Los collares elaborados con caracoles que llevan las mujeres del clan Cobaria, son raiyva, niqueza - tertilidad,
y se asocian con el mundo femenino y fértil de abajo. Antiguamente eran recibidos de los Guahibos, grupos
diferentes y potencialmente enemigos, habitantes de los llanos orientales. Este intercambio estabilizaba las
relaciones. En el pasado los Uwa utilizaron narigueras de oro que pudieron tener una funcién similar
puesto que este metal se asociaba con la “semilla® femenina (Foto: Ann Osborn)
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La Ofrenda y la Semilla:
Notas sobre el simbolismo del
oro entre los Uwa

ANA MARIA FALCHETTI

A Ann Osbom

Abstract: The Uwa are chibcha-speaking communities who live in the area
of the Sierra Nevada del Cocuy in the eastern mountain range of Colombia.
Although few gold objects have been found in Uwa traditional territory, gold
is mentioned in their mythology, and several historical and ethnographic
sources report the former use of metal objects among these communities.
This paper explores these various sources of information, focusing on the
interpretation of the symbolism of gold and some associated materials, and
its relation to ritual offerings and to trade relationships analysed in a social
and ceremonial context,

chibcha ubicado alrededor de la Sierra Nevada del Cocuy, en la Cor

dillera Oriental colombiana (Foto 1)'. En el territorio tradicional
uwa han sido halladas pocas piezas de orfebreria, pero gracias a cierta infor-
macion histdrica y etnogrifica sabemos que si fueron utilizadas en el pasado.
La antrop6loga Ann Osborn llamd la atencion sobre una referencia al oro en
la mitologia uwa, aunque no desarrollé el tema. Partiendo de la mitologia
uwa complementada con informacion documental y arqueoldgica, este arti-
culo investiga aspectos sobre el simbolismo del oro, de la ofrenda ritual y del
intercambio, y eshoza propuestas de interpretacion que se amplian luego a
otros grupos indigenas relacionados con los Uwa.

I 0s Uwa, también conocidos como Tunebos, son un pueblo de habla

Tradicionalmente, cada clan uwa tenia una sede principal ya fuera en tierras
altas - por encima de los 2.000 m.s.n.m. - en tierras medias - entre 1.500 v
2.000 m.s.n.m. - [Foto 2} o en tierras mis bajas colindantes con los llanos
orientales. Sin embargo, los diferentes clanes se movian regularmente a tra-
vés de distintos pisos térmicos y atin lo hacen en los sectores de su territorio
que han podido conservar, debido principalmente a la importancia ceremo-
nial de estos movimientos. En el territorio uwa se proyecta la imagen de su
universo y la manera como lo socializan, Por esto, los mitos cantados - que
encierran toda su tradicién - deben celebrarse en distintos niveles en las
cuatro estaciones del afo regidas por el movimiento del sol [Fig. 1]: las esta-
ciones de la Cosecha, las Semillas, la Siembra y la Florescencia - documenta-
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Fotografia 1: La Sierra Nevada del Cocuy es el centro del territorio uwa
{Foto: Jorge Enrique :nz).

Fotografia 2: Poblado uwa en tierras medias. En el centro, la casa ceremonial
[Foto: Ann Osborn).
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Figura 1: Ciclo anual de la cele-
bracién de los mitos cantados de
los Uwa (Tomado de Osborn,
1995).

das y analizadas por Osborn
1995 - involucran multiples ac-
tividades de reciprocidad que ase-

guran el equilibrio y la continui-
dad del universo y de la sociedad.

En la zona nor-oriental de la Sie-
rra Nevada varios clanes sobrevi-
vieron a través de los siglos, como
los Unkasias | Thutahtuwa), los
Agua Blanca (Rikuwal, los
Tegrias | Tagrinuwal, los Cobarias
(Kubaruwa) y los Bokotas
|Boktuwa; Kaibakd), establecidos

en la cuenca de rios tributarios

del alto Arauca, la mayoria de ellos con sede principal en tierras medias.
Otros tenian su sede principal en zonas bajas, como los grupos establecidos
en la cuenca de los rios Satoca, Banadia v Tame®.

La tradicion uwa también identifica como antiguos clanes a comunidades
que vivian en las tierras altas de la vertiente sur-occidental de la Sierra Ne-
vada, gentes designadas en las cronicas de la conquista como los Laches,
cuya cercania con los Uwa es sefalada también por fuentes documentales® .
Los Laches estaban ubicados principalmente en las cuencas de los rios Ne-
vado y Chitano que desembocan en el rio Chicamocha, y también en el alto
Casanare.

Los Uwa tienen conciencia de un extenso territorio ocupado antiguamente
por grupos no-Uwa pero relacionados con ellos, Entre las comunidades que
se extendian desde la Cordillera Oriental colombi hasta la Sierra de
Meérida en Venezuela, existian semejanzas dadas por combinaciones de ele-
mentos culturales, linguisticos o ideoldgicos compartidos. También hay
similitudes con los pobladores indigenas de la Sierra Nevada de Santa Mar-
ta, en el norte de Colombia® y con grupos de habla chibcha de la baja
Centroamérica. El particularismo de las distintas sociedades se manifiesta
en la manera propia de expresar esos rasgos compartidos, puesto que largos
desarrollos locales originaron una gran diversidad cultural en esas regiones.
Aunque en las dreas mencionadas varias comunidades produjeron objetos
de metal, solamente los antiguos Muiscas del altiplano central colombiano
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Pradilla 1983. Osborn
1985
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elaboraron masivamente piczas para ser utilizadas exclusivamente como ofren-
da ritual; pero el oro fue s6lo uno de los miltiples elementos involucrados
en las actividades ceremoniales y en el intercambio.

El oro en el mito

En la mitologia uwa ¢l oro aparece en el mito cantado de Las Abejas, en la
version del clan Cobaria®, que era celebrado en la estacidn seca marcada por
el solsticio de diciembre® (Fig, 1), Es la estacion de las semillas, de la gesta-
cidn y del intercambio. Dicen que en esta época ¢l sol estd viviendo en el
mundo masculino de arriba. Como en sus ritos estacionales los Uwa debian
moverse en direccion inversa al sol, en esta época los Cobarias habitaban en
tierras bajas relacionadas con el mundo femenino de abajo. La gente se aso-
ciaba entonces con las propiedades de ese mundo, principalmente con la
fertilidad y realizaba actividades consideradas vitales para la gestacion y la
germinacion.

Segun el mito, en el principio el mundo estaba sediento sin las abejas, sin su
miel y su cera; carecia de estos medios de germinacion, Rukwa (el Sol)” envia
a sus hijas, las abejas, al mundo del medio, ¢l mundo de los Uwa. Como
pago para que habiten este mundo las abejas reciben tierra amarilla® - el mate-
rial que se asocia con el oro - junto con semillas y otros elementos relaciona-
dos con raiya [riqueza), un concepto estrechamente vinculado a la fertilidad®.

En ¢l mundo del medio las 1B
abejas hembra mastican la
tierra amarilla, junto con
un alucinogeno, y la trans-
forman magicamente en el
ntcleo amarillo de la colme-
na. Este corazon de la col-
mena se identifica con se-

Fotografia 3: En la mito-
logia uwa las abejas sin
aguijon son “las hijas del
Sol”, En el mito cantado »
de Las Abejas del clan
Cobarfa, aparecen el oro y \
la cera  de estas abejas,
elemento utilizado por
orfebres prehispanicos en -
el proceso de vaciado :
cera perdida (abejs
género Trigonas

Foto: Olga Cepedal.
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milla femenina embridnica" .
Por su lado, las abejas macho
mastican polen "' y madera y
los transforman en cera. La ¢
racteristica mis importante de
las abejas es el masticar para
transformar estos elementos,
proceso en el cual producen su
saliva {la miell, agente principal de
transformacion v de fertilidad' .

El oro y el sentido del intercambio

En esta época de la Semilla, los hombres Cobari: 1 a recolectar miel
usada por hombres y mujeres para revitalizar la fertilidad. También, prepa-
raban cera de abejas, fabricaban mochilas de fique y se dedicaban a viajar
para intercambiar con estos dos productos.

