen ser Liberales. En cuanto a la religion, Réclus dice: “Practi-
can las dos religiones, pero su corazén pertenece a la que heredaron de
sus padres y la siguen en secreto”. Un indigena de San Antonio que
perdié6 una mano, tenia una mano de latén.
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Descripcion general: “feos, enfermizos, pusilinimes, cobardes, hipé-
critas, recelosos, timidos”. El estado de salud se describe como malo y se
dice que son cominmente tisicos (36).

Debemos analizar algunos de estos datos en mas detalle. En
primer lugar se observa una avanzada aculturacién en el campo
econémico, con la adopcién de plantas alimenticias como malan-
ga y pldtano, que en esta época se mencionan por primera vez.
También se adopté ganado vacuno y caballar; el vestido europeo
se usa en viajes a poblaciones colombianas y ya hay algin mes-
tizaje. En el idioma y la religion se nota poca tendencia de acultu-
racién. Debemos tener bien en cuenta estos hechos de aqui en
adelante, ya que més tarde observaremos un cambio muy radical.

Los préximos datos culturales corresponden a la época de 1870-
1875, es decir se refieren a la generacién siguiente. En estos afios
los negros y mestizos de Dibulla avanzaron mis y més hacia la
Sierra Nevada, estableciendo sus viviendas y sembrados ya en
las faldas habitadas por los Kogi. Poblaron Bongd y San Pedro
y en 1875 ya vivian “algunas docenas de civilizados” entre los
150 indios de San Antonio (15, v). Simultineamente los Kogi
se replegaron e iniciaron una serie de migraciones. En 1874 un
numeroso grupo de indios de San Miguel y Makotdma atravesaron
la Sierra de Bistautdma y fundaron la poblacién de San José,
en las cabeceras del rio Guatapuri, ya en la vertiente sur-oriental
de la Sierra Nevada, fundacién a la cual se agregaron pronto
algunos grupos de indios de El Rosario, es decir de la tribu Sankd
( 33, 358). Otra migracién se inicié en Hukuméiji de donde vino
un grupo hacia el Este, fundando la poblacién de Santa Rosa,
a unas dos horas al Oeste de San Antonio, pero en la hoya del
rio San Miguel. Cerca de Santa Rosa, sobre el camino a San
Miguel se fund6 la poblacién de Santa Cruz con indios proce-
dentes de San Antonio. La poblacién indigena se reorganizé asi
considerablemente:

San Antonio.. ... ... ... 150 habitantes 1

Santa Rosac. sovwis wes 100 »

Santa Cruz... ... ... ... 200 =

San Miguel & Takina... . 530 2

San José ... ... s 100 2
Total... ... ... ... 1.080 »

(1) En 1870 San Antonio tenia aun 314 habitantes indigenas (33, 438).
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Como se observa, la poblacién de San Antonio se estaba aban-
donando lentamente, mientras que la mayoria de los indigenas
se establecieron ahora en el valle del rio San Miguel. Los indios
de Hukuméiji se mencionan aqui por primera vez y también se
observa por vez primera que los Kogi y Sankd fundaron una
poblacién en conjunto (San José).

De esta época en adelante aumenta la cantidad y calidad de
los datos culturales muy considerablemente. Resumiremos aqui
los datos del P. Rafael Celedén (14) correspondientes aproxima-
damente a 1875.

San Antonio: 30 a 40 casas, varias de forma redonda; 150 indigenas.

Santa Rosa: aproximadamente 25 casas, todas iguales; la poblacion
indigena consta de 25 padres de familia. Su jefe es un indigena llamado
Narciso Nolavita.

Santa Cruz: no hay datos.

San Miguel: 150 indigenas. Uno de los principales se llama Fiscal.
Celedon opina que la poblacion fue fundada por los indios que vivian
antiguamente en San Pedro, ya que en la capilla de San Miguel se en-
cuentra una estatua de San Pedro (Cf. supra).

Vivienda: casas redondas con techo cénico.

Cama: los hombres duermen en hamacas.

Vestido: calzones y “una tanica, especie de dalmatica”; sombreros de
paja de copa alta y ala ancha, tejidos por los mismos indigenas.

Manufacturas: los hombres tejen telas para vestidos y las mujeres tejen
mochilas.

Cultivos: Paramo de San José: papas, plantas medicinales.

Bailes: hombres bailan cogiéndose de las manos, mujeres bailan solas
acompanadas por un tambor que toca la mas vieja.

Instrumentos musicales: los hombres tocan dos flautas. la una “macho”
y la otra “hembra”; se usan maracas, tambores.

Tributos: ocasionales para el sacerdote, en forma de pescado, carne o
papas.

Narcoéticos: los hombres mastican coca mezclada con cal; esta Gltima
se obtiene quemando conchas marinas; se intercambian hojas de coca como
formula de saludo; al mismo tiempo se usa tabaco concentrado.

Sacerdotes: no comen sal en toda su vida.

Religion: la principal ceremonia es la luna nueva de Enero, en una
casa ceremonial especial; bailes, cantos y conversacion ceremonial llamada
duldashi. Ceremonias del bautizo, matrimonio y confesién; adivinacion
por medio de cuentas que se sumergen en un recipiente con agua; magia
negra: el sacerdote puede introducir al cuerpo de una persona ranas,
lagartos o aranas. Este poder es muy temido por los indios Guajiro. Ador-
nos ceremoniales: mascaras, adornos de oro, cuentas de cornalina, bonetes
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emplumados; entierro en posicion fetal, directamente en la tierra; como
ofrendas funerarias se depositan recipientes con comida y agua, coca,
poporo y recipiente con tabaco concentrado; en la nariz del cadaver se
amarra una cuerda que conduce fuera del entierro y cuando ésta se pudre
“el alma se le fue”.

Separacion de sexos: los esposos habitan en dos casas distintas y veci-
nas; en la iglesia los hombres ocupan el lado derecho, las mujeres el
izquierdo.

Carécter: “inhospitalarios. .. cobardes... sumisos hasta la abyeccion,
y amigos de la paz a toda costa...”.

Suicidio: se menciona el caso de una mujer de Santa Cruz que teniendo
un nifio en los brazos, cayé un rayo y privé al nifio. La mujer lo puso
en una hamaca y lo encontré muerto al otro dia. Crey6 ella que lo habian
matado las cucarachas y temiendo el regreso de su marido, la mujer se
quiso ahorcar pero fue impedida por Celedén.

Mitica: Mama Felix Daza de Surlibaka dijo a Celedén que “todos los
indios” descienden de cuatro familias que habitan en “cuatro diferentes
lugares de la sierra”. Los cuatro ancestros son Seraéra (conocedor de plan-
tas), quien habité en Cherriia, con la familia Zallabata (ahora Sarabata) ;
Dejanamoro (“capitan militar”) quien vivio en Makotdma con la familia
Nolavita; San Luis Beltran quien vivié en el lugar del actual San Miguel,
con los antepasados de Mdama Félix Daza; Parterno (“sacristan”), quien
vivié en Takina con la familia Nacaogui. Con la leyenda de San Luis Bel-
trin se conecta una cueva natural, cerca a un arroyo en la region de San
Miguel, donde se dice que vivio el Santo. Celedon anota que Mdma Félix
Daza es un indio “guamaca” (es decir Sanka).

Etnocentrismo: Mdma Félix Daza declaré a Celedén que los otros indios
de la Sierra Nevada consideran a los Kogi (o Cagaba), como los mas
antiguos moradores de la sierra.

Aculturacién: en toda la Sierra Nevada existen siete capillas catélicas:
San Antonio, Santa Rosa, San Miguel, El Rosario, Marocaso, Atanquez
y San Sebastian, pero solo un Misionero residente en El Rosario. Cultivan
platano, cafia de azicar, hortalizas, cebolla y apio. Usan sombreros de
paja y un indio principal de San Miguel sirve de acélito y se pone para
este fin zapatos que dice fueron de un Misionero. Pocos indios hablan
castellano. En San Antonio funciona una Escuela con una o dos docenas
de nifios indigenas, de los cuales algunos saben leer, escribir, contar y
rezar “medianamente”. Celedén dice que los padres de los nifios pidieron
como condicién para enviar a sus hijos, la ensefianza religiosa, dicien-
do: “O aprenden rezo y letras nuestros hijos, o no aprenden nada; porque
letras sin rezo, Arhuaco para qué?” Cuatro indios estudian en el Seminario
de Santa Marta. Los indios de Santa Rosa recolectaron 500 pesos para
comprar los objetos del culto, entre otros una imagen de Santa Rosa de
Lima. La colecta la organizé un indio principal llamado Narciso Nolabita.
En San Antonio viven dos mujeres colombianas. Un indio de San Miguel
llamado Fiscal, viajé a Santa Marta “para aprender” y trajo de alli una
balanza con sus pesas. Un indio principal de Santa Rosa sirvié a Celedén
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de informador lingiiistico. En San Antonio se usan trapiches y de alli
mismo se mencionan vacas, bueyes, puercos, caballos, paves, patos y
gallinas; alli mismo hay un Corregidor con su despacho y una escuela
que funciona “en la casa de gobierno”.

Como se observa al comparar los datos de Réclus con los de
Celedén, se operaron algunos cambios en el lapso de 25 afios
que separan las dos descripciones. No solamente anotamos que ya
residia en San Antonio un representante del gobiern colombiano,
sino también existia una escuela para los indigenas y cuatro indios
Kogi estudiaban en Santa Marta, en el Seminario de sacerdotes.
En efecto, José Trinidad Noibita, indio de Hukuméiji, cursé ba-
chillerato en la capital del Departamento, aprendié francés y
latin y fue durante muchos afios el protejido especial del Padre
Celedon. Fueron integrados en la mitologia indigena San Luis
Beltran, el “Padre Eterno” (Parterno) y el “Decano Moro” (De-
janomoro). Sin embargo, habia solo un Misionero residente en
toda la Sierra Nevada y la colonizacién criolla de San Antonio
estaba apenas en sus primeros comienzos.

En los afios que siguen, revoluciones y guerras civiles desvas-
taron grandes regiones del pais y como consecuencia resultaron
nuevos contactos entre indios y refugiados politicos. Una nume-
rosa migracién criolla procedente de las tierras bajas de San
Juan y Riohacha se establecié en Atdnquez, El Rosario y Maro-
caso; San Antonio fue incendiado y temporalmente abandonado,
para ser reconstruido luégo en la otra orilla del rio. En su anti-
guo lugar se levant6 la poblacion de Pueblo Viejo y una ola de
negros y mulatos de Dibulla migré luégo hacia esta zona para
establecerse en ella, desplazando a los indigenas.

El préximo viajero fue el gedgrafo aleman Wilhelm Sievers
quien en 1886 recorrié los poblados indigenas de San Sebastian,
Atdnquez, San José, El Rosario, Marocaso, San Antonio, Pueblo
Viejo, San Miguel, Takina y Makotama. Segin Sievers (48) San
Sebastidn tenia entonces setenta casas y tanto colombianos como
indios convivian en este poblado, lo mismo que en San Antonio
(Pueblo Viejo) que contaba con cien casas entonces. Aunque
ningiin Misionero vivia en la Sierra Nevada en esta época, Sievers
dice que los indigenas estaban perdiendo sus tradiciones antiguas
y que pertenecian ya a la Iglesia Catélica. El prestigio y la in-
fluencia de los mdmas disminuia rdpidamente y en términos
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generales el autor afirma que la aculturacién definitiva de
los grupos indigenas sobrevivientes era inminente. Anota que no
hay mestizaje; que el alcoholismo promovido por los colonos
criollos toma gran incremento entre los indios, lo mismo que la
tuberculosis que ya afecta a toda la poblacién aborigen. Los demés
datos culturales que da Sievers corresponden a las condiciones
descritas por Celedén pero se observan algunos fenémenos de
importancia: en primer lugar, Sievers no observé mestizaje algu-
no ni el uso de vestidos europeos, ambos rasgos descritos ante-
riormente por los otros autores. Tampoco menciona escuelas y
se expresa en términos violentos contra la administracién colom-
biana, que segin él no habia contribuido en nada a civilizar a
los indigenas. Mientras que en la época de Réclus y de Celedén
(1850-1875) la aculturacién y evangelizacién parecian acele-
rarse a grandes pasos, en 18806 este proceso parece haberse estan-
cado por completo. Por lo contrario, Sievers habla de alcoho-
lismo y agresién, de la tremenda influencia de la tuberculosis y
llama a los indios “fisica y mentalmente entorpecidos”. En fin,
Sievers pinta un cuadro muy pesimista y de su relacién se obtiene
la impresion de que se trata de una cultura en via de desinte-
gracién rapida e incontenible.

En los afios de 1890 a 1896 el gedgrafo francés Joseph de
Brettes visit6 en repetidas ocasiones la Sierra Nevada y perma-
necié varios meses en Hukuméiji, entre los Kogi. Su descripcion
de la cultura ofrece algunos datos de interés desde el punto de
vista histérico. Segin de Brettes (9; 10; 11) el centro de la tribu
era Hukuméiji y calcula para toda la poblacién indigena kogi
“apenas unos centenares” (10, 46). No encontré Misioneros, ni
escuelas ni tampoco funcionarios del gobierno y describe a los
indios como “una raza amable y servicial, deseosa de guardar la
paz a todo precio y de un temperamento particularmente indus-
trioso y previsivo” (10, 46). Aqui contradice obviamente a Sie-
vers quien describe a los Kogi como hoscos, perezosos e inhospi-
talarios, una divergencia de opiniones que debemos tal vez atri-
buir a la misma personalidad tan opuesta de los dos autores. De
Brettes anota que los indios jévenes llevaban vestidos hechos de
telas adquiridas de los criollos lo cual causa la protesta de la
generacion mds vieja (9, 345) y dice que existe en la poblacién
un numeroso grupo de viudas a las cuales se les asigna un status
de esclavas, estando ellas obligadas a trabajar para la comunidad
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o para cualquier individuo (9, 337, 345). Destaca el espiritu
pacifico de los indios y dice que “todo se arregla amistosamen-
te”, aun en casos de ofensas graves. Sobre las mujeres casadas
dice que raras veces se les maltrataba. En esta época ya habia
casas construidas de bahareque en Hukuméiji (10, 47) y los
indios mantenian ocasionalmente relaciones comerciales con los
criollos, vendiéndoles panela en cambio de calderos, machetes o
sal. Con excepcién de los rasgos arriba citados, de Brettes des-
cribe la cultura aunque superficialmente, en términos que bien
corresponden en mucho a las condiciones actuales.

