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NOTA

Las letras mayusculas entre paréntesis re-
presentan abreviaciones de los dialectos in-

digenas siguientes: (K) — Kogi, (I) — Ika,

(8) — Sankd, (K) — Kankudma, (T) —
Téijua, el idioma ceremonial kogi.

Todas las palabras puestas en bastardilla,
son indigenas, con excepcién de algunos tér-
minos latinos. Las palabras o frases puestas
entre comillas, son citaciones o expresiones
de los Kogi.

Por habitat debe entenderse el territorio
que ocupa un determinado grupo étnico. Por
horticultura debe entenderse un sistema de
agricultura carente de arado y animales de
traccion.
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PREFACIO .

P

El presente estudio fue auspiciado y generosamente subven-
cionado por la Gobernacién del Departamento del Magdalena,
la cual en 1946 me honré encargdéndome de la Direccién del Ins-
tituto E'tnolégico del Magdalena, fundado en la misma fecha por
una Ordenanza de la Asamblea Departamental. Tanto en nombre
de mis colaboradores como en el mio propio, me permito expre-
sar nuestros agradecimientos mds sinceros por este apoyo ofictal.
Desde entonces nuestras investigaciones han adelantado afio por
afto en muchos campos. Excavaciones en diferentes zonas, ya
sea en Sierra Nevada, en el Litoral o en las orillas de los rios
Magdalena, César y Rancheria, han logrado esclarecer mucho
nuestros conocimientos arqueolégicos de esta regién del pais.
Investigaciones entre las tribus actuales: los Kogi de la Sierra
Nevada, los Chimila del rio Ariguani, los Motilones de la Sierra
de Perijé y los Goajiro nos han proporcionado un material muy
amplio, en parte nuevo y sorprendente. Nuestra cosecha ha sido
rica ¥ variada. De ella presento hoy una parte.

En los miultiples viajes que efectué en los afios de 1946,
1947 y 1948 g la tierra de los Kogi, fui acompaiiado en ocasio-
nes por los siguientes colegas Dr. Henry Wassén del Etnologis-
ka Museet de Goteborg, Dr. Nils. M. Holmer de la. Universidad
de Upsala, Lic. Milciades Chaves del Instituto Etnolégico Na-
cional y sefior Eduardo Caicedo del Instituto Etnolégico del Mag-
dalena. A todos ellos agradezco muy sinceramente su compafila
y 8u astimulo siempre efectivo. Astmismo debo mis agradeci
mientos o mi amigo Lic. Luis Duque Gémez, Director del Insti-
tuto Etnolégico Nacional, cuyo interés, entusiasmo y apoyo eco-
némico acompaiaron cade fase de nuesira tarea.

Santa Martae, agosto de 1949.
EL AUTOR



INTRODUCCION

Los Kogi o Cigaba, nombre bajo el cual esta tribu es tad
vez mds conocida en la literatura etnolégica, han sido ya objeto
de numerosos estudios mds o menos extensos. Las primeras in-
formaciones etnoldgicas datan de alrededor de 1730, cuando el
Reverendo Padre Nicolds de la Rosa visité un grupo de esta tri-
bu en la vertiente norte de la Sierra Nevada y dedico algunas|
pdginas a su descripcion (1). A mediados del siglo pasado fue
visitada y superficialmente descrita por el geégrafo francés Eli-
seo Réclus, quien durante corto tiempo intenté el establecimien-
to de una colonia agricola en el territorio tribal. Aproximadae.,
mente en 1875 el enérgico sacerdote Reverendo Padre Rafael Ce-
ledon, posteriormente Obispo de Santa Marta, se ocupd durante
parios afios de la evangelizacion de la tribu cuyo territorio visi-
L6 y recorrié en repetidas ocasiones. Un trabajo lingiiistico pu-
blicado por Celedon en 1886, fue durante largo tiempo la dnice
fuente de informaciones sobre el idioma de la tribu vy de sus ve-
winos inmediatos y los estudios comparatives se basaron durante
los giguientes cincuenta afios casi exclusivamente en el material
por él recogido. Aunque fue indudablemente una obra meritoria
para su época, la falta de textos y los maultiples errores, tanto
an el vocahulario como en la parte gramatical, hacen que el estu-
dio de Celeddén sea actualmente de escaso interés para el lingiits-
ta. La larga introduccion contiene algunos datos eulturales de
valor, pero la descripecion de la tribu es muy incompleta y algo
sgoenva. En los afios de 1891-1896 el Conde Joseph de Brettes
axplard paraalmente lo Sierre Nevada y viwié durante largo
tienpo entre los Kogi. De Brettes escribié una pintoresce rela-
elon e estos viajes, que al lado de datos etnolégicos interesan-
fea contiene muchas observaciones dudosas y fantdsticas (2).

(1) NloolAs de la Rosa, 1944. (2) De Brettés, 1808.
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Sin embargo, su segunda obra, formada por un cuestionario de
la Sociéte d’'Anthrolpologie, contiene datos y dibujos de mds va-
los, aunque representa asimismo un estudio muy superficial (1).
.oebn 1915 el etndlogo alemdn Konrad Theodor Preuss visité
a los Kogi y permanecié por espacio de tres meses entre ellos.
A 6l debemos el primer trabajo sistemdtico sobre esta cultura,
contenido en una voluminosa obra que se destaca ante todo por
el excelente material lingiiistico que ofrece (2). Preuss recogié
gran nimero de mitos y cuentos en su texto original, material
que luégo le permitié analizar el idioma muy detalladamente.
Aunque la parte lingiiistica de la obra de Preuss es tal vez lo
mds completo que se ha escrito sobre una lengua aborigen dé
Cdlombia, los demds capitulos que tratan de religién, mitos y
cgndz'cz'ones.si_)ciales no alcanzan el mismo nivel. En efecto, lo"s
errores fundamentales son tan frecuentes que serfa casi imposi-
ble tratar de corregirlos uno por uno. De interés son sin embar-
g0 sus descripciones de fiestas y las fotograffas de mdscaras.

En 1941 el etnélogo norteamericano Willard Z. Park visité
durante algun tiempo los Kogi y publicé luégo un resumen de
sus observaciones que apenas abarcan muy someramente los
principales aspectos culturales (8). En 1948, el Lic. Milciades
Chaves me acompafié en comisién del Instituto Etnolégico del
Magdalena, durante un mes entre los Kogi'de la vertiente océi-
dental y publicé luégo el resultado de sus investigactones, prin-
cipalmente sobre la mitologia (4). Fuera de estos estudios, se
encuentran datos dispersos en varias obras geogrdficas o des-
eripoiones de viajes (5). '

En términos generales, los Kogi se han considerado como
una tribu bien conocida y bien estudiada cuya investigaciéon adi-
citonal parecta prometer poco material nuevo o interesante. Es-
te fue por cierto también mi criterio y cuando visité en 1946 por
primera vez esta tribu, lo hice sélo en plan de reconocimiento ge-
neral. Pero después de pocas semanas de estadia entre los indios,
caombié de opinién y decidi dedicarme a su estudio. Mucho ma-
terial, y material muy importante, me parecié haber escapado
ala atencién de investigadores anteriores y muchos aspectos cul-

1

(1) De Brettes, 1903. (2) Preuss 1919-1927. (3) Park, 1946. (4) Chaves, 1948.
(5) Cf. Bibliografia. . \ Ml -
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burales descritos por ellos estaban enfocados desde un d_nguh
que adlo ofrecta una vista parcial. Fue ast como en los afios de
1046 o 1949 permaneci un total de 10 meses entre los Kogi, es-
tada ouyos resultados fueron ademds cmnplementado{z en 8us
intervalos por las frecuentes visitas de los inflws a mi casa en
Santa Marta, donde éstos me siTvieron también d.e mfor'mac%o-
res. El presente trabajo ofrece lo:s resultados de mis propas n-
vestigaciones sobre la tribu Kogt.

En los capitulos siguientes y segun un esquema convencio-
nal, he tratado de deseribir la cultura de esta tribu tal co'nf,o 9o
la eonoci. El presente estudio es esencialmente un trabajo fle
terreno. En efecto, muchos capitulos fueron esmt9§ en la Sz.e-
rre Nevada, entre los mismos indios y en su revision posterior
xélo hubo poco que afiadir. En Colombia, La. falta: de.ea:temas
monografias basadas en largas épocas de mves.tzgt'wzén en el
ferreno, es muy sensible. Sin embargo ellas son mdzspensal.)les,.
aoa como base para estudios comparativos o cozno 'refgre'ncw 8t
queremos posteriormente profundizar el estudw. de ciertos as-
pectos culturales. Ellas deberian fo'rma?' una a.;éhda 'ba,:ﬂ;e de he.—
ohos registrados y descritos, sin prejuicios n parcquwdad, evi-
tando generalizaciones. Esta labor de Tegistrar simplemente
datos, es tal vez ingrata en el momento pero creo que en el futu-
Yo su valor serd mds manifiesto y perdurable. Asi no he tratado:
de analizar la cultura o de interpretarla parcial o to?alme@te 3 13.1,
lampoco he buscado comprobar teorias existent.es ni seguir mé-
lodos especificos de determinada escuela. Gracias a la coopera-
oion cada dic mds estTecha entre lo. etnologia, la soc:zol‘ogia y}a
patoologia, las ciencias sociales han avanzado en los ultimos afios
@ un paso muy rdpido. Nuevos métodos, sugfzmdos entre lq,s tres
ddseiplinas, han dado nuevos resultados y .estos en cambzo‘hom
ubiorto nuevos horizontes que se van ampliando y.p'-rofundzzcm—
do mds y mds. Pero este desarrollo, aunque p’rodzgzoso y lleno
de promesas parae el futuro, implica un gran peligro. La res-
ponaabilidad de los etnélogos quienes, con escasd preparacién
palooldgica, tratan de analizar fenémeno_s culturales, es tal vez
mda grande que la de los psicélogos, quienes, aunque carezean
e prdotica etnolégica en el terreno, stempre ?m.eden avaluar y
wlillzar datos etnolégicos a base de sus conocimienios de la es-
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tructura psiquica universal del género humano. Creo que deta-
Uados trabajos descriptivos son la mejor contribucion que el
etnélogo de terreno puede ofrecer y es en este sentido que el
presenic csludio espera poder ser wtil.

CAPITULO 1

DATOS GENERALES

ambiente geografico. — 2. Las tribus actuales de la Sierra Nevada.
‘ritorios tribales. — 4. Topografia del territorio Kogi. — 5. Topo-
del territorio Kogi y de sus vecinos. — 6. Demografia Kogi.



.1-—EL AMBIENTE GEOGRAFICO

La geografia del Noreste de Colombia ailin no ha sido objeto
de un estudio sistematico, principalmente en lo que se refiere a
la Sierra Nevada de Santa Marta. Los trabajos de Réclus (1),
Simons (2), Siévers (8) y algunos otros viajeros quienes reco-
rrieron a fines del siglo pasado la regibén, se limitan general-
mente a descripciones de determinadas rutas de excursién y
observaciones locales, pero ninguno de ellos representa una obra
de conjuntc que analice ampliamente y en detalle los multiples
aspectos geograficos de esta zona. Viajeros posteriores tales
como los zodélogos Allen (4), Ruthven (5), Todd y Carriker (6),
Taylor (7) y otros, han incluido en sus publicaciones capitulos
méas o menos extensos sobre la geografia de las regiones visita-
das por ellos y debemos destacar aqui ante todo el excelente
resumen de Carriker contenido en su obra sobre la ornitologia
de la Sierra Nevada. La expedicién Cabot, quien visité en 1939
las vertientes meridionales del macizo, publicé un corto trabajo
sobre sus resultados (8). Sin embargo, la carencia de una obra
especializada y moderna sobre esta regién, es verdaderamente
sorprendente. La cartografia de la Sierra Nevada es por consi-
guiente muy deficiente y el {inico mapa exacto es el aérofotogra-
fico de la expedicién Cabot, pero que sélo abarca un segmento
de las faldas surorientales. El mapa maés reciente que abarca
todo el macizo y la costa vecina es el “Millionth Map” de la Ame-
rican Geographical Society of New York que contiene, por au-
sencia de datos precisos, atin muchos errores.

Para dar una idea del ambiente geografico en el cual se
desarrollan los problemas étnicos y culturales de los Kogi, me

(1) Récius, 1881, 1893. (2) Simons, 1879, 1861. (3) Sievers, 1887, 1888 (4) Alen,
1904. (5) Ruthven, 1622. (6) Todd & Carriker, 1822. (7) Tayler, 1031. (8) Cabot, 1630.
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baso asi en un material poco completo. Trataré sin embargo de
_ dar un cuadro comprensible y un panorama como fondo contra
el cual se realzari la cultura aborigen que es el tema de este es-
Lt.xdio. A continuacién me refiero asi en parte a los autores men-
cionados, en parte afiadiré propias observaciones e impresiones
obtenidas en los miiltiples viajes efectuados en todo el Depar-
tamento del Magdalena y principalmente en la Sierra Nevada.
' Aproximadamente -en el -punto donde se cruzan el paralelo
99 con el meridiano 749, los ejes del ramal deMa Cordillera Orien-
tal y del rio Magdalena que hasta alli habian seguido paralelos,
divergen en direcciones opuestas. Mientras que el rio voltea
suavemente- hacia el noroeste y forma una curva amplia qile
sblo ya cerca de su desembocadura se endereza hacia el Norte,
la. Cordillera .sigue ahora hacia el Noreste y termina a la misQ
‘ma altura de la desembocadura del rio pero ahora yd a 300 ki-
;’fémetros al Este de ella. Ya que la costa del Mar Caribe se ex-
:tiende  en direccién este-oeste, se forma asi un gran tridngulo
»limitado por-un lado. por el mar y por los otros por el rio Mag-
dalena y el ramal de la Cordillera Oriental respéctivamente.
- Este tridngulo cuyos lados son de unos 800 kilémetros de largo
.cada uno, constituye el actual Departamento del Magdalena
~como divisién administrativa de la Replblica de Colombia. Se
pueden distinguir dentro del territorio departamental esencial-
~mente cuatro zonas: la zona del litoral que abarca la faja mus
@ menos ancha entre Riohacha y Barranquilla, es decir entre
-las desembocaduras de los rios Rancheria y Magdalena; la ﬁe-
- presién Momposina que -consiste en el gran bajo de la planada
aluvial y gue ocupa la mayor parte del Sur y centro del Depar-
Jamento, lag. faldas oecidentales del ramal de la. Cordillera
Origntal formada en esta region por las Sierras de Perija, Va-
a~ll'edupar y Manaure (1) y por fin la Sierra Nevada. cu:\zo ma-
~¢izo dislado ocupa -el Norte. del Departamento, donde aharca
aproximadamente la cuarta parte de la extensién total depar-
tamental. Alcanzande en sus cumbres nevadas una. altura .de

Fatay

e pbites R . N . . i e
w»  :l) también llamada: Sierra- Negra., e el 9
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5.780 metros (1), ella forma en realidad un fenémeno extra-
ordinario en el mundo ya que pocos otros macizos se levantan
tan abruptamente a orillas del mar ni tampoco ninguna otra
montafia alcanza tal elevacién con relacién a una base tan es-
trecha.

Ya que la propia Sierra Nevada y las tierras inmediata-

mente circunvecinas son el centro de . aestros intereses etno-

i6gicos, es necesario dedicar aqui una serie de observaciones
a su topografia, sus condiciones climatéricas y econémicas. Sc-
meramente hablando, la Sierra Nevada de Santa Marta tiene
forma de una piramide trilateral cuya base forma un angulo
recto en la regi6n de Santa Marta, siendo asi su lado mas am-
plio el de la vertiente suroriental. La vertiente norte cae preci-

 pitadamente hacia el Mar Caribe y la vertiente occidental, algo
" menos inclinada, mira hacia la Ciénaga Grande y las riberas

pantanosas del Bajo Magdalena.

Como es lo natural en un macizo nevado de tal forma, un
ginntmero de rios y quebradas descienden de las tres vertien-
tes, formando generalmente valles estrechos pero ocasional-
mente bastante anchos. Los principales rios que desembocan en
el mar desde la vertiente norte son, enumerandolos de QOeste
a Este: rios Piedras, Mendiguaca, Guachaca, Buritaca, Don
Diego, Palomino (2), San Salvador, Ancho (o San Miguel), ¥
el rio Calancdla (o Rancheria). Hacia el Oeste y desembocan-
do en el mar o la Ciénaga Grande, corren los rios siguientes,
enumerandolos de Norte a Sur: rios Manzanares, Gaira, Cor-
doba, Riofrio, Orihueca, Sevilla, Tucurinca, Aracataca y Fun-
dacién (3). El rio Ariguant desciende atin por las faldas occi-
dentales pero voltea al llegar a la planada hacia el Sur y atra-
viesa luégo el gran bajo selvitico al Sur de la Sierra Nevada.
Los rios de la vertiente suroriental son menos numerosos pero
de mas caudal y, por la leve inclinacién del terreno, mas lar-
gos. El principal es el rio Cesar que recibe los importantes
afluentes Garupal, Guatapuri y Badillo para dirigirse luégo
paralelo al ramal de la Cordillera Oriental hacia el Sur, donde
desemboca en el rio Magdalena después de haberse unido con
el rio Ariguanfi. Gran parte de todos estos rios nacen en las nu-
merosas lagunas de los paramos, lag cuales reciben sus aguas

(1) Cabot, 1039. (2) o Hukuméiji. (3) o San Sebastiin.
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de la nieve que ya empieza a poca altura més arriba de ellas.
La hidrografia de toda la ¢xtensién del Departamento depen-
de asf casi exclusivamente de la Sierra Nevada donde nacen,
dentro de un drea muy pequeha, unos cuarenta cursos de aguas
que luégo se dirigen en todas las direcciones y riegan las tie-
rras bajas, vecinas y alejadas.

Kl eclima de la latitud tropical del Departamento del Mag-
dalenn depende desde luégo de sus elevaciones. La zona tropi-
c tupiumenie dicha abarca la mayor parte de la extensién
total y alcanza en la Sierra Nevada hasta unos 1.300 metros,
altura que corresponde aproximadamente al nivel de las nubes
bajas. La zona subtropical sigue luégo, llegando hasta la altu-
ra de unos 2.500 metros, donde empieza la zona templada que
a los 3.500 metros limita con los paramos. A unos 1.000 metros
més arriba empieza la nieve. La temperatura predominante en
el Departamento del Magdalena es muy alta; y Riochacha, Santa
Marta, y ante todo la regién entre Ciénaga y Fundacién asi-
mismo como Valledupar, alcanzan temperaturas muy elevadas.
El siguiente cuadro, basado en datos de Carriker, Taylor y Sie-
vers, muestra las temperaturas en algunos puntos en y alrede-
dor de la Sierra Nevada:

LOS KOGI 19

Lugar: Mes: Hora: Obsgervaciones:
Zona bananera 90° - 912 febr.; oct. — mixima semanal.
Zona bananers 962 marzo; sep. —  méxima semanal.
Zona bananers 68¢ enr.; febr.; mzo. — maxima semanal.
Zong bananers 749 sep.; oct.; nov.; ¥
diciembre — Minima semanel.

Santa Marta 79¢ enero 7 a. m.

840 ] 2 p. m

81,5 2 9 p. m.
Riohacha 80,5¢ abril 7 a. m.

86¢ - 2 p.m,

840 - 9 p. m.
Cincinnati 629 - 80% Y — promedio anual.
(alt. 4.500 p.)
Cerro San Loreno 46° - g durante noche.
(alt. 9.300 pies).
Anduriameina 400 5 7 & m. Promedio en 5 dias
(alt. 11.050 p.) 55,5¢ g 2 p.m. minima: 33
46,59 9 p. m. méxima: 64,5?

Pueblo Viejo 71,59 —_ 7 &. m.
(alt. 2.000 ples). 74¢ —_ 2 p m.

T2,’ — 9 p.m.
limite de la mieve 35,59 -— 7 a. m.

500 —_ 4 p. m. minima: 33¢

3p° — 6 p. m.

En todo el Noroeste del pais se distinguen dos estaciones
dél afio: la época iluviosa o el “invierno” que empieza a fines
de marzo o comienzos de abril y que dura hasta la mitad del
mes de diciembre, y la época seca o el “verano” que dura los
meses entre diciembre y abril. Una corta época poco lluviosa
en julio se designa como “veranillo”. Durante la estacién de las
lluvias caen aguaceros fuertes casi a diario con excepcién de la
region de Santa Marta y los alrededores de Riohacha donde la
Huviosidad es menos fuerte y donde ocasionalmente hay dias o
semanas continuas sin lluvia. En el “verano” en cambio tam-
poco cesan las lluvias por completo sino aparecen ocasional-
mente de un modo fuerte pero pasajero en toda la regién. La
costa arida al Sur de Santa Marta que se continfia luégo detrés
del Cabo de la Aguja, atn por muchos kilémetros hacia el Este,
es generalmente muy seca, empezando el verano ya en octubre.
En el resto del Departamento este mes es generalmente muy
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seco, empezando el verano ya en octubre. En el resto del Depar-
tamenio este mes es generalmente el mas lluvioso. El promedio
de la precipitacién pluvial en las tierras bajas, de mayo a di-
ciembre, dado por Taylor (1) es de 43 pulgadas. De acuerdo
con la orientacion de las tres vertientes de la Sierra Nevada,
la lluviosidad varia apreciablemente. La vertienfe mis seca es
la suroriental mientras que la mas lluviosa es la nortena donde
la cadena de montanas forma una barrera contra los vientos
del mar. La vertiente occidental es algo menos lluviosa.