Osborn (1995: 66) senala que la base del intercambio, que incluye “riqueza-
fertilidad” v conocimiento, es lograr una mezcla balanceada de estas carac-
teristicas propias y ajenas. Tradicionalmente, las alianzas matrimoniales
formales se efectuaban entre tres clanes contiguos pero también habia unio-
nes con individuos de otros clanes por la conveniencia de adquirir “semillas
de distintas gentes”. Asi, durante la representacion del mito cantado de Las
Abejas - época de mayor actividad sexual dirigida a la procreacion - existia
la permisividad sexual. El intercambio de productos también encerraba es-
[0S Cconceptos,

Los clanes contiguos que tenian alianzas matrimoniales entre si, consu-
mian su propia miel. En este contexto miel es sindnimo de mujer. El maiz,
¢l frijol y los alimentos crudos son “semilla” al igual que la gente ¥ por esto
debian ser intercambiados entre clanes que si han tenido alianzas matrimo-
niales. Entre gentes que no las tenian se intercambiaban solamente produc-
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Fotografia 4: Los
menhires, rocas labradas
de unos dos metros de
alto, senalaban los sitios
donde los Uwa realizan
intercambios. Simbaoli
zan los postes que sos-
tienen el universo.
Entre los variados ele
mentos que eran inter-
cambiados en el pasado
entre los diferentes
clanes uwa y con grupos
vecinos, estaban el oro -
elemento forineo- y la
cera de abejas, elemen-
to propio de los Uwa,
“perteneciente” a deter-
minados clanes de tie-
rras medias (Foto de
Ann  Osborn por
Marianne  Cardale)

Osharn 1990- 2
196

1995: 107

Aungue la “semilla feme
nina embridnica” se asocia
principalmente con ¢l nd
cleo de la colmena, el
mino kuna, que designa a
esa semilla, se atribuye
también a la terra amari
Ha [Ver: Osbarn 1990: 26)

El polen es “semilla® mas
culina (Oshorn 1995: 186,
198)

Oshorn 1990 26. 1995
185



1 Osbarn 1995: 144, 211

i Ver: Oshorn 1995: 64. Pradilla
1983: 71-73, Marquez 1981
1

« Osborn 1995 64, 154

= Ver: Tovar 1980: 37. Colme-
nares 1970: 17, Langeback
1987 86 198Ta; 37-40
Lleras y Langeback 1987:
261. Pérez 1990

Osbarn 1985 84

« Osborn 1995: 178; 182-184.
« Osborn’ 19940 27,

Las peguefias abejas sin agui-
N pertenecen a los gineros
de las Meliponas v las
Trigonas. Tienen una amplia
dispersion en la América
tropical

4 Se ha dicho que entre Las abe-
jas sin aguijin los machos
pueden producir cera, al igual
que las obreras {Gramek [ed |
1975: T. 11, 526]. Parcee gue
falta comprobacidn cientifi-
ca para hacer esta asevera-
cifin, aungue los machos si
pucden colaborar en la pre-
paraciin de la cera para cons-
trair las celdas (Nogueira-
Netn 1977431

: Referenciado por Pradilla
1983; 69.70
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tos procesados o manufacturados'’ | elementos resultantes de un proceso de
transformacién.

Determinados clanes tenian “derechos”, aungue no exclusividad, sobre bie-
nes especificos - hecho relacionado con la “especializacion regional”- y po-
seian el mito de origen de esos productos. Los Cobarfas, los Bokotas y los
Agua Blanca, por ejemplo, tenian derechos - y posiblemente ain los tienen
- sobre la cera de abejas y las mochilas de fique' . Los clanes con sede prin-
cipal én tierras bajas producian yopo, pescado seco, coca o algodén, En las
tierras altas del sur-occidente, en el antiguo territorio lache, las gentes de
Giiician tenian derechos sobre el fique; de ellas lo obtenian los Cobarias para
elaborar sus mochilas”®. Segin fuentes documentales de los siglos XVI y
XVII, otras comunidades laches se orientaban, por ejemplo, a la fabricacion
de telas de algoddn, a la explotacién de la sal, a la produccién de cocao a la
preparacion de cera'® .

Los sitios de intercambio estaban senalados por menhires, rocas labradas de
unos dos metros de alto, que simbolizan los postes que sostienen el
universo'” (Foto 4). Alli se realizaba un intercambio en silencio. Los hom-
bres de un clan colocaban sus productos, continuaban hacia el territorio del
siguiente clan donde hacian lo mismo y, de regreso, recogian los bienes
dejados a cambio. Los productos que depositaban “se convertian” en los que
recogian, segan la creencia de que ciertos elementos sufren transformacio-
nes segun el lugar v la altura en que se encuentren’® . Es muy probable que
las transformaciones se relacionaran también con la ubicacién de la sede
principal del clan que tenia derechos sobre el producto especifico. Asi; por
ejemplo, las mochilas de fique v la cera elaboradas por clanes de derras
medias, “se convertian” en vopo, producido por grupos de tierras bajas o en
sal, elemento de tierras altas.

Dicen los Cobarias que en el pasado también intercambiaban cera por oro'® .
Siguiendo la idea de las transformaciones, la cera se convertiria en oro,
concepto importante puesto que la cera de estas abejas americanas sin
aguijon ' (Ver Foto 3| era utilizada por los orfebres prehispdnicos para elabo-
rar piezas por medio del vaciado a la cera perdida. Este proceso tecnologico
podria representar otro nivel en las transformaciones: implica que el oro
fundido reemplaza a la cera dentro del molde, lo cual podria tener implicita
la idea de la transformacion de la cera en oro,

En ¢l mito de Las Abejas de los Cobarias, la cera v el oro aparecen unidos a
través de las transformaciones complementarias realizadas por las hembras
y los machos de las abejas. Los machos utilizan polen y madera como “ma-
teria prima” para producir la cera® | un proceso de transformacion que se
expresa, en el mundo de los humanos, en la necesidad de hervir, de preparar
la cera antes de utilizarla. Los Cobarias, los Bikotas y los Agua Blanca reci-
bieron de las deidades este producto y las instrucciones para prepararlo. La
cera les fue entregada para ser utilizada en el intercambio - como se relata
en la version del Canto de las Abejas de los Bokotas™ v en el mito de origen
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del clan Agua Blanca™ - de manera que
estos clanes consideran que es un pro-
ducto propio, que les “pertenece”.

El oro aparece en el mito Cobaria
como un elemento extrafo a su cul-
tura que las abejas hembra transfor-
man mdgicamente en “semilla”. De
la misma manera, el orfebre transfor-
ma los metales en objetos con conte-
nido ritual y social y por ello, en muchas sociedades, sus poderes se conside-
ran mégicos, chaminicos. Ese cardcter mégico y forineo de los objetos de oro
se expresaria en la interpretacion de los Cobarias sobre su procedencia. Di-
cen que en el pasado, los adquirian mediante intercambio silencioso dejando
a cambio cera y otros productos. Dias después, recogian los objetos de oro
que habian sido depositados por las abejas™

Los metales y la ofrenda

Entre las posibles procedencias de los metales que los Uwa recibirian en el
pasado, podemos considerar las tierras altas al norte y al sur del territorio uwa.

Hacia el norte, una ruta unia al territorio lache [Foto 5) con el altiplano de
Pamplona y zonas vecinas, region donde existen yacimientos auriferos, ocu-
pada a la llegada de los espanoles por los grupos designados en las cronicas
como Chitareros, quienes estaban relacionados con los Laches y con los
Muiscas® . Aungue no hay evidencia de que los Chitareros explotaran regu-
larmente dichos yacimientos, algunas fuentes documentales del siglo XVI
mencionan que las gentes de Chiscas, en territorio lache, intercambiaban
con los Chitareros™ . Por las investigaciones arqueoldgicas de Osborn (1985;
106] en la zona, sabemos que la sede principal del clan de Chiscas, el Pueblo
de las Mercedes, fue un sitio ceremonial sobresaliente en tiempos
prehispanicos; alli pudieron realizarse en el pasado encuentros entre distin-
tos clanes uwa y con grupos vecinos. Comunidades muiscas ubicadas mas
al sur, como Tobasia y Susacon, recibirian oro del territorio chitarero™ |, cu-
vas minas pudieron ser sitios sagrados. Cerca del rio Suratd los espanoles
descubrieron los yacimientos al advertir que en una colina del paramo de-
sierto habia muchas puntas, término empleado por algunos cronistas para
designar al oro de mina** . Alli habia también una gran piedra, lo que recuer-
da los sitios con menhires donde los Uwa realizaban sus intercambios. El
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Fotograffa 5: Las ticrras
altas del suroccidente de
la Sierra Nevada del
Cocuy fueron ocupadas
antiguamente por los
Laches, quienes son
identificados por la tradi-
cion uwa como antiguos
clanes (El Cocuy, sitio ar-
queoldgico El Upal, in-
vestigado por Osborn,
1985. Foto: Ana Maria
Falchetti).
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oro de mina y tal vez también el de aluvion, fue utilizado como ofrenda. Las
cronicas describen que en el Templo del Sol de Sogamoso, el principal centro
religioso de los Muiscas, se ofrecia oro en polvo y en puntas *

Antiguamente, los Uwa pudieron recibir objetos de metal de los Muiscas
sus vecinos del sur, quienes produjeron masivamente piezas de uso ritual
elaboradas en oro, en cobre y principalmente en tumbaga - aleacion de oro y
cobre - (Foto 6). La tradicion uwa sefiala a los Muiscas como gente con la
cual no existian alianzas matrimoniales y con quienes podian tener relacio-
nes belicosas. Sin embargo, se reconoce a los Muiscas como gente con cono-
cimiento mitico relacionada con los Uwa, v como habitantes de tierras altas
con las cuales podia existir intercambio de conocimiento entre chamanes™
Segtin las normas tradicionales en el intercambio de los Uwa, comunidades
muiscas podian haber tenido “derechos” sobre las ofrendas de metal que
producian

En ese intercambio cumpliria un papel importante el extremo sur del terri-
torio lache. Osborn (1985: 93) senala que el texto mitico correspondiente al
antiguo clan de Chita indica una relacion con Tunija, En esa direccién habia
otros asentamientos importantes de los Muiscas: Sogamoso y Duitama,
Geogrificamente, ¢l rio Chicamocha es el eje que unia a esas regiones