Debemos resumir ahora los datos del siglo XIX e indicar
ciertos cambios que sufrié la cultura indigena. Son tres los agen-
tes de aculturacion en la Sierra Nevada: 1) Las Misiones
que edificaron las capillas, ensefiaron la doctrina y que orga-
nizaron las escuelas; 2) Los colonos criollos que se establecieron
en las regiones de San Sebastian, Atdinquez, El Rosario, Marocaso
y San Antonio; y 3) Los refugiados politicos que como préfugos
o luégo como colonizadores vivieron cerca o entre los indios.
Pero mientras que en el siglo XVIII la obra misional avanzaba
y se extendia rapidamente, el siglo XIX encuentra la Sierra Ne-
vada practicamente abandonada de Misioneros. Sélo esporadi-
camente se menciona un Misionero en El Rosario o tal cual otra
poblacién y sélo en los cortos afios, cuando el Padre Rafael Cele-
dén recorrié la Sierra Nevada, hubo un florecimiento momen-
tdneo. La colonizacién criolla en cambio fue un factor mds per-
sistente aunque también de un avance muy lento y esporddico.
En la vertiente occidental no se observa casi ninguna penetracion
colonizadora como tampoco en la zona del Norte, entre Santa
Marta y el rio San Miguel. Sélo cinco regiones muy pequefias
se colonizaron o reenforzaron la colonizacién ya establecida ahi:
San Sebastidn, Atdnquez, El Rosario, Marocaso y San Antonio;
pero sélo a fines del siglo, de 1880 en adelanie aproximadamen-
te. No obstante el paso lento, disperso y desorganizado de estas
penetraciones misionales o colonizadoras, los indigenas se fueron

- aculturando répidamente. Habiendo adoptado ya en el siglo XVIII
una gran variedad de plantas alimenticias nuevas, de anima-
les domésticos y aun la industria de la panela, los indios agre-
garon a estos elementos ahora aun cabras, ovejas, mulas y otra
vez armas de fuego. Construyeron casas de bahareque de cuatro
aguas; llevaron ya vestidos europeos manufacturados de telas
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compradas a los criollos; bebian ron y leche; asistian a la Misa,
a la escuela y algunos indios recibian una educacién especial en
Santa Marta. Practicamente todos los indios estaban bautizados
y muchos hablaban castellano. En poblaciones tales como San
Sebastidn, San Antonio, Atinquez y El Rosario, es decir en los
centros de las cuatro tribus, indios y criollos convivian dentro
del mismo poblado y ya se iniciaba el mestizaje biolégico en
todos estos pueblos. La tribu Kankudma de Atinquez fue préc-
ticamente absorbida y su dialecto desaparecié casi por completo,
siendo reemplazado por el espafiol. Los Sankd de El Rosario y
Marocaso adoptaron el vestido europeo y ya hablaban castella-
no; algunos Ika y Kogi también ya vestian a la europea. Asi
mismo, en las ultimas décadas del siglo, el gobierno central
separé del Estado del Magdalena la administracién de los indi-
genas y estableci6 el nuevo “Territorio de Nevada y Motilones”,
con capital administrativa en Atdnquez.

Todo este proceso se desarrollé de un modo pacifico y sin
resistencia alguna por parte de los indios. Por el contrario, ellos
mismos recibieron amistosamente a Misioneros y colonos, se mos-
traron ansiosos de servirlos y complacerlos y colaboraron eficaz-
mente con ellos en la labor de las tierras y en la construccién
de casas y caminos.

9—La cultura indigena en la primera mitad del siglo XX

En 1914, 1915 y luégo en 1920 el etnélogo sueco Gustaf Bo-
linder visité los Ika de San Sebastidn e hizo una corta visita a
los Kogi de San José, con ocasién de una estadia en Atdnquez.
De sus obras entresacamos algunos datos que nos interesan aqui
y los combinaremos con las informaciones que nosotros mismos
pudimos obtener acerca de esta época.

A comienzos del siglo, los criollos de la regién de Valledupar
habian fundado una nueva poblacién llamada Pueblo Viejo (hoy
Pueblo Bello), ya en territorio ika, sobre el camino de herra-
dura a San Sebastidn. Bolinder menciona unas 10 casas, habi-
tadas por criollos e indios, los primeros de los cuales se dedi-
ron al cultivo de la cafia y del café. Cultivos de café, junto con
primitivas despulpadoras parece que se establecieron en la misma
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época un poco mds arriba de Atdnquez y en regiones de los
indios Sankd y los mismos Ika de San Sebastidn cultivaron café,
aunque ellos mismos no lo usaban sino lo destinaban exclusiva-
mente a la venta o al trueque con los criollos de Pueblo Bello.

En 1915 los Ika de San Sebastidn tomaron dos iniciativas ex-
traordinarias: en primer lugar el Mdma Carmen, en una reunién
piblica, decidié prohibir el consumo de alcohol en forma de
ron, adquirido de los criollos. En segundo lugar la tribu envié a
varios hombres a Bogotd para entrevistarse personalmente con el
Presidente de la Repiblica para pedirle ayuda en forma de
escuelas, semillas y herramientas agricolas. En efecto, esta ayuda
les fue prestada poco después, cuando en los afios entre 1915
y 1920 se establecié definitivamente la Misién Capuchina en San
Sebastian. Los misioneros fundaron una escuela e iniciaron nue-
vamente los cultivos de trigo, papas y legumbres, abandonados
desde el siglo XVIII. Se introdujeron gran niimero de animales
domésticos, entre otros, rebafios de ovejas y hasta se logré intro-
ducir el arado, elemento préicticamente desconocido en la agri-
cultura criolla del Departamento del Magdalena. Por orden del
gobierno se consideraron canceladas todas las deudas que por
ron los indios habian acumulado con los criollos de Pueblo
Bello y a éstos les fue prohibido dar alcohol, dinero o articulos
a crédito a los indios, para evitar su nueva dependencia de los
colonos. Sin embargo, estas circunstancias a las cuales se agregé
en los mismos afios una epidemia de sarampién que costé la
vida a 80 indios en San Sebastidn, llevaron a fuertes tensiones,
tanto entre Misioneros y criollos, como entre indios y forasteros
en lo general. Los Misioneros trataron de defender a los indigenas
contra los abusos de los colonos; éstos en cambio trataban de
influenciar a los indios en contra de los clérigos. En la confu-
sién consiguiente los indios optaron por replegarse, para evitar
fricciones con ambos. Un numeroso grupo de los Ika se retiré
hacia el Occidente, al rio Aracataca, donde se establecieron en
la poblacién de Serdnkua, a dos jornadas de San Sebastian, mien-
tras que grupos mas pequefios migraron hasta mds alld y baja-
ron el rio Sevilla donde fundaron pequefias agrupaciones cerca
de la poblacién kogi de Cherriia. Otro grupo, méds numeroso aun,
migré hacia el noreste, al rio Donachui. Alli la migracién Kogi
de 1870 habia establecido varias pequefias poblaciones, a saber:
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Donachui propiamente dicho, Sogréme, Sakarakiingui, Tauijdish-
ka, Meuyaka y varias otras. Aproximadamente mil indios Ika
poblaron ahora el valle, desplazando a la escasa poblacién kogi,
de la cual sélo un centenar de individuos permanecié6 en el lugar,
retirindose los demds hacia la zona de San José. Familias indi-
viduales de ika habian migrado ya en afios anteriores hacia el
rio Macana y el Kamintukua, y migraron ahora hasta San José,
y por el Oeste hasta San Andrés (ambas poblaciones kogi).
Estos afios marcan pues una época de dispersién y ansiedad que
llevé también a tensiones entre Ika y Kogi.

Bolinder dice que cuando traté6 de continuar sus estudios en
San Sebastidn, después de la fundacién de la Misién, encontrd
un cambio radical en la actitud antes tan abierta y amistosa de
los indios. Todo el aspecto mégico y religioso de su cultura se
oculté ahora de los intrusos y se cubrié de un manto misterioso
y casi impenetrable. Los indios se habian vuelto desconfiados y
silenciosos, tratando de ignorar toda pregunta que se refiriese a
detalles de su cultura. El etnélogo sueco no parece haber obser-
vado la actitud hostil que muchos indios mantuvieron frente a la
Misién y tuvo més bien la impresién de que la cultura aborigen
estaba ahora préxima a desaparecer. Su pesimismo al respecto
va muy lejos cuando dice que pronto la cultura de los Ika estard
representada solo por las colecciones etnogréificas museales y por
la pelicula tomada por él. Como veremos mds adelante, tales
profecias estdn aun muy lejos de cumplirse, no obstante que han
pasado casi cuarenta afios desde entonces.

Pero veamos ahora lo que ocurrié entre los Kogi, en las prime-
ras décadas del siglo XX. En 1915, mientras que Bolinder estaba
entre los Ika, el etnélogo alemén Konrad Theodor Preuss se esta-
blecié por espacio de tres meses en Hukuméiji, donde efectué un
detallado estudio lingiiistico y recogié un material abundante
sobre mitologia y religién de la tribu. Alli mismo encontré a José
Trinidad Noivita, el antiguo seminarista y protegido del P. Ra-
fael Celedén, quien mientras tanto habia regresado de nuevo a
su tierra y vivia de nuevo segiin todas las costumbres tradicio-
nales de su tribu. Sin embargo, sus conocimientos de francés y el
hecho de haber sido amigo de de Brettes, hacian que los demads
indios sospecharan de él y José Trinidad habia sido acusado por
los Kogi, de hacer causa comiin con franceses y otros forasteros,
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y de haber traido a Preuss a la Sierra Nevada. Asi pues cuando
éste lleg6 a Pueblo Viejo, los Kogi de Hukuméiji culparon a José
Trinidad Noivita de esta nueva intrusién e intentaron huir y
abandonar la poblacién. Aunque Preuss fue finalmente recibido
en Hukuméiji y establecié un contacto provechoso con los indi-
genas, su descripcién de la actitud de los indios hacia los foras-
teros, difiere mucho de la que dio de Brettes veinte afios antes.
La razon para su reserva y hostilidad para con Preuss, fue eviden-
temente la creciente presién de la colonizacién criolla. Ya en
1915 ningin indigena vivia en el poblado de Pueblo Viejo (San
Antonio), y los criollos mantenian activo comercio y trueque con
los Kogi de San Francisco, San Miguel y Santa Rosa. Les vendian
ron, machetes, ollas y sal a precios exorbitantes, procurando
endeudar a los indigenas, para obligarlos a trabajar en sus cul-
tivos o a abastecerlos de comida y animales domésticos. Sin em-
bargo, Hukuméiji quedé fuera de esta zona de influencia, ya que
estaba a dos jornadas de Pueblo Viejo y que el camino era intran-
sitable en su mayor parte, para animales de silla. La activa vida
ceremonial descrita por Preuss, las fiestas y ritos y el gran inte-
rés y respeto por las tradiciones religiosas antiguas, se destacan
al comparar estos datos con la descripcion de de Brettes. Preuss
no parece describir una cultura en via de aculturarse, sino mads
bien observa que la antigua religién y el ritual se conservan
celosamente. Sus relatos no indican transicién ni aculturacién pro-
gresiva, sino mas bien estabilidad e integracion.

En los mismos afios las poblaciones sankd de El Rosario y
Marocaso fueron abandonadas por los indigenas, cediendo al
lento empuje de los colonos. De ahi en adelante los Sankd no
fundaron nuevas poblaciones, sino que familias individuales esta-
blecieron dispersas sus casas, regadas por las hoyadas y faldas
de las montafias, sin formar agrupaciones numerosas. Prictica-
mente todos los mdmas de los Sankd, asi como muchos inidviduos
de alto status se establecieron en las poblaciones kogi o cerca a
ellas y matrimonios entre hombres kogi y mujeres sankd se vol-
vieron mds y mds frecuentes. Los demds que permanecieron en
la zona de influencia de la colonizacién, empezaron a dedicarse
al cultivo del café. Muchos de ellos trabajaron temporalmente
como peones para los colonizadores y aun las mujeres y los hom-
bres comenzaron a usar traje europeo y a aprender castellano.
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En Atinquez la aculturacién progres6 mds atin. Ya eran
contados los individuos que hablaban la lengua aborigen; solo
pocas mujeres llevaban el vestido indigena; se introdujeron techos
de zinc, pisos de cemento y se abrieron varias tiendas cuyos due-
fios eran los criollos que habia imigrado en épocas anteriores.
Fue asi la Cultura Kankudma, el primer grupo de la Sierra Ne-
vada en adoptar todos los rasgos exteriores de la cultura rural
colombiana.

Nos acercamos a la época actual y con ella a un nuevo capi-
tulo en la historia de los contactos y cambios culturales en la
Sierra Nevada.

10—El movimiento renacentista

A fines del siglo XIX los tres agentes de aculturacién: los
Misioneros, los colonos y las guerras civiles, motivaron una serie
de movimientos migratorios, por medio de los cuales los Kogi
principalmente trataron de evitar contactos demasiado estrechos
con elementos foraneos. Estos movimientos sin embargo no se
iniciaron en el drea directamente afectada por la presién exterior,
tal como por ejemplo en Pueblo Viejo, sino comenzaron en las
poblaciones de Makotima y Hukuméiji, la primera a una jornada
de Pueblo Viejo y la segunda a dos jornadas de alli. Las migra-
ciones empezaron lentamente y en distintas direcciones. De Ma-
kotdma varias familias, guiadas por el Mdma Hui Barros, cru-
zaron por el Paramo de Surlibdka y descendieron a las cabeceras
del rio Guatapuri, ya sobre las vertientes sur-orientales. Otros
siguieron y fundaron més abajo la poblacién de San José, al Sur
del antiguo centro ceremonial de Chendiikua. La segunda migra-
cién partié de Hukuméiji hacia el Occidente y fue dirigida por
los dos Mdmas Julidn Nolavita y Javier Auigui. Cruzando por
las cabeceras del rio Don Diego ambos grupos, cada uno com-
puesto de cuatro familias, llegaron a la vertiente occidental. Allf
se separaron. Mientras que el grupo de Mdma Julidn fundé la
poblacién de San Andrés, en el alto rio Frio, el otro grupo con-
tinué su marcha y entré al valle del rio Tucurinca, donde fundé
la poblacién de Mamarongo.

Con los nombres de las nuevas fundaciones se conecta cierto
significado aqui. Dos poblaciones: San José y San Andrés reci-
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bieron los nombres de Santos de la Iglesia y evidentemente estas
dos poblaciones quedaban en la vecindad de dreas de coloniza-
cién criolla; la primera del lado de Atdnquez y Guatapuri y la
segunda del lado de Riofrio. Las otras poblaciones recibieron
nombres indigenas y estaban considerablemente més alejadas de
las zonas de contacto. El centro ceremonial de la poblacién de la
vertiente sur-oriental, se llam6é Chenditkua, mientras que el cen-
tro ceremonial de la migracién occidental fue Mamaréngo. Chen-
ditkua sin embargo, no es una palabra de la lengua kogi, sino de
los Sankd (temblor), tribu que vive cerca de esta zona y cuyos
miembros recorren frecuentemente las cabeceras del Guatapuri.
Mamaréngo en cambio es el nombre de un centro ceremonial muy
importante de los Kogi al Este de Pueblo Viejo y significa en su_
lengua “lugar donde originé el Méma” (donde nacié, vivié, etc.).
Por cierto, la palabra Mamaréngo no es un toponimico propia-
mente dicho, sino puede aplicarse a cualquier lugar sagrado. Lo
mismo se puede decir de la palabra cherria, también nombre de
un centro ceremonial al Este de Pueblo Viejo y que se puede
traducir como “antiguo, lugar de origen” y en un sentido trans-
ferido, “dtero, vagina”. Segin los informadores estos nombres
fueron escogidos por los mdmas, después de largas adivinaciones
y fueron determinados de acuerdo con las condiciones locales,
dando nombres espafioles o sankd a las poblaciones expuestas a
posibles contactos en el futuro, como medida defensiva.