Lag condiciones ecoldgicas en la Sierra Nevada y la regién
adyacente son asimismo bastante diferenciadas. Enire Santa
Marta y Ciénaga se extiende una estrecha faja de tierras aridas
y planas caracterizadas por una vegetacidn espinosa baja y sélo
pocos arboles altos. La estrecha faja de tierra llamada Costa
de Salamanca y que separa la Ciénaga Grande del mar abier-
to, perienece a la misma zona. Por la costa septentrional la faja
a lo largo del litoral guarda estas caracteristicas hasta la regién
del Cabo de San Juan de Guia donde esta interrumpida en mu-
chos kiiémetros por la selva himeda de la montafia, que baja
en esta region hasta la misma orilla del mar. Sélo del Cabo de
San Agusiin en adelante retrocede de nuevo esta sclva y con-
tintan las tierras aridas por las regiones de Dibulle. Camaro-
nes v Riohacha, donde se confinGan en los desiertos de la Penin-
sula Guajira. La préxima zona es la de las colinas bajaz vy digi-
taciones de la Sierra Nevada y alcanza aproximadamente unos
500-700 metres de altura. En ella se pueden incluir en la costa
occidental las colinas de las inmediacicnes de Santa Marta v
luégo una faja estrecha a lo largo de la vertiente, pasando arri-
ba de la linea Riofrio-Fundacion y luégo volteando todo el ma-
cizo hasta mas o menos la regién de Valencia de Jests. Esta zona
s la de las selvas Secas, alin de vegetacién xerofitica espinosa.
En la cosla norte esta zona casi no existe; y en la vertiente sur-
oriental s6lo en partes e interrumpida a largos trechos. Lenta-
mente esta zona se continda en la selva hiimeda que sigue aho-
ra en un ancho anillo, abarcando desde el limite superior de la
selva seca hasta los limites inferiores de los paramos donde cesa
ia vegelacion al llegar a los 4.000-4.500 metros. Esta zonifica-
cién es la mas clara en la vertiente occidental pero se confunde
considerablemente en la suroriental. Alli, en toda la hoyva del

rio César y de sus afluentes tales como el Garupal, Guatapuri
1) Taylor, Op. oit. = e
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y Badillo, se observan grandes sabanas que entran hasta altu-
ras de casi 2.000 meiros en los valles de la Sierra Nevada. In-
terrumpidas por pequeiios bosques o atravesadas por “cejas”
de monte que crecen a los largo de cursos tributarios de agua,
estas szbanas dan un aspecto caracteristico a esta zona de la
Sierra, muy distinto al de las otras vertientes donde predomina
la seiva. En la vertiente norte la seiva hiimeda en cambio abar-
ca lod exiensién desde el mar hasta los 3.000 metros; pero
estd también ocasionalmente interrumpida por sabanas que se
exuiencen principalmszpie en los valles de los ries Dou Diego,
Palomino, San Salvador, San Miguel y Ancho. Sobre el origen
de estas sabanas hablaremos adn con ocasién de la economia
indigera. En torno a la Sierra Nevada, al Sur y Suroceste de
ella se exiiende la tipica selva magdalenense, limitando en el
Este ccn las sabanas del rio César; en el Sur v Oeste con log
pantaroes del rio RMagdaiena y en el Noroeste con los manglares
de la Ciénaga Grande.
T Avncue la fauna de lo Sierra Nevada es muy variada, no
g2 nuede deeir que es muy abundante. En efecto, en muchas re-
ez {ales como los valies d= los rics Ancho v San Miguel o
el valle dz=! alto rfo Gua’epuri, se observan sélo pocos mamife-
roz. Citaremes aqui s6io las principales famiiias y especies que
¢ observan con alguna frecuencia y gue desempefan algiin pa-
pel en la culiora indigena: el liamado “tigre” o Jjaguar (Felis
coiicolor L.} es bastante frecuente en las selvas tropicales v sub-
tropicales de la vertienie norte pero es mas bien raro en las
oiras vertientes, lo mismo como el puma o “leén” (Felis onca
LY Tigrillo (Felis sanctae martae A.), el llamado “gato pardo”
(Felis ayra Desmarest) es comiin. Muchos pequefios mamife-
rus de hibitos més blen noct"rnﬂs se designan por parte de los
cclonos mestizos como “zorros” y se menecionan: “Zerro, Zorro-
perro, zorrochucho, zorrc-guache” y otros. Se trata aparente-
mznte de las especies signientes: Canis (Thous) aquilus B.,
Temandua tetradactyle instebilis A., Didelphis marsupialis co-
lombica A., Tayra barbara irare A., o Marmosa mitis Bange.
Coreios (Sulvilagus supercilieris A.), arditas (Seiurus), ma-
puritos (Conepatus mapurito Gmelin) y marticas (Potos flavus
n.cyulotus Martin) son frecuentes. La danta (Tapirus) abunda
principaimente en la vertiente norte, donde se encuentra desde
las tierras bajas hasta los climas frios, lo mismo que el
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venado. Paca (Agouti paca L.) capivara (Hydrochaeris
L.), “puerco mand” (Tagassu pecam') y “zahino” (Taga-
ssu torvus) son los principales animales de caza y abun-
dan en la vertiente norte. Armadillos (Tatu novemcinctus L. y
Cobassous lugubris) son frecuentes en las tierras planas ca-
lientes del Norte, pero escasos en las otras vertientes o en altu-
ras més grandes. Monos aulladores (Alouatta seniculus rubi-
cunde) y micos (Cebus capucinus L.) existen en muchas par-
tes. Vampiros (Desmodus rufus y Diphylla ecoudata) se en-
cuentran con alguna frecuencia. Entre las aves, las de la FAM.
CRACIDAE son apreciadas presas de caza y son bastante co-
munes hasta a grandes alturas. Aves rapaces (FAM. ACCIPI-
TRIDAE ET FALCONIDAFE), lechuzas (FAM. BUBONIDAE),
palomas (FAM. COLUMBIDAE), tominejos (FAM. TROCHI-
LIDAE) y tucanos (FAM. RAMPHASTIDAE) son comunes.
Entre las especies de las VULTURIDAE mencionamos Sa7rco-
ramphus papae L., Cathartes aura aura L., Coragyps urubu Viei-
Uot; entre las PSITTACIDAE Ara militaris L., Ara chloropte-
T Gray y Amazona mercenaria Tschudi; entre las PICIDAE
Centurus rubicapillus rubicapillus Cabanis y Chloronerpes ru-
biginosus alleni Bangs. En la costa septentrional se encuentran
especies de pelicanos (FAM. PELECANIDAE) y muchas gar-
zas (FAM. ARDEIDAE) mientras que en las desembocaduras
de los rios principales de esta regién se encuentran Crocodilus
acutus Cuvier y Caimdn sclerops (Schneider); Testudo denti-
culate es frecuente en las tierras bajas himedas y en la costa
entre el Cabo de San Juan de Guia y Dibulla hay muchas gran-
des tortugas marinas. Culebras venenosas, sobre todo la fer-de
lance y la coral son comunes.

Tanto la fauna como la flora de la Sierra Nevada que por
gu carécter insular yfsu gran variacién climatérica sop muy in-
teresantes, estdn atn por estudiar. Pero lo mismo ocurre con
tantos otros aspectos del macizo, alin escasamente conocido (1).

La calonizacién de la Sierra Nevada por parte de campesi-
nos colombianos es muy esporidica y se concentra casi Gnica-
mente a la vertlente sur-orienta] donde se les facilité la pene-
tracién por lo leve de la inclinacién del terreno y la consiguien-

(1) En’'lo anterior nos hemos basado principalmente & las cbras de Allen y Todd
& Oariker.
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te posibilidad de construir caminos transitables\ en todas las
épocas del afio. En lag cabeceras del rio Fundacién se fund6 ya
en 1583 el pueblo de San Sebastidn de Taironaca pero esta fun-
dacién no prosperd y fue abandonada para revivir s6lo a mita-
des del siglo XVIII bajo el nombre de San Sebastidn de Riba-
go. La antigua poblacién indigena de Atdnquez en la hoya del
rio Badillo se volvié un centro colonizador a mitad del siglo
pasado y algunas poblaciones cercanas, tales como Pueblo Bello
y Guatapuri fueron asimismo ocupadas por colonos quienes,
desplazando a los indios, iniciaron pequefios cultivos en los al-
rededores. La Gnica poblacién de colonos en la vertiente norte
es Pueblo Viejo, donde vive un grupo de negros en un pequefio
caserio. En las playas del norte viven sélo algunas pocas fami-
lias de pescadores negros quienes a veces tienen pequefios cul-
tivos en log cursos bajos de los rios Don Diego, Buritaca y Gua-

chaca. En la vertiente occidental se ha desarrollado s6lo en los

dltimos afios una colonizacién algo més intensa y productora.
Principalmente se trata de las hoyag de los rios Orihueca y Rio-
frio donde los colonos llegan actualmente ya a una altura de
unos 1.500 metros. En el rio Sevilla viven algunas familias de
mestizos hasta la altura de unos 700 metros y el movimiento co-
lonizador se desarrolla en los cursos bajos de los Tucurinea,
Aracatace, Fundacién y Ariguani. Inmediatamente a espaldas
de la ciudad de Santa Marta las estribaciones de la Sierra Ne-
vada forman el Cerro San Lorenzo en cuyas faldas 1a coloniza-
cién se establecié ya desde épocas mas antiguas. Actualmente
se encuentran alli fincas de café y cultivos intensivos que abas-
tecen principalmente a la ciudad vecina.

Mientras que las tierras bajas del Departamento del Mag-
dalena disponen hoy en dia de una red de carreteras y muchas
lineas de aviacién, la Sierra Nevada forma atn una isla dificil-
mente accesible. La tinica carretera existe entre Santa Marta
y la regién colonizada del Cerro San Lorenzo mientras que to-
dos los demés caminos son simples senderos caminos de herra-
dura y trochas de los indios. Desde la poblacién bananera de
Riofrio sigue un camino de herradura a San Andrés a unos 1.300
metros de altura. En la hoya del rio Sevilla hay caminos de he-
rradura apenas hasta los 700 metros. De Valencia de Jests si-
gue un igual camino a San Sebastidn de Rabago y por otro, que
sale de Valledupar, se llega a Aldnquez en las riberas del rio
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Badillo. En la vertiente norte el Gnico camino de herradura
conduce de Dibulle a Pueblo iVejo. Caminos indigenas, a veces
transitables para bueyes de earga, pero raras veces para bes-
tias de silla, conectan casi todas las poblaciones indigenas entire
si pero son casi desconocidos para los mestizos. En resumen, la
Sierra Nevada de Santa Marta es ain hoy en dia esencialmen-
te un territorio indigena. Sé6lo un débil anillo de colonos rodea
la base del macizo, apenas alcanzando una altura’de 1.000 me-
tros de promedio, pero las tierras mas alla de este limite se con-
sideran atin en su mayor parte como desconocidas. Son raras
las personas que tengan conceptos claros sobre la geografis de
la Sierra y son muchas las que prefieren hacerla aparecer ¢ mo
una tierra mistericsa y hasta peligrosa. En realidad, Ia estruc-
tura de la Sierra Nevada es sencilla. Sus tierras son sanas, a
veces {értiles, a veces estériles tal como todas las tierras de las
cordilleras colombianas. Pero no albergan los grandes tesorcs
escondjdos con los cuales suefia el folklore magdalencnse, no
ofrecen posibilidades ilimitadas para la colonizacién o una ex-
pletacion econdémica en grande escala.

2 1.AS TRIBUS ACTUALES DE LA SIERRA NEVADA

En la Sierra Nevada de Santa Marta viven en la actuali-
dad tres tribus indigenas: los Kogi, los Ika y los Sankd. Una
cuarta iribu, los Kankudma, se puede considerar como desapa-
recida yva que de ella sobreviven hoy dia apenas una docena de
individuos. Dstas tribus hablan dialectos distintos pero empa-
rentados. Brirton, Rivet y otros han clasificado a estos dialec-
tos como pertenecientes z la familia lingiiistica Chibcha, den-
tro de la cual constituyen el Grupo Chibcho-Aruee. Aungue de-
bemos aceptar esta clasificacién por el momenio, hay que ad-
verfir que los dialectos de la Sierra Nevada todavia son defi-
cientemente eonocidos ¥ que necesitan atn analisis, sobre todo
en lo que se refiere precisamente a sus parentescos o diferen-
cias mutuas. La cultura de las tribus de la Sierra Nevada es
basicamente homogenea pero cada tribu representa en la ac-
tualidad otra fase de aculturacién. Los Kégi conservan por su ais-
lamiento geogréifice la mayor parte de la cuitura autdctona, pe-
ro los Sankd son en parte ya muy aculturados, lo mismo como
los Ika quienes desde siglos viven bajo la influencia de los mi-
sioneros catélicos y en contacto diario con los colombianos. Los
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Kankudma fueron absorbides por la poblacién mestiza colom-
biana casi en su totalidad. Fisicamente los Kdégi, Sankd y Kan-
kudime son dificilmente distinguibles, pero los Ika forman un
tipo soméiico bien diferente e identificable en seguida por su
estaiura mas alta y sus facciones més alargadas y finas.
Estzs tribus se conocen bajo el nombre genérico de Arua-
cos o Arhuracos, término gue ha dado ccasidn a muchos malen-
tendidos va que en repetidas ocasiones fue confundido con el
nombre de la familia lingiiistica Arawak. En efecto, los indios
d= ia Sierra Nevada no usan este nombre, ni se designan a ellos
mismos o0 a sus vecinos como Ar¥aces y consideran esta palabra
como término esvainol y no indigena. El origen de este nombre
“arnaco”, que apiicaron los cronistas espafioles ya desde prin-
cipioz del siglo XVII a las tribus de la Sierra Nevada. ez un
tanto obscuro pere se deriva probablemente del nombre.de
cierta ragion en las faldas septentrionales. Segiin las tra-
dicicnes tribales de los Kdgi, un héroe cultural de nom-
bre Alevhuibu vine en épocas remotas desde las tierras
baias del Este y poblé Iz regidn del alto Rios-Ancho y San
Mizuel en las vertientes nortefias. La region asi poblada
por los descendientes de este persomaje mitico s2 llamaba
“Tierra de Aludke” o simplemente “Aludke” o “Arwdike”.
Posieriormente, se dice gue los Kdgi procedentes del Qeste, ocu-
aron esta regidn, absorbiendo a ios indios de Arudla e incor-
porando a Alsuhwuilu a sa'propia cultura como progenitor de
nuevo linaje. Esta Tierra de ATudka abarca actuaimente ias po-
bizcicnes indigenas de San Francisco, San Miguel y Santa Ro-
sa, es decir e! ntcleo principal del aetual habitat de los Kdgi,
guiznes por otro lado ocupan una posicién prominente entre las
demas tribus de la Sierra Nevada. Es muy probable pues que
de ahi los espafioles, quienes conocian ya en el siglo XVI esta
region, emplearen el nembre “afuaco” para designar a los ha-
bitantss indigenas de este valle, generalizandolo méas luégo ¥
aplicindelo a las tribus vecinas, oue por cierto a primera vista
1o parecen distinguirse de los Kogi. De todos modos, ninguna
de las tribus actuales acepta este término como nombre tribal
v se lo conoce s6lo en conexién con los mitos y tradiciones men-
cionados.
Los propios nombres tribales de los cuatro grupos indige-
nas han causado asimismo alguna confusgién en la literatura

)
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éfnolégica, ya sea por el gran niimero de sinénimos, o por los
distintos modos de transcribirlos. Los Kdgi figuran en la lite-
ratura como Kdgaba (1), Arouaques-Kdgaba (2), Kdggaba (3),
Cdgaba (4), palabra que en su lengua significa “gente” (5). Los
mestizos de la vecindad los designan con el nombre de “Pebos”, lo
que quiere decir “amigos”, ya que los indios al ser interrogados
por extrafios se apresuran a declararse como amigos. El propio
nombre tribal sin embargo es Kdgi, palabra que ellos mismos
traducen como “tigre” (1), dando a entender que se trata de
un término ya anticuado en su idioma.

Los Ika de la vertiente sur-oriental se conocen en la lite-
ratura etnolégica como Bintukua (2), Businka o Busintana (3),
Ijca (4), Iku (5) pero ellos mismos se designan solamente co-
mo tka-“gente”’. Los Sankd de las faldas orientales figuran co-
mo Sanhd (6), Guamaea (7), Marocaseros o Arsarios, los tres
altimos nombres refiriéndose a las poblaciones Guamdka, Ma-
rukdsa y El Rosario. En ocasiones estos mismos indios se de-
gignan con el nombre de Uiua, palabra que en su lengua gigni-
fica “caliente” y que alude a su habitat en tierras célidas, a dis-
tincién del de las otras tribus que viven en regiones méas altas
y frias. Localmente los mestizos llaman a los Sankd “Malayos”
o simplemente “Indios de la Sierrita”, seglin su centro princi-
pal. En repetidas ocasiones los Sankd nos aseguraron que ellos
eran también Kégi y que su propio nombre tribal era el mismo
como el de éstos. En efecto, los mismos Kd6gi sostienen a veces
que los Sankd son realmente K6gi y que son “la misma gente”,
mientras que consideran a los ke definitivamente como “ofra
gente”. El nombre Sankd sin embargo parece ser el mas usado
y se deriva, segln dicen ellos des’nhd lo que en su lengua sig-
nifica “abeja”. Los Kankzqima, por fin, son los Atdnquez de Ce-
ledén (8) y los Buntigwa o Busintana de Park (9). Sobre este
nombre tribal estdn de acuerdo los sobrevivientes de la tribu.

Desde luégo cada tribu emplea otros nombres para desig-
nar a sus vecinos. Los Kdgi llaman a los Ika “machdka” v a su

(1) Preuss, 1919, (2) Brettes, 1903. (3) Celeddn, 1386. (4) Park, 1946. (5) de Kdggi-
pleara.

(1) Jaguar. (3) Brettes, 1903, Celeddn, 1886. (3) Isaacs, 1884. (4) Bolinder, 1918.
(8) Knowiton, 1933, Cabot, 1939. (6) Park, 1946. (7) Celeddn, 1886, Isacs, 1884. (8) Ce-
1sdon, 1886. (9) Park, 1046.

u
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dialecto “machakan”. La etimologia de esta palabra no es co-
focida y los Kdgi se limitan a decir que se llaman asi “porque
en tiempos antiguos tenian seis dedos en cada mano”. Los Ika
Naman a los Kégi “Kégya” y a su dialecto “Kégyan’. Los Kogi
Naman a los Sankd “wiua” y a su dialecto “nébbe-lang (1)
mientras que los Sankd llaman a los Kégi “kégi” y a su idioma

" “Eogyan”. Para designar los Kankudma los Kégi usan este mis-

mo nombre pero dicen a veces también “kokatukua’ mientras
que los Kankudma llaman a los Kégi “kogi”’. Los Ika dicen a los
Sankd “uiua” y designan a su dialecto como “démme-lang” (2)
mientras que éstos los llaman  giiintukua. A los Kankud-
ma llaman los Ike “Kdnkui” y reciben en cambio tam-
bién el nombre de “giuintukua”. Los nombres Kakatukua, giin-
tukua y busintdna no son otra cosa que términos clasificatorios
de parentesco: kdke - padre (I), gilia - hermano mayor 0, ba-
8i - hermana menor (S); la terminacibén tikua se relaciona con
la palabra Kégi “tdxe” con la cual se designa un linaje.
La confusién de nombres se debe evidentemente en alto
grado a la tendencia de tratar de definir “tribus” don-
de deberian buscarse mas bien grupos exogédmicos. (Cf.
{nfra-Organizacién Social).

3.—~TERRITORIOS TRIBALES

Los Kégi viven principalmente en las faldas septentriona-
les donde ocupan especialmente los valles de los rios Palomino,
San Miguel y Ancho a una altura promedia de 1.000 a 2.000 me-
tros sobre el nivel del mar. Un grupo pequefio vive en el alto
rio Don Diego y otro en las cabeceras del rio Rancheria. A fines
del siglo pasado, aproximadamente de 1875 en adelante, se pro-
dujo una migracién en esta zona, causada en parte por la acti-
vidad de los misioneros, en parte por la guerra civil en Colom-
bia durante la cual bandos de ambos partidos politicos se refuj
giaron en el territorio indigena mencijonado. Un grupo Kégx
procedente principalmente del Valle de Palomino, emigrd hacia
el Oeste y llegd pasando por el alto rio Don Diego a las cabece-
ras del Riofrio, ya en las vertientes occidentales de la Sierra
Nevada. Alli fundé la poblacién de San Andrés a 1a cual siguie-
ron algunas pequefias fundaciones en los rios Sevilla y Tucu-

(1) de nébbi - tigre (k). (2) de dumdga - tigre I).
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rinca. Otro grupo, procedente del valle del rio San Miguel, emi-
gré en la misma época hacia el Sur y se establecié, después de
haber eruzado el Paramo de Makotdma, en las cabeceras del rio
Guatapuri donde fundé las poblaciones de Chendikua, San Jo-
8é y Donachui. La mayoria de los indigenas permanecié sin em-
bargo en su antiguo habitat que ademas, después del afio 1900,
s6lo raras veces fue visitado por los misioneros.

Los principales poblados de los Kégi son los siguientes: en
el valle del rio Palomino se encuentra la poblacién de Hukuméiji;
a poca distancia rio abajo el caserio de Mungdxa mientras que
arriba de Huluméiji siguen los caserios pequefios de Nébbel-
duetu-kudra, Igu-hudnhuoandsivane, Saldake y Noavdka. El
principal poblado del valle del rio San Miguel es la poBlacién
del mismo nombre y también es de importancia Santa Rosa que
queda rio abajo a pocas horas de distancia de San Miguel. En
un afluente izquierdo de este rio y sobre el camino de Santa
Rosa a Hukuméiji, se encuentra el caserio de Kavikingui. Su-
biendo desde Santa Rosa hacia el curso alto del rfo San Miguel,
se pasa por Nobdza en la ribera oriental, luégo por Chiviléngui
viléngui que queda en la confluencia de un pequefio tributario
occidental con el rio San Miguel, luégo Séijangdza le sigue en
la ribera oriemtal y a poca distancia de la poblacién principal
se pasa por Séijua y se abre el valle de Kardka donde se encuen-
tran algunas viviendas aunque sin formar una poblacién pro-
piamente dicha. Pasando por San Miguel se llega a unas dos
horas de distancia a Takina y el caserio de Seijakdze. El pe-
quefio pero importante centro ceremonial de Makotdma y el si-
tio de Maumakéi son las Gltimas poblaciones del valle. En el va-
lle del rio Ancho yace la poblacién de San Francisco y cerca de
ella se encuentran los caserios de Guamdka, Sankéna, Guasijgd-
xa, Séingulddre e Inchirdke. Rio abajo las poblaciones de San
Pedro, Bongd y Pueblo Viejo eran afin en la segunda mitad
del siglo pasado ocupados por los Kdgi, pero luégo éstos fueron
desplagpdos por los colonos quienes actualmente habitan estos
sitios. En el alto rio Rancheria existen tres poblaciones: Ma-
maréngo, Cherria y Surlibdke. Es ésta la zona de contacto
donde se encuentran los Kogi con sus vecinos los Sankd. Surli-
bdka era anteriormente una poblacién Kégi pero es hoy esen-
cialmente una poblacién Sanki y en los poblados de Mamarén-
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go y Cherria la influencia de este grupo es asimismo muy fuer-
te; por cierto ya en San Francisco viven numerosos Scmkd

La poblacién Kégi més importante en el alto rio Guatapum
fue hasta hace pocos aflos San José, pero mestizos colombianos
ocuparon a mano fuerte este poblado, obligando a los indios a
retirarse. Donachui corrié una suerte parecida cuando varias
familias ?ka huyeron de los misioneros de San Sebastian y se
establecieron alli. Actualmente Donachui es una poblacién fka
y los Kégi se retiraron de ella. Los que habian huido de los co-
lonos y de los Ika, fundaron luégo algo arriba de San José la
poblacion de Marudmake. Mas arriba ain se encuentra el ca-
serio de Surumiske y luégo el centro ceremonial de Chendikua.

La migracién que habia fundado a San Andrés y cerca a

‘éste el centro ceremonial de Kdridesaka (1), se extendibé en los

afios posteriores al rio Sevilla, donde se fundé una pequefia po-
blacién que también recibié el nombre de Cherria, al rio Tucu-
rinca donde se fundé en la misma época el caserio de Ulindua
y rio arriba el poblado de Mamaréngo, en cuyas cercanias se
formé el caserio de Sekarino.