Fuentes documentales de los siglos XVI y XVII * informan que las comuni-
dades laches de Cheva vy
Ogamora y también grupos
muiscas establecidos a lo lar-
go del Chicamocha - Soati,
Susacon, Sativa, Socotd y Socha
- se dedicaban principalmente
a la produccion de coca. Gen-
tes de Sogamoso y Tunja irian
a Cheva y Ogamora, en zona
lache, con oro v telas de algo-
don que intercam-biaban por
coca™ y posiblemente tam-
bién por la cera de abejas pro-
ducida en Cheva®

Sogamoso pudo proporcionar
ofrendas a otros grupos. Des-
conocemos si alli existian

Fotografia 6: La tradicién uwa reconoce a ]m. antiguos
Muiscas del aluplano cundiboyacense como gente ©

con cono-
ado los Uwa pudieron recibir de
los Muiscas objetos de metal de uso ritual (Museo del Oro,
Bogotd),

cimiento mitico. En el pa
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orfebres aunque es probable que,
como sugiere Reichel-Dolmatoff
(1988, los sacerdotes muiscas tu-
vieran esa funcion, especialmen-
te en un centro ceremonial de la
talla de Sogamoso. El extremo sur
del territorio lache actuaria como
intermediario en la circulacion del
oro. Urd y Cheva lo recibian de
gentes del sur y acostumbraban
entregar oro como tributo al caci-
que de El Cocuy™.

La distribucion de piezas de or-
febreria muisca del Museo del
Oro halladas en el altiplano no
cubre la region del Chicamocha
ni ¢l territorio lache®™ pero obje-
tos de metal si fueron empleados como ofrenda en estas regiones. Segun la
relacion de 1577 sobre la destruccion de santuarios que los indigenas mante-
nian en pequenos bohios, penas, cuevas y sitios de cultivo, algunos del
Chicamocha - Sativa, Soatd, Susacon - y uno de Cheva, en territorio lache,
contenian piezas de metal™.

La ofrenda y la semilla

Ciertas ofrendas de santuarios antiguos, que conocemos por hallaz
fuentes documentales, nos recuerdan las de ceremonias tradicionales de los
Uwa. Podemos deducir ciertos conceptos en la base de algunas de estas
celebraciones: la semilla y su transformacion - y las ideas de gestacion,
germinacion, maduracion y nacimiento - la proteccion necesaria para que
estos procesos se realicen, y el recepticudo donde ocurren.

0s O por

La connotacién de milla femenina embridnica” que podia relacionarse
con el oro, existe ademais, en el ritual uwa, para el maiz, el frijol, la yuca,
ciertas nueces y la coca. Son elementos crudos, sin transformar, pero que
producen un germen de vida mediante masticacion; asi, por ejemplo, ¢l
maiz se transforma en chicha por la masticacion de las mujeres™ . Esta
“semillas”, ofrendas por excelencia, aparecen en la principal ceremonia de
purificacion de los Cobarias (el Reowa). Curiosamente, entre esas ofrendas,
se colocaba un trozo de barro amarillo que nos hace pensar en la tierra ama-

15
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Fotografia 7: El orfebre transforma los metales en objetos con
contenido ritual y social y por ello sus poderes se consideran
magicos, chaminicos |Diorama, Museo del Oro, Bogota)
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Fotografia 8: Los
tejuelos, trozos redon
deados de metal que
quedaban en el fondo

del crisol después de la
fundicion, tueron utili
zados antiguamente en
el intercambio y como
ofrenda. Debieron re
presentar simbalica
mente una primera eta
pa en la transformacion
de los metales, relacio
nada con la fundicion
del mineral y la mezcla
de oro y cobre. {Detalle
de Diorama, Museo del

Ciro, Bogota)

ANA MARIA FALCHETTI

rilla del mito de Las Abejas y su relacion con el oro, v en su transformacion
magica en semilla mediante la masticacion de las abejas hembra

El oro aparece relacionado con “la semilla” en el mito y posiblemente comao
enda, en celebraciones de los Uwa realizadas en épocas de solsticios
arrollo de toda vida, Recordemos que
marcada por

enfocadas a favorecer y proteger el de
el mito cantado de Las Abejas se celebraba en la estacion se
el solsticio de diciembre, época de la semilla y de la gestacion. Por su lado, el
mito cantado del Reowa, mencionado antes, era celebrado en la estacion
hiimeda (Florescencia) que abarca el solsticio de junio, época de crecimien-
to v maduracion. El Reowa se celebraba para proteger la germinacion y
la maduracion, asi como la cosecha y el nacimiento de la gente asociados a
La continuidad del desarrollo de “la semi-

la proxima estacion (Cosecha)
lla" que existe en la secuencia de esas celebraciones, nos recuerda la manera
como los Kogis de la Sierra Nevada de Santa Marta introducen el oro en un
contexto similar. Para los Kogis, al igual que para los Uwa, el oro ha sido un
elemento forineo importante en el ritual. En ciertos mitos, aparece Taiku -
el Sefor del Oro - quien elaboraba los elementos de oro para los sacerdotes.
Taikt es nombrado como “hermano menor”, es decir, un personaje no
perteneciente a la comunidad kogi; es un ser solar que en otros mitos se
asocia al origen de las semillas. Dicen que el “Sol-Taika” produce la sequia
que favorece la siembra y posteriormente atrae la Huvia para que la semilla

germine”’

La ofrenda de oro y su relacion con la semilla, nos recuerda también ciertos
santuarios de los antiguos Muiscas donde los espanoles hallaban piezas de
fadas por semillas de maiz, frijol v algodon:

metal y esmeraldas acomp:

13
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LA OFRENDA Y LA SEMILLA: NOTAS SOBRE EL SIMBOLISMO DEL ORO ENTRE LOS UWA

La Ofrenda y la Transformacién de la Semilla

“...dichos seis tunjos de hilo * chiguitos...con un cuchillo se cortaron, y
habia dentro unas esmeraldillas chiguitas...y maiz podrido v pepitas de
algodon, y frisoles...”

La relacidn de las esmeraldas con la fertilidad v con el poder del sol, fue
sefialada por Reichel-Dolmatoff (1981: 29) quien hace referencia al mito
muisca de Goranchacha, citado por los cronistas. Este cacique, considerado
como hijo del sol, nacid en forma de esmeralda. Su madre, la hija del caci-
que de Guachetd, fue fertilizada por los rayos del sol.

Tal vez existieron significados diferentes para ofrendas de oro nativo - ele-
mento sin transformar - y para piezas ya transformadas por la magia de los
orfebres. Los tejuelos - trozos redondeados de metal que quedaban en el
fondo del crisol después de la fundicion - fueron usados, en el pasado, como
ofrenda y en el intercambio (Fotos 7 v 8. Pudieron representar una primera
etapa en la transformacion, relacionada con la fundicion del mineral y la
mezcla de oro y cobre, y su significado seria diferente al de objetos ya con-
vertidos en representaciones particulares. E. Londorio (1989 llamé la aten-
cién sobre las referencias documentales a los tejuelos como medias lunasy
a que los indigenas los denominaban guayacas, un término que tendria
alguna semejanza con uno de los vocablos con que los Muiscas se referian a

14
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Ofrenda - Semilla Proteccitn Recepticulo Sitio
Santuario

Maiz Fibra de algoddn Vasijas de cerimica Bohios

Frijol Textiles pequenios Mochilas {algodén, fique) Cuevas

Algodon Fajas de algodén Petacas Pefias

Coca Canastos Cultivos

Yuca Caracoles marinos Lagunas

MNueces Templos

Oro {Oro nativo

Cobre Tejuelos

Tumbaga Figuras)

Caracoles pequefios

Esmeraldas

o Envoltorios de ofrendas [Ver,

pag.20]

Iguague 1595. AGN Caln :
58 : 26rv. Langebhack 1988
228



Fotografia 9: En ciertos
rituales de los Uwa se
efectuaria la germinacion
simbdlica de la ofrenda,
asociada con “la semilla”,
encamina propiciar la
fertilidad y la continuidad
de la vida. Las ofrendas
son colocadas en canastos
que simbolizan la matriz
donde se efectiia el desa-
rrollo embridnico v gene-
ralmente se cubren con
pequenos textiles, elemen-
tos gue para los Uwa son
proteccién para la
germinacion

|Foto: Ann Oshorn)

AGI EscriCam 824 A : (6}
212 v-213 v-115 rv. Acosta
Ortegdn | 41. En
Londodio 1989: 115, 117

ANA MARIA FALCHETTI

la luna (ubacaguaial®' . El significado de los tejuelos pudo relacionarse ade-
mis con sus tamafos - muy variados segun las fuentes documentales - o
con diferentes composiciones metalirgicas pues los hay de oro, de cobre y
de tumbaga.