Los ambientes geogrificos en los cuales se efectuaron las tres
fundaciones, o sean San José, San Andrés y Mamarongo, mostra-
ban marcadas diferencias ecolégicas y fisicas. San José se fundé
sobre una terraza aluvial, a una altura de 1.420 metros sobre el
nivel del mar, mientras que sus fundadores kogi habian vivido
antes en Makotdma, aproximadamente a 2.300 metros de altura.
Ademais, el valle del alto rio Guatapuri esta bien protegido con-
tra los vientos y tiene menos precipitacién pluvial que las ver-
tientes septentrionales. Mientras que las faldas nortefias estin
densamente forestadas, con excepcién de los valles habitados por
los indios y donde predominan sabanas y lomas cubiertas de paja,
las vertientes sur-orientales, expuestas a fuertes vientos del Nor-
este son, aunque menos inclinadas, més erosionadas. Las faldas
de los valles estin cubiertas con paja alta y llenas de rocas, ha-
biendo solamente pocas terrazas aluviales utilizables para fun-
dacién de poblaciones. A pocas horas rio abajo, y detrds de un
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paso formado por el divorcio de aguas entre la hoya del rio
Badillo y del Guatapuri, se abre la hoya del rio Badillo, en cuyas
faldas esta Atdnquez, la antigua poblacién Kankudma, ya colo-
nizada por los criollos. Las posibilidades agricolas eran aproxi-
madamente las mismas que las que ofrecia el antiguo habitat de
Makotdma, aunque el clima mas caliente permitia ahora el cul-
tivo de més cafia, guineos y aun de café.

En las vertientes occidentales las condiciones eran muy dife-
rentes. Una densa selva, fuertes lluvias durante gran parte del
afio y lo accidentado del terreno caracterizan esta zona. Para
establecer cultivos era preciso tumbar primero el monte y practi-
camente no habia terrazas aluviales, pues los valles son muy
inclinados, con vertientes precipitadas. Ninguna colonizacién
criolla habia penetrada aun a mas de 500 metros de altura, y las
préximas poblaciones de mestizos se encontraban en las tierras
bajas, en la base del macizo.

Los dos centros de la migracién occidental se establecieron
sin embargo en ambientes aun diferenciados. Mdma Julidn y su
grupo fundaron a San Andrés sobre la cima de una colina domi-
nando el rio Frio, a una altura de 1.370 metros, es decir, aproxi-
madamente 500 metros més alto que Hukuméiji. Las tierras adya-
centes estin formadas por largas crestas con vertientes no muy
inclinadas; con abundantes aguas y un ambiente zoolégico varia-
do. El mismo mdma hizo su casa en la regién del actual Platanal,
aproximadamente a 1.000 metros de altura y a dos horas de ca-
mino de la poblacién.

El grupo de Mdma Javier se habia encaminado hacia el rio Tu-
curinca. Alli, en un valle aislado y en una regién cubierta de sitios
arqueolégicos, a plena vista de picachos imponentes, fundé a
Mamarongo a unos tres a cinco dias de camino de la préxima
poblacién criolla y a una altura de unos 1.500 metros. Mientras
que las posibilidades agricolas para San Andrés eran mis bien
prometedoras, las vertientes occidentales, cubiertas de rocas de
la zona de Mamarongo, la hacian menos apropiada para fundar
una poblacién de indios poco inclinados al trabajo duro y exte-
nuante de abrir tierras de cultivo en esta selva. Entre San Andrés
y Mamarongo no se abrié ninguna trocha y la tltima poblacién
fue (y aun es) accesible solo desde la base del macizo, subiendo
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primero el rio Sevilla y cruzando luego hacia el Sur y a la hoya
del Tucurinca.

Debemos tener aqui en cuenta la situacién alimenticia de las
poblaciones donde originaron las migraciones, en relacién con el
problema general del abastecimiento y de los cambios en la sub-
sistencia obligados por el nuevo ambiente. En la region de Mako-
tama la dieta se basaba principalmente en las siguientes plantas
alimenticias: papas, batatas, arracacha; otros alimentos basicos
de los Kogi tales como la yuca, la malanga o el platano se con-
sumen alli solo ocasionalmente y no crecen en esta zona si no
son traidos de la parte mds baja de los valles. En la nueva fun-
dacién de San José, la dieta basica fue muy distinta; por estar
situada a menos altura, papas y batatas se podian sembrar sélo
muy ocasionalmente, lo mismo que la arracacha, estando reem-
plazados estos tres frutos ahora por pltano, guineo, caiia de azi-
car, malanga, yuca y frijol. La industria de la panela no habia
existido en Makotdma, pero se volvié ahora una de las activida-
des principales de familias enteras, representando asi el foco de
contacto y de comercio con los criollos de Atdnquez, quienes
fabricaron ron de la panela y revendieron el producto a los in-
dios. La sal casi no se habia usado en Makotdma, pero se volvié
ahora un articulo de uso diario, siendo introducida por los co-
lonos quienes la cambiaron por panela u otros alimentos pro-
ducidos por los indios. En el caso de la migracién sur-oriental,
los cambios diatéticos eran por consiguiente muy fuertes e intro-
ducian por la adopcién de la industria de la panela, un factor
importante para contactos extraculturales en el porvenir.

La poblacién de Hukuméiji basaba su alimentacién en pldtano,
guineo, yuca, malanga, cafia de azicar, algunas batatas y un nu-
mero de frutas tales como zapote, papaya, aguacate y kandji
(Metteniusa edulis). Esta dieta no varié en el caso de San An-
drés, excepto que alli habia solo pocas frutas y que no crecian
arboles de kandji en los alrededores. En el caso de Mamarongo
la situacién cambié en el sentido de que las papas, las batatas y
las arracachas se podian sembrar mds arriba en el valle.

Pero aqui un nuevo factor de gran importancia entra en el
cuadro. Los Kogi ponen mucho énfasis en la estricta diferencia-
cién entre plantas alimenticias autéctonas y otras que fueron
introducidas después de la Conquista. Las plantas autéctonas,
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tales como la yuca, el maiz, la arracacha o el kandji “pertenecen”
a los Kogi y ocupan un puesto bien definido en el drbol geneals-
gico, que abarca a toda la creacién tal como la ven los Kogi. Cada
planta tiene su “madre” y su “padre”; se les hacen ofrendas
especiales; se les tienen canciones propias y se ejecutan bailes
determinados para ellas; las mismas plantas son consideradas
como ‘“gente”. Segin la mitologia kogi estas plantas alimenti-
cias fueron creadas de las diferentes partes de un cuerpo de
mujer, siendo la excepcién el maiz, que fue creado del cuerpo
de un hombre. En cambio, las plantas alimenticias introducidas
en épocas histéricas tales como el pldtano, el guineo, la malanga,
la cafia de azicar, no “pertenecen” a los Kogi. No tienen “pa-
dre” ni “madre”, ni tienen significado emotivo alguno, ni tam-
poco valor simbélico. Durante las ceremonias religiosas, confe-
siones, adivinaciones ¢ ritos del ciclo vital, esti estrictamente
prohibido consumir estas plantas alimenticias que no “pertene-
cen” y el individuo (o el grupo) tienen que restringirse a una
dieta de alimentos que tienen su “puesto” en el drbol genealdgico
kogi. Si consideramos el cambio de Makotdma a San José, a la
luz de estas observaciones, comprendemos que esta situacién debe
haber causado un dilema considerable. En Hukuméiji habia
siempre la posibilidad de obtener yuca o arracacha de zonas ve-
cinas, pero en San Andrés no habia plantas alimenticias de tie-
rras frias o frescas. Hay que tener en cuenta que los Kogi toman
estos tabis alimenticios muy en serio y que un individuo, aunque
esté acosado por el hambre, no los infringe; no tanto por miedo
a sanciones sociales sino por miedo a castigos sobrenaturales en
forma de enfermedades. En las antiguas poblaciones habia sido
posible observar los tabis, pero fue casi imposible en San An-
drés; dificil en San José y practicable solamente en Mamarongo.

Debemos ocuparnos ahora de la personalidad de los hombres
quienes dirigieron las migraciones y cuya influencia individual
determiné en alto grado los desarrollos posteriores. Todos los
tres mdmas pertenecian a familias en las cuales la funcién de
sacerdote, habia sido hereditaria desde siglos. Mdma Hui era
del Hukiikui-Tuxe, un grupo asociado con el Buho, la Noche y el
Occidente. Por razén de estas asociaciones, los Hukiikui se dicen
tener ciertos poderes malignos conectados con la muerte y ocupan
también una posicién algo extraordinaria por sus matrimonios
con las mujeres Mitamdii (Culebras), un grupo que como ya lo
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expusimos, representa remanentes de tribus costaneras. Aunque
Mdma Hui se consideraba generalmente como un mdma de pres-
tigio, su status de saber parece haber sido algo mais bajo que
el de los otros dos mdmas. Casi nada sabemos de su historia fa-
miliar, su nifiez y su vida posterior, salvo que era mds bien
timido y que era amigo del ron que compraba de los criollos.
Cuando nuevos grupos siguieron a la migracién inicial, llegaron
otros mdmas de menos prestigio, junto con sus aprendices y fami-
lias, estableciéndose en la vecindad de Chendikua.

El Mdma Julian Nolavita, el fundador de San Andrés, era el
hijo del Mdma Migiji (Miguel) Nolavita de Hukuméiji, un sa-
cerdote tribal de gran reputacion en toda la vertiente norte. De
acuerdo con las tradiciones y adivinaciones, Julidn debia seguir
a su padre en el oficio, pero de muchacho mostré poco interés
en volverse mdma. Sin embargo, su padre y los mayores de la
poblacién ejercieron una fuerte presion sobre el joven. Fue en-
viado a Mulkangdnakve, el centro ceremonial de los antepasados,
donde quedé6 recluido durante los largos afios de su aprendizaje,
bajo el estricto control de su padre. Muchas veces Mdma Julidn
me conté de estos afios de aislamiento y sufrimientos asi como del
odio que sentia hacia su padre y su pueblo natal. “No quise ser
mdma s6lo porque mi padre lo queria asi; mas bien quise serlo
por propia voluntad” decia. Esta actitud de despecho la expresé
en muchas conversaciones y bajo la influencia del ron, me conté
que habia querido matar a su padre. En una ocasién cuando le
mostré una fotografia de su difunto padre, en el libro de Preuss,
se puso muy excitado y dijo dirigiéndose a la fotografia: “Viejo
padre, ti me ensefiaste los cantos y los bailes. Tt solamente los
conocias, los cantos antiguos. Ahora estin olvidados”. Llamé
luégo a sus hijos y nietos y les mostré la fotografia, haciendo al
mismo tiempo unos pasos de bailarin y comenzando a cantar
ceremonialmente. La misma noche vino y me pidié que le mos-
trara otra vez la fotografia; cuando le lei algunos de los textos
originales que Preuss habia tomado de boca de su padre, Julidn
me interrumpié a veces para exclamar: “Si, asi hablaba mi pa-
dre. Es verdad. Reconozco su modo de hablar”. Mdma Julidn
apreciaba la sabiduria de su padre pero lo detestaba como hom-
bre. “Sali de Hukuméiji por su culpa”, decia; “Era un viejo
malo. Siempre me regafiaba, siempre”. Si no hubiera sido por
su aficién al alcohol, Mdma Julidan hubiera sido un sacerdote de
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prestigio muy alto. Pero no pudo renunciar al ron. No obstante
lo encontré siempre amable aunque un poco resentido; le gus-
taba a veces un buen chiste y aunque era retenido acerca de
su saber, por las noches le gustaba charlar de los tiempos anti-
guos. Frecuentemente estallaba violentamente contra la joven ge-
neracién y aun contra uno de sus hijos, del cual pedia que fuera
un mdma, a pesar de ser también un borrachin con poca vocacién
para el oficio. Mdma Julidn era miembro del Hukuméiji-Tuxe,
un clan asociado con el Jaguar, el Dia y el Oriente. Los miembros
de este Tuxe se consideran como estrechamente emparentados con
los antiguos Tairo y tienen muchas funciones ceremoniales y
atributos magicos, de los cuales carecen los otros Tuxe. Mientras
que los Hukikui tienen una asociacién algo maléfica con las
enfermedades, y la personificacion masculina de la muerte, los
Hukuméiji representan la vida y la fertilidad, siendo ellos los
“Duefios” de algodon y del kandji y teniendo ademds muchas
funciones ceremoniales en el ritual del ciclo vital. La ausencia
de kandji en la region de San Andrés preocupaba a Mama Julidn
seriamente y cada vez cuando se ofrecia la ocasién, mandaba
traer algunas frutas de Hukuméiji. La fruta del kandji cuyo con-
sumo se dice ser afrodisiaco, es esencialmente un alimento cere-
monial.

Mama Javier Auigui fue probablemente el mds destacado de
los tres. Ocupaba el status mds alto entre los mdmas kogi de ese
entonces y era respetado en toda la Sierra Nevada. Logré gran
fama como tallador de mascaras, siendo uno de los tultimos en
este arte, y sus adivinaciones de eventos venideros se conside-
raban como infalibles, aun entre los vecinos Ika y Sankd. Cuando
murié, aproximadamente en 1940, fue enterrado en el alto rio
Sevilla, al Norte de Cherria, y el lugar se considera aun como
un sitio muy sagrado en el cual se depositan ofrendas. A la
muerte de Mdma Javier, su hijo mayor Ignacio, quien habia sido
su aprendiz, lo sucedié como mdma de Mamarongo. Aunque tenia
entonces apenas 35 afios, el nuevo mdma empezé a ejercer una
influencia muy fuerte sobre el pequefio grupo de Mamarongo y
sus alrededores. En contraste con Mdma Julidn quien odiaba a
su padre, Mdma Ignacio habia amado y venerado al suyo; queria
ahora imitarlo e identificarse con él. Ya que habia adquirido
un saber esotérico muy extenso, a pesar de ser aun relativamente
joven, su fama corrié pronto y hasta mdmas mucho més viejos
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tales como el sexagenario Mdma Ambrosio o el centenario Mdma
Simén de Cherriia, reconocieron su superioridad y se inclinaron
ante su sabiduria.

Mientras que Mdma Julidn se conducia de un modo muy natu-
ral (en términos de nuestra cultura) y nunca hacia gran osten-
tacién de su alto status y de su saber frente a otros, Mdma Igna-
cio era un amanerado cuyos movimientos artificiales y maneris-
mo de hablar llamaban inmediatamente la atencién. Cuando dis-
cutia parecia ejecutar gestos estuidados, escogiendo sus palabras
con cuidado y no tolerando interrupciones, ni lo que €l conside-
rase como conducta irrespetuosa. Su figura alta y delgada, su
cara larga y palida y sus manos expresivas eran un fuerte con-
traste al compararlo con el rojizo y robusto Mdma Julidn o con
cualquier otro Kogi. Mdma lIgnacio raras veces mencionaba a
su padre, pero cuando hablaba de él lo hacia con veneracién y
respeto, como si hablase de un héroe quien lo habia encargado
de una gran misién, la cual iba a cumplir con eficiencia y celo.