Mientras que los Koégi habitan asi principalmente la ver-
tiente norte de la Sierra Nevada, los Ika ocupan las faldas sur-
orientales y los cursos altos de los rios que bajan hacia el Ocei-
dente. Su principal poblacién es San Sebastidn de Réabago en
el alto rio Fundacién, en cuyas c'abeceras se encuentran en la
regi6n de El Mamoén agrupaciones numerosas de la tribu. Ha-
cia el Oriente se extiende el grupo en la regién de La Cueva, El
Templado, Sto. Domingo y Donachui donde,; como lo menciona-
mos més arriba, se encuentra con los Kégi. En el alto rio Ara-
cataca estd la poblacion de Serdnkua, fundada en épocas re-
eientes por indios que huyeron de los misioneros dz San Sebas-
tidn. Algunos grupos pequefios viven en el curso bajgadel rio
Sevilla, aproximadamente a una jornada de la poblacion Kégi
de Cherrua.

Los Sankd vivian hasta principios de este siglo ante todo
en la regién de Marokdso y El Rosario; pero se retiraron en
parte de alli cuando avanzé la colonizacién de esta zona. Actual-

" (1) o Cebolletal.”
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mente viven los Sankd en las cabeceras del rio Cesar en el Cerro,
Cerrito, Patrero, Potrerito, en caserios muy dispersos y ocupan
también en parte las poblaciones Kégi de Surlibdka y Berndka
en las cabeceras del rio Rancheria.

Los Kankudma vivian en la poblacién de Atdnquez y sus al-
re’dedores en el alto rio Badillo. Actualmente existen en Atdnquez
aun unas diez mujeres de esta tribu y un solo hombre vive atn
en Pueblo Viejo, en el valle del rio Ancho en la vertiente norte.

'y Ya que hemos localizado asi los tribus actuales, debemos an-
ticipar algunas observaciones acerca de sus relaciones mutuas
v su vecindad con los colonos. La convivencia de familias de dos
tribus es rara y existe casi Gnicamente en el caso de los Kégi y
Sa:nkd, quienes como lo indicamos més arriba, se consideran ade-
mas como muy afines. En San Francisco viven los Kégi junto
con los Sankd, ocupando los primeros sus tipicas casas redon-

das y los Gltimos casas rectangulares, lo que da a esta poblacién

su aspecto caracteristico. El mismo fenémeno ocurre en Ma-
marongo, Surlibdke y Cherria en las cabeceras del rio Ran-
cheria. Pero ningtin Ika vive en una poblacién Senkd o Kégi.
Una sola familia ika vivié durante 27 afios, de 1921 a 1948 en
la poblacién Kégi de San Andrés, pero aquf se traté de un fené-
meno muy excepcional y los Kégi consideraron a ellos siempre

como intrusos. Los Ika en cambio viven en San Sebastidn y Pue-
blo Bello, junto con colonos.

TOPOGRAFIA DEL TERRITORIO KOGGI

Las poblaciones de los Kégi se encuentran casi giempre en
el fondo de los valles, sobre terrazas aluviales. San Andrés es
la tnica poblacién’ que estd sobre una pequefia colina, pero alli
el terreno obligé esta situaciér ya que ge trata de una regién
muy accidentada. Las demas poblaciones estén generalmente
situadas a poca altura sobre el rio pero en el pequefio &ngulo
entre gste y algin afluente. Tierras planas son escasas en el
territorio Kégi. Sélo Hukuméiji ocupe una planada mas am-
p}ia, que ofrece una vista a los nevados, pero las demés pobla-
ciones principales, o sea San Miguel, Santa Roga, San Francis-
co o Marudmake, ocupan sélo los estrechos planos sobre el rio,
d?nde al lado de la poblacién propiamente dicha apenas queda
aun algiin espacio para pequefios cultivos. Encerradas en estos
reducidos valles, las poblaciones se esconden entre la masa ver-
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de de los cultivos inmediatos y desde lejos se perciben solamen-
te los agudos techos conicos de paja que sobresalen por eyma
de la vegetacién de losg alrededores.

Las faldas de los valles habitados de la vertiente norte ca-
recen generalmente de bosques. Después de siglos de haber sido
cultivados, quemados afio tras afio y expuestas sus tierras a la
erosibén, ellas estan cubiertas de paja gque sélo ocasionalmente
queda interrumpida por algunos arboles bajos o por rastrojo
que crece a lo largo de pequefios cursos de agua. Inmensas ro-
cas graniticas de formas a veces bizarras cubren estas laderas.
En lag cimas que dividen los valles crecen arboles y hay adin
algunos bosques. La regién de Hukuméiji estd algo mas densa-
mente cubierta de vegetacién y las poblaciones de la vertiente
occidental se encuentran casi en medio de tupidas montafias,
va que en ellag se trata de fundaciones recientes; pero los va-
lles de los rios San Miguel, Ancho y del alto Guatapuri son sa-
banas cuyo color monétono sb6lo ecambia en las cercanias del
agua donde toma el opulento verde del bosque subtropical. Su-
biendo por estos valles, el panorama cambia continua y sorpre-
sivamente. A ratos el horizonte queda limitado por las faldas
més cercanas, 0 8¢ pasa por entre enormes rocas dispersas; pe-
ro a veces se abre el valle y la vista abarca toda su extensién,
desde las cimas nevadas hasta el denso monte de las tierras ba-
jas calientes.

Este territorio indigeps—es accesible desde lag trew ciuda-
des colombianas que rodean la. base de la Sierra Nevada: Santa
Marta/Valledupar y- Riohacha, De Santa Marta se dirige una
linea de ferrocarril hacia el Sur y llega a poco més de una hora
de viaje a la pequefia poblacién bananera de Riofrio, al pie de
le vertiente occidental. De Rfofric se puede tomar un camino
de herradura gue en unas siete horas conduce a la poblacién
kb6gi de San Andrés (1), la més facilmente accesible de todas.
Los otros nicleos indigenas de esta vertiente quedan ajgo més
alejados. Dejando el ferrocarril en la estacién de Sevilla, se
gemonta la cuenca del rio del mismo nombre hasta la régién de
La Cristalina y un poco mias ariba de Porcedonis, viven algu-
nas familias ika. La segunda jornada lleva a Cherria, pobla-
cién Kégi, desde la cual el camino cruza las lomas que forman
el divorcio de aguas entre el rio Sevilla y Tucurinca y sube este

(1) Altura: 1370 .
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ultimo, pasando por Mankudka, Ulindua y finalmente llegan-
do a Mamaréngo y Sekarino. Es esta una regién muy aislada
que précticamente no sostiene ningilin contacto con las tierras
bajas y ios coionos. Los caminos son generalmente intransita-
bles para animales de carga o silla. Entre los poblados Kégi
de la vertiente occidental no hay comunicacién' directa y para
ir de San Andrés a las poblaciones de las hoyas del Sevilla o
Tucurinca, es preciso bajar primero al pie del macizo y subir
y subir luégo por la cuenca del rio Sevilla./La vertiente sur-
oriental tiene su entrada por Valledupar y la poblacién vecina
de Valencia de Jestis. De alli conduce un camino de herradura
a San Sebastidn de Rabago (1), pasando por Pueblo Bello, en
un recorrido que facilmente se efectiia en dos jornadas. Las de-
més poblaciones ikicas son accesibles desde San Sebastiin de
donde conducen varios caminos a Serdnkua, Donachui, Anduria-
méina, Mamankandka y los caserios en el alto rio Fundacién.
Atdnquez (2) y la regién habitada por los Sankd se puede visi-
tar asimismq desde Valledupar, quedando ambas regiones en
un radio de una jornada a caballo. De Atdnguez sigue el cami-
no hacia San José (38), Marudmake, Surumuslce y Chendikua
que quedan todas a pocas horas de distancia”’La vertiente sep-
tentrional es Ja més aislada. Saliendo de Riohacha por via ma-
ritima se llega después de unas seis horas de viaje a la pobla-
cién de negros llamada Dibulla y de alli en adelante se llega en
dos jgrnadas a Pueblo Viejo, otra poblaci¢n de negros y mesti-
zos. De Pueblo Viejo en adelarfte empieza el territorio Kégi y
varios caminos conducen a San Francisco, San Miguel (4), San-
ta Rosa (5), Hukumeiji (6) y los demas caserios cercanos. San
Francisco queda a dos horas de camino, Santa Rosa lo mismo
y San Miguel a unas seis horas. De esta Gltima poblaciéon hasta
Takina (7) se puede llegar ficilmente en dos horas. Hukuméiji
es asimismo accesible. En la primera jornada se pasa por Santa
Rosa y Kavikimgui y se llega al Cerro Kiba y en la segunda
. jornada se sube a su cima y se baja al valle de Hukuméiji. Hay
un camino indigena entre Hukuméiji y San Andrés, pasando
por el caserio del alto Don Diego, pero este camino es malo,
poco transitado y muy largo ya que se pueden gastar siete dias
0 més en la travesia. Cherria, Mamaréngo y Surlibéka son ac-

(1) Altura: 2.040 m. (2) Altura: 820 m. (3) Altura: 1.420 m. (4) Altura: 1.700 m.
(8) Altura: 1.100 m. (6) Altura: 850 m. (7) Altura: 2.140 m.
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cesibles desde Pueblo Viejo y también desde el territono de los
Sankd, asi como desde Chenditkua. '

Pocas personas fuera de indios transitan por estos cami-
nos, pero los Kégi se trasladan con bastante frecuencia de un

. poblado al otro. Sé6lo el camino sobre los piramos, entre Chen-

dikua y la vertiente norte casi nunca lo recorren y el grupo
Koégi de las cabeceras del rio Guatapuri queda asf algo aislado
de los demés. Teniendo en cuenta lo dificil del terreno, los ca-
minos indigenas son relativamente buenos y se mantienen por
parte de ellos en buen estado. Es caracteristico que los caminos
casi nunca siguen a lo largo de los rios en el fondo ‘del valle,
sino que van casi siempre por las cimas, atravesando las faldas
a gran altura sobre el valle. Muchos caminos cruzan ademés
los paramos y conectan las poblaciones desde las alturas, evi-
tando asi los trechos largos y penosos por terrenos quebrados
donde se deberfan atravesar innumerables pequefias hondona-
das y lomas.

En el valle del rio San Miguel y Ancho hay un gran niime-
ro de terrazas artificiales de cultivo que dan un aspecto carac-
teristico a la regién. A distancia se ven sélo las lineas negras
horizontales y paralelas en las faldas del valle, pero al acercar-
Se se observan las-largas murallas de piedra que sostienen la
tierra de cultivo en anchas fajas. Como enormes escaleras su-
ben estas murallas, adaptindose a la ondulacién del terreno, a
veces interrumpidas por rocas o zanjas, a veces continuas ¥
abarcando grandes distancias. Pero ningan cultivo las cubre.
La misma paja amarilla crece en sus escalones como en todas
las laderas. Las terrazas son de los antepasados de la tribu. Son
lugares sagrados. Asi como ellas estdn rodeadas de misterios
para los indios y son objeto de su veneracién, centenares de lu-
gares en todos los valles, poblados por innumerables genii loci
se encuentran a cada paso. En ocasiones es una roea de forma
extraordinaria, a veces un arbol o un salto de agua, una cavep-
na o un pozo profundo en el rio. A veces también son sitios ar-
queoldgicos, circulos de piedra donde antafio se levantaba unu
cisa, murallas; escaleras, caminos empedrados, puentes de la-
jas o lugares donde sobre el suelo yacen ain-fragmentos cera-
micos y piedras de moler de tiempos -a‘trés.v El' Kégi ‘1o Cconoce

5 |

[ Wb v . ’ i

© (@) Altwre: 1420 m: (8) ea. 1700 m. (6) ca. 1180 m. (1)’ . 850 m: ¥0)°2.M0 b
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o denomina su tierra segiin sus valles o rios, sino mas bien se-
WWmmnm para él. Lo que
para el individuo de nuestra cultura son valles, sabanas, bos-
ques, rocas, rios y quebradas, son para el Kégi como las calles,
plazas y casas de una gran ciudad familiar. Cada rineén es co-
nocido, tiene su nombre y su historia. Intimamente ligado a la
vida de la tribu y de cada individuo, cada lugar ya sea el més
insignificante, ocupa un puesto en la tradicién cultural como
escenario de hazafias, tragedias, acontecimientos triviales o
dramaticos desde tiempos inmemorables. Pero eso no es sor-
prendente en una cultura tan intensamente consciente de su
pasado. Los Kégi son verdaderamente apasionados por la geo-
grafia de su habitat. Para ellos conocer la tierra y todos sus
rincones, darles nombres y atribuirles su propia historia sig-
nifica al mismo tiempo dominar al ambiente. De aqui viene que
la toponimia Kégi, como también la de sus vecinos los Ika, San-
ké y Kankudma, sea extremadamente rica. Ya que ella se rela-
ciona con tan miltiples aspectos de su cultura, nos ocuparemos
mas detalladamente de ella.

5. — TOPONIMIA DEL TERRITORI0 Ko0GI Y DE SUS VECINOS
Abingue (también: avingue, avingut). Lugar cerca de Potrero.
Abldnji (abaldngi). Lugar y cerro cerca de Sankéna y nombre

del rio Samkéna. Regién de San Francisco.
Aldueiji. — Nombre del rio San Miguel. Cf. Aldudka, Arudka.
Alulii. — Cerro cerca de Hukuméiji.
ATudka. — También: aludke, aldudka. “Tierra de Arudka” (Cf.
supra). Comprende toda la regién de los altos ries
Ban Miguel y Ancho. Segin los Koégi es: “la tie-
rra donde vivian los Duefios, los Jefes....”
Avingue. — Caserfos cerca de Chendikua. Cf. Abingue.
Avirga. — Lugar cerca de San José.
Betéma. — Lugar en el rio Buritaea.

Bunkudnarua, — Cerro cerca de San José. De bunkua, mulkua-

[ blanco. .
Bunkudneyexza. — Nombre antiguo de Pueblo Viejo. Cf. Bun-
kudnarua.

Chendikua, — Poblacién en el alto rie Kurfgua. Centro cere-
monial. Etimologia: chendtikua—temblor (8).
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Oherudma. — Lugar en el Rio Don Diego.

Chiviléngui. — Caserio en la confluencia del.rio d¢l mismo nom-
bre con el rio San Miguel. Habitat tradicional de
los Neboguiji. (Cf. infra; Organizacién Social).
Etimologia: nebbi—jaguar.

Domo~hzgm — Lugar en el rio Don Diego.

BDunguijiua. — Lugar mitico cerca de Hukuméiji.

Deotdma. — Lugar en el rio Don Diego.

Donachui. — Caserio sobre el rio del mismo nombre. Actual-
mente ocupado por los Ika.

Djosagaka. — Caserio entre Guatapuri y Donuchuf. .

Eisudma. ~ No es un toponimico propiamerite dicho, sino sig-
nifica: “lugar donde nacié, se originé, se fundé”.
Puede emplearse para todos los lugares miticos
en conexién con héroes culturadles, progenitores
de linajes, etc.

Hukuméiji. — Poblacién y rio en la vertiente norte. Habitat
tradicional de los Hukuméiji Tize (Cf. infra; Or-
ganizaeién Social). El nombre se deriva probable-
mente de hoka, hora~~una palma y también nom-
bre de una tribu mitica (Cf. infra; Tradiciones
histéricas). Segin un informador se deriva de
kika—oreja, méi-méi—imitando vueltas de un ca-
racol; “Orejas torcidas”. Se dice que antiguamen-
te se llamé el lugar: Kukulyexang.

Gaulchdingui. — Cerro cerca de San Miguel.

Giligégaxa. — Lugar cerca de Hukuméiji. Habitat mitico de
Mdmao Ulabdngui (Cf. infra; Mitos).

Guakasdka. — Lugar cerca de Donachui.

Guamachito. — Lugar donde vivian Hdtei Binelyue y Hdba
Noananéhumdng, los progenitores de los Kurcha,
Taxe (Cf. mfm, Organizacién Social). ‘

Guamdka. — Lugar'y caserfo cerca de Mamarénge, alto rio
Rancheria, También poblacién arriba de San
Francisco. Habitat tradicional de los Hukukui-
JFawe (Gf. infre; Organizacién Social).
Guagdixa. — También Guasdka, Guasijgdra. Lugar més abajo
de Séinguldaze (Cf. infra) ; Etimologia: gudsi-chi
- gdra—Loma de la tia” (8S.)
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Giiibungdka. — Lugar cerca de Sekarino, alto rio San Miguel.

Guindusakaka. — Sitio al Este de San Andrés. Llamado asf por-

que alli abunda un ave nocturna llamada: guin-

, disa.

Guingdmake. — Lugar arriba de Chendikua.

Igu-Hudnhuandstuane. — Lugar cerca de Hukuméiji. Habitat
mitico de Hdba Monsazdlda. (Cf. infra; Religién).

Kamaudldyi. — Lugar cerca de la Hacienda Maroma, regién de
San Andrés. Se llama asi porque sbundan cule-

4 bras de este nombre.

Kansigf. — Lugar en el rfo Don Diego.

Kankdmake. — Caserio arriba de San José. Centro ceremonial.

Kudmalyue. — Laguna que da agua al rio Ancho. También la-
mado Héba Kuemalyue—Madre Kudmalyue (Cf.
infra; Religién). -

Kunchdka. — Lugar arriba de Chenditkua. Etimologia: “Lugar
donde estan los Kurcha” (Cf. infra; Organizacién
Social). .

Kunchakdmake.—Lugar cerca de Chendikua. Etimologia: Kun-
cha-Kurcha; Kama—poder, fuerza (K). “Lugar
don de esté el poder de los Kilcha”. (Cf. infra; Or-
ganizacién Social).

Kurigua. — Rio que forma la cabecera del rio Guatapuri.

Maishkdiji. — Lugar cerca de Sta. Cruz, valle del rio San Mi-
guel. .

MakOtama — Poblacién, centro ceremonial amba de San Mi-
guel. También nombre del rio vecino y de un pé-
ramo cercano. Etimologia: maki—jefe, duefio
(k), atéima, tdma—grande (k). “Jefe Grande”.

Makungdka. — Nombre del Cerro de la Cruz, entre el rio Jor-
- dé4n 'y el litoral. Etimologia: makié—jefe, duefio

; . (k), gdka, géka—Iloma, cerro.

Malungdka — Lugar cerca de Inchirdka.

Mamardnyo. — Nombre de una poblacién en el alto rio Ranche-

. - ria, otra en el alto rio Tucurinca. Nombre de un

' péramo. Antiguo nombre de Hukuméiji. No es un

toponfmico propiamente dicho sino significa: “Lu-

gar donde naci6, originé el Méma”. Cf. supra:
Eisudma.

i
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Marudmake. — Poblacién y quebrada sobre el rio Kurigua. Su
- antiguo nombre fue: Undmake.

Maumakéi. — Lugar arriba de Makotdma. Habitat mitico de
Hdtei Aldaukuiku. (Cf. infra:Organizacién So-
cial, Mitos).

Muhugu — Lugar en el rio Don Diego.

Mukangdlakue. — Lugar al Qeste de Hukuméiji.

Muldugakuf. — Nombre del Cerro Plateado, cerca de San Fran-
cisco.

Mulkudgaxkve. — Lugar cerca de Huleuméiji. Habitat mitico de
Mulkubkukue, €] Padre del Sol (Cf. Religién).

Mulkudgokue. — Lugar arriba de Hukuméiji. Habitat mitico

-~ de Hétei Sintdna (Cf. infra; Religién).

Munkudmalda-kéxa. — Lugar en el Paramo de San Andrés. Ha-
bitat mitico de Dué Mulkuexe o Takdn-Kukui Die,
el Padre y Duefio del Esperma Humano. (Cf infra;
Religién).

‘Mutdiji. — Nombre del rio Buritaca.

Nahua,-xa,lda -— Cualquier lugar o cerro donde se encuentra
una casa ceremonial. De: nahud—casa ceremo-
nial.

Nakalmdua — Cerro cerca de Chérria, alto rio Rancheria y
nombre de un caserio cerca de Surlibdka.

Nakulin-tukie. — Nombre del rio Guachaca. De: 'ndku—sal (k),
tukua—quebrada (s).

Natangéke. — Péaramo entre San Francisco y Ma,rokdsa

Navdiji. — Afluente occidental del rio San Mlguel arriba de
Takina.

Nébbelduetukwdiza. — Lugar arriba de Hukuméiji. Habitat mi-
tico-de Hdtel Auijdnyi y Hdba Sérlyue, progeui-
tores de los Kurcha (Cf. infra; Organizacién So-
cial).

Neb-kaliie. — Laguna que da aguas al rio San Miguel.

Nebulgeka — Lugar cerca de Sekarino. Etimologia: nébbi—ti-
gre (k), géka—Iloma, cerro (k).

Ninduara. — Lugar cerca de San José. Habitat mitico de las
Matdnga (Cf. infra; Organizacién Social).

Nijiji. — Lugar abajo de San Francisco.

Noaméiji. — Nombre antiguo de Noavdka. Nodvdka, lugar cer-
ca de Hukuméiji.
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Nugdxa. — Lugar cerca de Santa Rosa. Etimologia: nu—her-

' mana mayor (k) gdxa—Iloma, cerro (k).

Nukuijgdze, — Lugar cerca de San Miguel. Etimologia : mukui
—sgapo (k), gdxa—Iloma, cerro (k).

Nurldéjara. — Lugar cerca de Santa Rosa.

Pitungdke, — Lugar cerca de San José.

Posiguéka. — Lugar sobre el rio Buritaca.

Sarachui, — Lugar cerca de San José.

Sdungelda-kika. — Cerro cerca del Cerro Voalador, al Sur de
Dibulle. Etimolegia: “Narigz de Sdungelda” (Gf.
infra; Mitos).

Séinguldaze. — Lugar cerca de Guamdka. Habitat mitico de los
Hudng Tuxe. (Cf. infra; Organizacién Social).

Sekdimake. — Rio Don Diego.

Seijangdka. — Casa ceremonial cerca de Chiviléngui.

Séijakexa. — Lugar cerca de San Miguel. Habitat mitico de Sé-
chi Hdte, el Padre del Pene (Cf. infra; mitos, Re-
ligién).

Sendralda. — Nombre de cualquier lugar donde abunda la pal-
ma llamada sendke (espafiol: palmiche). Lugar
arriba de San Andrés (Paimichal).

‘SQSa,barmgdka — Cerro entre los rios Tucurinea y Aracataca.
Etimologia: sésa—flecha, gdka--loma “Loma de
la Flecha”. Se dice que tiene este nombre porque

. es tan larga y derecha.

Jiriimake. — Lugar entre Marudmake y Chendikua.

Surlibdka. — Poblacién en el alto rio Rancheria.

Surumaske. — Caseria entre Marudmake y Ghendtieua. -

Suvéigi, — Lugar abajo de San Francisco.

Takina. — Poblacién y centro ceremonial arriba de San Miguel.

Teikulyita. — Lugar cerca de San Miguel, quebrada donde vivié

r Téiku (Cf. infra; Mitos, Religién).

Tusimake. — Lugar cerca de San José.