Es interesante considerar aspectos sobre el simbolismo de las transforma-
ciones implicitas en la fundicion y en las aleaciones gue aparecen en la
mitologia desana analizada por Reichel-Dolmatoff (1981: 21). El oro se re-
laciona con el sol ¥ un potencial de fertilidad masculina, mientras que el
cobre y sus tonalidades rojizas se asocian con lo femenino, con el color del
fuego, de la transformacion y de la vida. Los procesos metalirgicos se equi-
paran a un desarrollo embriénico simbolizado en el mito por los distintos
colores cobrizos por los que pasa la luna una vez fertilizada por el sol. Esto
se asocia también con las normas del intercambio matrimonial, con la ma-
nera como deben ser mezeladas las caracteristicas masculinas y femeninas
de distintos grupos para lograr el balance. Con estas asociaciones en mente,
es tentador pensar que la tumbaga representaria la mezcla balanceada de
propiedades masculinas y femeninas que podian estar contenidas en el oro
v en el cobre.

Antiguamente, la cera de abejas pudo ser utilizada también como ofrenda,
dado su cardcter de elemento de transformacion asociado a la fertilidad.

CIEMBRE | 997 15
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LA OFRENDA Y LA SEMILLA: NOTAS SOBRE EL SIMBOLISMO DEL ORO ENTRE LOS LIWA

Sabemos que en el siglo XVIII, comunidades uwa que habitaban las reduc-
ciones establecidas por las misiones en el piedemonte llanero, llevaban cera
como ofrenda a la Virgen*

En el ritual Uwa el papel de recepticulo para los procesos de germinacion,
de transformacion de las ofrendas, es cumplido habitualmente por un ca-
nasto que se equipara al ttero ' (Foto 9). Antiguamente, pudieron tener
esta funcion las mochilas * de algodon y de fique, las petacas, los ofrendatarios
de cerdmica (Foto 10] y los caracoles ma-
rinos, todos ellos utilizados para colo-
car ofrendas, segin informacion de
fuentes documentales del siglo
XV1, la mayoria correspondientes
al territorio muisca. Osborn
[1979: 60) senala que para los Uwa
la imagen de la vasija de barro e¢s
femenina: en ella se producen
transformaciones fundamentales
asimiladas a un desarrollo
embridnico. Los caracoles marinos
se asocian con el mundo de abajo,
lugar de fertilidad femeni-
na*’. Otro elemento utili-
::ld.n por los Muiscas para
colocar ofrendas, era la ca-
beza de un felino:

“El cacique de Ieabuco don

Gonzalo exhibié, envuelto
en algodones y dentro de un
cataure *y metido en la boca de
un gato, dicciseis piezas, santillos
¢ otras hechuras de diferente oro, ¢
un tejolejo que parece oro
Hno...™

Un mito de los Kogis de la Sierra Ne-
vada de Santa Marta, nos podria aclarar

la presencia de la cabeza de felino como rcu_meuln de la “ofrenda-semilla”

dada su relacion con la sequia - favorable a la siembra - ycon la fmulhmt.m

“La cabeza de puma empezo a cantar en la vivienda de Guautéovani [la
Madre Universal] para producir la sequia. La cabeza de puma llevari
las frutas del campo a que fructifiguen™®

En el ritual uwa, la tela de algodon simboliza prateccion para la germinacion.

Cubre y protege el canasto donde tiene lugar la transformacion de las ofren-
das. En este contexto la tela es blanca, color asociado con el mundo mascu-

16 Borry Moseo pus Ono e 41 PULIO-DICIEMBRE 197

aVer: Rivero | 73971956, 95

Osborn 1995 106, 142

Entre los Tkas de la Sierra
ada de Santa Marta, la
mochila se asocia claramen-

te con ¢l atero [Tayler 1977
1997: 184
Osborn 1995 103

FE. CATASED,

alHda: 21 : 787c En
199 113

« Preuss 191471903 Pane |
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Fotografia 10: Anti
guamente las ofrends
eran coloc en reci-

pientes de distintos

materiales: mochilas,
petacas, caracoles ma-
nnos y vasijas cerdmi-
cas. Este ofrendatario
antropomorto muisca
con un orificio en ¢l
vientre para colocar las
ofrendas, refuerza la
idea de la germinacion
ritual de la “ofrenda-
semilla® (ICAN, Mu-
seo MNacional, Bogota,
Foto: Camilo Segural.
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Fotografia 1la: Sc-
gun las asociaciones
de la mitologia Uwa,
la corona de caracoles
representaria la unidn
del poder masculino
del mundo de arriba
asociado a la corona y
la fertilidad femenina
del mundo de abajo
simbuolizada por los
caracoles (Figura de
cerdmica muisca.
ICAN, Museo Nacio-
nal, Bogotd. Foto:
Camilo Segura).

Ana MARIA FALCHETTI

lino de arriba, ¥ representa proteccion masculina en un proceso fundamen-
talmente femenino de germinacion® . Fuentes documentales del siglo XV1
reportan pequenas telas de algodon en ciertos santuarios muiscas™ . Las
habia blancas v también rojas, color que los Uwa asocian con el mundo
femenino y fértil de abajo. Entre los Muiscas, pequeios textiles eran elabo-
rados especialmente para los santuarios v tal vez eran fabricados v guarda-
dos por los mismos sacerdotes que custodiaban esos sitios sagrados. En un
bohio de Lenguazaque, por eiemplo, los espa-

foles hallaron “mucha plumeria y man- 4
tas pequenas que segin dijeron son
de santuario..."*'; “..las mantas
pequeiias que tienen en las dichas
casas las hacen los indios que tie-
nen cuidado de guardar las dichas
casas"™ . Para los Uwa, la fibra
de algodon, hilada por las muje-
res, ¢s abrigo v proteccion para
la incubacion, lo que recuerda la
costumbre de los Muiscas de en-
volver las ofrendas con esta fibra,

Algunos ejemplos pueden ilustrar la aso-
ciacion de ofrendas en santuarios,
los elementos de proteccion, los re-
cepriculos en que se colocaban y
los distintos tipos de santuarios.

En 1577, el cacique de Cheva, en ¢l
sur del territorio lache, tenia ofren-
das guardadas dentro de dos petacas

pequenas. Junto con 13 tejuelos de oro

bajo, una pieza grande de cobre en for-
ma de “mariposa” 'y pedazos de co-
bre, habia “cinchos” o fajas de algo-

ddn y coronas de caracoles * . Para los

Uwa, las fajas de algodon son protec-

cion de la fertihidad. Los hombres las
tejen para sus esposas v sus hijas solteras. Dicen que la faja mantiene la
matriz protegida y segura®™ . La corona de caracoles combinaria ¢l poder mas-
culino, fertilizador y protector del Sol y del mundo de arriba, representado
por la corona, v la fertilidad femenina del agua y del mundo de abajo simbo-
lizada por los caracoles. Esta combinacion podria explicar la presencia de
coronas de caracoles en figuras antropomorfas muiscas de cerdmica, de uso
ritual (Foto 11 a y b,

Para ¢l antiguo territorio muisca tenemos un buen nimero de datos en
fuentes documentales v algunos hallazgos arqueoldgicos.
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La OFRENDA Y LA SEMILLA: NOTAS SOBRE EL SIMBOLISMO DEL ORO ENTRE LOS UWA

Fotografia 11b: La figura femenina lleva un
nifio en su espalda, lo que refuerza el con-
cepto de fertilidad representado por la pieza
como conjunto (Foto: Camilo Segura).

En la region del rio Chicamocha, colindan-
| te con el territorio lache, las ofrendas de un
santuario de Soatd*, saqueado por los es-
pafioles en 1577, estaban guardadas dentro
de una petaca; consistian en caracoles blan-
cos, coronas de caracoles, tejuelos de tum-
baga, las “estampillas de un collarejo” *'y
un santillo * grande.

Mas al sur, en Sogamoso:

“ .se fue con el dicho indio capitin a un
bohio chiquito...dio, envuelto en una mochila vieja ahumada y una
mucurita chica, dentro envuelto en algodones, cinco piezas grandes e
chicas, una mariposa, un dguila y un caracol blanco...” * .

En un santuario de Sotaquird, colocado “debajo de unas penas”, habia:

“..una petaca, e que dentro de la petaca estaba una mucura, y en la
muicura estaban unos barretoncillos e otra barra “ de oro e tres santillos
grandes y una guayaca de oro que es un tejo como a manera de media
luna™'.

En otro santuario de la misma localidad, habia una petaca con tejuelos y
barras de oro, junto con un caracol grande que contenia a su vez piczas de
oro y esmeraldas . Caracoles marinos que contenian esmeraldas y algodon
fueron hallados en la region de Paz del Rio *.

Entre los hallazgos de L. E Herrera (1972: 67) en cuevas de los piramos de
Pasca, en ¢l sur del territorio muisca, habia una vasija de cerdmica que con-
tenia cuentas elaboradas con semillas, varias liminas de tumbaga y un cara-
col pequedio.

En un documento de 1595, se describen varios santuarios en la poblacion
muisca de Iguagque. Una muijer tenia dos santuarios colocados en un sitio
de cultivo:

“...y fuimos a una labranza donde la dicha india nos llevo... y debajo de

unas piedras...estaba una ollita y dentro de ella dos santillos de oro muy
bajo * revueltos en un poco de algodon y un pedacito de manta colorada...