Mdama Ignacio pertenecia al Kurcha-Tuxe cuyos atributos son:
el Zorro, el Agua y el Cristal de Roca. Los Kurcha son los Duefios
del Norte, del Agua y del “Lado Derecho” y poseen una larga
serie de atributos magicos. Tenemos ciertos indicios de que todos
los miembros del Kurcha-Tuxe ocupan un status mas alto que
miembros de otros Tuxe y que los mdmas de los Kurcha siempre
gozan de mucho prestigio. Se les atribuye el poder de la clare-
videncia, lo mismo que el poder de llamar la lluvia, de curar
muchas enfermedades y de producir virilidad. Miticamente los
Kurcha dicen descender de los antiguos Matiina, un grupo que
como vimos ya, en la época de la Conquista ocupaba la region
de Santa Marta y las estribaciones vecinas de la Sierra Nevada.

Hablaremos nuevamente mas adelante sobre los tres mamas,
pero debemos regresar ahora al problema general de las nuevas
poblaciones y de su consiguiente desarrollo.

La migracién sur-oriental que habia fundado a San José perdi6
casi todo contacto con el grupo principal de la vertiente norte.
Casi nunca ocurri6 que familias o individuos cruzaran el Pdaramo
de Surlibdka y asi los caserios vecinos dejaron de tomar parte
en el desarrollo que se efectuaba al otro lado de las montafas.
En cambio, en seguida los indios establecieron contacto con los
mestizos de Guatapuri y Atdnquez. Algunos indios Sankd se esta-
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blecieron asi mismo en San José y en la vecindad y ademis los
Kogi establecieron contacto con los Ika. Adquirieron ganado va-
cuno, cerdos, trapiches y fondos para hacer panela y pronto se
desarroll6 un comercio regular con los mestizos, quienes inter-
cambiaban productos a base de trueque con los indios. Estos
contactos sin embargo no parecen haber influenciado mucho a
los indios, quienes continuaban esencialmente la misma vida
que habian llevado en Makotdma. Mucho preferian los Kogi a
los habitantes de Atdnquez, a los mulatos y negros de Pueblo
Viejo y Dibulla, y al paso que transcurrieron los afios se desarro-
llaron amistades personales con los vecinos, cimentados por com-
padrazgos. Los Kogi siempre consideraron a los atanqueros como
indios y “hermanos menores” identificindolos con la tribu Kan-
kudma. En cambio tomaban como personas muy inferiores a los
colonos de sangre negra. Si los habitantes de San José eran més
bien timidos y desconfiados, eso se debia mds bien a su aisla-
miento del grupo principal, y no tanto a los abusos ocasionales
de los vecinos mestizos.

Aunque la comida nunca fue muy abundante, la situacién ali-
menticia del grupo de San José era mds bien buena y el comercio
con los criollos contribuyé a los primeros comienzos de un status
individual, basado en propiedad, es decir en una fuente perma-
nente de alimentos. Habia familias “ricas” y familias “pobres”,
diferencia marcada ante todo por la posesion de trapiches y su
rendimiento anual. Algunas familias se establecieron permanen-
temente en la poblacién, en lugar de vivir en sus sembrados. La
administracién politica del grupo fue dividida entre el Mdma y
el Maki (o “Comisario” como fue designado). El primero residia
en Chendiikua de donde descendia raras veces a San José para
“dar consejo” u oir confesién o dirigir el ceremonial de bau-
tismo, iniciacién, matrimonio o entierro; mientras que el Comi-
sario vivia cerca de la poblacién o en ella, controlando los tra-
bajos comunales, los tributos mensuales para el mdma y arre-
glando disputas de menor importancia. El Comisario era miem-
bro de una de las familias “ricas” y tenia prestigio y autoridad.

Ocurrieron luégo una serie de complicaciones que influencia-
ron profundamente la comunidad. En primer lugar, el aisla-
miento del grupo principal de la vertiente norte hizo muy dificil
la estricta observacién de las reglas de matrimonio. No habia
muchachas nibiles de ciertos Dake, y en lo general habia menos
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mujeres que hombres. Paulatinamente el matrimonio entre primos
paralelos o cruzados llegé a ser tolerado por la sociedad y aun-
que los mdmas amenazaban con castigos sobrenaturales, algunos
hombres se casaron con mujeres sankd. Esta tltima forma de
matrimonio habia ocurrido ya en otras regiones del habitat kogi,
donde habia recibido plena aceptacién, pero en el caso de San
José, en vista de su aislamiento y de la vecindad inmediata de
los Sankd, estos matrimonios no se consideraron legitimos y cau-
saron la protesta de los mdmas. Al mismo tiempo, los Ika que
huyeron de los Misioneros y criollos de la vertiente sur, se esta-
blecieron mas y mas en el valle del Donachui y los Kogi se reti-
raron de alli en su casi totalidad. Luégo, en los afios alrededor
de 1935, los colonos ya aparecieron en las inmediaciones. Algu-
nos de los indios de San José vendieron sus cultivos cerca del
poblado a los colonos de Atdnquez y un pequefio niimero de éstos
se estableci6 alli. Poco después algunos individuos de Atdnquez
ocuparon a San José a mano fuerte, intimidando a los indios.
Los Kogi se retiraron sin dfrecer la menor resistencia y fundaron
a pocos kilémetros rio arriba, una nueva poblacién, visible desde
San José, pero ya sobre una terraza muy pequefia y poco adecua-
da para cultivos. El nombre de esta poblacién fue Marudmake,
que se convirtié en el centro social del grupo. Es de anotar aqui
el hecho de que los Kogi al retirarse de San José desbarataron
cuidadosamente la capilla catélica y trasladaron a Maruamake
todos los materiales (madera, paja, etc.) para reconstruirla idén-
ticamente. Ya en esta nueva fundacion las relaciones con los
colonos se volvieron tensas y mientras que éstos traian mds y
més ron, los cultivos de cafia de los indios disminuian, asi como
los terrenos cultivados con plantas alimenticias, ya que los colo-
nos habian comprado las propiedades de muchas familias kogi.
Algunos indios sankd se establecieron en la nueva poblacién;
matrimonios entre Sankd y Kogi se volvieron méds y mas frecuen-
tes y la situacién alimenticia empeoré en parte por las malas
cosechas y en parte por lo reducidas de las tierras de cultivo.
Algunas familias abandonaron la poblacién definitivamente y
establecieron sus casas y cultivos més arriba, en las cercanias
de Chendiikua. Los mdmas de este centro ceremonial nunca ha-
bian intervenido mucho en la vida de la poblacién y sélo raras
veces se organizaban ceremonias colectivas o bailes. En resumen,
la situacién se puede caracterizar asi: los colonos criollos visita-
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ban semanalmente la poblacién de Marudmake, vendiendo ron a
cambio de animales domésticos, panela o trabajo manual; la
mortalidad infantil debida a disenteria y bronquitis aumentd;
ocurrieron varios casos de homosexualidad entre hombres jéve-
nes, quienes habian estado imposibilitados de encontrar mujeres
de su Dake correspondiente, y se registraron varios casos de in-
cesto entre madre e hijo. En 1947 un ambiente hostil reinaba en
la poblacién y durante mi estadia los hombres no quisieron ha-
blar conmigo, las mujeres huian de mi presencia y los nifios
lloraban al verme. En todas partes se pronunciaban insultos con-
tra los intrusos, aunque como es el modo kogi, se me manifestaba
amistad al mismo tiempo. En efecto, los colonos ain no se con-
sideraban como enemigos sino como proveedores de ron, el cual
se habia vuelto una necesidad para casi todos los hombres, y
la hostilidad se dirigia mas bien contra nuevos intrusos que pu-
diesen estorbar este equilibrio. Era tal la tensién, que resolvieron
los indios en una de sus borracheras, forzar la puerta de la capilla
y sacar la imagen del Patrono a la plaza, donde la despedazaron
a piedra y palo. Al hablar con el indio que habia instigado el
suceso y al preguntarle por qué habian decidido destrozar la
imagen, me dijo: “Este Santo, no haciendo nada. Sentado, nada
maés. Siempre sentado. Nosotros pidiendo, rogando, pero Santo
no haciendo nada. Ahi sentado. ;Para qué mandan Santo asi?
No sirven”. En esta época Maruimake era visitada periédica-
mente por sacerdotes catélicos de Atdnquez, visitas que esencial-
mente implicaban la administracion de los Sacramentos del Bau-
tizo, del Matrimonio o una Misa en la capilla. La llegada de
un misionero protestante norteamericano quien se establecié en
Atdnquez, caus6 entonces un problema mas grave ain. Cito aqui
sélo las palabras de un Kogi: “Primero viene Capuchino y dice:
La Virgen, los Santos, todos son buenos. Le decimos que si, Pa-
dre. Luégo viene otro, evangélico, y dice: sélo Cristo sirve, pero
la Virgen y los Santos no son buenos. Hermanito, ;por qué no
nos dejan tranquilos si ellos mismos no saben qué es la verdad?”

Pero volvamos ahora a San Andrés y observemos qué ocurrié
en esta poblacién desde su fundacién.

Poco después de fundada, un antioquefio emprendedor quien
estaba atraido por las leyendas populares sobre los tesoros de
Pocigueica, establecié sobre una colina, a una hora de San An-
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drés, la hacienda de San José de la Montafia. Su numerosa fami-
lia empezé a limpiar el monte, abrir caminos y pronto el pe-
quefio centro colonizador estuvo rodeado de cultivos, cercas y co-
rrales. Entre la poblacién de San Andrés y la hacienda, pero
mas arriba en las faldas, se fundé otra hacienda llamada Maroma,
y en la misma época varios criollos ampliaron la trocha de Rio-
frio y colonizaron la regién del Cerro Mico, aproximadamente
en la mitad del camino entre San Andrés y las tierras bajas al
Occidente. Esta colonizacién, aunque esporadica y parasitaria,
avanzé lentamente hacia las alturas. Los Kogi de San Andrés ad-
quirieron algin ganado, puercos y gallinas y vendian a los colo-
nos que los visitaban de vez en cuando panela, u otros productos.
Cuando el avance de los colonos llegé hasta la regién de Platanal,
Mdma Julian vendi6 sus tierras alli y se trasladé para mas arriba,
estableciendo ahora su casa ceremonial y sus cultivos a unas dos
horas de camino arriba de San Andrés. Fue ese el primer movi-
miento de repliegue bajo la presién de la colonizacién, pero aun
durante varios afios consecutivos la situacién de los indios y de
su propiedad no cambié. Por el contrario, llegaron mas familias
de la vertiente septentrional para construir casas, establecer cul-
tivos y agregarse al grupo de San Andrés.

La migracién original que habia fundado a San Andrés con-
sistia de cuatro familias, una de las cuales era la de Mdma Diego
Dingula, un mdma viejo quien habia llegado junto con Mdma
Julidn, pero quien reconocia el status méas alto de éste. Después
de cumplir con el ceremonial acostumbrado en la fundacién de
una poblacién, el corte de arboles, la construccién de casas y la
siembra de nuevos campos, los dos mdmas emplearon mucho
tiempo en sus adivinaciones, para determinar la importancia
simbélica de los rasgos topogréficos de los alrededores. De acuer-
do con la mitologia, la vertiente occidental habia estado poblada
en tiempos miticos por los Ubatdshi, seres mitad humanos mitad
animales y a los cuales los Kogi consideran como “gente mala”.
Pero Mdama Julidn y Mdma Diego trataron ahora de suprimir
estas tradiciones, o por lo menos, empezaron a interpretarlas en
nuevos términos, dando a entender que la regién de San Andrés
habia sido ocupada en tiempo antiguo por los antepasados direc-
tos de los Kogi de Hukuméiji. Los sitios arqueolégicos que apa-
recieron por aqui y por alld se conectaron pronto con mitos bien
conocidos. Un extenso sitio de habitaciones arqueolégicas, sobre
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la Quebrada Bollo, entre San Andrés y el Cerro Mico, se dijo
haber sido la ciudad de Nodna-sé, Namaku y Kashindiikua (39,
I, 38£f), y muchas de las colinas, caminos, grandes rocas, cuevas
u otros puntos cerca a San Andrés fueron incorporados en este
ciclo de mitos que tratan de aquellos personajes. Aunque Nodna-
sé, Namaku y Kashinditkua eran “Hijos de la Madre”, también
eran esencialmente jaguares-demonios y asi el encuentro de ja-
guares durante la primera época de la fundacién, parecié com-
probar las nuevas interpretaciones que ofrecian los mdmas. Una
version caracteristica de estos mitos, conocidos en esta forma apa-
rentemente solo en la vertiente occidental, originé en San Andrés.
De acuerdo con esta versién, la mujer de un indio de la vertiente
norte, habia cometido adulterio con el jefe de una poblacién de
la vertiente occidental; de esta unién nacié un nifio que se cri6
en el Norte, ignorando la identidad de su verdadero padre. Cuan-
do el muchacho crecié y se enteré de que aquel jefe maltrataba
a su madre, se encaminé hacia el Occidente y lo desafié. Durante
el encuentro dramético, el muchacho reconoce al jefe como su
padre, lo destituye e inicia una tirania sobre la poblacién. Antes
de saber la verdad sobre su origen, el joven habia sido bueno,
pero entonces se volvié malo, convirtiéndose también en un ja-
guar. Huye finalmente y se ve abandonado por su madre, su pa-
drastro y por toda su gente, viviendo desde entonces como un
espiritu vengador en forma de jaguar, en una caverna en las
montafias. De cierta manera esta versién de un viejo tema, repre-
senta una situacion de contacto con todas sus consecuencias fata-
les y ofrece asi una moraleja bien definida. Por otro lado, siendo
un mito y una relacién de la conducta de los antepasados, tiende
a definir la conducta de generaciones actuales. Durante bailes,
ceremonias colectivas y otras ocasiones de escape emotivo, los
Kogi de San Andrés se identifican con estos personajes miticos.
“Somos jaguares. Somos hijos de jaguares, de Kashindiikua, de
Ndamaku, de Nodna-sé. Comemos mujeres”. Fueron estas expre-
siones repetidas continuamente durante sus ceremonias. Pero solo
en San Andrés oi hablar de Kashindiikua en calidad de “nuestro
padre”, y en la vertiente norte se le consideraba solamente como
un demonio ambiguo y més bien temible. Sea por su moraleja
o por las amenazas en €l contenidas, este mito se cit con frecuen-
cia en San Andrés durante consejos y confesiones, pero ésto no
inhibié a la gente para identificarse en otras ocasiones con sus
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personajes. La actitud de despecho, que se observa tan a menudo
entre los Kogi, fue aqui muy evidente y puede resumirse asi,
parafraseando a muchos de los informadores: “Sabemos que el
contacto con los criollos debe evitarse porque trae terribles con-
secuencias; pero debemos seguir el ejemplo de nuestros antepa-
sados”.