Uluéiji, — También: Uldéiji. Nombre del rio Don Diego. Eti-
logia: de #lu-ildu—olla, ceramica. En sus ribe.

: ras hay muchos sitios arqueolégicos.

Ulindua. —Caserfo en el rio Tucurinca, abajo de Mamardngo.

Undmake. — Nombre antiguo de Maruémake. Cf. supra.

Utdiji. — Nombre del rio Buritaca.

Jalkudka., — Sabana cerca de San Miguel.

Jurdiji. — Lugar arriba de Hukuméiji,
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REGION DE ATANQUEZ.

Ankuria. — Lugar cerca de Atdnquez. Etimologia: kankurua,—-
casa ceremonial. (I)

Antuyamena. — Lugar cerca de Atdnquez. Etimologia: palabra
hibrida: Antonia; mena—valle, vega (8).

Atdnquez. — Actualmente: Atdnquez, poblacién de mestizos.
Anteriormente poblacién principal de la tribu
Kankudma, Nombre antiguo: Kdnkuaka. Segiin
los Kégi y Sanka se deriva el nombre de: tdnki—
colibri verde (s). El antiguo nombre significa
lugar donde estén los Kankudma”. En idioma ke
Kankudma se dice Kdnkur.

Bukunkisa. — Cerro cerca de Atdnquez.

Biundjiyane. — Lugar cerca de Atdnquez. De bundji—hija (k)

Burria. — Lugar cerca de Atdnquez..

Cabnto-tukua — Lugar cerca de Atdnquez. Palabra hibrida: ea-
brito, tiukua—quebrada (s).

Chémake. — Antiguo nombre de 1a poblacién mestiza Guatapurs.

Chemeskeména. — Caserio cerca de Guatapuri en el camino de
Atdnguez a San José. Etimologia: méne—vega, va-
lle, planada (S).

Chichiména. — Lugar cerca de Atdnquez. Etimologia: chichi—
bebé (8), ména—vega, valle (S).

Chikuindja. — Lugar cerca de Atdnguez.

Chimend-tukua. — Lugar cerca de Atdnquez.

Chinakdre. — Lugar cerca de Aldnquez.

Chingéka. — Lugar cerca de Atdnquez. Etimologia: ehi—lugar
montafioso (S.) géka—serrania, loma (8).

Ghivi-takua. — Lugar cerca de Atdnquez.

Chukére. — Lugar cerca de Aldnquez.

Chukuindja. — Cafio cerca de Atdnquez. Cf. supras Chikuindja.

Diego-miske. — Lugar cerca de Atdnquez. Palabra hibrida.

Dokard-tukua. — Cerro y paraje cerca de Atdnguez.

Dumagdmake. — Lugar cerca de Atdnquez. Etimologia: dumd-
ga—tigre (S).

Dumaskdmake. — Sabana cerca de Atdnquez. Cf. supra Duma-
gdmalke.

Dunariia. — Cerro cerca de Atdnquez.
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Dungakdre. — Quebrada cerca de Atdnquez Etimologia: dun-
ga—sirve bien (S). kdre—lugar donde esta (S).

Djzrd—tukua — Lugar cerca de Aldnquez. Etimologia: djira—
agua (S), tukua—quebrada (S).

Ganasiumeke. — Lugar cerca de Atdnquez..

Gariskuria. — Lugar cerca de Atdnquez.

Gevinke. — Paraje cerca de Aldnquez.

Guatapuri. — Poblacién de mestizos entre Atdnquez y San José.
También nombre de un rio. Etimologia: de iudta—
“pitilla”, una especie de fique (agave americana)
que abunda en la regién. Segan los Sankd vivia alli
un Mdma llamado puli.

Giiingéka. — Lugar cerca de Aidnquez, en la Loma de la Perin-
giieta.

Giiisimend. — Lugar .y quebrada cerca de Atd.'nquez.

Guriba. — Lugar cerca de Atdnquez.

Juan Antonio Kaka-tikua. — Lugar cerca de Atdnquez.

Kamin-tukua. — Lugar cerca de Atdnquez. Etimologia : kdvi—ti-

- gre (8), tukua—quebrada (S).

Kanaskaéro, — Lugar cerca de Atdnguez.

Kandurugud-tukua. — Lugar cerca de Atdnquez.

Kandurumd~tukua. — Lugar cerca de Atdnquez.

Kanito. — Lugar cerca de Atdnquez.

Kdankuoka. — Antiguo nombre de Atdnquez.

Kapimpike.~— Lugar cerca de Atdnquez.

Kukund-tukua. — Lugar cerca de Atdnquez. Etimologia: kuku—
na—paloma (8), tikua—quebrada (8S).

Kunchuimeke. — Arroyo y loma cerca de Atdnquez.

Kunchuria. — Lugar cerca de Atdnquez.

Makogéka. — Lugar cerca de Atdnquez. Etimologia : maki—jefe
(K), geka—loma (K).

Maliména. -~ Lugar cerca de Atdnquez. 4

Mamangéka. — Lugar cerca de Atdnquez. Etimologia: mdma—
sacerdote (8), géka—Iloma (8S).

Mamanyegdtika. — Lugar cerca de Atdnquez.
Mamaria. — Cerro cerca de Aldnquez.

Maména. — Lugar cerca de Atdnques. Cf, mena—vega, valle (8).
Mangdka, — Lugar cerca de Atdngues. Cf. geka~—loma (K).
Manuaria. — Lugar cerca de Atdnquez.

LOS KOGI 41

Maukuin. — Lugar cerca de Aidnquez. Etimologia: maukui-—sa-
po (K).

Mendka. — Lugar cerca de Aténquez. De ména—mujer (S), y ka
—Jlugar donde esta (ka.)

Mono-tikua. — Lugar cerca de Atdnquez. Palabra hibrida.

Moromiua — Lugar cerca de Atdnguez donde hay un arbol muy
viejo.

Mundjinigdka. — Lugar cerca de Afdnquez. Etimologia: ,mundjz'
mujer (K), géka—loma, sierrs, cerro (K).

Mundugud-tukua. — Lugar cerca de Attinquez De m.anduguar—
ahuyama (S) y tikua—quebrada (S).

Munuména. — Lugar cerca de Atdnquez. Cf. ména—vega (8S).

Ovejo-gdka. — Lugar cerca de Atdnquez. Palabra hibrida. Cf gé-
- ka—loma.

Poarabugéka. — Lugar cerca de Atdnquez. Cf. géka. .

Pdramogéka. — Lugar de Atdnquez. Palabra hibrida de péra-
mo y géka—Iloma (S, K).

Rwd—tukua — Lugar cerca de Atdnquez. g '

Sabundjiéro. — Lugar cerca de Atdngquez. -~ vl enn

Sapo-tukua. — Lugar y quebrada cerca de Atdnquez Palabra
hibrida. ,

Selachuf. — Lugar cerca de Atdnquez. Al ‘

Stkingéka. — Lugar cerca de Afdnquez. Etimologia: szgff—hom-
bre (K), segi—venado (K), gékaf-—loma, Cerro.

Singdka. — Lugar cerca de Atdnquez. i

Tangakaména. — Lugar cerca de Atdnquez.

Turiba. — Lugar cerca de Atdnquez.

Turubdma. — Lugar cerca de Atdnquez. Cf. mfm Tumruma

Turungima. — Lugar de Aldnquez.

Tururima. — Lugar cerca de Atdnquez. -

Tutuména. — Lugar cerca de Atdnquez. Cf. mena.
Udnkanamiske. — Lugar cerca de Aldnquez.
Usiriba. — Lugar cerca de Atdnquez.

Yergdka. — Lugar cerca de Atdnquez. Cf, géka.

. @ ~—~ DEMOGRAFIA KOGI -

La falta de censos de las tribus indigenas de la Sierra Ne-
vada hace imposible observar el movimiento de su poblacién en



42 REVISTA DEL INSTITUTO ETNOLOGICO

cualquier detalle y asi todos los célculos acerca de su nimero
actual son muy hipotéticos. Segilin Sievers (1) habia a fines del
siglo pasado unos 3.000 indios en total y Seifriz (2) calculé en
1934 la misma cantidad aproximada. Park considera este nt-
mero como correcto para la actualidad y hace la siguiente dis-
tribucifn segin tribus: Koégi; 2.000, Ika 500, Sankd: 500 (3).
Anngpe nos faltan datos més precisos sobre los Ika y Sanké,
debemos analizar aqui la poblacién Kégi. algo més detallada-
mente.

El tinico censo antiguo referente a los Kégi consiste en la
lista de indios tributarios y ‘“chinos de doctrina” (4) de las po-
blaciones de San Pedro y San Antonio (5) en 1807 (6). Segilin
esta lista habia en los dos pueblos mencionados 234 hombres
adultos. ¥ 69 nifios varones entre 5 y 17 afios. Si contamos por
cada hombre adulto una mujer y ademas la misma cantidad de
nifias como de nifios, agregando proporcionalmente unos 30 ni-
fios de ambos sexos debajo de 5 afios, la peblacién total puede
haber sido aproximadamente de 674 individuos. Aectualmente
ambos poblados ya quedan fuéra del territorio tribal y estin
ocupados por los colonos colombianos quienes, como menciona-
mos més arriba, se posesionaron a fines del siglo pasado de @8-
taa tierras. Por gierto, no sabemos si la actual poblacién indi-
gena del valle del rio San Miguel y rio Ancho se retir6 alli des-
de esta fecha o si dicha regién ya estaba habitada en esta épo-
ca ¥ no fue inclufda en el censo.

Segin nuestros cdlculos, la actual poblacién Kégi no al-
canza a los dos mil habitantes. En San Miguel hay unas 50 fa-
milias y en los alrededores unas 20 familias. En la regién de
Takina y Makotdma viven unas 40 familias; en Santa Rosa unas
30. San Francisco y sus alrededores cuenta-eon alrededor de 80
familias y la zona del rio Hukuméiji con unas 70 familias. En In
vertiente occidental la poblacién de San Andrés cuenta con 30
familias y la zena del alto rio Sevilla y Tueurtnca con unas 15
no més. En las faldas orientales viven unas 45 familias en In

(1) Blevers. p. 338. (2) Seifris, p. 483. (3) Park. p. 870. Este autor confunde los
Kankudma con los Sankd. (4) Nifios entre 5 - 17 que recibian ensefianza de um
cura doctrinero. (3) actualmente llamado Pueblo Viejo. (6) Archivo Nal. de Bogo~
th. Pondo Indios § Oaciques, T. XXXIII, fol. 1007 - 1013. (7) Réclus calcula en
lasssoomdloapqnssnAntqmqySanMiguelenlMyTaylordaBOpa.mSn
ANDRES en 1960. (p. 419).
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regi6én de Marudmake y unas 20 mas en Surumiske y Chendi-
kua. Alrededor de 50 familias viven dispersas en el rio Don Die-
go y las poblaciones del alto rio Rancheria. Tomando como pro-
medio aproximado. para cada familia 4 miembros, es decir dos
adultos y dos nifios, la poblacién total de la tribu seria de unos
1.800 individuos, nimero que nos parece ain un poco alto.

/X Sobre el movimiento de esta poblacién, principalmente con
referencia a la natalidad y mortalidad, tenemos datos parcia-
les. Desde noviembre de 1946 hasta noviembre de 1948, la po-
blacién Kégi de la vertiente occidental se modificé asi, segin
mis observaciones:

Poblacién Nambre: Edad: Causa de defuncién
8n. Andrés Vicente Héndigua ] aisenteris.
2 Carlog Noibita 0 agesinado
= José Maria Noibita 30 mordido de culsbre
* Hindiva Dingula 22 disenteria
= Nicolasa Noibita 60 virusias.
i Joseta HAndigue 70 “dojor de cabers".
l Maria R. Sarabéta 0 ?
* nifio de 8. Dingula diss & ?
* nifia de D. Hindigua meses & viruelas.
iy nifio de ? afio 1 viruelas.
Cherrta nifia de 2 g 2 “fiacura’.
P nifia de ? durante el parte.
¥ -

Durante los mismos dos afios nacieron en San Andrés cua-
tro nifios (dos varones y dos hembras) y en Mamardngo-Cherrda
#blo dos niftos (1 varén y una hembra).

La siguiente tabla muestra la natalidad y mortalidad infan-
til, principalmente en la vertiente septentrional, en el valle del
rio San Miguel con 58 casos de mujeres entre 20 y 40 aofis de
edad y casadas desde més de dos afios. (Véase tabla adjunta).

Trataremos de analizar estos datos. A 58 mujeres casadas
eqrresponden 195 partos, con una distribucién de sexos de 57.9%
de varones y 42% de hembras. La mortalidad infantil total es
de 57.83% afectando a los varones en un 35.8% y a las hembras
en un 22.5%. De estos nifios mueren 58% antes de los tres me-
ses (varonpes: 37.59, y hembras: 20.6%) y 76.7%, mueren antes
de cumplir un afio (varones 45.5% y hembras: 81.2%).
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En primer lugar observamos que nacen méis hombres que
mujeres (15.9% mas) y que la mortalidad infantil recae méas
Tuertemente en el sexo masculino. Sin embargo no alcanza a equi-
librar la situacién y continia una mayoria de hombres teniendo
un total de 45 hombres sobrevivientes para 38 mujeres, lo que
equivaldria a calcular 84.4 mujeres para cada 100 hombres. A-
gregando a este fenémeno la poliginia de algunos individuos,
el desequilibrio se acentia considerablemente. La mortalidad
infantil elevada se explica ficilmente; las mujeres Kégi inician
el destete en una edad muy temprana y dan a los bebés alrede-
dor de los dos o tres meses comida s6lida. Ellas mastican esta
comida antes de introducirla a la boca del bebé y lo contaglan
asi directamente con enfermedades intestinales o catarro, en-
fermedades de las cuales sufren casi todos los adultos. En tér-
minos generales, un nifio que alcance la edad de un afio, ya que—
da fuera de peligro y tiene buenas posibilidades de sobrevivir.
Debemos tener muy en cuenta de aqtu en adelante los dos fené-
menos, el de la relativa falta de mujeres y el de la mortalidad
infantil tan elevada, ya que ellos son factores de gran impor-
tancia en la cultura Kégi.. " s

Los Kégl son, con raras excepcaones, monégamos v hom-
bres 'y mujeres se casan alrededor de los 14 - 18 afios. El pri-
mer parto de la mujer se efectia aproximadamente después de
3 - 6 afios de casada y otros partos le siguen a intervalos gran-
des, generalmente de variog afios. Se dice que los abortos son
relativamente frecuentes pero no pudimos verificar este dato.

Aunque los Kégi viven en general a més de 1.000 metros
sobre el nivel del mar y su habitat es sano y libre de las enfer-
medades de la zona tropical que rodea la base del macizo, ellos
temen exageradamente a las enfermedades y estas son un con-

" tinuo tema de conversacién y: de actividades religiosaé. Por

cierto, los abruptos cambios de temperatura, la deficiente ali-
mentacién, el alcoholismo introducido por la “civilizacién” y
la general ausencia de nociones de higiene, hacen que la gran
mayorfa de los Kégi sufran de catarros, bronquitis crénica o
enfermedades intestinales producidas por amebas y gusanos.
Tuberculosis no se observdé con certeza en ningin case, eomo
tampoco enfermedades venéreas. Epidemias de viruela y sa-
rampidén introducidas por los colonos vecinos o por indios quie-
nes viajaron fuéra de su territorio tribal, son frecuentes y oau-



-

tesde Imeses De 3212 mases

Nombres: Partos Total mortalidad Disenteria Dtras

Maria Nolavita

Maria Luisa Coronado
Viviana Labata

Juama Gil

Bernarda Kunchala
Maria Helena Loperena
Mekordésa Moscate
Feliciana Bolafio
Manuela Moscote
Teresa Noivita
Josefa Sauna

Maria Rosa Sauna
Eplasila Limiku
N.N. Sarabata
Palrecinia Roberto
Margarita Sarabata
Catalina Dingula
N.N. Mamatakan
Maria Antonia Dingula
Dorotea Coronado
Francisa Pinto
Isabel Dl’ngula
Francisca Coronado
Maria Antonia Auigut
Calalina Labata

26 Catalina Labata

27 Maria Antonia Ha{nﬁigul
28 Maria Antonia Bacuna
29 Josefa Sarabita

30 Rosa Kunchakala

31 Palricia Labata

32 Viviana Nowita

33 Fpincisea Pinto

34 Manuela Sundingama
35 lsabel Sarabita

36 Monoasia Handigua
3% Manuela Noivita
38 Dutnantona Handigua
5% Madora Bacuna

40 Maria Sarabita

41 Maria Hindigua

49 Maria Mamatakan
43 Maria Sarabita

44 Antonia Handiqua
45 Antonia Handigua
46 Margarita Simungama
47 Sebantonia Coronado
48 Manuela Sarabita

49 Catalina Dingula
150 Catalina Nolavita
51 Luisa Nblavita

52 Catalina Nolavita
53 Siana Nolavits
Angela Noivita
Catalina Dingula
Resa Noivita

57 Petrona Hn‘n_é_isju' ~ ,
| 138 Wi Eugenis Hindigur” 13
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san a veces verdaderos estragos. En 1925 estallé una epidemia
de viruela en San Andrés que rapidamente se propagd por toda
la zona ocupada por la tribu. En 1930 una epidemia de saram-
pién causé alrededor de 60 victimas entre nifios y adolescentes
de la vertiente occidental y otra de viruelas estallé en 1948 en
la misma zona y afecté asimismo toda la tribu ya que fue pro-
pagada por los indios, quienes huyeron hacia las faldas septen-
trionales. :

Por lo demas no se observaron manifestaciones de otras en-
fermedades, exceptuando algunos casos aislados de carate (1).
La frecuencia de las enfermedades de las vias respiratorias y di-
gestivas es suficiente para formar una preocupacién constante
para los indios ya que 37.5% de los nifios mueren de disenteria,
y 80% de catarro (Cf. supra). Alrededor de media docena de
casos de tartajosos entre hombres adultos merecen ser mencio-
nados aqui. Aproximadamente 4 - 5% de las mujeres Koégi ob-
gervadas eran estériles, fenémeno gque mucho preocupa a toda
Ia sociedad. Este dato se basa s6lo en casos en los cuales los ma-
ridos procrearon hijos con otras mujeres, pero las mujeres no,
aunque tuvieron relaciones sexuales con varios hombres durante
afios. Muertes violentas son raras y representan sélo una peque-
fla parte de la mortalidad total. Existe el suicidio de hombres,
mujeres y hasta de nifios como actitud extrema en frente a situa-
ciones frustrantes. Casos de asesinatos por veneno ocurren apro-
madamente cada afio entre los hombres, pero no entre las mu-
jeres. El infanticidio se niega enfaticamente pero ocurre a veees
en una forma disimulada en la cual la mujer “espicha” el bebé
durante el suefio. Sobre todos estos fen6menos hablaremos mas
adelante con més detalles y se les cita-aqui en calidad de infor-
macion general sumaria.

(1) Afeccién ocuténea que en su Yiltima fase causa la deépismentaclén.



CAPITULO II

CULTURA MATERIAL Y TECNOLOGIA

1. Poblacién y casa. — 2. Ingenieria. — 3. La vivienda. — 4. Vestidos y

adornos. — 5. Hilanderia y tejidos. — 6. Cordelerfa. — 7. Cesterfa. —

8. Cueros, cortezas. — 9. Ceramica. — 10. Recipientes vegetales. — 11. Ta-

1la de madera. — 12. Armas. — 13. Produccién y uso del fuego. 14. Me-
didas y pesos.




1. — POBLACION Y CASA:

Los Kégi forman poblaciones a veces con gran ntmero de
casas, rasgo que segun sus tradiciones y evidencias arqueolégi-
cas debe ser una caracteristica de su cultura desde épocas anti-
guas. Estas poblaciones tienen caracter de centros ceremoniales,
o de centros sociales, pero no se trata de poblaciones en el sen-
tido de nuestra cultura. Como lo veremos més adelante, cada fa-

‘milia Koégi tiene varias casas, generalmente tres, que se distri-

buyen en las distintas zonas econémicas climiticas. Una de es-
tas casas se encuentra en las tierras frescas mas altas, otra en
lag tierras bajas calientes y otra en o cerca de la poblacién que
queda entre estas dos zonas. Pero no todas las familias de una
regién o de un valle tienen casas en el poblado. A veces la tienen
en los alrededores donde quedan cerca del centro social, sin en-
contrarse directamente en el campo 0 a veces viven en casa de
parientes cuando se reinen en la poblacién. Tratindose de cen-
tros ceremoniales, el nimero de las casas corresponde, ain me-
nos, al de los habitantes de los alrededores, ya que con ocasién
de ceremonias colectivas la gente se aglomera y varias familias
ocupan una sola vivienda.

La poblacién de San Miguel por ejemplo, consiste actual-
mente en 74 casas, que son propiedad de unas 50 familias dis-
tintas. En los alrededores del poblado en cambio hay unas 20
casas mas que pertenecen a familias que no tienen casas en San
Miguel pero que se consideran como “pertenecientes” a esta po-
blacién como centro social. Asi San Francisco tiene 88 casas que
pertenecen a unas 70 familias, encontrandose unas 20 casas o 15
familias en las inmediaciones. Mariddmake tiene 43 cagas, San
Andrés y Santa Rosa unas 30, Mamaréngo unas 8.

Las poblaciones no tienen un plano fijo. Las casas se agru-
pan casualmente alrededor de una casa ceremonial o de una pe-
queiia capilla cat6lica, tal como es el caso de San Francisco, San

-
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Miguel, Santa Rosa, Hukuméiji y Marudmake, pero no se forman
calles ni tampoco una plaza central propiamente dicha. General-
mente el terreno sobre el cual se levanta la poblacién no es muy
plano y en este caso se construyen pequefias murallas transver-
sales de piedra o zanjas de desagiie para evitar que durante la
estacion lluviosa la corriente erosione demasiado el suelo. Estas
murallas dan a veces a la poblacién el aspecto de ser construi-
das como en terrazas, pero en realidad fueron afadidas poste-
riormente y cuando un invierno fuerte lo hizo aconsejable. Cer-
ca de la poblacién pasa siempre una quebrada o un rio y un ca-
mino en buen estado, conduce de las casas a un pozo adecuado,
del cual los habitantes se aprovisionan de agua potable. Gene-
ralmente se escoge un pequefio salto o una caida de agua y se
coloca algunas piedras y maderas ahuecadas de tal modo que un
chorro continuo de agua permite llenar los recipientes sin su-
mergirlos. La basura, tal como cenizas, restos alimenticios u
otros objetos rotos e inutilizables, se botan fuéra de la poblacién
en alguna zanja o pendiente y a veces varias familias usan el
mismo lugar. Otro lugar cercano y oculto en el rastrojo se usa
como letrina comunal. Alrededor de la poblacién hay pequefios
cultivos de coca y plantas alimenticias, pero no todas las fami-
lias son propietarias de tales sembrados en las inmediaciones.
Sinembargo, cerca de las casas hay siempre algunas yerbas me-
dicinales sembradas, asi como tal cual mata de tabaco o de cala-
bazo.