18 Botermy Museo DEL ORO Noad, TULKO-DNCIEMBRE 1997
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Santillos: wermino con el cual
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v luego debajo de otras piedras se hallé un pedacillo de manta blanca
de anchor de la palima de Ia mano y un poquito de algodon y revuelto
en ella un santillo de oro bajo y seis piedras muy chiguitas como

Esta mujer, que ofrecia piczas de tumbaga y esmeraldas protegidas por algo-
don y pequenos textiles, colocadas en una olla - simbolo del utero y las

transtormaciones i'llll‘]'ll\ll]t’.]'\ 1 un sitio de cultivo - centro [I'I]‘\'I'Il”ll\' la

germinacion de la semilla - nos recuerda que, entre los Muiscas, las mujeres
embarazadas ofrecian “santillos de oro bajo” para tener un buen parto, Estas
ofrendas iban dingidas a Cuchaviva, el Arco Ins o Aire Resplandeciente,
deidad a quien también se ofrecian esmeraldas™ . La posible asociacion del
arco iris con la fertilidad nos remite al mito muisca de Bochica, personaje
que, apareciendo sobre el arco iris, rompié las penas abriendo el salto de
Tequendama por donde salieron las aguas que inundaban las tierras

muiscas® . Asi fue devuelta a la tierra su capacidad de producir el sustento
de la gente. El arco iris tendria relacion con la proteccion de la fertilidad de
la tierra y por ende, con la continuidad de la vida de la gente. Entre los Uwa
del clan Agua Blanca, ¢l arco iris se relaciona con la corona del chamin

[Foto 12) asociacion que nos hace pensar en un papel protector. Sin em-
bargo, tiene un cardcter ambivalente v es una deidad temida porque se rela-
ciona también con un personaje que vive debajo de la tierra y puede matar a
la gente. Para los Cobarias, el arco iris se asocia con las deidades de la enfer-
medad y representa desorden
Dicen que con su presencia to-
das las puertas del Universo
estian abiertas, por lo que la en-
fermedad v los animales dai-
nos tienen acceso a ¢, Las
ofrendas de tumbaga dirigidas
antiguamente al arco iris po-

dian entonces revestir ¢l carde-
ter propiciatorio de la fertili-
dad y el nacimiento y al mismo
ucmpo de proteccion contra
los peligros que los amenazan

Creencias similares existian en
la tradicidn de los antiguos gru-
pos de la Sierra de Mérida ve-

Fotografia 12: Los
Uwa asocian la corona
del chamidn al poder
masculino fertilizador
y protector del sol v
del mundo de arriba
{Foto: Ann Osborn)
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Boyaca. Museo del Oro, Bogota).

nezolana quienes son conside-
rados por los Uwa como ante-
pasados o “gente mayor”™. En
esa tradicidn, ain viva entre las
poblaciones actuales de ascen-
dencia indigena, el arco iris es
una deidad acwitica relacionada
con las lagunas que tiene inci-
dencia sobre la fertilidad de la
tierra v de las mujeres y que tam-
bién presenta un caricter dual, be-
néfico vy maléfico™ .

En los antiguos templos y bo-
hios-santuario de los Muiscas
habia idolos o tunjos™ de cera, madera y algodon y, en ocasiones, también de
oro, Su significado se relacionaria con la figura que representaban y también
con el material en que fueron elaborados. Es interesante que en el mito uwa
de Las Abejas el metal, la cera y la madera aparecen unidos en un contexto de
transformaciones complementarias; el oro es transformado en semilla por
las abejas hembra, mientras que la madera es convertida en cera por los
machos. Los idolos de algodén tal vez cumplian la funcion protectora atri-
buida a esta fibra, puesto que eran envoltorios que contenian ofrendas de
metal:

“ .exhibieron cuatro fdolos de algodon...se vio en cada uno [def los de
algodon e hilo con que suelen estar envueltos y atados sus santillos de
or... "™,

En cuevas y sitios rocosos de los paramos de la Sierra de Mérida se han
hallado antiguas ofrendas como cuentas, objetos liticos pequeinios ¢ idolos
de cerimica™. En esa region, los grupos designados en las cronicas de la
conguista como Cuicas, tenian bohios-santuario donde colocaban tunjos de
algodon, madera v cerdmica asi como ofrendas de cuentas de piedras de
colores, granos (semillas) de cacao, ovillos de algodon y sal™, junto con
“mantas pequeiuelas” de algodon™. En el principal templo de los Cuicas,
hallado por los espaioles en la poblacion de Escuque, habia muchos idolos
rellenos de hilo y de pequenas piedras de colores™ . Las piedras pequenas
han mantenido su importancia simbolica entre los campesinos indigenas

20 Bowering Museo paL RO 5edd, UL DICTEMBRE (997

Fotografia 13: Para los Uwa la gente ¢s “semilla” y la
muerte es la iniciacion de un proceso de mezclas v transfor-
maciones dirigidas a un renacimiento. Antiguamente
momias se cubrian con mantas de algodon y redes de fique,
tal vez para proteger fa “semilla” asegurando la continuidad
de la vida vy el renacimiento (Momia hallada en Pisha,
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de la zona. Son "semillas” y representan la fuerza vital. Por esto son sembra-
das para fertilizar la terra™. J. Clarac de Briceno (1981: 87, 98] sefiala que
aquella creencia tiene su origen en un antiguo relato mitico acerca de los
héroes culturales que fueron “sembrados” en la tierra,

Los Ikas v los Kogis de la Sierra Nevada de Santa Marta han mantenido la
tradicion de realizar ofrendas en santuarios ubicados en valles y montanias.
Las rocas son un elemento comiin a buena parte de esos santuarios y en
muchos casos se identifican con los ancestros convertidos en piedra con la
llegada del sol. También son santuarios las lagunas de paramo que simboli-
zan el titero de la Madre Tierra™ . Entre las ofrendas - colocadas en mochilas
o envueltas en hojas de maiz - hay conchas marinas pequefias que para los
Kogis son simbolo de fertilidad femenina®™ y que para los Tkas - quienes
distinguen muchos tipos diferentes de conchas identificados con nombres
individuales - representan el origen de la vida® . También son ofrendas los
hilos y ovillos de algodon - elementos con connotaciones seminales - las
piedras pequenas de diversas formas y tamanios v las cuentas de collar de
piedra, enteras o pulverizadas. Estas cuentas tienen poderes especiales que
varian segin sus caracteristicas. Muchas son seguranzas, elementos de pro-
teccion contra las enfermedades y la muerte® ; otras son “piedras-semilla”
que propician, segin el caso, la fertilidad de la gente, de los animales, de las
plantas o de la terra®.

La combinacidn de los elementos que hasta ahora hemos analizado, se ob-
serva también en situaciones que implican una transformacion y un cam-
bio de estado como la muerte, que para los Uwa es la iniciacion de un pro-
ceso de mezclas y transformaciones dirigidas a un renacimiento.

La momificacion (Foto 13) era una prictica funeraria compartida antigua-
mente por Laches, Muiscas, Chitareros ¥ Guanes. Una de las formas de
entierro tradicionales de los Uwa, consiste en cubrir el cadaver con su ropa
v su cobija para luego colocarlo dentro de una mochila grande forrada con
hojas de bijao **. La momificacion y la costumbre de cubrir y proteger el
cadaver, podrian relacionarse con ciertos conceptos fundamentales en el pen-
samiento uwa: la asociacion de la gente con la semilla; la creencia de que la
semilla - de maiz, por ejemplo - debe secarse envuelta y protegida para desa-
rrollar su fuerza vital®; la importancia de la “preservacion de la semilla”, o
sea la continuidad de la “semilla base” mediante la conservacion de alimen-
tos a través de las estaciones, y de la semilla de la gente por el matrimonio
interclinico® . El sistema tradicional en las alianzas matrimoniales buscaba
perpetuar las mezclas correctas de las caracteristicas de distintos clanes.
Esta autoperpetuacion humana, que se compara con la inmortalidad de las
deidades, también se relaciona con el renacimiento y la continuidad de la
vida después de la muerte® . Para los Uwa, con la muerte la fuerza vital se
desvanece y el “alma” regresa al lugar de donde vino en otros lugares del
universo. Los sitios donde van las “almas” se identifican con “casas” o con
cuevas, que representan los caminos de origen y los pasos hacia otros mun-
dos*™, Alli, las “almas” se alimentan de humo v de noche duermen colgadas
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de las paredes de roca®; alli restablecen su fuerza para renacer a través de un
proceso gradual de transformaciones.

Antiguamente, las momias eran frecuentemente colocadas en cuevas, esos
sitios de transicion hacia otras vidas, y eran protegidas con mantas de algo-
don y redes de fique™; asi se resguardaria “la semilla” de la gente aseguran-
do la continuidad de la vida y el renacimiento. Es interesante que, entre las
ofrendas que los Muiscas colocaban en los entierros, habia tejuelos de fun-
dicion, elementos en proceso de transformacion. Podemos citar los tejuelos
colocados en los oidos y en la boca de ciertas momias halladas por los espa-
fioles en santuarios *' o la sepultura antigua saqueada por los conguistado-
res en un antiguo bohio dentro del cercado de Tunja:

“En un buhio muy viejo o inhabitable en el que no entraba nadie... el
cual debia ser de algiin antiguo y gran sefor que alli debia estar enterra-
do de mucho tiempo, se hallo un catauro hecho a manera de costal,
cosido con un hilo de oro, y todo lleno de tejuelos de oro™ %

También habia tejuelos en algunas tumbas excavadas por Boada y Gonzilez-
Pacheco en Samaca®™.