Regresando otra vez el problema de la formacién de nuevos
toponimicos creados para identificar el nuevo ambiente geogra-
fico, se observa que estos se conectaron casi siempre con la fauna
o flora de la regién. Mencionamos: “el lugar donde hay cule-
bras”, “el lugar donde hay aves nocturnas”, ‘el lugar donde cre-
cen palmas”, etc. La costumbre general en el antiguo habitat, de
usar términos de parentesco para nombres de colinas o monta-

nas, no se introdujo en San Andrés.

Econémicamente la poblacién florecié. La mayoria de las fa-
milias tenian varios cultivos, algunos animales domésticos y casas
bien construidas; habia numerosos trapiches con una abundante
produccién de panela. Esta la compraban los colonos, quienes
dos o tres veces por mes visitaban la poblacién. Cuando se abrié
un camino mds ancho hasta Riofrio, los jévenes Kogi empezaron
a frecuentar las poblaciones y ciudades en las tierras bajas y
viajaron a veces hasta Santa Marta y Ciénaga. Primero las mu-
jeres no tomaban parte en estas excursiones y por lo general la
generacién mds vieja no las aprobé, pero ya alrededor de 1930,
familias enteras hicieron cortas visitas a las poblaciones colom-
bianas, vendiendo hojas de coca como remedio, comprando sal
y pescado seco o buscando bautizar a sus nifios, para obtener asi
la proteccién de un compadre criollo. Estos viajes y el comercio
local tan activo, llevaron a cierto grado de transculturacién lin-
giiistica, del cual quedaron sélo excluidas las mujeres. El voca-
bulario adoptado se limit6 sin embargo a los términos indispensa-
bles para transacciones comerciales y apenas permitia la discu-
sién de otros tépicos.

Mientras que la vida econémica de la poblacién asi florecia,
los aspectos religiosos y éticos de la vida se abandonaron mas
y mas. Poco después de la fundacién del poblado, se construyé
un centro ceremonial llamado Karldesdka, aproximadamente a
una jornada en las faldas arriba de San Andrés, y durante las
primeras décadas se celebraban frecuentemente bailes y otros
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ritos colectivos en él. Pero en afios posteriores este centro se
abandoné. Los objetos ceremoniales tales como méscaras, mara-
cas, vestidos o adornos de plumas, fueron deteriorados por el
moho y los insectos. La vida religiosa de la poblacién se concen-
tré al ceremonial del ciclo vital, a confesiones, consejos y algunos
ritos individuales diarios, pero el control del mdma disminuyé
ya que Julidn permanecia casi siempre en su casa lejos de San
Andrés, sin intervenir directamente en la poblacién. Los asuntos
administrativos del poblado, ofensas menores y su castigo, esta-
ban bajo la jurisdiccién del “Comisario”, pero frecuentemente
éste fue victima de acusaciones y repetidas veces ocurrieron cam-
bios, destituciones y aun castigos para los que ocupaban el cargo.
Los juicios arbitrarios, Tos castigos severos, o las decisiones injus-
tas a veces en favor de sus propios familiares, causaron serias
dificultades entre los indios y su Comisario. Habia robos de ga-
nado y de perros, violencia durante borracheras o intrusiones a
la propiedad ajena, y finalmente los indios empezaron a llevar
sus pleitos a las autoridades colombianas, en Ciénaga, Riofrio y
Santa Marta. En la mayoria de los casos las autoridades tenian
poco interés en estos asuntos y ademas estaban imposibilitadas
practicamente de resolver los confusos pleitos, de modo que tra-
taban de deshacerse pronto de los indios y los mandaban regre-
sar a su poblacién. Ignorando las costumbres indigenas, las auto-
ridades de Ciénaga nombraron al mismo Mdma Julian en calidad
de Comisario, lo que se interpret6 entre los Kogi como el hecho
mas ilegal. Los indios continuaron visitando los abogados colom-
bianos, pidiendo audiencias al Gobernador en Santa Marta o
acudiendo a sus compadres criollos para obtener satisfaccién en
sus demandas. Al mismo tiempo cada hombre aspiraba a ser
nombrado Comisario. Presuntos candidatos trataban de influen-
ciar o sobornar al mdma, quien desde luego tenia la dltima pa-
labra en un tal nombramiento; asi mismo buscaron de reunir
secuaces por medio de promesas de una mejor administracién.
Sin embargo, estas promesas no se referian tanto a la proteccién
de la propiedad individual, sino mds bien a asuntos religiosos.
“Si yo fuera Comisario, yo limpiaria la poblacién; yo haria una
nueva casa ceremonial; yo organizaria bailes”, se decia en estas
ocasiones. Cada indio proclamaba ser el tinico capaz de restaurar
el orden, el respeto de sus leyes y de administrar una justicia
imparcial, pero este orden se interpreté siempre en términos de
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religién y en términos de obediencia al mdma. En efecto, los con-
tinuos pleitos entre familias que entablaban demandas entre si
ante las autoridades colombianas, eran sélo la expresién de una
hostilidad y agresién intrasocial, que no habia existido en otros
tiempos. De cierto modo, estos pleitos y quejas se volvieron un
escape institucionalizado para la agresién. Los acusadores hicie-
ron muchas veces reclamos absolutamente imaginarios y no se
preocupaban si el contrapartido reaccionaba o no. La gratifica-
cién estaba en la acusacién que se detallaba a todos los que qui-
sieron oirla; en las visitas al Gobernador o al Alcalde, en las
compras en las poblaciones criollas y luégo en las amenazas que
se podian formular al regreso, pretendiendo que la autoridad
respaldaba las acusaciones y que pronto serian castigados seve-
ramente los enemigos. El alcoholismo empez6 a jugar un papel
muy importante en esta situacién para el buen provecho de los co-
lonos, cuyos alhambiques en el Cerro Mico producian grandes
entradas.

En esta fase de desarrollo ocurrié un serio disgusto entre
Mdama Julidan y Mama Diego. El 1ltimo habia permanecido en la
poblacién, observando las peleas y pleitos, la lucha por el puesto
del Comisario, las borracheras tremendas y el abandono de la
religién. Siendo un mdma de poco prestigio y no contando con
un respaldo popular, Mdma Diego se atrevié a culpar a Mdma
Julidn como responsable de tales condiciones. En efecto, Mdma
Julian descendia ahora semanalmente a San Andrés para com-
prar ron y para tomar parte en la borrachera general. En sefial
de protesta en estos dias Mdma Diego se iba de la poblacién, a
otra casa que poseia a una hora de camino, valle abajo. Alli me-
ditaba, adivinaba, hacia ofrendas y bailaba por las noches. Los
jovenes se reian de él. Su sobrina que vivia en su casa se fugd
con un indigena desacreditado. Algunos de los nifios de Mdma
Diego murieron.

Fue en 1946 que encontré a Mdma Diego en San Andrés. Vivia
en la poblacién y ocasionalmente compraba también una botella
de ron, pagando con lo poco que poseia. Los dos mdmas no se tra-
taban, pero Mdma Diego continuaba acusando a Mdma Juliin
de no ejercer su autoridad y de no organizar bailes, ofrendas y
otros ritos. Mama Julidn en cambio trataba de ignorarlo y sélo
se enojaba cuando otros le contaban de las acusaciones de Mdma
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Diego. El, Julidn, pensaba que podia manejar la poblacién por
un control remoto, desde su casa ceremonial y sin establecer un
contacto personal con sus stbditos. “Son los jévenes, los mucha-
chos, que empiezan con los pleitos”, decia. “Pero yo bailo cada
noche y hago ofrendas todo el tiempo y todo se arreglara”.

Mdma Diego sufria de disenteria y cada nueva botella de ron
tenia graves consecuencias. Cuando lo visité durante uno de sus
ataques causados por una reciente borrachera solitaria, me dijo:
“Esta noche moriré. Cuando esté muerto, caminaré hacia las mon-
tafias e iré a ver a la Madre. San Andrés estd perdido. Todo estd
perdido porque nadie obedece ya las leyes antiguas. Moriré”.
Pero contrario a sus palabras, el viejo se alents. Nunca visitaba
las poblaciones criollas, pero recibia amablemente a los colonos,
les vendia sus animales domésticos y su panela y permanecia en
la poblacién. Un dia, durante una fiesta de borracheras, vino
Mdma Diego y puso en mis rodilals un bebé de pocos dias de
nacido diciendo: “El nifio estd enfermo y muriendo. T4 ciiralo.
Yo no puedo curarlo porque todo esta perdido”. Pero el nifio
murié la misma tarde. Por la noche Mdma Diego tuvo un nuevo
ataque de disenteria porque habia tomado varias botellas de ron,
y toda la noche su mujer y sus hijas bailaron alrededor de su
hamaca, cantando y tocando tambor, para curarle y alejar la
muerte.

Durante el afio de 1946, la autoridad de Mdma Julidn decayé
rdpidamente. Antes acostumbraba beber €l solo en su casa, pero
ahora empez6 a mezclarse con los demds y a veces fue insultado.
Era respetado tinicamente en la casa ceremonial. En una ocasién
vi cémo le pegaba violentamente a un hombre joven quien habia
entrado a este lugar sagrado, con un cigarrillo en la boca, y en
otra ocasion convocé subitamente un concejo y pronuncié casti-
gos graves contra algunos individuos borrachos y agresivos. Pero
poco después se retiré de nuevo a su casa y no regresé al poblado
durante semanas.

Durante el mismo afio ocurrieron varios casos de adulterio,
pero por lo demas la vida familiar estaba aun poco afectada, a
pesar de la inquietud general. La alimentacién era buena, a veces
casi abundante; la mortalidad infantil disminuyé y habia algu-
nas familias con mds de $ 100.00 en efectivo a su disposicién,
para ellos un gran capital, adquirido en la venta de ganados,
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cerdos o panela. Pero en 1947 a 1948 esta situacién cambié.
Algunos colonos habian comprado de los indios las tierras de
cultivo y se establecieron ahora cerca de la poblacién. Las auto-
ridades colombianas, cansadas de los continuos pleitos y deman-
das, habian designado a uno de los criollos como Comisario de
San Andrés, en reemplazo de un indigena de alto status, y los
alhambiques ilegales florecian. La misma poblacién ofrecia un
cuadro triste; las casas se estaban cayendo; los cultivos estaban
llenos de malas yerbas y habia basura en la plaza y alrededor
de las casas. Habia mucha agresién, sobre todo entre hombres y
mujeres, jévenes y viejos, y muy notablemente contra animales.
Las mujeres, quienes nunca tomaban parte en las borracheras,
peleaban con sus maridos y como resultado recibian tremendas
palizas y hasta fueron abandonadas. En 1949 los hombres efec-
tuaban actos sacrilegos, tales como fumar y cocinar en la casa
ceremonial; los ancianos eran agredidos y aun Mdma Juliin fue
atacado en una ocasién, por uno de sus propios hijos, y varias
veces por otros jévenes. Los castigos que en 1946 habian aun
consistido en ayuno, insomnio u ofrendas obligatorias, eran aho-
ra en los afios de 1947 a 1949 meras multas de poco dinero-
El Comisario pedia multas de $ 2.00 a $ 20.00, que general-
mente se pagaban en el acto. En 1949 la vida familiar se veia
seriamente afectada; los hombres estaban borrachos casi todos
los dias de la semana, maltratando perpetuamente a sus mujeres
Y 1nInos.

El préximo colono colombiano vivia solo a cinco minutos de
camino de San Andrés y un alhambique funcionaba a distancia
de diez minutos. Los hombres mis jévenes comenzaban a hablar
castellano cuando estaban ebrios, a cantar en castellano o a recitar
oraciones catélicas. Los viejos también bebian pero ellos llora-
ban y se lamentaban al estar borrachos: “Todo estd perdido. San
Andrés estd perdido”, repetian incansablemente. Mdma Julidn
tomé parte en todo, vendiendo casi todos sus cultivos a cambio
de ron. Ya casi nunca oficiaba en ceremonias del ciclo vital y
cuando se celebraban éstas, también ellas terminaban en borra-
creras y peleas violentas. Algunos entierros se efectuaron tan su-
perficialmente y con tan poco cuidado, que los perros de la po-
poblacién excavaron los cadaveres. Fue entonces cuando murié
Mdma Diego y con él desapareci6 la tiltima voz de protesta.



Pero pocos meses después se operé un cambio. Con excepeién
de Mdma Julidn y de su familia y de unos pocos indios, simul-
tineamente el resto de los Kogi de San Andrés vendieron a los
colonos sus casas, cultivos, ganado y trapiches y se retiraron
otra vez del contacto. Migraron hacia las cabeceras del rio Don
Diego, sobre la vertiente norte, a una distancia de casi una sema-
na a pie desde San Andrés, por caminos dificiles e intransitables
durante muchos meses del afio. Ya en 1947 y 1948 algunas fami-
lias habian precedido esta migracién, pero ahora todo el grupo
migré hacia alld. La ultima vez que vi a mis informadores de
San Andrés, en 1950, me dijeron alegremente: “San Andrés se
perdi6. Nos vamos al Don Diego. Alld no van los civilizados.
Les queda muy lejos. Alld no habra ron ni sal pero no lo nece-
sitamos. No queremos ron”. Algunos hombres se habian adelan-
tado a sus familias para establecer cultivos que pudieran sos-
tenerlos en Uluéiji, nombre bajo el cual se conocié la nueva fun-
dacién. Luégo les siguieron sus familias, asi como dos mdmas
y algunos indios de la regién de Hukuméiji, quienes se agregaron
al grupo. Pronto iniciaron la construccién de una casa ceremo-
nial rodeada por casas de habitacién para cada familia. Los
cultivos progresaron y la fama de la pequefia poblacién atrajo
nuevas familias de Hukuméiji. En 1952 el ingeniero suizo Yves
Pret 1 subi6 el curso del rio Don Diego y en su exploracién pasé
por Uluéiji. Encontré alli mas de treinta familias Kogi, en su
mayoria procedentes de San Andrés. La situacién alimenticia
era satisfactoria, lo mismo que el estado de salud. Los indigenas
le informaron que en menos de tres afios habian nacido 25 nifios
en su poblacién, y muerto 10 adultos lo que de todos modos
representa un aumento de poblacién alto para los Kogi, aun te-
niendo en cuenta la mortalidad infantil. Pret fue bien acogido
por los Kogi y tuvo la impresién de que la poblacién prosperaba
y los indigenas le manifestaron que estaban muy satisfechos de
haberse alejado de los colonos. Sin embargo continuaban oca-
sionalmente sus visitas a poblaciones como Ciénaga y Riofrio
con el fin de vender algunos de sus productos y comprar sal y
pescado, pero en este caso debemos comprender que los contactos
ya no eran forzosos, sino controlados por la voluntad y necesi-

(1) Agradezco al doctor Yves Pret, estos informes sobre Uluéiji, recogidos
durante su exploracién del rio Don Diego.
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dades de los mismos Kogi y no de los “civilizados”. Otro peque-
fio grupo de los Kogi de San Andrés, migré hacia el Sureste y
fundé6 en una loma al Sur de la Quebrada Orihueca la poblacién
de San Javier. Con ello San Andrés dejé de ser una poblacién
indigena para convertirse en una base para la colonizacién criolla.