Cada poblacién tiene una casa‘ ceremonial que sobresale
por su tamafio y algunos detalles de su construccién entre las de-
més. Fuera de ella se encuentran en las poblaciones principales
las construcciones siguientes: la capilla catflica (iglisya), la
casa cural (pdli-chi hibue), la “casa del Gobierno” (gubyérnu-
chi hibue), la cocina comunal (bdka-lize hibue), la cércel
(sipu). Estas construcciones son siempre de planta rectangu{ar
y techos de dos o cuatro aguas, distinguiéndose asi a primera
vista y atestiguando la influencia europea. La capilla contiene
un pequefio altar de barro o piedras, con una estatua de un san-
to, unas bancas y a veces una mesa y algunas sillas toscamente
hechas de tablas; con intervalos de varios afios abren estas ca-
pillas y asf quedan cerradas casi siempre, llenas de polvo, rato-
nes y murciélagos. Lo mismo ocurre entonces con la casa cural

que consiste en una pequefia choza de dos piezas sin ninglin mue- -
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ble. La “Casa del Gobierno” tiene visitantes mestizos quienes
visitan a los indios para negociar y en ella se encuentran a veces
algunas sillas, mesas o tal cual otro mueble. Las “Casas de Go-
bierno” de las principales poblaciones parecen haber sido edifi-
cadas muchos afios atras y las fechas escritas en sus paredes
o talladas en sus maderos atestiguan que datan de fines del si-
glo pasado. Probablemente fueron erigidas en las épocas del
Obispo Celedén quien en este entonces enérgicamente traté la
evangelizaci6én de la tribu. Sinembargo, poblaciones de funda-
cién mas reciente como Marudmake y Mamaréngo (rio Tucu-
rinca) tienen también estas casas y los Kégi estdn orgullosos en
poder ofrecer al viajero una buena “Casa de Gobierno”. La cér-
cel es la construccién més pequefia de todas y contiene sélo un
cepo de dos maderos gruesos pesados, instrumento de tortura
que sobrevive alin en las poblaciones indigenas de la Sierra Ne-~
vada. La “cocina” es el lugar donde se prepara la comida comu-
nal durante las ceremonias colectivas indigenas o las fiestas de
la iglesia catélica. '
" En las inmediaciones de la poblacién se encuentra el cemen-
terio comunal donde se entierran los habitantes del poblado. Nin-
gunas sefiales visibles destacan este lugar como tal; generalmen-
te se trata sélo de un pequefio potrero, a veces en terreno bas-
tante inclinado.

Todas las poblaciones de los Kégi tienen nombres. Ya que
el definitivo establecimiento de una poblacién siempre presupo-
ne largas ceremonias religiosas, el sacerdote local determina el
nombre por medio de la adivinacién. En algunos casos los nom-
bres de poblaciones son espafioles tales como San Andrés, Santa
Rosa, San Miguel o San Francisco y los nombres indigenas que
anteriormente tenfan estos lugares ya no se usan. Se dice sim-
plemente sanandé, santalosa, samigf, y sampansico. Sobre el sig-
nificado de los nombres mdigenas ya hemos tratado en otra
parte. (Cf. Toponimia.)

Dijimos mas arriba gue las poblaciones de los Kégi no eran
poblaciones en el sentido de nuestra cultura sino tenian mas bien
el caricter de centros sociales ocasionales y debemos explicar.
este concepto mejor., La vivienda propiamente dicha de una fa-
milia se encuentra siempre en los cultivos y estos distan de la
poblacién, de un cuarto de hora hasta mas de una jornada., Apro-
ximadamente una vez por semana las familiag se dirigen a la
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poblacién donde permanecen por unas horas o dias con el solo
fin de encontrarse alli con otras familias, comentar los sucesos
de la semana pasada o los proyectos para la entrante y efectuar
pequefios trabajos que por razones religiosas sélo pueden hacer
en la casa ceremonial, tales como tostar las hojas de coca o tor-
cer los cordones para los vestidos. Generalmente estas reunio-
nes son los sdbados o domingos, porque los indios ya saben que
én estos dias vienen los colonos mestizos para negociar con ellos
y como estos cambios se hacen a base de ron, las reuniones ter-
minan generalmente en una gran borrachera que demasiadas
veces culmina en violencia y agresién. En los cultivos, en cam-
b;o, la familia habita dos casas, construidas la una en frente de
la otra. En una vive el hombre y en la otra la mujer con los ni-
fios Tradicionalmente es prohibido que la mujer entre a la casa
del hombre y éste a la casa de ella y los hombres comen asi en
el espacio entre las casas, donde la mujer les coloca la comida.
Ksta costumbre existe ain en muchas partes pero en otras ya
tiende a desaparecer y a veces ya vive la familia bajo un solo te-
cho, lo que ocurre principalmente en las zonas mas expuestas a
la aculturacién. En la poblacién en cambio los hombres
duermen siempre en la casa ceremonial de modo que las casas
de vivienda tienen en el fondo s6lo la funcién de cocinas donde
permanecen las mujeres y los nifios. Las poblaciones estin asi
ahandonadas casi siempre y el viajero que casualmente pasa por
ellas tendré la errénea émpresion de decadencia o desintegracién
de la tribu.

Los centros ceremoniales estan habitados permanentemen-
te por un sacerdote de la tribu, su familia y algunas otras per-
gonas, quienes ocupan determinada funcién en la religién. Si7
tuados en lugares sagrados con los cuales se conectan pasajes
miticos, zon el centro de la vida religiosa de la tribu y all se
retinen lag familias durante las ceremonias anuales colectivas o,
individualmente, para cumplir con ciertos ritos prescritos a de-
terminado individuo o familia.

Al hablar de las construcciones que podriamos llamar edi-
ficios publicos, tales como la capilla, casa cural, cocina o casa
del Gobierno, hemos anotado que son de planta rectangular.
Construidas segin el modelo de las chozas de los colombianos
vecinos, tienen techos de dos o cuatro aguas, paredes de bahare-
qﬁe, a veces ventanas y pesadas puertas de tablones. Estas cons-
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trucciones forman siempre un cuerpo extrafio én una poblacién
Kégi y se reconocen a primera vista, pues las casas de vivienda
de los indios son circulares y terminan en altos techos cénicos.
La construccién de estas casas de familia es bastante compleja.
En primer lugar se nivela el suelo, sea excavando el piso gredo-
50 en la parte més elevada o rellenando el terreno en la parte
pendiente. En muchas ocasiones se forman cimientos circulares
de piedras dentro de cuyo anillo se apisona luégo la tierra hasta
formar una base firme que a veces sobresale casi un metro sobre
el nivel de los alrededores. Aproximadamente 14-18 horcones de
1.70-2 metros de alto y unos 15 centimetros de grueso, se cla-
van ahora en un circulo cuyo didmetro es de 8-5 metros, cada
horeén a 20-40 centimetros de distancia. Para los horcones se es-
coge siempre madera muy dura y resistente o se les entierra en
hoyos de unos 40.50 centimetros de profundidad. Las casas Kégi
carecen de poste central. Son las paredes, es decir los horcones
laterales de los cuales hablamos, que sostienen el peso del techo

El armazén de éste se hace aparte, al lado de 1a casa y se coloea
luégo sobre ésta como si uno pusiera una tapa sobre una caja ci-
lindrica. Primero se amarran las puntas de 14-18 varas largas
y fuertes para formar un cono, cuya base forma un fuerte ani-
llo de bejucos gruesos y ramas dobladas que se amarran con be-
Jucos més delgados a cada vara. Siguiendo de la base hacia arri-
ba, se amarran asi sucesivamente otros anillos de bejuco a peque-
fias distancias, hasta formar un sé6lido armazén que ahora ests
listo para ser alzado y puesto sobre la pared cilindrica de los hor-
cones. Cada vara del techo descansa en el extremo de un horeén
¥ recibe una incisién angular para evitar que se deslice. En el
interior del techo, aproximadamente a las dos terceras partes
de su base, se amarra otro anillo fuerte de bejucos y en éste se
ponen dos varas fuertes en forma de cruz horizontal, sosteniendo
asi la forma cénica y reforzando toda la construccién. Atn
mas arriba, en la parte mis alta y estrecha, se forma lué-
go un pequefio rectingulo de varas mas delgadas y en és-
te se amarran dos varitas sobre las cuales se coloca lué-
g0 generalmente un 4pice constituido por una olla. Después
de haber armado asi la casa, se procede a cubrir las paredes y
el techo. Se parten tallos largos de cafia, abriéndolas y entrete-
}iéndolas en forma de un simple escalonado. Este'trabajo se efec-
tha en el suelo hasta que se dispome de una especie de enorme,

W4
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estera. Luégo se alza ésta y se coloca verticalmente contra los
horcones laterales, que previamente estin unidos por varios ani-
llos de bejucos o ramas. Entre dos horcones se deja un espacio
libre para servir de puerta. Esta consiste en un marco formado
por un gquicio que se talla toscamente de madera y al cual co-
rresponde una placa semejante, a una altura de algo mas de un
metro. La puerta propiamente dicha esti formada de un tablén
ancho con salientes cilindricos en un lado, que hacen de goznes
al moverse en huecos circulares en el quicio y la tabla superior.
EI techo se cubre ahora con paja que se amarra en pequefios ma-
nojos, sin doblarla. S6lo en la regién de San Andrés no existe
esta paja y asi las casas de esta poblacién estdn cubiertas con
hojas de palma séina; “Rabo de gallo”, una carludovica. En el
interior de las casas se construye un pequefio zarzo que abarca
una seccién del circulo y ocupa la parte opuesta a la puerta. Con-
siste en varias varas largas paralelas sea de cafia o de macana.
En muchas poblaciones, sobre todo alli donde la influencia de los
colonos es mas fuerte, los Kégi construyen lag paredes de sus
casas de barro. Después de haber colocado los horcones de los
lados, se forma una reja de varas delgadas y bejucos fuertes,
fuéra y dentro de los postes y este espacio se llena con greda
que se amasa simplemente con las manos y se empareja asimis-
mo. Después de secarse, esta greda forma naturalmente grietas
o se desprenden pedazos mas o menos grandes y estas casas ne-
cesitan frecdentes reparaciones. Por cierto las construcciones
de “bahareque” son maés abrigadas y calientes que las que sélo
tienen una pared tejida de cafias. Las casas ceremoniales o de
personas de alto status, nunca se construyen, sinembargo, de es-
te estilo, el cual, ademas, se considera como inadecuado y “feo”,
por parte de los elementos mas conservadores de la tribu.

La construccién de las casas siempre es un trabajo mascu-
lino en el cual ocasionalmente varios hombres de otras familias
ayudan al constructor, recibiendo en cambio comida como re-
compensa por su colaboracién. Las mujeres s6lo pueden encar-
garse de traer la paja para el techo o el barro para las paredes.
Ceremonias religiosas se conectan siempre con una construccién;
de éstas trataremos mas adelante. (Cf. Religién).

La construccién de las casas ceremoniales varia algo de las
de vivienda. En primer lugar son mis altas y alcanzan hasta 7-8
metros, correspondiéndoles asi un didmetro igual y ademés se

-
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distinguen por dos puertas opuestas mientras que las casas de

habitacién siempre tienen una sola. Los horcones laterales son
més altos y mas numerosos y pueden haber 50-60 de ellos. Ya
que el techo descansa asi sobre un igual nimero de varas largas
que en cambio representan un peso muy grande, dos horcones
centrales sostienen en el interior la techumbre y fuera de ellos

-8e colocan ocho horcones en posicién oblicua, dos al lado de las

puertas y dos en los intermedios opuestos. En el intedior del te-
cho se colocan luégo estantes de varas gruesas, abarcando sec-

.ciones de circulo y escalondndose hacia la parte méis estrecha

del techo. Estos estantes de los cuales debe haber siempre por
lo menos 4, representan las diferentes “tierras”. Las puertas se
fabrican de varas delgadas paralelas y unidas con bejucos o la-
zos de fique. La pared es tejida pero con cafias mas gruesas, que
las que se utilizan en las otras casas. Hay dos tipos de casas ce-
remoniales, las “menores” y las “mayores”, distincién que se
basa en su relativa importancia religiosa. Mientras que las “me-
nores” se construyen de la manera descrita, las “mayores” no
distinguen entre techo y paredes y tienen forma de colmena, si-
guiendo el techo hasta el suelo. En el interior, sin embargo, cam-
bia la construccién muy poco aunque a veces, en lugar de hor-
cones laterales verticales, se ponen largas varas oblicuas cruza-
das, que al mismo tiempo forman el armazén interior para techo
y pared. Un pequefio techo sobresaliente cubre ademés las en-
tradas en este tipo de casas ceremoniales. Las principales casas
ceremoniales tienen un 4pice con una o dos ollas grandes de ba-
rro cuyo fondo se rompe y que luégo se colocan boea abajo sobre

.las dos pequefias estacas salientes sobre el techo. Las casas ce-

remoniales de mayor importancia tienen un apice en forma de
rueda o embudo, formado de varas delgadas unidas con bejuco.
Las casas ceremoniales “mayores”, en cambio, tienen un Apice
grande alargado en forma de una canoa invertida sobre cuyo
fondo se levanta luégo un armazén de varas que forma un em-
budo de seccién ovalada. En lo general, todas las casas de vivien-
da también reciben un épice construido de ollas, que cubren la
cispide del techo. En la regién entre Séijua y Makotdma y tam-
bién cerca de Chiviléngui se observan frecuentemente casas de
habitacién construidas de la misma manera exterior como las
casas ceremoniales “mayores”, es decir, sin distincién entre te-
cho y paredes. Este fenémeno se relaciona con la organizacién
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social de la tribu, siendo esta forma privilegio de determinado
grupo de indigenas. (Cf. infra, Organizacién Social).

En lo general, las casas de los Kégi son durables y repre-
sentan una buena proteccién contra la intemperie. Por su ta-
mafio pequefio se calientan rapidamente y la lluvia escurre f4-
cilmente del techo fuertemente inclinado. Reparaciones y refac-
ciones son asf raras veces necesarias. Ocasionalmente se traen
algunos manojos de paja de los pAramos para reemplazar otros
que se han podrido o se entreteje de nuevo una parte rota en la
pared. Las casas que ya estdn en muy mal estado s¢ abandonan
"y se construyen nuevas al lado de ellas. El material de las casas
viejas casi nunca se utiliza de nuevo, sino que més bien se vuel-
ve propiedad comunal donde todos pueden apfovisionarse de le-
fia.

Fuera de las casas hay muy pocas construcciones propia-
mente dichas. Graneros no existen, como tampoco casas destina-
das sélo a trabajos manuales. Los gallineros se construyen eh
forima cénica amarrando una serie de varas largas en las pun-
tas o entretejiéndolas con bejucos o ramas. Para los puercos se
hacen pegqtiefios corrales mas o menos circulares, enterrando va-
ras fuertes muy juntas y uniéndolas con bejucos. En muchos ca-
sos se aprevecha una piedra grande para formar una pared del
corral.

2. —- INGENIERIA

Ya que en la éstacién lluviosa los rios y quebradas de la Sie-
rrh Nevada crecen muy considerablemente y atin en el verano
la fuerza de la torriente es bastante grande, los Kégi constru-
yen puehtes para pasar de ribera a ribera. La construccién pre-
supone desde luégo buenos conocimientos técnicos ¥ la colabora-
cion de muchas personas. Primero se corta un 4rbol largo y muy
recto, en cuyos extremos se amarran varias varas largas. Gran
ndmero de individuos alzan ahora esta viga horizontalmente a
través del rio, sosteniéndola luégo con sus dos extremos sobre
otras varas que se colocan en un angulo de unos 459 sobre rocas
grandes en la orilla.

Ya que estos soportes a veces no ge entierrah, sino que des-
cansan solamente sobre la superficie dspera de la roca, es sélo
el peso del tronco horizontal el que las mantiene en su posicién.
De los extremos del tronco horizontal se colocan ahora dos tron-

L.OS KOGI 57

cos paralelos hasta las riberas y éstos se sostienen a todo lo lar-
20 con gran nimero de estdcas que se colocan por entre las ro-
cas de la orilla. Luégo se cubren estos troncos con cortos made-
ros paralelos atravesados, formando asi un camino firme desde
la ribera hasta e lextremo del puente horizontal propiamente
dicho. Dos varas se amarran ahora paralelos a la viga grande
para servir de pasamanos y sobre ellas se colocan gran niimero
de ramas con horquetas que se amarran luégo debajo del tronco
central. El corte del puente es triangular, pasando el viajero por
encima del tronco y sosteniéndose con las manos en las varas
paralelas laterales. Segiin dicen los Kégi, se construyen también
puentes colgantes de bejucos paralelos y en la regién de Dona-
chut existen varios de ellos. La construccién de puentes se efec-
tha siempre por medio de trabajos comunales y es ocasién de

' ritos religiosog (Cf. Trabajos Comunales; Religion).

Los caminos se construyen y mantienen también por me-
dio de trabajos comunales. Los banqueos se usan raras veces y
mas bien s¢ excava la tierra en la parte alta. Ocasionalmente se
forman pequefizs murallas de piedrs para sostener el camino
por el lado de la pendiente. Pasos malos donde hay fango, se re-
llenan con piedras y en las subidas cortas se colocan lajas o ro-
¢as irregulares como escalones, Pequefios cursos de agua se atra-
viesan po¥ medio de hileras de piedras, espaciadas y firmemén-
te colocadas en el lecho. En 1o geéneral se observa entre los Kégi
tina actividad notable de construceiones de piedras. Ya en la he-
¢hura de las casas hemos hablado de los cimientos formados por
anillos de piedras grandes y estos cimientos forman a veces vef-
daderas terrazas con murallas semicirculares y hasta de un me-
tro de alto. Zanjas y pozos de agua se proveen asimismo muchas
veces de pequefias murallas de canalizacién. Las zanjas de irri-
gacién para log cultivos se excavan directamente en el suelo y
sus paredes se refuerzan a trechos con piedras o pequefias lajas.
Para estos trabajos se moviliza toda la poblacién y durante dias
trabajan en caminos y puentes, trayendo piedras, rellenando
huecos con cascajos y tierra o colocando hileras de pequefias la-
jas a través de partes pantanosas. En 1947 se reconstruyeron
asf trayectos largos, tanto entre San Miguel y Takina como en-
tre Cherrita y Mamaréngo (alto rio Tucurinca). En toda la re-
gi6n habitada por los Kégi se encuentran caminos grandes em-
pedrados y -de earicter arqueolégico y muchas veces estos mis-
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mos caminos se aprovechan aun hoy en dia y se mantienen y
reconstruyen periédicamente. En términos generales, cada pobla-
ci6n dedica varias semanas por afio a estos trabajos de mante-
nimiento. Ya que los colonos no ayudan en estas obras, aunque
dependen a veces de los caminos indigenas, los Kégi tienen al-
gln resentimiento al respecto pero se enorgullecen al mismo
tiempo de su propia competencia en oposicién a la ineptitud de
sus vecinos mestizos. En trayectos que tengan mis de una jor-
nada, se encuentran casas chicas o tambos donde los viajeros
pueden pasar la noche. Un pequefio sembrado se encuentra siem-
pre al lado de estos albergues y asimismo hay algunas ollas vie-
jas y lefia seca. Estos tambos se mantienen también por medio
de trabajo comunal de las poblaciones vecinas, pero no tienen
culdanderos espec1ales sino que permanecen solos.

Pequefias cercas de piedras o estacas se construyen a veces
alrededor de las poblaclones y caserios, pero quedan interrum-
pidas a trechos sin formar una cerca propiamente dicha. Por el
lado donde entra el camino principal a la poblacién, se levanta
un portén de horcqnes gruesos, con puertas de dos alas y cu-
bierto por un pequefio techo de dos aguas que forma la entrada
al pueblo. Al lado de este portén se construyen murallas de pie-
dras superpuestas que se continiian luégo por estacas enterra-
das, hileras de fique (Agave americana) o rocas aisladas. )

En la regién de San Francisco, en Séijua, Takina y Makotd-
ma, el terreno de los poblados ha sido transformado muy consi-
derablemente, aplanédndolo, cercdndolo o construyendo cimien-
tos altos de piedra y barro para las casas. Sobre todo se encuen-
tran varias casas ceremoniales importantes al lado de ciertos
sitios sagrados; estas construcciones tienen bases cénicas bajas
pero muy firmes, rodeadas de piedras grandes o a veces de lajas
verticalmente enterradas con el fin de sostener la tierra en el
interior del circulo.

3. — LA VIVIENDA

La distribucién del interior de las casas de habitacién y los

muebles y objetos que la llenan, presenta un cuadro homogéneo
en todo el habitat y no deja reconocer el status de su duefio. Los
hombres duermen en hamacas que colocan de noche, y. las mu-
jeres en el suelo sobre un pedazo de cuero o de corteza de palma.
Los nifios duermen asimismo en el suelo durante la infancia pe-
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ro de los 5-6 afios en adelante, ya tienen sus propias hamacas o
anlorns repsectivamente. Todos los habitantes de la casa duer-
men con sus vestidos y sin usar mantas o cobijas para cubrirse
duranie la noche. El fogén consiste en tres piedras pero éstas
faltun a veces y asi se le coloca simplemente en el fondo de la
e, en frente a la puerta. Dos o tres banquitos de madera, ta-
Jludos de un solo tronco, sirven de asientos. De las paredes cuel-
gan fnnumerables garabatos o cuerdas con un palillo atravesado
8N su extremo.y en ellos se enganchan las mochilas, calabazos,
hnrnlmientas allmentos, semillas, vestidos y todo lo demas que
‘e cle propiedad de la familia; un garabato sirve para colgar la
olln sobre el fogén. Al lado de las paredes, en todo el circulo de
i ensa, se colocan sobre el suelo los frutos, sean plitanos, yuca,
pus, cafia de aziicar o frijoles. Recipientes de ceramicas, ca-
buzas y totumas yacen asimismo en todas partes, de modo que
hity poco espacio en el interior. Al entrar a su casa, el duefio
tlone que agacharse y pisar cuidadosamente per entre ollas, fru-
ton, el fogdn, nifios y perros, hasta llegar a su hamaca o asiento.
Y que las casas no tienen ningin escape para el humo, el inte-
r estid cubierto de hollin. La madera del techo y la paja que
¢ cubre brillan ennegrecldas y de ellas cuelgan largas barbas
de telarafias ahumadas, cuerdas sucias, mochilas rotas, plumas
y otras basuras. Todas las casas estdn plagadas de pulgas y cu-
nchas que viven en las grietas del suelo y de las paredes; en
! :;mja del techo abundan alacranes y arafias. Luz casi no entra
Jorque el techo sobresale por encima de la puerta y los Kégi no
KN ningtn alumbrado adicional fuera del fogén. En esta semi-
scuridad, alrededor del fogén, en medio de polvo, hollin y tela-
vive la familia Ké6gi y por cierto que ellos se sienten c6-
alli.
Kl pequefio espacm se llena de humo y calor y asi, acurru- -
alrededor de las llamas, las mujeres preparan la comida
lon hombres descansan en sus hamacas, mientras que los ni-
pyudan en los pequefios oficios caseros. No hay orden fijo
\rik gentarse las mujeres o los hombres. Ya que la casa se dis-
uye en dos partes—por el fogén y la puerta en una linea,
Indo esta generalmente ocupado por el hombre y el otro por
mujer y los nifios, pero esta distribucién no es fija y puede
biar. Diariamente se recoge la basura con unas hojas secas
# palma y se bota al basurero cerca de la casa. En pocas oca-
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siones se desocupa el zarzo y se sacan las mochilas y totumas vie-
jds, y cuando esto se hace se llaman las gallinas para que coman
las cucarachas y arafias. Cada casa tiene su cerradura. En el
tablén que forma la puerta se encuentra un hueco mas o menos
cuadrado y a través de éste se coloca una gruesa cadena de hie-
rro , que luégo da una vuelta por el poste que forma el marco
de la puerta. Esta cadena se asegura con un candado grande
éuya llave el duefio de la casa lleva siempre consigo amarrada
en la manija de su mochila. Estos candados, que a veces son muy
grandes y pesados, constituyen motivo de orgullo del duefio de
la casa. De vez en cuando un individuo no tiene cadena y la reem-
plaza por un pedazo de cuerda o por un hilo fuerte, pero nunca
se olvida de poner el candado, que por lo menos gimboliza asi la
seguridad de la casa. Las casas ceremoniales nunca se cierran
con candado o cadenas sino que se amarran sus puertas con fi-
bras de fique.