Analogias simbdélicas podrian explicar ademas la manera como se asimilan
los paquetes funerarios y los envoltorios que contenian las ofrendas, algo
que observarian los espaioles que los hallaban en los santuarios muiscas,
quienes se refieren a ambos como tunjos:

“..¥ que dentro de cada uno de los tunjos [de algoddn| levaban un
santillo de oro corriente,..” .

“..una cueva en la cual estaba un tunjo grande de hilo de algodén, y
dentro de él se hallé los huesos y una cabeza de difunto...el cuerpo y
huesos del cacique viejo que le tienen allf por santuario; y desatado no
se hallé oro alguno y solo tenia revuelto al cuerpo unas esmeraldillas...
¥ cinco o seis mantas de algodon...” .

Conceptos relacionados aparecen en las creencias de otros grupos de habla
chibcha y son especialmente evidentes en el caso de los Bribris, habitantes
de la region de Talamanca en la zona montanosa de la vertiente atlintica de
Costa Rica, cuyas priacticas funerarias han sido detalladamente analizadas
por M. E. Bozzoli [1986). Los Bribris nacieron como semillas: “Sibd trajo las
semillas. Nosotros los indios vinimos como semillas” * . En relacion con la
muerte, es clara la idea de que los huesos representan la semilla que se
reproduce. Al resguardarlos durante elaborados ritos funerarios, los Bribris
aseguran la continuidad de la vida en forma de semilla 7. Otra interpreta-
cion de estos conceptos, podria ser la de los Tkas sobre ciertas ofrendas con-
sideradas como “alimento” para el espiritu de los muertos *y de los Kogis,
quienes se refieren a ellas como “envolturas de muerto” *. Las hojas de
maiz que envuelven las ofrendas se asocian, entre los Ikas, con “la ropa” de
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la gente; a su vez, la gente se identifica con el maiz, con la semilla viviente
que representa la procreacion, en tanto que los huesos son la parte desecha-
ble asociada con los muertos ', Las ofrendas envueltas en hojas de maiz -
especialmente las que se dirigian a las tumbas y a los sitios asociados con
los muertos para evitar que éstos regresen - serian proteccion para la gente y
propiciarian la continuidad de la semilla de los vivos. Entre los grupos men-
cionados, existe también la idea de que las cuevas, los abrigos rocosos y los
sitios con grandes piedras son lugares de paso hacia otros mundos o de
comunicacion entre los vivos y los muertos. Los Tkas designan a esos sitios
como “casas de muertos” "'y entre las comunidades talamanquenas son
lugares de comunicacitn con otras zonas del universo y sitios transicionales
entre la vida y la muerte '™,

Antiguamente, los santuarios de los cacigues muiscas podian contener
objetos almacenados para ser utilizados como ofrenda, en ocasiones rituales
o en el intercambio y en varios documentos se menciona que esos objetos
habian sido heredados por los caciques.

Habia, por ejemplo, petacas llenas de caracoles pequefios que eran utiliza-
dos como ofrenda y que también cumplian un papel importante como “cas-
cabeles” en el baile. En un santuario de Susacon los espanoles hallaron “una
carga de caracoles pequefios con que bailaban en las fiestas...” ' y en Cerinza,

“...tenia este cacique su santuario cerca de su casa debajo de una
piedra.. le sacaron a este cacique cuatro petaquillas de caracoles.. Jos
cuales dichos cascabeles y caracoles eran de un tio de este cacique que
murié...” '™,

En el siglo XVIII los Uwa acostumbraban bailar en sus ceremonias “carga-
dos de cascabeles” '™ que podrian ser caracoles los cuales, tradicionalmen-
te, han tenido otros usos rituales como simbolo que son de fertilidad feme-
nina. Se uulizan en la ceremonia de imposicion del nombre a las nifias
recién nacidas. El chaman le coloca un caracol pequenio suspendido del cue-
lo y si la nina muere, el caracol se guarda dentro de una petaca y puede ser
colocado posteriormente a otra recién nacida '™

En ¢l siglo XVI, también se reportan santuarios de caciques con petacas
llenas de figuras de oro o de tejuelos:

“..fueron a una pena y debajo de ella dijo el cacique que cavase...saco
una petaquilla...estaba llena de oro de muchas hechuras de santillos y
culebras v guacamayas y dguilas y de otros géneros de aves,..”

“...dijo el dicho cacique que fuesen a un bohio donde tenia otro
santuario...fueron al bohio donde decia, que allf estaba una petaca grande

llena de caracoles y oro...que eran unos tejos como a manera de limas
y otros mds pequeiios y otras hechuras de santillos.,.” '
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Esos tejuelos debian ser utilizados como ofrenda; como materia prima para
elaborar figuras de metal y en el intercambio. Asi, por ejemplo, un cacique
del pueblo muisca de Topia declard que los tejuelos de oro bajo que poseia
no eran “de santuario” sino que los conservaba para “comprar” algodon ',

Santuarios, templos y rutas ceremoniales

Antiguamente, en la region de la Sierra Nevada del Cocuy existieron distin-
tos tipos de sitios sagrados donde se realizaban ofrendas, Al igual que en
zona muisca, hay referencias a “bohios pequenos como santuarios” en terri-
torio lache. Las gentes de El Cocuy, por ejemplo, los tenian en el camino
hacia el piramo ',

Muchos santuarios se ubicaban a lo largo de rutas ceremoniales y de inter-
cambio, como la que atraviesa la Sierra Nevada uniendo al antiguo territorio
lache con la zona nor-oriental. A lo largo de esta via habia sitios de inter-
cambio sefialados con menhires, cuevas y lagunas sagradas que para los
Uwa son puertas de comunicacion con otros mundos. Hasta épocas recien-
tes, grupos uwa de la zona nor-oriental iban a intercambiar a una cueva en
el piramo cerca de Giiicin. De alli obtenian las plumas de garza utilizadas
por los chamanes en los rituales de purificacion ''°. Atin hoy intentan ir al
occidente a intercambiar. Anti , pudieron recibir ofrendas de me-
tal de esas tierras altas que actuaban como intermediarias en la circulacion
del aro v que los Uwa asocian con sitios sagrados, como las aguas termales
donde se realizaban rituales relacionados con la longevidad ''' . Las ceremo-
nias estacionales reunian a distintos grupos en sitios senalados con menhires
alineados existentes en el territorio tradicional de los clanes en ambos lados
de la sierra, donde se efectuaban también observaciones astrondmicas. Si-
guiendo la informacion del texto mitico de los Cobarias que documenta el
territorio tradicional uwa (el Vuelo de las Tijeretas), Osborn realizo investi-
gaciones arqueoldgicas en Chiscas y Chita comprobando la utilizacion anti-
gua de esos sitios ceremoniales ', Los cronistas afirman que en el siglo
XVI los Laches adoraban sitios con grandes piedras porque éstas habian
sido hombres ', En la tradicion del clan de los Bokotas estas piedras repre-
sentan a los ancestros transformados en roca después de haber dado origen
a los clanes uwa ' y para los Cobarias, senalan los lugares donde sus ante-
pasados se comunicaban con los dioses creadores ',

Varias rutas ceremoniales descendian hacia los llanos orientales por las
cuencas de los rios Casanare, Tame y Macaguane, donde existicron sitios de
peregrinacion tanto en tierras altas como en el piedemonte y zonas bajas. La
ruta del rio Casanare (Foto 14), utilizada regularmente por los Uwa a co-
mienzos del siglo XVIII, pasaba por Chita, ¢l Pueblo de la Sal y Sicama en el
curso alto del rio y por Sabanagrande '“en el piedemonte llanero 7. Segin
el mito del Vuelo de las Tijeretas éste era el territorio tradicional del clan de
Chita '"*. Antiguamente, por esta ruta circulaban hacia los llanos telas de
algoddn y sal '**y algunas cronicas reportan piezas de metal en tierras bajas
aledanas a los rios que descienden de la Sierra '™
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En el siglo XVIII, los grupos de la region de Chita iban en peregrinacién a la
laguna de paramo donde nace ¢l rio Casanare y los Uwa de la zona nor-
oriental, iban a ofrecer oro y otros elementos a un adoratorio sitwado en
tierras bajas cerca del rio Macag v a una laguna al norte del rio Tame
donde decian que habitaba una gran serpiente a quien consultaban sus
dudas, Tame y Macaguane eran también importantes por sus “grandes y
famosos hechiceros” y las ceremonias que oficiaban *!. En Tame, los Uwa
obtenian, hasta épocas recientes, las plumas para las coronas que utilizaban
los cantores en los rituales 'y, subiendo por el valle del Casanare desde
Tame, iban a buscar sal a la region de Chita ', Actualmente, atin obtienen
yopo y otros elementos de las tierras bajas.