Debemos volver ahora a Mamarongo para ver qué ocurrié en
este rincon aislado en las montafias. Poco después de la muerte
de Mama Javier, el nuevo mdma, su hijo Ignacio, ordené la des-
trucciéon de la poblacién y su inmediata reedificacion. Esta vez
el mismo mdma dirigié practicamente todos los aspectos y fases
de la reconstruccién. En primer lugar, adiviné el lugar exacto
donde debia construirse cada casa. El estuvo presente cuando se
cortaron los drboles, cuando se excavaron los hoyos para los hor-
cones, cuando se recogié la paja para los techos; estaba presente
en la colocacién de cada piedra y ningin trabajo podia efectuar-
se si él no estaba directamente vigilindolo. A cada individuo
se le asigné su tarea, y periédicamente todos los miembros de
la comunidad se confesaban y hacian ofrendas para los espiritus
de la madera, de la piedra, de la paja, del bejuco o cualquier
otro material que se usara en la construccién del poblado. Los
trabajos comunales se organizaron en gran detalle, siendo el
mismo mdma su dirigente y responsable. En 1946 la poblacién
estaba casi terminada y entonces, durante mis de cinco meses,
Mdma Ignacio empezé sus preparaciones para bautizar la pobla-
cion. La comunidad estaba ocupada diariamente en confesiones,
consejos, ofrendas, bailes y adivinaciones. Aun las mujeres y los
nifios tomaban parte activa en los preparativos. El abastecimien-
to de alimentos de la poblacién se hizo colectivo y cada familia
tenia que contribuir la maxima cantidad factible para el con-
sumo de todos. De la distribucién se encargé el mismo mdma,
ayudado por algunos hombres mayores. Poca distancia rio abajo
construyeron una segunda poblacién, con una casa para cada
familia y también se llamaba Mamarongo. Esta poblacién tenia
una funcién especial: en primer lugar esta poblacién debia pro-
teger al “verdadero” Mamarongo y debia confundir a eventuales
intrusos venidos de las tierras bajas, a los cuales estaba estric-
tamente prohibido entrar a la “verdadera” poblacién. Al mismo
tiempo, el segundo poblado se consideré como centro social don-
de las familias podian vivir cuando no estaban ocupadas con
ceremonias. El primer poblado quedé asi como centro ceremo-
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nial. Se emple6 gran cuidado en no usar materiales de construc-
cién pertenecientes a la cultura de los mestizos y asi clavos, pun-
tillas, alhambres y otros objetos de metal no fueron usados. Tam-
bién se prohibieron las casas de bahareque, y desde luego se
construyeron sélo casas redondas, con cimientos de piedra y techo
cénico. Cada vivienda recibié como 4pice una ceramica cere-
monialmente manufacturada. Sin embargo, durante la construc-
ci6n si les fue permitido usar hachas y machetes.

Cuando la poblacién estuvo terminada, el trabajo comunal
se empleé para la construccién de todos los puentes, caminos,
portones y pozos. Los caminos eran en muchas regiones de ori-
gen arqueoldgico, estando pavimentados de lajas planas de gra-
nito y algunos puentes pequefios también estaban construidos
con lajas puestas de orilla a orilla. Muchas de estas construc-
ciones estaban medio enterradas o caidas y entonces los Kogi
las limpiaron y reconstruyeron. El gran puente sobre el rio Man-
kudka lo derribaron y se construyé de nuevo, observando esta
vez en todo los detalles del ceremonial. No habia fin para todas
las actividades, ya que siempre algiin grupo de hombres estaba
adelantando alguna de estas obras piblicas. El resto de la comu-
nidad tenia que alimentar a los que trabajaban en labores comu-
nales; tenian que cuidar los cultivos de éstos en su ausencia y
aun criar sus nifos. El mdma habia designado a uno de sus
hombres como maki, es decir Comisario, y éste estaba asistido
por dos hdnkua-kiikui, hombres de menos autoridad. Sin embar-
go, este cuerpo administrativo de tres, estaba bajo la autoridad
del mdma y ninguna decisién o iniciativa fue tomada por ellos
sin que el mama la hubiera aprobado previamente.

La sociedad estuvo sujeta a una nueva serie de leyes, dictadas
por el mdma con ocasién de confesiones o consejos. En primer
lugar, a nadie se le permiti6 salir del valle sin permiso del mdma
y fue especialmente prohibido visitar poblaciones criollas. Se
condend todo contacto con los colombianos y el mdma indicé que
no toleraria su visita en el valle del Tucurinca. El camino que
conducia por la orilla sur, desde Mamarongo hacia las tierras
bajas, se cerré definitivamente rodando rocas sobre él y dejan-
do que la maleza lo invadiera. Como tinico camino de acceso a
la zona de colonizacién criolla, se dejé el camino que conducia

por el bajo rio Sevilla y que implica una travesia considerable
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entre las hoyas de los rios Sevilla y Tucurinca. Otro camino co-
munica la poblacién a través de los pdramos con el valle del
Donachui y aun con Makotdma. Ya que el camino del rio Sevilla
pasa por algunos caserios pequefios abajo de Cherria, Mdma lg-
nacio encargé a estas familias para controlar alli la entrada de
intrusos, deteniendo a éstos y enviando al mismo tiempo un
mensajero a Mamarongo, para avisar la presencia de “civiliza-
dos”. Aunque habia muy poca probabilidad de que un visitante
viniera desde tan lejos, existia siempre la posibilidad de que
un cazador o un préfugo pudiese encontrar el camino. De esta
manera cuando entré en 1947 a este valle, no me fue permitido
continuar mi viaje a Mamarongo, sino tuve que esperar varios
dias el regreso del mensajero que traia el permiso del mdma.

Una serie de restricciones adicionales impuestas por el mdma,
fueron las siguientes: no se toleré que la gente aprendiera o
hablara castellano; el consumo de carne y de sal se prohibid,
excepto con ocasién de ciertas ceremonias y entonces se podia
s6lo consumir ‘“carne de monte”, es decir animales de presa.
Por otro lado, el mdma y los mayores pidieron que la gente con-
sumiese una dieta ceremonial de pescado de rio, caracoles, hon-
gos, cucarrones (tubi) y cangrejos, todos alimentos que se con-
sideran como ceremoniales y afrodisiacos. Los cigarros y los
cigarrillos se prohibieron, lo mismo como el ron y el empleo de
telas compradas de los colonos en tiempos ya anteriores. El arte
de la alfareria, que ya habia desaparecido excepto entre los
mdmas, fue revivido por mdma Ignacio, quien ensefié la manu-
factura de ollas de cocina, vasijas ceremoniales para tostar coca,
de recipientes en forma de zueco destinados a la preparacién
de dieta ceremonial. Al mismo tiempo Mdma Ignacio tallé mas-
caras, hizo maracas y tambores y en varias casas se introdujeron
de nuevo garabatos antropomorfos, para colgar de ellos objetos
caseros. No obstante, esta purga de todos los elementos de la
cultura de contacto no afect6 la totalidad de las actividades, sino
se practicé una cierta seleccién. Fue permitido consumir libre-
mente, salvo en ocasiones ceremoniales: el platano, el guineo
y la cafia de azicar; también quedaron en uso las ollas de alu-
minio de uso diario, las herramientas de acero y las agujas me-
talicas.

Cuando llegué por primera vez a Mamarongo, me sorprendié
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ver que todos los hombres llevaban vestidos blancos impecable-
mente limpios, asi como mochilas blancas y gorras blancas, es
decir el traje tipico de los Kurcha-Tuxe. Pero después de poco
tiempo me di cuenta de que habia solamente pocos hombres de
este Tuxe y que muchos pertenecian a los Hdankua, Hukikui y
otros. Primero los hombres se mostraron molestos y no quisieron
discutir el tema, pero finalmente dijeron con franqueza, que este
cambio de traje se debia a que querian ser como su mdma. En
efecto, insistian en que ahora eran verdaderos miembros del
Kurcha-Tuxe, pero se contradecian en seguida cuando los inves-
tigaba en mds detalles. Naturalmente el mero cambio de traje
no hacia Kurcha de ellos, ya que la participaciéon en este Tuxe
(o en cualquier otro) implica muchas funciones ceremoniales,
atributos mégicos y aun poderes sobrenaturales. Al respecto ha-
bia mucha confusién durante ofrendas y bailes, pero Mdma Ig-
nacio insistia en la estricta observacién de la conducta prescrita
para los miembros del Kurcha-Tuxe. Este cambio afecté desde
luego las reglas de matrimonio. Los Kurcha deben casarse con
mujeres Armadillos (Nugé-nake), y ya que el Dake es matrili-
near, los Kurcha asi improvisados tuvieron ahora la posibilidad
de casarse con cualquier mujer de la poblacién. Los matrimonios
entre primos cruzados o paralelos se toleraban, y asi no parecia
existir problema acerca de mujeres eligibles.

En el campo de la economia, la estricta organizacién del tra-
bajo comunal, tendié a ayudar a las familias menos privilegia-
das, pero el hecho de que gran parte de los hombres se encon-
traban casi siempre empleados en alguna obra piblica o cere-
monial, causé el abandono de los cultivos, que se dejaron en
un estado de abandono casi completo y progresivo, ya que los
hombres no abrian nuevos cultivos ni tenian tiempo para atender
los ya establecidos. En estas circunstancias ni siquiera se guar-
daron las semillas necesarias para la siembra; muchos frutos
no fueron consumidos por la gente, porque se usaron como ofren-
das y se botaron al agua o se expusieron al sol para servir de
“comida” a éstos. La obligaciéon de cuidar los cultivos ajenos,
mientras que los duefios se ocupaban de trabajos comunales, fue
un fracaso, siendo asi la situacion alimenticia muy mala y todos
los miembros del grupo, especialmente los hombres tenian un
aspecto enfermizo y desnutrido. Pero segin la opinién de Mdma
Ignacio, esta situacién no debia remediarse por medio de tra-
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bajos fisicos, es decir de nuevos cultivos y de una actividad agri-
cola més organizada, sino mds bien por nuevas y mas frecuentes
ceremonias. Ritos de fertilidad y ofrendas especiales a los “Pa-
dres” y “Madres” de las plantas alimenticias, se consideraban
de mucho mds importancia que el cultivo de un nuevo terreno.
Pero aqui también aparecié otro problema: para los Kogi todos
los sitios arqueoldgicos de habitacién, de cultivo o de entierro,
estdn ocupados por los espiritus de la muerte (heiséi) y son asi
los domicilios de la enfermedad. Los muchos sitios que se en-
contraron en el valle del rio Tucurinca ofrecieron asi un serio
dilema, ya que estaban generalmente situados en los lugares
mds apropiados para cultivos o casas. Frecuentemente ocurrié
entonces que un hombre que habia dedicado considerable tiempo
y esfuerzos al cultivo de un nuevo terreno, lo abandonara tan
pronto como encontraba algunos tiestos de ceramica, hachas o
piedras de moler de los habitantes prehistéricos. En la regién de
San Andrés esto no habia presentado problemas, porque la ar-
queologia habia sido conectada e integrada en la historia del
grupo, pero en Mamarongo los sitios arqueolégicos se conside-
raban como los remanentes de la cultura de “otra gente”, cuyos
espiritus se iban a vengar con los vivientes. Mdma Ignacio fue
el primero en llamar la atencién sobre este peligro latente y la
propiedad de tierras o su uso para cierto cultivo fue asi objeto
de largas adivinaciones, durante las cuales no se podia trabajar
la tierra en cuestién, ni cosechar los frutos que producia.

También se observé una tendencia caracteristica, en la inter-
pretacién de la religién tribal. Poco después de haber heredado
de su padre el oficio de mdma, Ignacio anuncié durante una
reunion en la casa ceremonial, que habia adivinado que él mismo
era la reencarnacién de Bunkua-sé, un personaje mitico muy im-
portante, “Hijo de la Madre”, y fundador del Kurcha-Tuxe. Esta
nueva se conocié pronto por todo el territorio tribal y aun entre
los Ika y Sankd. Otros mdmas la confirmaron por medio de la
adivinacién, y Mdma Ignacio aparecié asi como el mdma mds
sabio y venerable entre los Kogi. Su principal poder se decia
estar en sus adivinaciones y predicciones tan exactas. Predecia
aguaceros para el dia exacto, asi como la muerte de enfermos, la
llegada de visitantes, el desarrollo de epidemias, etc. En todo
aquello no empleaba la forma usual de adivinacién de cuentas
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sumergidas en agua, ni la de contracciones musculares, sino la
forma alucinatoria de alina (39, 11, 92ff; 132ff).

El culto del sol recibié relativamente poca atencién y el foco
principal fue entonces la religién de la “Madre”, el regreso a su
ttero, el contacto estrecho con ella a través de un cordén umbi-
lical simbdlico. Se dio gran importancia a las ofrendas consisten-
tes en pelos pubicos, semen y saliva, mientras que las ofrendas
de alimentos se hicieron menos frecuentes y sélo con un caricter
colectivo. Muchos de los mitos mds generales no se mencionaron
casi nunca durante consejos y confesiones pero el mdma insisti6
en ensefiar el Mito de la Creacidn, los mitos que hablan de la vida
ultraterrenal, del Camino de los Muertos y de la Madre. Aunque
parece que no desarrollaron versiones locales de estos mitos, ellos
fueron ahora altamente seleccionados.

Una de las preocupaciones principales de Mdma Ignacio fue
el establecimiento de un “colegio” para mdmas aprendices. Se-
gln la tradicion, los futuros mdmas deben someterse a una edu-
cacion sistematica desde el momento de su nacimiento, quedando
recluidos en una casa ceremonial, donde permanecen bajo la
tutela de algunos mdmas. Mdma lIgnacio tenia dos alumnos, mu-
chachos de 6 a 8 afios, pero aspiraba a tener mds. Asi en 1946
envio a dos mensajeros para visitar varias poblaciones kogi y
pedir otros alumnos. Estuve presente en San Andrés cuando los
dos mensajeros llegaron alld y en parte pude observar su misién
y la reaccién de la gente de San Andrés. Cuando llegaron visi-
taron primero a Mdma Julidn, para saludarlo e informarlo del
propdsito de su viaje; entonces Julidn celebré una reunién en la
casa ceremonial por varias horas y en ella los dos mensajeros
explicaron que venian enviados por Mdma Ignacio, para que le
llevasen varios nifios que debian quedarse en Mamarongo y re-
cibir su ensefianza. Los mensajeros tardaron en tocar el tema,
hablando primero de las obras de Mdma Ignacio, de su sabiduria,
su alto status y el renacimiento general de las costumbres anti-
guas en Mamarongo. Sagazmente Mdma Ignacio no habia adivi-
nado nombres determinados, sino simplemente pedia dos o tres
muchachos de unos dos afios de edad; pero cuando los mensaje-
ros mencionaron el asunto, los oyentes que hasta ahora habian
escuchado con interés, mostraron sefiales de inquietud. Nadie
queria enviar sus nifios. Los mensajeros hablaron del gran honor
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y de las ventajas que significaba tener a semejante mama como
maestro, pero nadie contesté y silenciosamente los hombres sa-
lieron de la casa ceremonial. Mdma Julidn no habia tomado parte
en las conversaciones, pero la misma noche convocé otra reunién
que duré hasta el amanecer del préximo dia. Durante esta sesion
hubo violentas discusiones pues los mensajeros al principio pi-
dieron los nifios, pero finalmente amenazaron, cuando los padres
se negaron rotundamente a cooperar. Cuando uno de los emisa-
rios mencioné el hecho de que la educacién de tales nifios repre-
sentaba cierto gasto que debia cubrir el mdma, varios hombres
se ofrecieron voluntarios para contribuir con una cuota mensual
de $ 5.00; pero por lo demds habia una actitud hostil y silen-
ciosa contra los dos hombres de Mamarongo. Partieron temprano
en la mafana sin haber logrado nada y ese mismo dia Mdma Ju-
lidn reuni6 otra vez los hombres en la casa ceremonial, y después
de resumir la situacién, pidié que cada uno se confesara e hicie-
ra ciertas ofrendas. En efecto, durante toda la noche los hombres
confesaron, oyeron consejo y permanecieron hasta el amanecer
bailando y recitando. Con eso el asunto se consideré como termi-
nado, pero varias familias esa misma semana se trasladaron a
otras regiones de la sierra. Parece que en las otras poblaciones
visitadas por los emisarios, tampoco tuvieron éxito y regresaron
pronto a Mamarongo.