4. — VESTIDOS Y ADORNOS

Los Kégi tejen sus vestidos de hilo de algodén que ellos mis-
mos cultivan y elaboran. Los hombres llevan un ancho pantalén
corto que termina unos 20 centimetros debajo de la rodilla, abier-
to adelante y sosténido por un cordén y sobre este se ponen una
camisa larga de mangas anchas y con un corte para introducir
14 cabeza. Las mujeres llevan una falda enrollada sobre el cuer-
po, cubriéndose la parte superior con un pedazo de tela que se
anuda sobre un hombro, sin mangas, y dejando el otro hombro
descubierto: los nifios de ambos sexos llevan un simple camisén
largo sin mangas y s6lo después de la iniciacién visten como los

adultos. Mientras que el vestido de las mujeres consiste en dos -

telas rectangulares largas con sus cordones, el de los hombres
esta cosido. Ningtin Kégi lleva vestidos que no sean hechos por
&1 mismo. Fuera de este vestido, los hombres llevan siempre dos
o mas mochilas de algodén, generalmente cruzadas sobre el pe-
cho, de modo que la bolsa cuelga debajo de las axilas. Las mu-
jeres llevan mochilas solamente cuando cargan alimentos u otros
objetos y nunca usan mochilas de algod6n sino otras tejidas de
fique. Las mochilas de los hombres son blancas o rayadas con
fajas horizontales paralelas en distintos colores. Los nifios He-
van mochilas pequefias de fique, pero pueden usar mochilas de
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glgodén tan pronto se inicien. Los hombres tienen gorros de dis-
tintas formas y tejidos de algodén. Un tipo es puntiagudo en
forma de embudo invertido y distinguido a veces con rayas en
distintos\_golores. Otro tipo es tubular, o mejor dicho anular ya
que no tienlé fondo sino forma sélo una ancha faja. Otro tipo
congsiste en una faja trenzada de espartos finos, en forma de co-
rona yyotro en una cinta tejida de.cabello masculingetas muje-
res nuneca usan gorros, ni tampoco los nifios. Entre los Kégi no
se usa ninguna forma de sandalias sino que todos van descalzos.
- Muchos individuos, tanto hombres como mujeres, llevan
yestidos con rayas verticales en diferentes colores y dibujos.
El rayado de los vestidos, de los gorros, mochilas y la forma del
gorro son siempre indicativos para la organizacién del grupo y
los diferentes linajes se distinguen muy estrictamente por este
medio (Cf. infra; Organizacién Social). Los nifios siempre usan
vesidos blancos y reciben un vestido con el rayado correspon-
diente sélo después de la iniciacién.

. Los adornos personales se limitan a collares, que son execlu-
sivamente usados por las mujeres y las nifias. Se trata de colla-
res hechos con cuentas de piedras de origen arqueolbgico o, a
veces, europeos, y pequefias cuentas rojas de vidrio que se inter-
calan con medallags de aluminio, alfileres de gancho, botones o
pequefias cuentas de semillas secas. Los collares arqueolégicos
consisten en piedras tubulares, globulares o discoides, de cuar-
zos en distintos colores. De vez en cuando se combinan con las
piedras objetos de oro o cobre también de origen ardueolégico.
Estos collares que se heredan de madre a hija, representan un
gran valor entre los Kégi, ya que las piedras arqueolégicas jue-
gan un papel importante en la religién tribal (Cf. Religién). Las
nifias pequefias reciben cuentas pequefias. Todos los Ké6gi, hom-
hl.'es, mujeres y nifios de ambos sexos, llevan en ambas mufiecas
una cuerda sencilla o doble de algodén con dos o tres semillas
redondas negras. Aqui, sinembargo no se trata de un adorno
propiamente dicho sino de amuletos que protejan al portador
contra enfermedades (Cf. infra; Religién). Peines compuestos
de palillos de macana se usan a veces, pero los Kb6gi aseguran
que ellos son manufacturados sélo por los Sanki. Por lo demés
ge utilizan raras veces peines comprados en las poblaciones co-
lombianas vecinas. Ambos sexos y en todas las edades llevan el
cabello largo y suelto, peindndolo comiinmente con los dedos. Pin-
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tura facial o corporal no existe ni se conoce tradicionalmente,
como tampoco deformaciones o mutilaciones corporales. Con
ocasién de ceremonias religiosas los hombres se visten de mo-
do distinto y se adornan especialmente pero de esta paraferna-
lia trataremos en otro lugar (Cf. infra; Parafernalia de cere-
monias).

5. — HILANDERIA Y TEJIDOS

Los Kégi cultivan el algodon y elaboran este material co-
mo hilos y telas para vestidos, mochilas y otros usos. Tanto los
hombres como las mujeres hilan, pero el trabajo de tejer es
privilegio exclusivo de los hombres. El algodén se limpia con
la mano sacando la semilla, ramitas u otros materiales. El huso
consiste en una varita delgada de macana en cuya parte infe-
rior se encuentra un volante discoide de madera. Durante el
proceso de hilar, el huso se sostiene aproximadamente en po-
sicién vertical, reposando con su extremo inferior sobre una
mochila vacia o sobre una tablifa rectangular con una depre-
sién central (suzalda kika—*“oreja del huso”). El hilo se tuer-
ce sobre el muslo derecho pero la torcién depende del sexo del
individuo que hila; los hombres tuercen hacia la izquierda, es
decir de la rodilla hacia el cuerpo y las mujeres hacia la derecha,
con un movimiento del cuerpo hacia la rodilla. El hilo hecho se
guarda en forma de pabilos y éstos se conservan en mochilas que
se cuelgan en un lugar seco.

El telar consiste en un sencillo armazén de madera, refor-
zado por dos varas oblicuas cruzadas. El hilo del urdimbre se
enrolla de la izquierda a la derecha por sobre las dos vigas ho-
rizontales y se enrolla sobre una varita paralela que, al sacarla
por ultimo, deja el tejido en una sola pieza rectangular. Luégo
de haber enrollado el urdimbre, se introduce otra varita del-
gada por entre los hilos, separéandolos y formando un plano an-
terior y uno posterior. En el anterior se entrelaza ahora un
hilo que se enrolla al mismo tiempo alrededor de otra vara del-
gada que sirve para separar los hilos y cambiar los planos de
atris hacia adelante y viceversa. La macana o espada se intro-
duce debajo de esta vara, desde la izquierda y se pone horizon-
tal v a lo ancho separando asi los planos. Dos bobinas se intro-
ducen asimismo desde la izquierda y después de haberlas saca-
do por el lado derecho, se pone la espada verticalmente y se
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aprieta fuertemente el hilo. Luégo se tira la varita con el hilo
enlazado hacia adelante, cambiando el plan del fondo hacia
adelante y se introduce de nuevo la espada y las bobinas en la
misma direccién. Al terminar el tejido se saca la varita men-
cionada y se separa asi la tela formando una sola pieza larga
en la cual la varita se reemplaza por un fuerte hilo de algodén.
Las mangas se tejen siempre aparte y como piezas tubulares,
es deeir sin emplear esta varita. La fabricacién de una tela de-
mora aproximadamente dos semanas pero a veces mas. Un mi-
nimo seria tres dias, frabajando seis horas diarias; general-
mente se trabaja apenas una hora diaria, en los ratos libres. El
obstaculo més grande en toda esta manufactura es que el hilo
se rompa al apretarlo con la espada, siendo necesario afiadirlo
v perder mucho tiempo. El buen hilo torcido con un grieso muy
parejo y un manejo cuidadoso econ la espada puede evitar esto.

En los hombros y en la terminacién de los pantalones los
hombres cosen cordones gruesos tejidos de algodén que se ma-
nufacturan en técnica de trenzado, entre cuatro pequefios es-
partos que se ponen paralelos y se tienen en la izquierda, mien-
tras que con la derecha se enlaza el hilo alrededor de ellos. Al
paso que procede el tejido, los espartos se van sacando forman-
do asi un cordén grueso tubular. El hilo para la costura es
siempre doble y se tuerce sélo dentro de la casa ceremonial don-
de cuelga del techo un pequefio aparato para este objeto. Se
trata de dos anillos de bejuco, unidos por dos o tres varitas fi-
nas, que se cuelgan en la cispide del techo y se pueden bajar
por medio de una cuerda. Dos bobinas o husos con hilo sencillo
se introducen ahora a través de estos anillos y el hilo se tuerce
doble y en torcién derecha sobre el muslo, teniendo todo el apa-
rato la sola funcién prictica de separar los dos hilos que de
otrc modo al torcerlos se enredan ficilmente. En otro lugar
trataremos del aspecto religioso de esta actitud (Cf. infra; Re-
ligidon).

Parte importante de la indumentaria de los hombres son
las mochilas, de las cuales por lo menos dos se llevan constan-
temente. Las mujeres tuercen los hilos de algodén con el huso
y tejen luégo las mochilas con agujas perforadas cortas de ma-
cana o, como es lo general ahora, con grandes agujas de acero.
Todas las mochilas estin provistas de una corta pero a
cha manija por la cual se introduce la cabeza y un brazo

»
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de modo que la mochila cuelga debajo de la axila. Tajas
paralelas de hilos tejidos en distintos colores adornan es-
tas mochilas y se entretejen asimismo. La manufactura de
mochilas es, fuera de las actividades que se relacionan con
la alimentacién y los nifios, la ocupacién principal de las mu-
jeres. Ellas aprovechan cada rato libre para este tejido y lo
efectfian a veces durante las largas caminadas entre la pobla-
cién y los cultivos.

Los hilos de los vestidos, mochilas. o gorros se tifien con
tintes vegetales. Los colores principales son: rojo claro, rojo
oscuro, morado y negro (ulda—morado, néb-ilda—rojo oseu-
ro). Los hilog se cocinan junto con las plantas que se utilizan
para este fin y secan luégo al sol. 4

Los vestidos, las mochilas y los gorros se lavan frecuente-
mente en agua fria en la quebrada y se dejan secar sobre las
rocas de la orilla. Log remiendos se hacen con hilos muy grue-
sos y s6lo las mujeres se ocupan de este trabajo. :

6. — CORDELERIA

Los trabajos de cordeleria son de importancia entre los
Koégi. Casi excepcionalmente se utilizan fibras de fique (Aga-
ve americana) cuys elaboracién es la siguiente: sobre el suelo
se coloca una tabla de madera y sobre ésta una hoja de fique.
El individuo que la quiere desfibrar se para en un extremo de
la tabla y pisa con el pie sobre la punta de la hoja, mienfras que
pone la espétula de desfibrar en un éngulo de 459 sobre la hoja

y la raspa con fuerte movimiento hacia afuera. Esta espatula

consiste en un pedazo largo de macana, en forma de cuchara,
con un extremo recto y afilado. Dando vueltas a la hoja, ésta
se desfibra en un instante y se lava luégo en la quebrada col-
gando las fibras sobre una cuerda para secarlas al sol. Este
material se trabaja en diferentes formas. Las mujeres tuercen
las fibras sobre el muslo y hacen hilos fuertes para tejer mo-
chilas y los hombres tuercen cuerdas mas o menos gruesas que
se utilizan para cargar bultos o para los animales domésticos.
Para torcer estas cuerdas se emplea un pequefio aparato gira-
torio en forma de berbiqui manejado con un arco de cuerda
floja y provisto de un volante grande discoide de madera. En-
brrado en un marco de madera este huso se hace girar por
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medio del arco cuya cuerda da una vuelta por la varita en cu-
yo extremo hay un atravesafio en el cual se amarran las fibras.
Redes grandes para cargar bultos se tejen en técnica de g'uir;
naldas. Pequefias mochilas son fabricadas por las mujeres y
sirven para el transporte de viveres o utensilios caseros. Ya que
los K6gi no tienen canastos, estas mochilas y redes de carga
son indispensables para ellos para toda clase de transportes.
En algunos casos las fibras de figque también se tifien con el
mismo procedimiento que fue empleado para los hilos de algo-
dén. Otras fibras vegetales poco se utilizan pero ocasionalmen-
te se emplean fibras de las cortezas de majagua (Hibiscus sp).

Las hamacas se tejen en técnica de urdimbre y trama de
cuerdas finas de fique. Raras veces se manufacturan en técni-
ca de red con espacios romboides grandes, pero sin nudo in-
termedio. En ellas nunca se tifien los hilos. Para la pesca em-
plean pequefias redes en forma de embudo, sostenidas por una
vara doblada cuyos extremos forman la manija.

7. — CESTERIA .

Los Kégi no fabrican ni usan canastos. Los Gnicos tejidos
de esparto consisten en sopladeras para avivar el fuego, ban-
dejas pequefias rectangulares para ofrendas (gufji) y las pa-
redes de las casas que se entretejen en un escalonado. Los ob-

- jet6s eeremoniales se conservan en canastos rectangulares con

tapa sobresaliente y tejidos en técnica de escalonado, pero en

‘1a actualidad ya no se manufacturan. Algunos objetos tejidos
‘de espartos hacen parte de la parafernalia ceremonial y se

mencionarin mas adelante.

i
i, 4

8. — CUER0S, CORTEZAS

En algunas ocasiones las mujeres se sirven de cueros para
dormir pero se desconoce técnica de curtidos. La carne se ras-
pa con un cuchillo y luégo el cuero se seca al sol o en el humo

‘del fogén. Pedazos de corteza de palma sirven también como

cama a las mujeres y nifios menores y se utilizan a veces como
ésteras para sentarse de dia dentro de la casa. .- ..
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9. — CERAMICA

La ceramica autéctona ya es bastante escasa .entre los._K(?-
i, Su manufactura es exclusivamente una activxfiad masc’ul%-
na y queda limitada generalmente al sacerdote, quien es 1?1 }1!11-
co que puede y debe fabricarla ya que se trata d.e una actividad
ceremonial. El barro se amasa entre piedras, sin uf;ar un des-
grasante, y el cuerpo .del recipiente se forma de anillos parale-
los que déntro y fuéra se alisan con un ped.lazo de: totx.lma y-8e
pulen luégo con una piedrecita. No se apl.lca ba}no ni decora-
cién alguna. Después de dejar secar la pieza, ésta se que?r'na
al aire libre, colocdndola encima de algunos madero.s y cubrién-
dola de lefia que se enciende luégo. Las formas se ‘h¥mtan a re-
cipientes .globulares con rebordes salientes, recipientes a.lg*o
cénicos o casi cilindricos y la forma del “zyeco” que se emplea
s6lo para la preparacién de dietas ceren'l.o'males. (Ct. infra; Re-
ligién). Asas sencillas verticales y también horizontales se em-
plean asi como asas dobles.

10. — RECIPIENTES VEGETALES

Los calabazos y las totumas se utilizan como,recipient?s vy
utensilios de cocina, para almacenar comida y para gervirla.
Los calabazos son a veces de doble cuerpo, provisto de una (:,u&r~
da que se amarra en la cintura de su cuerpo. La abertura cu‘cui
lar es generalmente central en un extremo pero a veoes‘ Iatera
en el cuello del recipiente y se tapa con una tusa} de maiz o con
hojas enrolladas. Medias totumas v calabazos sirven de platos
y segmentos pequefios de totumas sxrf'en c?mo cucharas. No se
usa ningtin modo de impermeabilizacién ni tiampoco d(?coracl_-o—
nes o marcas de propiedad. Pequefios recipientes ovmdes.su-
ven para guardar la cal que se mezcla con la coca y para el jugo
concentrado de tabaco (Cf. infra).

11, — TALLA DE MADERA
La talla de madera para la manufactura de objetos uﬁii—
tarios es bastante frecuente entre los Kégi y ya hemos descri-
to una serie de objetos de madera. Grande§ canoas de un tron-
co ahuecado se utilizan para almacenar ahmentfos.y, raras ve-
ces, para fabricar chicha de maiz. Para la fabriccién de la pa-
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nela (Cf. infra; Economia, Industrias) se tallan los cilindros de
engranaje y se construye todo el trapiche de madera, sin em-
plear clavos, tornillos o metal ninguno. La demis talla de ma-
dera, se refiere a instrumentos musicales, equipo del telar, ban-
cos, armas, flechas, arcos, trampas y garabatos para colgar ob-
Jetos, estos Gltimos a veces en forma antropomorfa. Trabajos
de hueso, piedra, concha o cuerno no existen en la actualidad.
Como instrumento de talla se utilizan cuchillos y machetes.

12. — ARMAS

Muy raras veces se observaxlr entre los Kégi arcos y flechas
v éstos ya casi no se usan. Ocasionalmente los nifios mayores ma-
nufacturah estas armas para cazar pajaros o ratones en el mon-
“te. Los arcos observados eran cortos, de unos 80 centimetros de
largo y de seccién eliptica. En los extremos estaban provistos
de incisiones que formaron una saliente cilindrica para fijar la
cuerda de fique. Flechas no se observaron. ‘Tradicionalmente se
usaban macanas y mazas pero actualmente estan en uso solamen-
te como objetos ceremoniales durante ciertos bailes. Se dice que

usan adnbondas para lanzar piedras pero no se observé este ob-
jeto.

13. — PRODUCCION Y USo DEL FUEGO

. Ya que casi nunca se deja apagar el fuego del hogar, la pro-
duccidén de éste se observa sélo muy raras veces. En estos casos
se emplea un berbiqui. Un pedazo corto de madera blanda se
pone horizontalmente en el suelo ¥ perpendicularmente sobre
éste se coloca una varita larga vertical de maders dura, apoyando
su extremo inferior en una pequefia incisién en la madera blanda.
La madera en el suelo se mantiene firme con un pie y el individuo

‘se para sobre ella y hace girar en sus manos la vara larga. Ya que

debe hacer alguna presién hacia abajo, las manos se deslizan
lentamente de modo que al paso que el individuo va trabajando,
tiene que agacharse y sostener el extremo alto de la vara sobre
el hombro. Si al llegar al extremo inferior de la vara, ain no se
ha producido fuego, debe subir rapidamente las manos y parar-
8¢ para empezar de nuevo, pero esta corta interrupcién ya es
suficiente para enfriar la madera y el trabajo se prolonga asi
més y més. Es asi deseable que estén presentes dos personas:
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la una se para en frente de la otra y cuando el uno llegé al ex-
tremo bajo con sus manos, el otro sigue con el movimiento en el
extremo superior, evitando asi que se interrumpa el trabajo.
Desde luégo se usan y se conocen también fésforos. El fuego se
utiliza para la preparacién de alimentos, para ahumar carne o
pescado, secar objetos mojados y para alumbrar el inferior de
las casas. En los ceremoniales el fuego sirve para alumbrarlos,
calentarlos y para cocinar comida alli. A fines de la época seca,
se emplea el fuego para quemar tierras desmontadas donde se
sembrard con las primeras lluvias, pero nunca se usa el fuego
para la caza. Ocasionalmente el fuego se utiliza en la manufac-
tura de objetos para quemar huecos, por ejemplo en flautas. (Cf.
nfra, ingtrumentos musicales). En una ocasidén observamos su
empleo como seiial a larga distancia. (Cf. infra, Comunicacién).

14. —. MEDIDAS Y PES0S

Grandes distancias se miden en jornadas, calculando para

cada jornada s6lo 6 horas, de lag 6 a. m. hasta el medio dia. Co-
mo antigua medida agraria se menciona frecuentemente la dis-
tancia que alcanza una flecha, disparada en un angulo de unos
45% y se caleula su recorrido en unos 80 o 100 metros. Acfual-
mente se adoptaron las medidas agrarias de los mestizos colom-
bianos y se emplean sobre todo el standard de la “cabuya” que
abarca una extensién de 80 x 80 metros, que se subdivide luégo
en ‘“bancos” y “tareas”. Por lo deméas las medidas se basan en
€l cuerpo humano. La altura de un hombre (aproximadamente
1.0 m.) y sus mdltiplos se emplean para designar alturas de
arboles 0 casas. Otras medidas se pueden expresar con los bra-
z0s horizontalmente extendidos; con la distancia méxima entre
. mefiique y pulgar; o indice y pulgar. Los tamafios se pueden de-
mostrar en el brazo izquierdo estirado, sobre el cual se marca
. con la mano derecha el tamafio en cuestién. Pesos se indican co-
mo entre los mestizos, en “arrobas” (25 libras) y “tercios’ (8
. libras). c
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CAPITULo III

ESTETICA, RECREACION Y CONTACTO SOCIAL

1. Instrumentos musicales. — 2. Baile y canto. — 3. Recitacién y oratoria.

4. La coca. — 5. El tabaco. — 6. Bebidas alcohdlicas. — 7. Juegos. —

8. Arte y principios estéticos. — 9. Aspecto fisico vy hébitos motores.

10. Comunicacién, gestos y sefiales. — 11. Conversacién. — 12. Férmulas
de saludo. — 13. Hospitalidad.



1. — INSTRUMENTOS MUSICALES
" La misica tiene para los Kogi siempre un caracter religio-
$0 y ceremonial, pero no se conecta necesariamente con el baile.

Ella se produce principalmente por el canto de una o varias per-
gonas y en menor escala por instrumentos musicales.

" Los Kégi tienen dos tipos de flautas verticales (kuisi); la
una consiste en un tallo de cafia con cinco huecos en el extremo
inferior y un hueco en el superior donde esté la boquilla forma-
dd por un pequefio cilindro algo oblicuo, introducido al interior
de la cafia. La otra flauta se toca siempre en pares, es decir, hay
‘dos instrumentos que se llaman “macho” y “hembra” que se to-
can simultineamente. El “macho” tiene cinco huecos en el ex-
tremo bajo y la “hembra” uno solo. Los huecos de las flautas se

"queman con una astilla ardiente, tocando con ella la cafia y so-
plando la braza. Cuando el hueco esti suficientemente quema-
do, se introduce otra astilla dura para redondearlo. Las distan-
cias entre los huecos se miden con los dedos y representan siem-
pre el ancho de dos dedos y la mitad del ancho del pulgar. El lar-
go de la flauta se mide, dandole fres veces la maxima distancia
entre el pulgar y mefiique més una vez la distancia entre puigar

e indice. La boquilla la forman de cera con un cafién de pluma.