Antiguamente, en una de estas rutas de los llanos estaria la Casa del Sol de
los Laches, un lo b do por los espanoles desde tempranos tiempos
s

de la conquista. Alli iban los Laches y posiblemente también grupos muiscas
con ofrendas de oro, cuentas y caracoles y a realizar entierros ', En la Casa
del Sol estarian los mojas, muchachos obtenidos por intercambio con gru-
pos de las llanuras '** que eran llevados a distintas partes del territorio
muisca donde eran sacrificados al sol. Sacrificios de ninos podian tener lugar
cuando habia sequia o se malograban las cosechas de maiz, en una ceremo-
nia durante la cual se ofrecia oro y telas de algodon:

*....cuando hay alguna tempestad, o seca, o yelo de maiz, el tal cacigue
ordena y hace cierto sacrificio v mata a un nifio, y ofreciendo la sangre al
idolo falso que ellos tienen, v para la ficsta del dicho sacrificio hace cierta
borrachera, a la cual acuden todos los indios e indias sin faltar ninguno
v todos ofrecen oro y mantas en cantidad, asi para el dicho cacique como
para ¢l dicho idolo...” 1%,
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Fotografia 15: Las casas uwa, de formas variadas,
representan su universo v actian como observatorio
ASLTONGMICO PUEs SU Orientacion este-oeste permite

ubicar los momentos de solsticios y equinoccios
[Foto: Ann Osborn),

Dicen los Uwa que en épo-
ca de equinoccios, cuando
el sol esti mds cercano a la
tierra, puede devorar a los
nifios, cobrindose asi por
su labor de iluminar al mun-
do. Sacrificios de nifios se-
rian un pago al sol para que
£ SU CUrso, para que no
muera la gente 7.

Ver: Osborn 1995: 245

s Ver: Osborn 1990: 26, 1995,
185,

« Osborn 1995: 185

El templo o casa ceremonial perduré como sitio de celebracion de mitos
estacionales de los Uwa. Osbomn (1995: 150; 81) senala que éstas, y en gene-
ral las casas uwa, simbolizan su universo; al mismo tiempo, el universo se
visualiza como varias casas contenidas una dentro de otra.
Las casas (Foto 15) acttian como “observatorio astronomico”
pues su orientacion este-oeste permite ubicar Jos momentos
de solsticios y equinoccios por el dngulo de los rayos solares,

Los Uwa también asocian su universo con las colmenas de
las abejas sin aguijon "** . Esta asociacion podria encontrarse
en la misma estructura interna de esas colmenas (Fig. 2.
Fotos 16y 17). Las celdas para reserva de alimentos son esfé-
ricas y hacen pensar en el universo uwa formado por esferas;
en el corazon de la colmena, las celdas de incubacion - donde
estdn las larvas de las abejas, su “semilla”- estin ordenadas
en capas horizontales, lo que recuerda la vision uwa del mun-
do del medio, donde ellos habitan, conformado por zonas
dispuestas una sobre otra. Ademis, el mundo del medio se
identifica con el “corazon del universo”*, senalando que
tanto el mundo habitado por los Uwa como el corazén de la
colmena ocupan una posicidn central en la visualizacion del
UNIVerso. By

ok
J o
Figura 2: Colmena de abejas sin |
aguijon en el interior de un tronco,
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Fotografia 16: La entrada de la col-
mena. A la derccha el “embudo” que
constituye el acceso a la colmena
construida dentro de un tronce. Dos
abejas “guardianas”custodian la entra-
da (Foto: Olga Cepeda)

Dada la doble asociacion
casa-universo y colmena-uni-
verso, podriamos plantear
una posible relacion de la
casa con la colmena. La casa de forma aproximadamente conica, con su co-
bertura redondeada de hojas de palma que desciende hasta el suelo, es una de
las formas tradicionales entre los Uwa (Ver Foto 15} y entre otros grupos de
habla chibcha. En mas de una ocasion esas casas han sido descritas como
“en forma de colmena”. Respecto a ciertos templos de los Kogis de la Sierra
Nevada de Santa Marta, Reichel-Dolmatoff (197 5: 203) advierte que las cons-
trucciones “en forma de colmena” que se encontraban en centros ceremo-
niales de importancia, representarian una forma tradicional mads antigua. En
la region de la Sierra Nevada del Cocuy, esas casas también pod SET EXpo-
nentes de una forma tradicional de origenes antiguos. Asi, ana wdo los
muros de piedra de pequenias casas arqueoldgicas en Urd (territorio lache),
Silva Celis (1945: 400-401) anota: “En algunas de las construcciones de pla-
no circular, el alzado de los muros muestra un ligero movimiento hacia
adentro, siendo sospechable que el bohio haya tenido una ligera forma de
colmena”.'™,

Hay algo en la forma de esas casas que nos hace pensar en las colmenas,
aunque no se ha comprobado que esa relacion sea establecida por los Uwa u
otras comunidades que las construyeron. Mas que en la forma “visible” de la
€asa, esa nIM.CLlCI(.I]\ L.l] VEZ SC encuentre en |.'] manera Comao I.l CASA-unIverso
de 1,80 es conceptualizada. Reichel-Dolmatoff (1975) analiz6 en detalle la manera
como el templo Kogi reproduce el universo dentro de un concepto de inver-
siones v de oposiciones complementarias. Los Kogis imaginan que la casa
continia bajo tierra en forma inversa, de manera que el modelo asi resultan-
te tiene una forma bicdnica. La parte visible y “real” de la casa - el techo y su

teniar
1,40 m.

culares v

mentales de los boh

ario  ordinarios y interior - corresponderia al
2 diferentes for lo de arriba v la z

mas ¥ con entrada reducida mundo-de arniba ¥ 12 2ona
por ejemplo: Sogamoso imaginada al mundo de aba-

j0; ambas partes estin divi-
didas por el piso de la casa
que representa a la Tierra

1, 378
Reichel- D

Fotografia 17; El corazdn de la colmena. Aspecto del in-
terior de la colmena donde se aprecian las celdas de
incubacion en capas horizontales (Foto: Olga Cepeda)
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Conceptos relacionados existen en la vision Uwa de la casa-universo'™ y
también entre los Bribris y Cabécares de Costa Rica, para quienes el univer-
50 estid simbolizado en la casa conica, cuyo techo es el cielo mismo; la casa
tiene una prolongacién imaginaria invertida y subterrinea donde existen otros
mundos'*'.

Entre los Kogis, ¢l universo asi conceptualizado se asimila ademas a la for-
ma de un huevo de gran tamano. Si consideramos ahora las colmenas de las
abejas sin aguijon, aunque acostumbran protegerlas dentro de los troncos
de los arboles (Fig. 2] o bajo tierra, también construyen colmenas externas
contra la pared de una casa o en las ramas de los drboles. Estas suelen tener
una forma similar a la de un huevo, a veces de proporciones considerables,
una imagen que si nos recuerda la conceprualizacion de la casa-universo.

Aunque las anteriores son solamente observaciones que deben ser investi-
gadas en profundidad, esa posible asociacion casa-universo-colmena y su
vinculacion con el recorrido del sol, nos lleva de nuevo al mito de Las Abejas
de los Uwa y a su relacién con el sol, el ritual, la ofrenda y el oro.

En la mitologia de varios clanes uwa las abejas aparecen como las “hijas” o
las “sobrinas” del sol'**. En el mito, las abejas transforman la tierra amari-
Ila en el corazon de la colmena bajo el poder fertilizador y la proteccion del
sol v en el mundo terrenal su comportamiento se relaciona con los movi-
mientos del sol'* | Esto las asocia con la vida ceremonial de los Uwa, quie-
nes rigen sus rituales segin el curso del sol y quienes se identifican con las
abejas porque como ellos viven en sociedad, construyen “casas”, tienen ce-
remonias y cantos'*,

Con estas asociaciones en mente, podriamos plantear también gue la trans-
formacion magica de la semilla que realizan las abejas en el mito se repro-
duciria, en ¢l mundo de los humanos, en la germinacion ritual de la ofren-
da, cuya razén fundamental seria propiciar la continuidad de la vida, del
universo, de la tierra y de la gente,

En este contexto, la “transformacion de la cera en oro”, mencionada en otra
ocasion, v su posible relacion con la téenica del vaciado a la cera perdida
empleada por los orfebres prehispanicos, nos remite también al interior de
las colmenas de las abejas sin aguijon. Como advertimos, en el corazin de
la colmena, en sus celdas construidas con cera, estdn las larvas de las abejas,
su “semilla”. La colmena adquiere asi la imagen de un ttero donde se reali-
zan transformaciones embridnicas. Recordando que en el mito uwa de Las
Abejas, las hembras convierten la tierra amarilla (oro) en la “semilla femeni-
na embrionica” del corazon de la colmena, el molde utilizado por los orfebres
en el vaciado a la cera perdida (Foto 18) seria, al igual que la colmena, un
ttero donde se efectuaria una transformacién embridnica de caricter migi-
co: la de la cera en oro (semilla). La cobertura externa y dura del molde,
elaborada con arcilla, podria relacionarse con la cubierta exterior de la colme-
na, hecha con polen - semilla masculina - y cera. Esto nos recuerda que en el
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Fotografia 18: Interior de
molde para vaciado a la
cera perdida. En un molde
original fue vertido metal
fundido. Al abrir ¢l molde
aparece la pieza a fundir -
un cascabel- unida al con-
ducto y al embudo de fun-
dicion observables en la
yarte superior. Segian expli-
Caciones gue encontramos
en el mito de Las Abejas
de los Uwa, el molde se
asimilaria a la colmena, y
ambos podrian ser vistos
como recepticulos donde
se realizan transformacio-
nes em-bridnicas.