La vida social de Mamarongo representaba un contraste fuerte
con la de San Andrés. En esta dltima poblacion la gente era ge-
neralmente alegre, poco preocupada por comida, pero muy des-
confiada y misteriosa acerca de sus pocas pricticas religiosas.
En Mamarongo era lo contrario. Habia una atmésfera sombria
en la poblacién; la gente hablaba en voz baja como si tuviese
miedo del mdma. La mortalidad infantil era muy alta y la comida
escasa. Todo el mundo parecia sufrir de disenteria o bronquitis
y dos veces consecutivas habia estallado una severa epidemia de
sarampién en la poblacién. Pero no habia la mds minima ten-
dencia de ocultar las practicas religiosas. Ceremonias de las cua-
les me hubieran excluido en cualquier otra poblacién, se realiza-
ron en mi presencia y nadie se preocupé de ello. Estuve presente
durante ofrendas, consejos y durante el castigo de hombres y mu-
jeres y nadie traté de impedir que yo los observara. El mdma
habia introducido algunos ritos, que segiin mis conocimientos
eran anticuados en otras poblaciones y que se habian dejado de
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practicar en las dos iltimas generaciones. Pero ahora en Mama-
rongo formaban parte nuevamente, de la conducta religiosa cuo-
tidiana. Estos ritos se referian exclusivamente a la fertilidad,
pero no a la de los cultivos, animales o seres humanos, sino
directamente a la fertilidad de la Madre. No se le pidié que
creara, sino ella fue fertilizada por medio de ofrendas que sim-
bolizaban la inseminacién. En la casa ceremonial el interior esta-
ba cubierto de centenares de pequefiisimas mochilas que repre-
sentaban un iitero segin los Kogi, y que contenian piedras pulve-
rizadas (semen) y un corto pedazo de hilo de algodén (el cordén
umbilical). Estas ofrendas se preparaban casi a diario y se colo-
caban luégo sobre las paredes del interior. Cada dia el mdma
las recogia sobre una bandeja tejida y aproximadamente cada
diez dias se retiraba a una cueva sagrada donde depositaba estas
ofrendas. Otra practica de la cual habia oido yo en otras partes,
s6lo por referencias muy esporddicas, pero que observé en Ma-
marongo, consistia en ofrendas de “pelos piibicos de la Madre”,
los cuales eran diminutos tubos mineralizados, aparentemente de
alguna clase de insectos, y que habian sido recogidos por el mdma
en una de las lagunas sagradas, clasificindolos luégo segtin “co-
lores”. Los hombres debian comprar estos “pelos” del mdma,
pagindole con guineos o papas a éste y luégo devolviéndoselos
en calidad de ofrenda.

El Comisario (maki) y sus ayudantes llevaban bastones de
mando, un rasgo que habia desaparecido casi por completo en
las otras poblaciones. Pricticamente a cualquier hora del dia o
de la noche se encontraban algunos hombres en la casa ceremo-
nial, hilando el hilo sagrado que se cose sobre los hombros de
sus vestidos y cerca de la puerta habia un telar en el cual Mdma
Ignacio se pasaba varias horas diarias “ensefiando los nifios a
respetar la tela”. Esta prictica también habia sido abandonada
casi por completo en otras poblaciones, pero fue revivida por
Mdma Ignacio. A cause de la situacién alimenticia tan mala,
muchos nifios comian barro o madera podrida y muchos también
se comian sus vestidos. Empezaban a hacer bolitas de hilo que
sacaban de la tela y terminaban cortando un pedazo de tela con
un machete y comiéndoselo entero. De este modo un nifio de 6
a 8 afios se podia comer su vestido en dos a tres semanas. Esta
costumbre fue severamente castigada por el mdma. Los nifios
que fueron culpables de este delito, se llamaron a la casa cere-
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monial, donde el mdma los desvistié y los mandé a tejer. Cual-
quier movimiento falso fue castigado con goipes con el palito
del poporo, y al mismo tiempo el mdma los regané y los amenazé
en alta voz.

Mientras que Mdma Julidn habia sido poco protocolario y a
cualquier hora recibia a los visitantes, Mdma Ignacio era muy
estricto en aquello. Para verlo tuve que pedir audiencia primera-
mente al Comisario y cuando el mdma al fin la concedia, tenia
que adaptar mi conversacién de tal manera, que solo pudiera
hacerle 9, 18 o 36 preguntas. Cuando aparentemente yo cambia-
ba de tema, Mdma Ignacio se enfurecia. En una ocasién me corté
la palabra diciendo: “No se debe hablar de las mujeres y de
los cerros el mismo dia”. En otra ocasién dijo: “Te hablé de la
vida. Ahora deben pasar nueve horas antes de que pueda hablar
de la muerte”. Ya que cada una de nuestras conversaciones esta-
ba precedida de adivinaciones, en las cuales el mdma determi-
naba el tema de que ibamos a tratar, me decia después de que
yo lo saludaba: “Hoy voy hablar sobre el agua. Asi lo adiviné”.

Tengo la impresién de que Mdma Ignacio temia que yo le pre-
guntara alguna cosa que él no pudiera contestar precisa y deta-
lladamente, y asi se preparaba anticipadamente para cada en-
trevista. El se daba cuenta de que yo tenia algunos conocimientos
de su cultura y me trataba muchas veces como a un alumno, mos-
trandose muy preocupado por ensefiarme la “verdad” y tratando
de explicarme asuntos que yo habia oido u observado en otras
poblaciones y que él consideraba a veces como malentendi-
dos mios.

La agresién no era manifiesta en Mamarongo, pero existia en
alto grado aunque de un modo encubierto. Supe de varios suici-
dios de mujeres, quienes se ahorcaron, segiin decian sus esposos,
por esterilidad, por la muerte de un bebé o sin ninguna razén
plausible. También habia una serie de casos de infanticidio.
Varias madres habian matado a sus bebés durante la noche al dar
una vuelta, “ahogdndolos” sin darse cuenta. En las poblaciones
vecinas se decia, que varios indios habian sido envenenados por
hablar despectivamente de Mdma Ignacio y en varias ocasiones,
me advirtieron en otros poblados, que no aceptara comida en
Mamarongo.
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Cuando Mdma Ignacio adopté su papel de Biinkua-sé reencar-
nado, pronto encontré un gran propagandista. Extrafiamente este
individuo no era Kogi, sino un indio Ika, quien habia sido criado
entre los Kogi. Era el hijo de una pareja ika que habia huido
de los Misioneros de San Sebastidn, para establecerse en el bajo
rio Sevilla. Alli crecié el nifio y luégo vivieron en San Andrés
durante 27 afios. En 1948 regresaron a sus tierras del rio Sevilla,
pero el muchacho ya se habia adelantado y entonces vivia en
Mamarongo. Hablaba kogi, ika y buen castellano, aprendido este
iltimo de su padrastro, quien habia estado en la escuela misio-
nal. Acompafiaba a Mdma Ignacio perpetuamente y ocupaba un
cargo administrativo al lado de los ayudantes del Comisario.
Viajaba por casi todo el territorio tribal y hablaba en estas co-
rrerias del mdma y de su obra en Mamarongo, invitando a fami-
lias o a individuos a migrar a esta poblacién. Seglin mis cono-
cimientos, no tuvo mayor éxito y sélo pocas familias se agrega-
ron al grupo de Mdma Ignacio en los ltimos afios. El vocabulario
castellano de este hombre incluia palabras como: tradicién, cul-
tura, renacimiento, religién y muchos otros términos abstractos.
Cuando hablaba de Mdma Ignacio, me decia: “El es mi herma-
no mayor. El es para mi lo que es Cristo para ustedes. El nos
va a salvar. Nuestras tradiciones y nuestra antigua religién se
van perdiendo. Pero entonces ¢l vio que el universo se iba a per-
der. Ves, nosotros lo hacemos por ustedes y no solamente por
nosotros mismos. Sabes que estamos bailando para ustedes, que
cantamos para ustedes. Cada noche cuando bailo con mi méiscara
estoy ayudando a sostener el universo porque si no, el sol se
acabaria y la lluvia no caeria. Seria el fin del mundo. Pero te-
nemos la Madre. Mdma Ignacio es su hijo y ella lo envié para
salvarnos, porque somos los hermanos mayores de todos, de toda
la gente, y si nosotros nos acabamos entonces todo el mundo se
acaba”. No estoy muy convencido de que estas palabras repre-
senten los pensamientos intimos de este hombre y creo que méds
bien adapt6 sus palabras a sus nociones de Cristianismo, para
que yo entendiera més claramente sus ideas. Mdma Ignacio en
cambio nunca me hablé en estos términos y para él su misién
s6lo parecia incluir a su propia cultura, pero no a otras.

En Marudmake mientras tanto, en la hoya del alto rio Guata-
puri, se efectuaban nuevos cambios. En los afios de 1948 a 1950
las condiciones empeoraron desde todo punto de vista. Los colo-
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nos de San José y las gentes de Guatapuri y Atdnquez, ejercian
una presién cada dia mis fuerte sobre la poblacién indigena,
cercando sus tierras, introduciendo méds y mds ron y obligando
a los indios a trabajar en forzosas malas condiciones. Durante
un gran borrachera promovida por los colonos, murieron siete
indigenas, algunos de ellos de alto status, envenenados por el
alcohol de contrabando hecho y vendido por los “civilizados™.
Pero poco después los indios comenzaron una reaccién y aparen-
temente sin orden directa del mdma, se comenzé a reconstruir la
poblacién. Se limpié el poblado, se hicieron casas nuevas y se
adaptaron las viejas, y asi en 1952 el ambiente de Marudmake
era mucho mds ordenado y limpio, que el de las poblaciones
mestizas vecinas. Por primera vez se reintrodujeron dpices de ce-
rémica para las casas y se destruyé el portén de la poblacién que
era de tipo europeo, para reemplazarlo por una talanquera de
tipo indigena. Intencionalmente se dejé deteriorar y casi caer el
puente sobre el rio Curigua, para dificultar asi el paso a los
intrusos. La casa ceremonial del pueblo, que antes habia estado
en muy malas condiciones, se arreglé cuidadosamente. Semanal-
mente los indios se reunian a bailar, confesar y oir consejo del
médma, y durante estas ceremonias se preparaba “guarapo” (1)
de cafia, estando prohibido beber ron. Esta prohibicion logré
privar a los colonos de su influencia comercial en alto grado. En
1952 visité de nuevo la poblacién y observé que los indios recha-
zaban el ron traido por los colonos. La agresion tan fuerte en
1947, ya habia desaparecido casi por completo. Bailaban, can-
taban, se ocupaban de sus cultivos e ignoraban a los colonos,
quienes no podian entender semejante cambio. Asisti a una confe-
sién colectiva en la casa ceremonial de Marudmake, donde habia
més de cuarenta hombres reunidos con el mdma. Empezando por
los mayores, por turno todos tomaron su asiento al lado de la
hamaca del mdma y se confesaron. El tema de la confesion, no
fueron autoacusaciones, sino el deseo de mejorar la conducta
individual: “sembraré, trabajaré, pagaré mis deudas, respetaré
a los mayores”, fueron las frases que se repitieron durante horas.
Por lo demids, simplemente relataron los sucesos de la semana
pasada, viajes, el préximo verano o el nacimiento de un nifio.
El préximo dia que era Domingo, bailaron y cantaron tanto en

(1) Bebida poco fermentada del jugo de la cafa de azicar.

— 111



la casa ceremonial como en las calles de la poblacién. En todas
las casas se preparé comida que se reparti6 a familiares y a ami-
gos. Un espeso guarapo de cafia, se habia preparado colectiva-
mente, y tanto los hombres como las mujeres bebieron. Cantos
acompafiados de tambores y flautas se oyeron todo el dia y el
ambiente era de gran contento. Cuando vinieron los colonos con
sus mochilas llenas de botellas de ron, nadie les compré ni una
botella diciendo: “No quiero ron, compadre, tenemos guarapo.
Ron es malo. No nos gusta”. Estos mismos indios que yo habia
visto hace cinco afios, borrachos con ron, gritando y ensangren-
tados, agrediendo el uno al otro, bailaban ahora abrazindose,
cantando, contentos y sonrientes. En medio de ellos, el mdma y
el Comisario tocaban sus tambores y animaban a la multitud.

Hablando con Martin Barros, el mdma de Marudmake, sobre lo
distinto que se presentaba el pueblo ahora, me dijo: “Si, todo
cambié, mucho cambié. Nosotros asi, haciendo asi para cambiar.
Civilizado es distinto. Engafia, pelea. Coge machete, coge tierra,
diciendo: eso mio, eso mio. Nosotros buenos. Alquilamos tierra
y pagamos; cogemos y devolvemos. Decimos: voy a hacer tal
cosa, y la hacemos. Asi nada se pierde. Asi gente estd bien. Gente
tiene su puesto, gente vale”. Luégo me explicé lo ocurrido: segiin
él, la Madre habia dado todas las tierras de San José, Chendiikua,
Kamintukua, Abingue, La Macana y Atdnquez a los “hermani-
tos” Kankudma. Pero hace cuatro siglos que los Kogi habian
“alquilado” estas tierras de los Kankudma de Atinquez. Para
estos cuatro siglos Mdma Martin calcula la vida de cinco mdmas,
siendo él mismo el cuarto de éstos. El quinto mdma, en este caso
el hijo de Mdma Martin, tendrd que devolver las tierras a los
atanqueros, cumpliendo asi el contrato mitico de este “alquiler”.
Con mucho énfasis Martin me explicé la responsabilidad que te-
nian los Kogi en cumplir este compromiso. El hecho de que los
colonos ocupaban paso a paso las tierras indigenas, lo admitia
como cosa justa y natural. Los abusos que cometian los colonos,
Mdma Martin los contabilizaba como “pago de alquiler”, como
el “permiso” para vivir los Kogi alli. Tanto él como el Comisario
y los otros “mayores” estaban de acuerdo y explicaron que la
invasién de los colonos, no significaba sino simplemente el re-
greso de los legitimos duefios de la tierra, y que ellos los Kogi
estaban de acuerdo en irse retirando, respetando asi los antiguos
compromisos. Los colonos desde luego no imaginaban la existen-
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Situaciones de contacto.
Izquierda: India Ika habitante de un pueblo kogi (Marudmake) — Derecha: Indios Ika del Donachui en viaje de
negocios (Atdnquez)



Arriba: Terrazas escalonadas de piedra. en una calle de Atdnquez—Abajo:
o de cardcter arqueoldgico. Tierra de Arudaka, rio San Miguel




Indio Kogi con una ceramica ceremonial moderna, en Indios Kogi de Hukuméiji, bailando con un objeto cere-
forma de zueco (Mamarongo). monial litico de la Cultura Tairona.
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Arriba: Ofrendas de piedra depositadas por los actuales Kankudma, de Atanquez
(Sabana de Dumaskamalke). Abajo: Ofrendas de cuentas de piedra en un sitio
arqueolégico; Cultura Tairona. Periodo 111. Provincia del Carbon (Cerro Azul).