Grandes trompetas de calabazo (nung-subaldd) consisten
en una fruta hueca alargada y algo curva y cuya mitad es algo
estrecha. No tienen boquilla y producen sélo un sonido. La ma-
raca (tant) es una totuma ovoidal con un corto mango cilindrico
de madera. El extremo de la totuma se perfora y alrededor de
esta abertura, por la cual se introduce la manija, se aplica un
circulo de pequefias perforaciones por las cuales la manija se
amarra con hilos de algodén o de fique. El interior de la totuma
se llena, antes de introlucir la manija, con piedrecitas o semillas
secas y el exterior se decora a veces con lineas de puntos. Tam-
bién las maracas se tocan siempre en pares. Tambores de varios
tamafios pero de un solo tipo existen entre los Kégi. Son tron-
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cos cilindricos ahuecados con una o a veces dos membranas de
cuero que estan templadas por medio de cuerdas y cufias. Las
mujeres tienen tambores mas pequefios que Hevan bajo el brazo
y tocan con dos bolillos.

2. — BAILE Y CANToO

Los Kégi cantan de un modo muy particular. El cantor as-

pira fuertemente, contrae los miasculos abdominales y deja lué-
go escapar el aire lentamente de la boca entreabierta, sostenien-
do el tono cantado, hasta agotar por completo el aire contenido
en los pulmones. Con violencia y ruidosamente se aspira de nue-
vo y se expira de nuevo el aire, todo con esfuerzo fisico y gran
tensién muscular. El arte de cantar consiste, para los Kégi, en
retener el aire el mayor tiempo posible y en sostener un tono o
ciertas modulaciones de éste durante largo tiempo sin respirar
de nuevo. Tanto el tono se modula como también su volumen se
cambia. A veces es casi inaudible, creciendo lentamente y dis-
minuyendo luégo, segin el ritmo del canto o el movimiento del

cuerpo que acompaifia la cancién. Generalmente los cantos se na- -

salizan y se entonan en un falsete alto, que es caracteristico no
solamente para las canciones sino para toda conversacién cere-
monial. De este falsete se desciende luégo por una octava y el
Gltimo tono se mantiene para subir luégo o entonar la melodia
propiamente dicha.\Desde luego, este modo de cantar representa
un esfuerzo fisico muy considerable y los cantores quedan a ve-
ces completamente agotados y bafiados en sudor. Las mujeres
cantan raras veces y s6lo en el falsete, sin descender por una oc-
tava como los hombres lo hacen. Aunque los cantos de los Kégi
dan generalmente la impresién de melodias sin palabras, ellos
tienen todos sus textos fijos aunque éstos son incomprensibles
al ser cantados. Generalmente, pero no siempre, el canto se acom-
pafia con bailes, Es mdas freecuente que un cantor baile que
un bailador cante y muchas veces log bailes no se acompafian
ni por cantos ni por instrumentos musicales. Basicamente es-
tos bailes tienen las fases siguientes: el bailador se para y em-
pieza a cantar; al paso que su cancién adquiere volumen y rit-
mo, deja caer el peso de su cuerpo de una pierna a la otra, me-
neandose asi lentamente de. un lado. al otro, mientras que los
brazos cuelgan a lo largo del cuerpo, una mano sosteniendo el
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calabacito con la cal para la coca. Lentamente el ritmo se vuel-
ve més y més intenso y se levanta un pie o el otro, o se pisa en
el suelo, acompafiando estos gestos con rapidos movimientos
de los hombros o de la cabeza, parecidas a convulsiones dolo-
rosas. La segunda fase se inicia ahora: el bailador avanza en
linea recta, sea con pasos rapidos y muy cortos, sea caminan-
do con las rodillas dobladas; da la vuelta y se enfrenta al lugar
donde bailé primero. Alli sigue cantando y meneindose por al-
gun rato y empieza ahora con otra fase del baile que consiste
en moverse en un circulo, regresando siempre al mismo lugar
de donde sali6. A veces va describiendo figuras de ocho, a ve-
ces da la vuelta y camina ripidamente en direccién opuesta. En
algunos bailes se salta en un pie, cruzando rapidamente el otro
adelante o atras después de cada salto. Baile y canto terminan
abruptamente. '

Segtin el tema del baile, éste varia. Generalmente se trata
de bailes colectivos para las ceremonias de fertilidad de los
campos y de la tribu y en e e representan movimientos de
sembrar, de cosechar o de \coito.! Si bailan varios individuos,
forman hileras, caminando el uno detras del otro y sélo muy
raras veces se baila en circulo'y en estas ocasiones los bailado-
res se cogen de las manos. Las mujeres bailan generalmente
no durante las ceremonias estrictamente religiosas, sino mis
bien con ocasién de curacién de enfermedades, ahuyentar es-
piritus malignos o motives semejantes. En ningin caso hom-
bres y mujeres bailan juntos y los bailes de los civilizados pa-
recen a los Koégi extremadamente obscenos. (Cf. Religién, ce-

remonias,/bailes) "

3. — RECITACION Y ORATORIA

El contenido de los cantos es exclusivamente de caricter
religioso. La gran mayoria de los mitos, tradiciones tribales,
descripciones del ceremonial u otros temas, se cantan y se
aprenden por medio de estos cantos. El aprendizaje de estas
tradiciones en cambio es el objeto de la vida de los Kégi y el
sistema de status se basa solamente en la competencia del in-
dividuo referente a su repertorio de textos cantados, o por lo
menos hablados de un modo ceremonial. Ya que el status se ve
asi implicado, el afan del individuo es de lucir con sus conoci-
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mientos y de recitar las canciones y tradiciones con ocasion de
reuniones en la casa ceremonial. En estos casos no es necesatio
que el individuo baile, ni que se levante de su hamaca sino que
puede simplemente empezar a cantar o declamar. Cuando hay
poco publico, un grupo de hombres cantara asi, corrigiéndose
ocasionalmente, cambiando de voz o repitiendo varias veces una
frase hasta que les parezca bien a los demés. A veces un indi-
viduo sélo pasara horas cantando asi con el solo fin de apren-
der bien una cancién para lucir con ella en la préxima oportu-
nidad. Frecuentemente el texto de la cancién se habla y no se
canta, dindole sinembargo cierto ritmo y nasalizando las pala-
bras que terminan una frase. Ficilmente esta recitacién “se
vuelve canto y se continia luégo tarareando las partes en las
cuales la memoria del cantor no alcanzé a retener las palabras.
Es asunto de prestigio cantar durante varias horas sin cansar-
se. Con ocasién de reuniones en las cuales se trata de definir

‘ciertas situaciones administrativas o de ejercer justicia, los in-

dividuos principales declaman a veces sus acusaciones, defen-
sas o sugerencias del mismo modo ceremonial, en tono nasal,
repitiendo las palabras finales varias veces y en ocasiones di-
rectamente cantando. Esta oratoria a veces se vuelve mondlo-
go o didlogo casi ceremonial si, por ejemplo, dos individuos se
encuentran en la casa ceremonial y empiezan a hablar de los

malos tiempos actuales. Temas como la ausencia de justicia, la

influencia de los blancos, las enfermedades o la joven genera-
cién que “ya no sirve” se prestan siempre para un despliegue
de facultades oratorias. Por innumerables veces se repiten cier-
tas frases, se dicen ciertas palabras o se destacan ciertos he-
chos, sin que el orador mismo parezca interesarse en el eco de
sus palabras en el piblico. Si queda exahusto, cansado o sim-
plemente terminé su exposicién, otro lo reemplaza y repite lo
anteriormente dicho, afiadiendo tal vez algunas palabras o fra-
ces propias al respecto. El siguiente discurso, cuyo tema es Ia
falta de autoridad y de justicia, y fue pronunciado en castella-
no: ' : :

“Log concejos de Ciénaga. A lo mismo. Coge razén. No cier-
t0? Ese es la ley. Todo a concejo. Ahora no puede a coger mu-
jer. Coge y bota tres dias. Eso no ley esa. Castigo se esta aca-
bando. Si acaso uno se coge bregando mujeres, se dejan. Pero
asi que crian chiquitos no es ley, antes no hay nada. Bueno, si
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uno “Mayor”, uno que tiene, que sabe, estd bien. Que tenga ra-
z(?n. .No queda justicia. Voy a arreglar. Todo de aqui no hace
ni caga, ni nada tampoco. No tengo ni comida ni nada. En pa-
ramo tengo papa. Alli comida. Dice: ese mi tierra, ese mi tie-
rra pero no tiene nada. Uno sélo no puede gobernar”. ‘

Una traduccién aproximada seria la siguiente: “Los jui-
cios contra los indios adelantados contra ellos por los colonos
y decididos en Ciénaga son tan inttiles como los de los mismos
indios. Un juicio debe ser una ensefianza de la ley. Los jévenes
de ahora ya no se casan como debe ser. Cogen una mujer y la
abandonan después de tres dias. Eso es una costumbre muy ma-
la pero no hay quien la castigue. Hasta las mujeres para las
cuales uno trabaja, dejan a uno. Pero que los j6venes hagan
eso, es malo. Si una persona de status lo hace entonces estaria
bien. Ellos tienen razén. Pero ya no hay justicia. Todos aqui
dicen: aqui mando yo! Pero la gente de aqui ni tiene casa, ni
nada. No tienen comida, sélo alguna papa en el paramo. Ellos
claman siempre: esa es nuestra tierra! pero no saben vivir e
ella. Ellos no se saben conducir!” '

Estas pocas frases facilmente pueden declamarse durante
horas o durante toda una noche. El orador se prepara de ante-
mano para su discurso y, sentado en la puerta de su casa, se le
puede oir pronunciar las frases con énfasis: “Los consejos de

- Ciénaga-a-a-a. Como voy diciendo. Como voy diciendo. Sefior

Gobernador. Como voy diciendo. Coge razé-0-o-o-on”. Desde
luego, los nifios asisten a estas escenas y aprenden asi la en-
tonacién y la imitan. .

Bajo la influencia del alcohol esta elocuencia llega a su
punto culminante aunque entonces se trata casi siempre de mo-
nélogos acompaiiados de lagrimas. Por otro lado todos QUieren
luecir con sus conocimientos, se interrumpen, quitan al otro la
palabra y provocan asi a veces agresiones leves.

4. — LA CoCA

Todos los hombres adultos iniciados mastican las hojas de
coca (Erythroxilon coca), costumbre que en la cultura kégi ha
tenido gran elaboracion. Los cultivos de coca se encuentran al
lado de todas las casas o poblaciones donde ocupan el mayor
espacio posible y existen también en los cultivos alejados. Las
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matas se cuidan con mucho esmero y se limpian y podan-a cada
momento y el terreno se riega con zanjas y canales. Se distin-
guen tres clases de coca, que “pertenecen’” a diferentes tribus:
una clage de hojas alargadas (tribu Kankudmae), otra de hojas
pequefias (¢ribu Ika) y una tercera, también de hojas peque-
fias que se considera como “perteneciente” a los Kégi. Ademis
se dice que en los padramos hay un 4arbol bastante alto cuyas ho-
jas se parecen mucho a la coca y que se llama guangudra. o
guengudla. “Los Antiguos tenian esta coca”, se dice.

El individuo que quiera sembrar coca debe en primer lu-
gar proveerse de ciertos “permisos” del mdma. El mero cui-
dado de los cultivos de coca y la labor de la tierra representan
un trabajo masculino, pero la cosecha de las hojas es una acti-
vidad femenina. Tratindose de una planta perenne, las hojas
se pueden recoger en cualquier época del afio. Las mujeres las
arrancan y las llevan en mochilas grandes a las casas donde los
hombres las reciben para su elaboracién. Primero se limpian
las hojas de insectos y se arrancan los tallos o partes secas y
dafiadas. Luégo las hojas frescas se ponen en una olla especial

provista de dos asas opuestas y utilizada sélo para este fin, y

se tuestan ahora dentro de la casa ceremonial sobre un fuego
lento. Al mismo tieempo se revuelven continuamente para evi-
tar que se quemen, ya que deben quedar apenas medio secas y
de color verde claro dorado. Luégo se ponen las hojas en una
pequefia mochilita de algodén que se guarda dentro de una de
las mochilas grandes que leva el hombre terciadas. Una mochi-
lita llena se consume en uno o en dos dias. Para dar la reaccién
dgséada, las hojas deben' mezclarse con cal. Esta se obtiene
quemando conchitas de bivalvos, que se ¢onsiguen en las pla-
vas del mar, sobre una pequefia piramide de espartos delgados.
Easta cal se recoge luégo en un calabacito en forma de botella,
de 10-15 centimetros de alto y se extrae de éste por medio de
un palillo delgado de madera dura, el cual se deja tapando la
boca del calabacito cuando éste no esti en uso. Primero el hom-
bre toma con la mano derecha unas 50 hojas de la mochilita y
las introduce a la boca. Después de haberlas masticado por unos
minutos, escupiendo ocasionalmente el jugo verdoso, saca el
palillo del calabacito y lo lleva a la boca, chupando ruidosamen-
te la cal adherida al extremo de la madera. Ahora, teniendo el
calabacito en la izquierda, coge el palillo a modo de un l4piz pe-
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ro entre el indice y el dedo del corazén y frota el extremo mo-
jado de saliva alrededor de la abertura del calabacito con el
fin de sacar el palillo asi. Durante este proceso en el cusal el pa-
lillo se frota rédpidamente con movimientos cortos y duros so-
bre el calabacito, la mano izquierda da lentamente vueltas a és-
te. Con el tiempe se deposita asi alrededor de la abertura del
calabacito una capa de cal que se endurece y crece hasta formar
un cuerpo de color amarillo. Este se modela con un cuchillo de
vez en euando y forma luégo una especie de cilindro o disco, se-
gun el tiempo que el calabacito haya estado en uso. Calabacitos
de cal que tengan varios afios sin haberse roto, tienen a veces
un disco grueso y ancho alrededor de la boca el cual se recorta
y se forma cuidadosamente. Cada 20-830 minutos mas o menos,
el individuo extrae las hojas masticadas con la mano de su bo-
ca e introduce otro tanto de hojas frescas. Las hojas mastica-
das no se escupen directamente pero durante la masticacién se
escupe a cada rato el jugo verdoso y amargo.

Para las mujeres Kogi es absolutamente prohibido masti-
car coca y su uso empieza obligatoriamente sélo después de la

‘iniciacién del hombre. Los jévenes que apenas empiezan a mas-

ticar coca tienen a veces la boca muy quemada y casi no pueden
comer durante los primeros dias; pero desde luégo, no diran
nada de eso para no perder prestigio. Sobre el efecto de la co-
ca, los K6g1 destacan en primer lugar que su consumo trae cier-
ta lucidez mental que se debe aprovechar para las reuniones
ceremomales y toda actitud religiosa en lo general, sean con-
versaciones, ritos personales o ritos colectivos. Evidentemente
la coca causa un estado euférico que dura largo rato y que se
prolonga por el consumo gradual de mis y méis oantidades. El
individuo se vuelve hablador animado, dice que siente una sen-
sacién agradable de rasquifia sobre todo el cuerpo y que su me-
moria se mfresca considerablemente lo que le permite hablar,
cantar y recitar durante horas seguldas En segundo lugar los
Koégi dicen que la coca apacigua el hambre. Segiin ellos, sin-
embargo, eso nunca es el objeto del consumo de la coca sino 6-
lo una consecuencia agradable, ya que durante las ceremonias
0 conversaciones ceremoniales el consumo de alimentos se pro-
hibe y los asistentes deben ayunar. En muy raros casos se ad-
miti6 francamente que la coca se mastxcaba con el solo fin de

_suprimir el hambre ya. que la. ahmentaclon era muy deﬁcxente,
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pero generalmente un Kégi declara enfaticamente que la comi-
da es plenamente satisfactoria y que la coca sélo se consume
para poder mejor “hablar de los Antiguos”. En lo general todos
los hombres admiten que el consumo de la coca tiene un efecto
latente ‘sobre la actividad -sexual del individuo. Se dicé que du-
rante los primeros afios de su consumo, es decir en los afios se-
guidos a la pubertad del joven, su instinto sexual se estimula
fuertemente pero que mas tarde es directamente contraprodu-
cente y causa impotencia. La racionalizacién de este efecto es
también tipica: ya que toda sexualidad se considera como “ma-
la” y peligrosa en la cultura Kégi, su supresién se considera
como una de las grandes ventajas de la coca y como indispen-
sable para las diarias ocasiones de meditacién o ritos persona-
les. Hombres j6venes a veces no comparten este punto de vista
v procuran tomar poca coca. En ocasiones toman la resolucién
de no usarla mas o sélo a ratos cuando su uso sea directamente
obligatorio. Sin embargo, expuestos a la critica de los demaés

hombres sobre todo del sacerdote, estas resoluciones no son muy

duraderas vy la lucha por prestigio y status vence a todas las
demés consideraciones. Sea dicho que las mujeres no aprueban
que los hombres usen la coca y sobre todo mujeres jévenes sin
nifios provocan a veces peleas en chanza con sus maridos para
que éstos dejen de usarla. Evidentemente las mujeres guienes
comen mejor que los hombres y quienes no toman parte en sus
actividades religiosas, son sexualmente mucho mas activas que
éstos y saben muy bien que en el calabacito tienen un poderoso
rival. Otro efecto que se atribuye a la coca es insomnio. Tam-
bién aqui los Kbgi ven una ventaja porque las conversaciones
ceremoniales se deben efectuar de noche e individuos que pue-
den hablar y cantar por una o varias noches sin dormir, mere-
cen alto prestigio. El ideal Kégi seria no comer nada fuera de
coca, abstenerse totalmente de la sexualidad, no dormir nunca
y hablar toda su vida de los “Antiguos” es decir cantar, bailar
y recitar. La coca es, en este caso la planta maravillosa que
ayuda al hombre a acercarse a este fin. Debemos anticipar aqui
algunas observaciones sobre el complejo simbolismo que se re-
laciona con el uso de la coca. El calabacito de la cal se entrega
al joven durante la ceremonia de la iniciacién y se le indica que
este pequefio recipiente representa una mujer. El joven ge “ca-
84’ con esta “mujer” durante esta ceremonia y perfora el ca-

LOS KOGI 79

labacito en imitacién de la defloracién ritual. El palillo en cam-
bio representa el 6rgano masculino. La introduccién del palillo
al recipiente y los movimientos frotantes alrededor de su aber-
tura lo interpretan como coito y culturalmente se da a enten-
der que ‘toda verdadera actividad sexual se deberia reprimir y
expresarse sélo en el uso de la coca. Todas las necesidades de
la vida, toda la inmensa frustracién se concentra asi en este
pequefio instrumento que para el Kégi significa “comida”, “mu-
jer” y “memoria”. No es raro asi que el hombre Kogi sea inse-
parable de su calabacito. Continuamente maneja los dos instru-
mentos en sus manos, frotando el palillo sobre el calabacito o
introduciéndolo y sacudiendo con él el pequefio recipiente o po-
niéndolo sibitamente de punta como para perforarlo de nuevo.

5. — EL TABACO

Los Kogi conocen y cultivan el tabaco pero no lo fuman ai-
no-que cocinan sus hojas por horas y dias hasta obtener un zu-
mo concentrado y espeso. Este zumo se mezcla con un poco de
almidén de yuca y sagii y se guarda luégo en un pequefio reci-
piente ovular de calabazo (tami) que se tapa con otro parecido
pero algo mas grande. Con la ufia del dedo se extrae una pe-
quefia cantidad de esta pasta y se frota sobre los dientes y las
encias cuando se mastica coca. Los Kégi dicen que las hojas de
coca tienen a veces un sabor muy amargo y que la adicién de
jugo de tabaco hace su consumo mdas agradable. Los dientes
ennegrecidos que tienen muchos hombres no son resultado de
la eoca sino del consumo de esta pasta concentrada. Las plan-
tas de tabaco crecen alrededor de las casas de habitacién y siem-
pre cerca de las casas ceremoniales. Ocasionalmente un Kégi
fuma cigarros o cigarrillos regalados, pero esta costumbre no
se aprueba culturalmente. Un sacerdote nunca fuma un ciga-
rrillo y no tolera que otros indios fumen en su presencia o den-
tro de la casa ceremonial. Mujeres y nifios nunca fuman.
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6. — BEBIDAS ALCOHOLICAS

Los Koégi preparan muy raras veces pbebidas alcohdlicas
en {orma de chicha de maiz (1) o de jugo fermentado de caiia,
aunyue tradicionalmente la bebida mencionada en primer lugar
fue preparada frecuentemente en tiempos pasados. Hoy en dia
sélo en escasas ocasiones se hace chicha cuando una ceremonia
muy especial lo prescribe asi. Sinembargo, los Kégi son gran-
des adictos al ron y consumen cantidades grandes siempre que
tengan la ocasion de conseguirlo. Este ron que traen los vecinos
mestizos no es el que se vende en los estancos nacionales sino
es un brebaje fabricado por ellos mismos en primitivos alham-
biques y con un alcohol de la méas baja calidad. Aunque el Go-
bierno Nacional prohibe desde luégo muy estrictamente su pro-
duccién y la venta de tal producto, su manufactura y comercio
es comun en toda la Sierra Nevada. Este ron forma general-
mente la base del comercio de intercambio entre indios y co-
lombianos y es también comprado por los Kogi, sea de los ven-
dedores quienes visiten la poblacién indigena, sea en la casa de
éstos. La actual mala situacibn econ6mica de los Kogi es en
buena parte causada por la inescrupulosa explotacién de los
civilizados, quienes por medio del alcokol dominan la economia
indigena. En algunas poblaciones afsladas tales como los del
alto rio Sevilla y Tucurincae o fna y Makotdma, el ron no ha
llegado atin y alli se considera su consumo como vicio peligro-
so, pero en todas las demas poblaciones se consumen semanal-
mente cantidades muy grandes de ésta bebida. Cuando aparece
el vendedor de ron, algunos indios que tienen dinero efectivo
compran las primeras botellas y empiezan a beber y a cantar.
Pronto los que no tienen dinero tratan de encontrar algin ob-
jeto de valor para venderlo o cambiarlo por una botella con el
objeto de tomar parte en el animo de los borrachos y para no
perder prestigio frente a los demas. Asi un individuo vendera
a precios absurdos sus animales domésticos o su poca comida,
sélo para conseguirse algunas botellas de ron. La embriaguez
se manifiesta siempre en cantos ceremoniales, recitaciones y
arengas largas en forma de _monblogo pero entonadas como con-
versaciones ceremoniales. La competencia entre dos o varios

(1) eibil-djia — “agua de maiz”.
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c¢antores causa generalmente fricciones y pronto caen golpes y
se producen peleas violentas que terminan en quejas lagrimo-
sas, autoacusaciones o la huida precipitada del vencido. A las
mujeres queda estrictamente prohibido beber ron y los sacer-
dotes generfﬂmente tampoco toman parte en las borracheras
pero excepeiones ocurren de vez en cuando y sobre todo muje-
res ancianas aprovechan voluntariamente la ocasién para pasar
un rato alegre. Cuando los Kégi visitan poblaciones colombia-
nas, ent?nces casi siempre beben en exceso, sea por invitacién
de los civilizados, sea comprando ron en las tiendas. Pero la
bqrrach.era nunca es el fin del viaje sino s6lo una consecuencia.
El Kégi se siente seguro y respetado en una poblacién extrafia -
s6lo después de haberse tomado sus copas. En términos gene-
rales, la cultura representada por los sacerdotes y ancianos no
aprueba el alcoholismo pero demasiadas veces toma parte muy

.activa en él. Los mismos indios se exceden en acusarse a si

mismos por sus vicios y dan a ellos la cul

mos - . pa de enfermedades,

.mortalidad m.fantll y de las epidemias; pero frente a una bote-
:Ifla d‘e ron,.n.mgufl Koégi que no tenga en el momento alguna .
unciné religiosa importante, resiste a la tentacién de beber.