ANA MARIA FALCHETT]

mito, los machos de las abejas transforman polen y madera en cera, lo cual
podria asociarse a esa cobertura externa que incluiria fertilidad y proteceion
masculinas para los procesos de germinacion que ocurrian en el interior de
la colmena'™",

El mito de Las Abejas, visto en el contexto general de la mitologia uwa,
también permite comprender el sentido social y ritual del intercambio tra-
dicional. La cera de abejas, recibida de las deidades, era uno de los elemen-
tos fundamentales en un intercambio orientado a mantener el equilibrio de
las interrelaciones entre clanes. Los Cobarias, los Bokotas v los Agua Bla
ca tenian “derechos” sobre la cera y en sus mitos aparecen también produc-
tos pertenecientes a otros clanes, como textiles y sal, que debian ser adqui-
ridos mediante ese intercambio silencioso, con su claro cardcter ritual. A
otro nivel, aparece un elemento forineo para los Uwa, como es el oro, que
en el mito de Las Abejas es producido magicamente y que era obtenido
también migicamente por los Uwa a través del intercambio indirecto
descrito antes,

Intercambio de adornos y proteccién

El ritual y la ofrenda estaban ligados al intercambio de los Uwa con grupos con
quienes compartian un sisterna de creencias. Su propasito era mantener ¢l balance
en las interrelaciones, idea que también estaria en la base del intercambio con gente
radicalmente distinta. Sin embargo, Sste actu también come proteccion frente
a comunidades potencialmente enemigas, habitantes de regiones que, como los
llanos orientales, los Uwa asocian con la enfermedad. Esto se relaciona con el con-
cepto de “espiritu de enfermedad” atribuido a grupos con quienes existia prohibi-
citn de intercambio matrimonial, como era el caso de comunidades que vivian en
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los llanos'™ . En el intercambio con gente diferente estaban involucrados otros
productos, entre ellos, posiblemente, adomos de oo,

En ¢l pasado, los Uwa intercambiaban con los Guahibos de los llanos orien-
tales, gentes en continuo movimiento quienes, segin fuentes documenta-
les del siglo XVIII, llegaban en verano hasta el piedemonte a intercambiar'® .
Los Uwa se refieren a los Guahibos como “otra gente” con idioma diferente
¥ sin conocimiento mitico',

A cambio de sus mochilas de fique los hombres cobarias obtenian de los
Guahibos cuentas elaboradas con caracoles para los collares de sus mujeres
|Fato inicials). Estos collares son raiva, "riqueza-fertilidad” y se asocian con
el mundo fértil ¥ femenino de abajo. Chaves [1964: 13) comenta que eran
entregados a la mujer en el matrimonio y Oshorn (1988: 35, 1985: 37)
advierte que, con los Guahibos, en lugar de intercambiar mujeres, los Uwa
intercambiaban objetos manufacturados que son simbolo de fertilidad
femenina.

Los adomos de las mujeres uwa variaban, al igual que otros elementos, de un clan
a otro, diferencias que los distinguian pero que al mismo tiempo los identificaban
como miembros de una gran familia. Rochereau (1961: 41) sefala que las mujeres
del clan Unkasia llevaban principalmente collares de huesos de aves v pulseras de
cuentas azules - posiblemente de vidnio - que los hombres traian de los lanos
orentales y que ofrecian a la futura esposa.

Entre los Uwa de la zona nor-oriental existio, hasta épocas recientes, ¢ uso de
nargueras de oo, La religiosa Maria de Betania (1964: 82) observi su utilizacion
entre individuos de un clan no especificado'' . Eran usadas comunmente solo por
hombres y mujeres jovenes cuando pretendian casarse. Para muchas comunidades
la nariguera de metal, junto con otros elementos, ha sido simbolo importante del
papel social de la mujer y también en las alianzas matrimoniales y en ¢l intercam-
bio'® . No sorprende encontrar ¢l uso de narigueras de oro entre los Uwa, si el
metal se asociaba con “semilla femenina embridnica”,

En ¢l mito cantado de las abejas se menciona, en una ocasion, que las hembras
transforman terra amanlla de las lanuras en ¢l corazon de la colmena'®' . Es posi-
bile que los Uwa también recibieran oro de los llanos orientales, tal como sugieren
algunas cronicas'* . En el siglo XV1 habia grupos orfebres en los llanos, como los
Caquetios, quicnes “tratan, trabajan, elaboran y venden oro'* . Los Achaguas cum-
plieron un papel importante en el intercambio que incluia, entre otros productos,
objetos de oro y quiripas, las cuentas elaboradas con caracoles'™ . Fuentes docu-
mentales afirman que los Uwa vivian “hermanados” con Achaguas y
Caquetios """ aunque no hay evidencia de que intercambiaran directamente
con ellos. Tal vez los Uwa recibieron adornos de oro, junto con las cuentas
para las mujeres, de los Guahibos, quienes pudieron actuar como interme-
diarios ya que fuentes del siglo XVI, como por e¢jemplo la crénica de
Federman (1532/ 1958: 78), mencionan piezas de oro en su poder.
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Notas finales

Los Uwa integrarian ¢l metal en las multiples asociaciones con que su mitologia
explica sus origenes v el orden del universo, en un rico mundo ceremonial y en ¢l
intercambio. El mito de Las Abejas del clan Cobaria, en el contexto de la mitologia
uwa, permite establecer la presencia del oro y de la cera de abejas, junto con otros
elementos, en un contexto de transformaciones en que la “semilla”, base de la
continuidad de la exastencia, aparece como tema central. El concepto de “germinacion
de la semilla” estaria implicito en la ofrenda ritual, a través de la cual los humanos
asumen su papel de propiciar la continuidad de la vida y el equilibrio del universo.
Para los Uwa la gente es también “semilla”, creencia que estaria en la base de ciertas
précticas funerarias, como la momificacion, tendiente a “proteger v preservar la
semilla” para permitir su renacimiento.

Surgen ademas, interesantes posibilidades de interpretacion sobre las téenicas em-
pleadas por los orfebres prehispanicos, especialmente sobre ¢l vaciado a la cera
perdida. El reemplazo de la cera por el oro fundido en el interior del molde, podria
ser visto como una “transformacion de la cera en oro”, equiparable a la transforma-
cion magica del oro en la “semilla femenina” del corazon de la colmena que reali-
zan las hembras en el mito uwa de Las Abejas. En este sentido, el molde, al igual
que la colmena, podria asimilarse al Gtero en el cual se realizan transformaciones
embridnicas.

Estos conceptos estan estrechamente ligados también al intercambio tradicional
entre los Uwa. La idea de que la gente es “semilla” nge las normas de las alianzas
matrimoniales v del intercambio de productos, enfocadas a estabilizar las relacio-
nes entre los clanes uwa vy con grupos vecinos diferentes considerados peligrosos
porque estin por fuera de los circuitos matrimoniales de los Uwa, El intercambio
tiene un caricter ritual y sobrenatural que se expresa, por ejemplo, en los “dere-
chos” de cada clan sobre la produccion de ciertos bienes y sobre ¢l mito de origen de
es0s elementos, en el cardcter magico de ese intercambio silencioso realizado en
sitins sagrados en el cual los productos “se transforman” unos en otos, ¥ en la
manera también mégica como los Uwa recibian, en el pasado, un elemento forineo
como el oro,

Estas explicaciones las hallamos en el mito de Las Abejas, las “hijas” v mensajeras
del Sol, para los Uwa. Estas pequenas abejas sin aguijon han sido siempre de gran
importancia para muchas comunidades americanas, cuya mitologia suele integrar
alos productos de las abejas - la miel y la cera - en un complejo contexto de transfor-
maciones' . Sin embargo, es muy particular la manera como, para los Uwa, las
actividades de las abejas en el mito y sus productos, giran en torno a la fertilidad, la
vida y la muerte y se relacionan con la ofrenda y su funcion de propiciar la continui-
dad de la existencia. Advertimos que conceptos similares respecto a la ofrenda o al
intercambio se encuentran entre otras comunidades vinculadas cultural, ideologi-
ca o lingiusticamente con los Uwa, como los Tkas v los Kogis de 1a Sierra Nevada de
Santa Marta, las anuguas comunidades de la Sierra de Mérida venezolana vy los
Bribris y Cabécares de Costa Rica.
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Finalmente, podemos enfatizar, como lo hizo Ann Osborn, la importancia
ceremonial de los movimientos regulares de los Uwa - y también de los grupos
relacionados con ellos - a través de distintos pisos térmicos para realizar ritua-
les estacionales regidos por el movimiento del sol. Sin negar un componente
econdmico que pudicra estar involucrado en los movimientos estacionales y
en el intercambio, si creemos en el peligro de sesgar las interpretaciones segin
nuestra propia Gptica y etnocentrismo, ignorando o relegando a un segundo
plano lo que la misma tradicion de sociedades como la de los Uwa senala: el
cardcter ritual y la funcién estabilizadora de esas practicas guiadas por una
buisqueda constante del equilibrio,

a2 Bowrrin Museir pe QRO so 41, FULIONCIRMBRE 1967
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