Arriba: Escuela rural de ninos: Indios [ka, Valle del Donachui.
Abajo: Escuela rural de ninas mestizas; Atdinquez.



cia de tal “contrato”, pero esto no era de ninguna importancia
para los Kogi, ya que para ellos lo védlido era saberlo ellos mis-
mos. Al preguntar a un Kogi, dénde irian al abandonar a Ma-
rudmake, dijo: “Maés arriba”; cuando insistimos preguntando a
dénde irian cuando los colonos llegaran “mas arriba”, contesté
que luégo irian a los paramos, luégo a la nieve y luégo al cielo.
Pero anadié que en el cielo no habrd coca, tomando con indife-
rencia el problema de su desalojamiento.

11—RESUMEN

La Sierra Nevada de Santa Marta forma un 4rea de orienta-
ci6n cultural, cuya base es el concepto de la “fertilidad”. En los
primeros afios del contacto con la cultura mediterrdnea, esta
orientacién pudo mantenerse y no se encontré directamente afec-
tada, pudiendo asi haber hasta relaciones amistosas con los con-
quistadores. Pero cuando éstos resultaron ser una verdadera carga
econdmica, la sociedad reaccioné ya que al mermar los recursos
de subsistencia, la recompensa debia buscarse en la misma reli-
gién tribal. La stibita acentuacién del sistema teocritico puede
haber causado graves fricciones internas y contribuido asi al
colapso de fines del siglo XVI. Al mismo tiempo los espafoles
se establecieron casi solo en la costa, es decir, tomaron control
de las tribus pesqueras, lo que puede haber causado cierta hosti-
lidad entre los indios de la sierra y los del litoral. Cuando grupos
de estos tltimos se refugiaron hacia las alturas, ello también
debe haber contribuido en alto grado a aumentar las dificultades
internas.

Los multiples cambios ocurridos en esta drea en el curso de
los siglos, plantean una serie de problemas para la estabilidad
de la cultura indigena, que debemos sintetizar y analizar en tér-
minos de su continuidad histérica y de su grado de integracién
actual. '

Una vista retrospectiva sobre la cultura aborigen nos muestra
ante todo una marcada desproporcién de la aculturacién, en los
diferentes aspectos culturales. En el campo de la cultura mate-
rial, de la subsistencia, tecnologia y economia, los cambios fueron
muy grandes. En parte estos cambios fueron obligados por nue-
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vas situaciones ecoldgicas; diferencias altitudinales de unos pocos
centenares de metros significan en la Sierra Nevada fuertes cam-
bios en la temperatura, en la flora y en la fauna, y las diferencias
ambientales entre las tres vertientes son asi mismo tan marcadas
como para implicar modos distintos de readaptaciéon humana- La
retirada de las tribus desde tierras calidas hacia las faldas maés
frescas influencié ciertamente sobre muchos aspectos de la vi-
vienda, del vestido y de la dieta. Teniendo en cuenta que en el
siglo XVI la alimentacién bdsica de los indigenas consistia de
pescado y de maiz y que hoy dia se compone principalmente de
malanga y pldtano, ambas plantas postcolombinas, esto signi-
fica en si un cambio tremendo en el régimen alimenticio y por
consiguiente en el régimen de seguridad individual. Aunque las
plantas alimenticias postcolombinas fueron adoptadas tal vez ya
en el siglo XVI, ellas atin no han sido integradas del todo en la
cultura y representan todavia elementos extrafios en la concien-
cia del grupo. Ellas nunca lograron ser substitutos sino se adop-
taron simplemente y contindan siendo elementos auxiliares y adi-
cionales de la alimentacién, no obstante su gran importancia
cuantitativa.

En lo que se refiere a la vivienda, fueron también muy fuertes
los cambios, aunque la mayoria de los indigenas continda vi-
viendo en casas de tipo aborigen y los cambios se efectuaron
precisamente dentro de la gama posible de lo aborigen. Segiin
nuestras observaciones de casas arqueolégicas de todos los perio-
dos prehistéricos, estas estaban siempre ocupadas por una sola
familia nuclear. Sin embargo, en el curso de quinientos afhos
aproximadamente, el tamafio dé la casa individual fue reducido
a la mitad, y excepto las casas ceremoniales actuales, fue supri-
mida una puerta. Esto se debe tal vez al tamafio menor de la vi-
vienda; en parte a las nuevas condiciones climatéricas que hacian
indeseable la demasiada ventilacién. La supresién de una de las
puertas significaba luego un cambio en la distribucién funcional
del interior de la casa. Observamos en las viviendas arqueologi-
cas que el fogon se colocaba siempre en un lado, y nunca en el
espacio entre las dos puertas, probablemente para protegerlo con-
tra la brisa, mientras que en las casas actuales se le coloca en el
fondo del redondel, frente a la puerta. Con ello se trasladé desde
luego todo el conjunto de enseres domésticos y se establecieron
asi zonas diferentes para los habitantes de la vivienda. La dispo-
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sicién de las bases de los horcones en las casas arqueolégicas,
hace suponer que en el siglo XVI no se hacia distincién clara
entre techo y paredes, y en efecto, en la actualidad las casas
ceremoniales de alguna importancia y aun las viviendas indivi-
duales en los valles mds retirados, consisten en construcciones
en forma de colmena, con el techo llegando hasta el suelo. Las
casas cuadradas con techos de cuatro aguas, fueron aparente-
mente adoptadas primero por los Ika y Sankd, quienes las intro-
dujeron luégo entre los Kogi, y las casas de paredes de bahare-
que parecen ser de introduccién muy reciente, mencionindose
ellas por primera vez a fines del siglo pasado.

El que la alfareria haya desaparecido casi por completo en
la cultura indigena, se debe tal vez al hecho de que la arcilla
propicia para esta manufactura se encuentra principalmente en
las zonas bajas, fuera ya del actual habitat de los indios. Asi fue
necesario el uso de recipientes de metal y también el de recipien-
tes grandes vegetales, para el almacenamiento de agua, que en
los periodos arqueolégicos se conservaba seglin parece en gran-
des tinajas de barro.

Las técnicas agricolas también parecen haber cambiado mu-
cho. El uso de terrazas de cultivo y de irrigacién artificial en
tiempos prehistéricos, y aun en el momento de la Conquista, pre-
suponia el trabajo colectivo de grupos numerosos, imposible en
esta escala en los siglos histéricos. Por otro lado, la introduccién
de herramientas como hachas y machetes hizo luego factible el
pequefio cultivo particular de cada familia, aun en condiciones
de aislamiento y en tierras poco adecuadas para la agricultura.
Que un cambio en el habitat, en un sentido altitudinal, influyera
sobre la adaptacién y fertilidad de ciertas semillas como la del
maiz, también debe tenerse en cuenta.

La organizacion social sufrié ciertas modificaciones, en parte
debidas a las migraciones y al cambio en el ambiente y de la
economia; en parte por el subsecuente aislamiento y la disminu-
cién numérica de la poblacién aborigen. En la arqueologia no
hay indicios de que los sexos hayan ocupado viviendas diferentes
y los cronistas tampoco indican una tal separacion. La segrega-
cién de hombres y mujeres tal como aparece hoy en la cultura,
parece haberse efectuado posteriormente a la Conquista y repre-

senta un fenémeno importante pero cuya explicacién es muy
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hipotética. Tal vez se fundé en consideraciones de tipo religioso,
tomdndose la convivencia con las mujeres como demasiado pe-
ligrosa en un momento cuando la cultura pasé por una época
particularmente critica.

En el campo de la religion los contactos parecen haber afec-
tado muy poco la estructura de las ideas bésicas, tocando apenas
ciertos aspectos del ceremonial. El culto de la Madre Universal
combinado con un culto astral parecen haber sufrido pocos cam-
bios, pero en lo que se refiere a las ceremonias del ciclo vital,
tales como el “bautizo” y también a instituciones religiosas como
la “confesion”, la posibilidad de una temprana influencia cris-
tiana no se debe descartar.

De la agresividad de la cultura en el siglo XVI, no se encuen-
tran rasgos manifiestos en la actualidad, ni en los siglos que si-
guieron a la derrota de 1599. Por el contrario, todos los datos
mencionan el caricter marcadamente pacifico de los indigenas.
Tampoco ha habido continuidad en los aspectos estéticos de la
tecnologia y casi todos los elementos actuales que representan
una creacién artistica tales como: méscaras, adornos u otros obje-
tos ceremoniales, bailes y cantos, parecen ser herencia de tiempos
antiguos pero no creacion de los tltimos cuatro siglos.

Es pues evidente que en casi todos los aspectos de la cultura
aborigen se operaron fuertes cambios estructurales y también
en el funcionamiento, regresando en ellos la cultura a un nivel
inferior. La excepcion forma aqui el aspecto de la orientacién
religiosa. En aquel campo la influencia europea parece haber
sido minima y aun parece que haya habido una continuidad de
desarrollo, que se prolonga aun hasta la actualidad. Paralela-
mente a este desarrollo se observa la continuidad de ciertos mores
sexuales, tales como el incesto, la homosexualidad y de otras
aberraciones, asi como un elaborado simbolismo erotico, ya apa-
rente en la arqueologia y descrito luégo por los cronistas del siglo
XVI. Ambos aspectos, la religién basada en el culto de la ferti-
lidad, y estos mores sexuales, se interrelacionan desde luego y
es esta constelacion la que orienta y ha orientado la cultura a
través de los siglos.

Las migraciones de la segunda mitad del siglo pasado, repre-
sentan los primeros fenémenos de tipo renacentista en la Sierra
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Nevada, como reaccién al avance de la colonizacién en la ver-
tiente norte. Reinterpretando a todos los valores de la cultura
dominante en términos de la religion de la fertilidad, la cultura
subordinada ha podido adoptar un gran nimero de elementos
en los campos de la tecnologia y la economia, ddndoles una nue-
va funcién de acuerdo con el viejo sistema de valores y logrando
asi una integracién casi perfecta. Es indudable que el papel de
los mdmas individuales y de sus adivinaciones, ha sido decisivo
en este mecanismo, y es aparente que ningin movimiento migra-
torio u otra reaccién cualquiera a situaciones de contacto, haya
sido iniciada o realizada sin tener una orientacién bésicamente
religiosa. Es asi como tres poblaciones bien diferenciadas han
podido desarrollarse durante afios de modos muy diversos, para
lograr ulteriormente un mismo fin. Tanto el irrealismo magico
de Mamarongo, como el libertinaje de San Andrés y la agresivi-
dad de Marudmake, encuentran su comin denominador en la
interpretacién de la religién. En todas las tres poblaciones el
proceso selectivo de la aculturacién ha sido hasta cierto grado el
mismo, siendo el alcoholismo la verdadera piedra de toque. Se-
gin los indigenas el alcoholismo lleva a la agresividad, al irres-
peto a la autoridad y a la irresponsabilidad del individuo para
con su grupo y para con la humanidad. Pero estas tres actitudes
son, segin el sistema de valores de los indigenas, condenables,
y asi tarde o temprano era necesario prohibir el alcohol. Para
los indios fue posible rechazarlo porque su sistema de status y
prestigio, su régimen de seguridad individual y colectivo, se fun-
daba en bases mds firmes y vélidas que aquellas que el ron les
podia proporcionar. Mdma Ignacio, el mdma menos aculturado,
era abstinente y estableci6 en seguida la ley seca en Mamarongo;
Mdma Julidn, el mis aculturado y el més adicto al ron, nunca
lo prohibié pero su propio grupo se alejé de él, al migrar a
Uluéiji, y Mama Martin lo reemplazé por guarapo fermentado,
encontrando asi una solucién intermedia. El verdadero movimien-
to renacentista con su caracteristica orientacién sobrenatural y
su esfuerzo de hacer revivir elementos ya casi desaparecidos, tuvo
su centro s6lo en Mamarongo y es poco probable que San Andrés,
Marudmake u otras poblaciones hayan sentido su influencia de
un modo decisivo. En estas tltimas poblaciones las reacciones
al contacto fueron de un tipo mds realista, y aunque orientadas
por la religién, buscaban soluciones esencialmente précticas para
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el bien de todos, y los mdmas no trataron de ejercer una presién
directa sobre la sociedad.

Es posible que reacciones similares se extiendan en un futuro
en la Sierra Nevada y afecten también a los Ika y aun a los
Sankd. A fines de 1952, los Ika del valle del Donachui empeza-
ron a rechazar las ollas de metal y a cocinar de nuevo en vasijas
de barro; bien puede ser que con ello comience la reaccién de
esta tribu contra la invasién de los colonos hacia el bajo rio
Donachui ocurrida ese mismo afio.

En los tdltimos afios la presién de la colonizacién, constituida
en buena parte por fugitivos politicos, ha aumentado considera-
blemente. Es aparente que las reacciones indigenas de tipo re-
nacentista representan un ultimo gran esfuerzo para contrarres-
tarla y para conservar su cultura propia. Pero aquellos mecanis-
mos de integracién tienen sus limites y pueden fallar en un mo-
mento dado, afectando las bases filoséficas de la religién abori-
gen, que hasta la presente han mantenido la continuidad y el
equilibrio de la cultura.

Gerardo Reichel-Dolmatoff
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Afio de 1574. ANB; Fondo: Caciques & Indios, Tomo XLVIII,
fol. 160-304.

MS-13 Indios del Pueblo de San Jerénimo de Mamatoco (Cf. otras po-
blaciones). Su censo de poblacién formado por don José Lo-
renzo de Villar, Afio de 1743. ANB; Fondo: Caciques & Indios,
Tomo XXXII, fol. 341-360.

MS-14 Libros Parroquiales de Gaira, N® 67. Archivos Parroquiales de
Santa Marta.

(1) ANB=Archivo Nacional de Bogota; AGI=Archivo General de Indias,
Sevilla.
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