7. — JUEGoS

‘Juegos o deportes no existen en la cultura Kégi, ni para ni-

\,ﬁ'o's ni para los adultos. Ningiin juguete se observa entre ellos.

}En su idi?ma, la ﬁnicg palabra que se aproxima al sentido de
x{ges{txzo “jugar” y que ellos traducen asi al hablar castellano
significa “molestar, perder el tiempo sin responsabilidad”. Co:
mo c;ritica ge aplica esta palabra a los adolescentes de la tribu
ya Yos vecinos civilizados. Ellos “juegan”. Pero un Kégi nunca
juega. Habilidad manual, fuerza fisica, resistencia muscular
no se a:prpeban entre ellos sino que m4s bien se consideran co-’
o peligrosos ya que los Kégi reconocen mu ybien que aquellas
soh sblo una forma de agresién y de violéncia. g

8. — ARTE Y PRINCIPIOS ESTETICOS

En.muy raros casos los Kégi decoran los objetos de su uBo
y esta decoracién se limita Ginicamente a las maracas, que por

_éigei'tg son objetos ceremonialés, y a ganchos de madera antro-
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pomorfos. Recipientes vegetales, cerimicas, instrumentos mu-
sicales distintos de las maracas, nunca se decoran y una expre-
sion artistica se encuentra sélo en los objetos ceremoniales ta-
les como méscaras, coronas, bastones y adornos de baile que
datan de épocas pasadas y que ya no se manufacturan actual-
mente. Las fajas multicolores de vestidos, mochilas o gorros
no se consideran como decorativas sino s6lo como distintivas
ya que ellos tienen como tnico fin la exteriorizacién de la or-
ganizacién social de la tribu (Cf. infre, Organizacién Social).

Sin embargo los Koégi tienen conceptos definidos de belle-
za. Paisajes montafiosos con vista sobre valles y faldas ondula-
das se consideran como “bonitos’”; en cambio paisajes de playa,
mar o monte se consideran definidamente como “feas”. La
puesta o salida del sol o de la luna no les llama la atencién pero
un cielo nocturno despejado les parece “bonito”. Piedras, rios,
grandes 4rboles aislados son “bonitos” pero rastrojo, arena o
pantanos son “feos”. La vertiente occidental de la Sierra Ne-
vada se considera como “fea” por ser muy montafiosa, pero las
sabanas del norte y del este son “bonitas”. En todos estos casos
no se trata tanto de impresiones nuevas o ya conocidas sino de
un verdadero aprecio de ciertas combinaciones y ambientes.
Por lo que se refiere a seres humanos, las mujeres se conside-
ran como mis bonitas que los hombres y la idea de que un hom-
bre podria ser “buen mozo” no existe entre los Kégi. Los hom-
bres se consideran siempre como “feos, sucios, flacos” y ellos
se burlan de su propia apariencia frecuentemente. La belleza
femenina se caracteriza en primer lugar por “gordura” y lué-
go por cabellos largos, lisos, ojos grandes algo oblicuos y senos
bien desarrollados. La edad, dentadura o limpieza importan
aqui muy poco. “Gordura’” siempre es sinénimo de belleza, tra-
tese de mujeres, perros o drboles, mientras que la “flacura’” es
“fea” tanto en seres humanos como en animales o plantas. En
colores se distingue entre colores “claros” es decir blanco, ama-
rillo y rojo, que son “bonitos”, y colores “obscuros” o sea ne-
gro, azul y verde, que son “feos”. J

Para el Kégi el principio de lo bello es hasta cierto punto:
pulera sunt quae visa placent pero su evaluacién depende sobre
todo de las asociaciones inmediatas que trae el aspecto de lo
bello. El-color rojo puede ser bello si se asocia con el: fuego-
calor-sol-oro pero es feo en el momento cuando la asociacién
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e:‘a: sangre-disenteria o: fuego-coito. Estas asociaciones son por
cierto muy estereotipadas. La gordura es bella porque atesti-
gua buena comida y salud, dos problemas cruciales entre los
Kégi. El seno de la mujer no es bello en el sentido sexual gino
asociado con el seno materno y asi otra vez comida. Una forma
cual(-lu.iera es bella cuando no representa dificultades paraﬂsu
dom}nlo, es decir por una loma levemente ondulada se puede
caminar y se la puede aprovechar para cultivos en oposicién
a una vertiente escarpada montafiosa. El mar nunca puede ser
bello, aunque se podria asociar con él el pescado, gue es la co-
mida predilecta de los Kégi, pero la asociacién inmediata es:
calor-sal-coito que expresan todos peligro. Musica es siempre
bella porque con ella se asocia la gran seguridad que da la re-
ligién. Lo bello es asi lo que hace surgir memorias de expe-
riencias agradables pasadas o asociaciones con experiencias
que se conocen y cuya repeticién se desea. '

9. — ASPECTO FISICO Y HABIT0OS MOTORES

~ Los Kégi son de estatura baja, cutis moreno obscuro y ca-
bellos negros lisos. El cuerpo es grueso, ancho y de extremida-
des cortas pero de hombros amplios, lo qtie le da un aspecto de
pesadez y masividad. Aunque pies y manos son pequefios y a
veces hasta delicados, los dedos son gruesos y cortos y los ha-
©en aparecer como demasiado compactos. Las facciones, en tér-
minos de nuestra cultura, no son nada bonitas. La cabeza re-
donda tiene una frente ancha baja, acentuada por el cabello
desordenado que le cubre casi la cara y los pequefios ojos algo
oblicuos y obscuros tienen una mirada inquieta y penetrdnte.
Los pémulos son altos y fuertes y el mentén redondo pero nun-
ca predominante. La nariz es achatada, a veces algo aguilefia
y generalmente pequefia. Los labios son gruesos, los dientes
ennegrecidos por caries o por el uso de untarlos con j’ugo de
tabaco. Una descuidada melena de cabello largo y sucio cubre
en desorden esta cabeza y cae sobre los hombros y parte de la
cara.

En contraste con esta pesadez esti el continuo movimien-
to que domina este pequefio cuerpo. Un Kégi no puede estarse
qgletq. Si n? camina, por lo menos mueve los pies como si ca-
minara; y si no maneja nada en la mano en el momento, por lo
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thenos se frota los dedos, se rasca la Qabeia, se quita el cabe-
Tlo de delante de los 0jos o mira répidamente hacia todos Iados.
Pero €l tronco queda siempre erguido rigidamente, el mentén
apretado al cuello y los hombros echados hacia atras. Esta pos-
tura tampoco se cambia en el camino. Avanzando con pasos
miuy cortos pero con 1as plernas siempre algo separadas y lige-
ramente dobladas en las rodillas, camina loma arriba y loma
abajo, brincando, saltando, siempre con movimientos duros,
tiesos, como buscando squilibrio para el peso del troneo, que
con ninguna accién contribayen al trabajo de las piernas. Hay
algo muy infantil y consciente en este modo de caminar. Hom-
brés y mujeres caminan asi; y mientras que los primeros tie-
hient en sus manos el calabacito de cal del cual extraen pequefias
cantidades para llevarlas a la boca, las mujeres van tejiendo
‘méchilas. Asi las manos estdn ocupadas y el equilibrio del cuer-
po se establece sélo de vez en cuando por cortos movimientos
con los codos. Los hombres miran hacia adelante pero las mu-
jeres miran al suelo. En sus espaldas cuelga siempre un bulto,
sea de alimentos, sea un nifio que, sostenido por una faja en la
" frente, las hace caminar cabisbajas e inclinadas hacia adelan-
" te. Caniinando asi con pasos cortos y algo inseguros aparente-
“mente, se tiene la impresién de que cayeran o resbalaran. Y
en efecto, Tos Kbgi caen frecuentemente en el camino, se resba-
Tan o pierden el equilibrio. Pero en seguida se levanta la per-
sona; y, aun caminando, limpia su vestido, se quita el cabello
de los ojos y sigue su marcha. Por fin, llegados a la casa, la
familia se sienta. Los hombres lo hacen con las rodillas bien
, -apartadas abriendo las piernas a veces casi por 1809 y acufian-
"do por un movimiento rapido pero preciso su larga camisa 80-
bre la region genital. Aun con el tronco erguido e inclinado
contra la paréd o un 4rbol, el movimiento no cesa. Ahora se
abren y cierran las rodillas con movimiento rapido o se pone
un pie en la punta y se levanta y baja el talén en una continua
vibracién que hace temblar toda la pierna y el muslo. Sentado
con las piernas estiradas, se frota la una contra la otra, estre-
gando con la planta de un pie la tibia del otro o rascandose eon
el dedo grande del pié. Las manos tampoco descansan. Ellas
tienen que manejar el calabacito y el palillo con el cual se ex-
-"2 ‘trde la_cal; ellas rascan, buscan piojos o gesticulan al hablar.
“ ¥ %1 mismo Hempo sé d4tude fa cabeza, los ojos Van comio'bus-
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c.ando de un lado al otro y los labios se mueven, cubiertos de sa,
liva y del agrio jugo verde de la coca. A pesar’ de estar acosta‘
do en la hamaca ésta no limita los movimientos. Sélo el sueﬁ— '
profundo los calma. Pero atn durmiendo, el Kogi mueve dg
vez en c.uapdo los labios como saboreando o chupando, reco
con movimiento automatico el vestido sobre el abdbmel’l 0 frg(,)e
ta pie contra pie. Las mujeres se sientan de modo distinto.
Ellas recogen su vestido y se arrodillan, sentindose luégo de;
laido, con }as piernas dobladas y paralelas. Ellas no hacen el ra
p.xdo n}owmiento vibrante con las rodillas o las puntas de los-
pies, ni los movimientos inquietos de las manos. Ellas no tienen
¢glabazo de cal. Sus movimientos son lentos, como cansados
Ellas duermen en el suelo. Acostadas de lado, con las pierha.
algo dobladas pero siempre paralelas y unidas ’y abarrando co:
una mano la falda para que no se les suba, descansan casi si
moverse durante el suefio. 3
Hay asf una diferencia marcada en los movimientos segtin
el sexo. Los de las mujeres son lentos, controlados y redon(%ea
dos pero los de los hombres son rapidos y excéntricos Frecuen:
te;nen?e un hombre se golpea contra la pared cuando‘ gesticula,
o tropieza con una viga o con el marco de la puerta cuando sc;
mueve.der%tro de su casa. Hay movimientos que, sin ser gestos
comt.mlcatlvos, corresponden estereotipados en’ determinadas
Qeasiones. E}n situaciones nuevas o sorprendentes, un hombre
toca su regién genital, como arreglando su vestid,o sobre ellé
Frecuentemente, al dirigir la palabra a él, su primera reacciér;
es la de sacar el calabacito de su mochila y darle vueltas en la
mano, aunque sin extraer cal de él. En una tal situacién un
hombret saca las hojas masticadas de su boca e introduce nue-
vas 'ho.)as, aungue las que tenga en la boca no estén atin con
§un'n(.1as. Un movimiento de sorpresa y cierta incomodidad dei
1n<-11v1duo durante una conversacién consiste en ajustar las mo
chilas so.bre los hombros, sacudiendo éstas o estirando el cue:
llo al. mismo tiempo. También se balancea de un pie al otro
cambiando el peso del cuerpo. Durante la conversacién y tra:
tando de concentrarse, un hombre tomara cualquier palito, es-
parto o el dedo y hard con él movimientos de taladrar o : er-
ferar algo, sea la pared, el suelo o la planta de la otra mano pUn
hembre contento y descansado toma tal palillo y lo frota com;> un
taladro entre las plantas de las manos. Sintiéndose observado,
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lleva un dedo a la boca, cogiendo con- el pulgar y el indice el
labio inferior o poniendo el dedo horizontalmente se frota los
ojos en situaciones nuevas, o se quita insistentemente el cabe-
llo de la frente. Las-mujeres tienen movimientos similares:
ellas, al hablar con personas extrafias o de respeto, cierran una
mano e introducen en ella el mefiique de la otra, o toman un
esparto o palillo y hacen con é] movimientos punzantes contra
algln otro objeto. Sorprendidas o timidas se cubren la boca con
una mano o se ajustan el collar o la falda. El movimiento de
taladro falta en ellas como también el movimiento de tocar la
regién genital. Una mujer, al hablar o al dirigirsele la palabra,
simplemente lleva la mano a la boca o palpa su collar; pero un
hombre en conversacién dispara un brazo hacia un lado, pisa
con el pie en el suelo y sacude la cabeza tan violentamente que
el cabello le cubre la cara, que tiene que despejar ahora con
otro gesto no menos vehemente. La conversacién entre mujeres
es asi apasible; es el intercambio de palabras acompafiadas de
tal cual gesto vasto que subraya una frase o indica una direc-
ci6bn; pero la conversaci6én entre hombres tiene un caricter
agresivo. Desde los cuatro o cinco afios, los nifios ya se condu-
cen de la misma manera como los adultos.

Los Kégi hacen pocos movimientos hacia el cuerpo y pre-
fieren siempre los que van del cuerpo hacia afuera. Movimien-
tos en sentido vertical, tales como golpear hacia abajq, clavar
una estaca, enterrar una pala en la tierra tampoco se acostum-
bran mucho; y més bien se dirigen en sentido horizontal, como
ragpando, alisando o barriendo. Cualquier movimiento hecho
con un instrumento se combina con preferencia con una toreién
de taladro que se prefiere a continuos movimientos de arriba

hacia abajo.
10. — CoMUNICACION, GESToS Y SENALES

Las direcciones se indican con el mentén o con la mano. Al
indicar con la mano, el brazo derecho se tiene extendido hori-
zontalmente, con la palma hacia la izquierda y los dedos para-
lelos y algo separados. Moviendo asi la mano de un lado hacia
el otro, se indican regiones y extensiones de terreno. Levan-
tando la mano, indica subidas; bajindola indica el descenso.
La furia se expresa estirando rdpidamente uno o ambos bra-
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zo8 verticalmente sobre la cabeza o pisando fuertemente en el
suelo.y sacudiendo la cabeza al mismo tiempo. Sensaciones de
co_n‘tento se indican con un répido gesto afirmativo de la cabe-
za, pero furia y contento se expresan asi sélo entre hombres.
Carifio y confianza se demuestran abrazando una persona, po-
niéndola un brazo sobre el cuello, de modo que el codo queda
detrés de la nuca. Las expresiones faciales no cambian apre-
ciablemente y fuera de risa y lagrimas la cara no parece comu-
nicar emociones. Dolor y cansancio se expresan a veces adap-
tando una expresién facial como si la persona quisiera lorar.
Un, rapido gesto hacia afuera, extendiendo todo el brazo de aba-
jo hacia arriba, significa disgusto o es para alejar personas.
El mismo gesto, de arriba hacia abajo ¥y ejecutado méas lento,
llama personas. Tratando de levantar la mano y dejandola caer,
con el brazo colgando al lado del cuerpo, significa indecisién o
desesperaci6én. Los nimeros se cuentan de la manera siguiente:
la mano izquierda se tiene con los dedos estirados y con el dor-
80 hacia arriba y con el indice de la derecha se toea el meflique

_ de ]a izquierda, contando de éste hacia el pulgar.

Los gestos o comunicaciones a distancia no se observan. S6-
lo en una ocasién creimos ver sefiales con fuego, comunicando
nuestra préxima visita a una poblacién cercana, pero el suceso
no logramos explicarlo. Se dice que actualmente se usan aQGn
objetos mnemotécnicos en forma de bastones de macana, con
muescas e incisiones a ciertas distancias y de ciertos tamafios,
para la recitacién de mitos o cantos, Segtin nuestros informa-
dores, estos bastones eran anteriormente comunes y cada hom-
bre poseia varios de ellos pero en la actualidad se congideran
como objetos sagrados y sélo algunos mdmas los poseen, segGn
nos fue dicho. Noticias se transmiten asi oralmente, de persona
a persona, de casa a casa y de poblado a poblado, pero se ex-
tienden con rapidez ya que las familias o individuos viajan tan
frecuentemente entre poblados o cultivos.

11, — CONVERSACION

Hay tres formas de conversacién: el intercambio de salu-
d.os y algunas pocas palabras muy estereotipadas; la conversa-
cién propiamente dicha entre dos o mas individuos y la conver-
sacién ceremonial. Durante la primera, las palabras empleadas
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son casi siempre las mismas y se refieren al saludo, las pre-
guntas de dénde, cuéindo, a dénde y por qué y tal cual anota-
cién o recomendaciéon casual. Durante la conversacién propia-
mente dicha los individuos no se miran o, por lo menos el que
habla, no mira a los demés. Frecuentemente mira hacia abajo
o hacia arriba u observa sus manos que manejan el calabacito.
Los asistentes. interrumpen de vez en cuando con exclamacio-
nes como “bien, bien” (udua) o “verdad” (drse). Estas formas
de conversacién se desarrollan en voz normal, monétona y que
no se levanta ni se acelera demasiado. En el momento en que
ge trata de una conversacién ceremonial tanto la voz como la
pronunciacién de las frases cambian. Como conversacién cere-
monial designaremos aqui conversaciones con un mdmae o un
Mayor de alto status asi como confesiones, consejos o las con-
versaciones nocturnas (duldaeski) en la casa ceremonial. La voz
adapta un falsete alto y la persona parece ronca cuando habla
asi. La tonalidad es la de un nifio de 5 afios y ésta se sostiene
durante un rato para bajar luégo sibitamente a la tonalidad
normal de la persona, volviéndose ahora nasal. La frase empie-
za muy alto y termina gradualmente bajando en una nasaliza-
ci6n sostenida de la ultima silaba, que a veces se repite varias
veces. Al adaptar el falsete, las personas tosen, escupen y se
atoran frecuentemente. Empiezan a veces de nuevo o no termi-
nan una frase.

12. — FoRMULAS DE SALUDo

Todas las personas, hombres, mujeres o nifios, deben salu-
dar al Mdma primero. La persona maéas joven saluda primero
2 la més vieja y un anciano contesta el saludo de un nifio con
la misma cortesfa como si se tratara de un hombre de status.
Al encontrarse dos hombres, sea fuéra o déntro de la casa, el
menor dice: “hdnchika” y afiade a eso el término de parentes-
co correspondiente, sea “mi hermano mayor”, “mi padre”, ete.
En seruida aflade: “hdyu hdi” (aqui estd coca). Con estas pa-
labrae saca de su mochila la mochilita pequefia y toma de ella
unas 80 hojas, El otro abre asimismo su mochilita y la tiene
extendida hacia el primero, quien deposita las hojas en la mo-
chilita y la tiene extendida hacia el primero. Luégo ambos guar-
dan sus mochilas de nuevo. Este intercambio de hojas de coca
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es el modo de saludo entre todos los hombres iniciados. Si, por
ejemplo, hay varias personas en una casa ceremonial y un re-
cién venido entra, éste se dirige primero hacia la hamaca del
Mdéma y lo saluda y cambia coca con él. Luégo mira rapidamen-
te alrededor y saluda a los mas viejos, luégo gradualmente has-
ta los muchachos recién iniciados. A veces, en la obscuridad de
la casa, el recién llegado no ve alguna persona y se sienta ya
en su hamaca, s6lo para darse cuenta después de un rato que
ain queda alguna persona por saludar. En seguida se levanta
de nuevo, la saluda y explica que no vié la persona a causa de
la obscuridad. A este saludo se contesta “wudud” (bien, bien).
Eventualmente se puede iniciar ahora una conversacién con las
palabras: “sdki shivalddu?”’ (Cémo estis?) a lo cual se con-
testa: “séingabe itéi” (estoy “sentado’”).

Las mujeres se saludan s6lo con las palabras “hdnchika”,
sea al ser saludadas por hombres, por otras mujeres o por ni-
fios. Todas las mujeres usan la misma férmula al saludar a los

.hombres, posponiendo siempre el término de parentesco co-

rrespondiente.

La férmula de despedida, empleada por todos, es: “deini-
guk®” (ya me voy) a lo cual se contesta: “udud” (bien, bien).
Los Kégi nunca se dan la mano y evitan generalmente contac-
tos fisicos, tan importantes en el modo de saludar de los veci-
nos civilizados. ’

14. — HoSPITALIDAD

La tribu es tan pequefia y los habitantes de las poblaciones
son tan poco numerosos que cada individuo encuentra conoci-
dos o familiares en todos los poblados. Frecuentemente un hom-
bre o toda una familia viajan a poblaciones vecinas donde no
poseen casas o sembrados y alli viven entonces en la casa de un
pariente. Los motivos de estas visitas pueden ser miltiples: un
hombre viaja para buscar una mujer o para buscar nuevas
tierras; tal vez también para posesionarse de una herencia o
para cumplir con una misién del mdma. Es el deber de estos vi-
sitantes colaborar eficazmente en la economia de la familia que
les brinda hospitalidad. E1 hombre ayuda en los cultivos y las
mujeres en los menesteres caseros y asi todos forman por al-
gunos dias o semanas una estrecha unién econémica. Fuera de
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estas visitas prolongadas, hombres que no tienen familiares en
una poblacién y que carecen de casa o cultivo en las cercanias,
reciben comida en cualquier otro hogar y pueden siempre dor-
mir en la casa ceremonial o al lado del duefio de la casa en la
cual comen. Al llegar a una casa, el individuo saluda desde la
puerta y espera hasta que se le invite a entrar. Una vez en la
casa, el recién llegado ofrece coca y recibe un asiento que trae
un nifio o una mujer. Fuera de las férmulas de saludo no se
cambian palabras. Después de un rato dice el visitante: “mdlyi
nakué”. (tengo hambre) y recibe una totuma con comida y,
después de haberla consumido, la devuelve con las palabras:
Séindjarlde” (estoy contento). Luégo es el momento para ini-
ciar una conversacién que se comienza con preguntas cortas
sobre procedencia y destino y que se contintian hablando deta-
lladamente sobre cosechas y siembras, el tiempo, las mujeres,
enfermedades, defunciones o fiestas.

Visitantes forasteros, sean colombianos o extranjeros, son
generalmente recibidos por el Comisario o un Cabo y, si éste
no estd presente en el momento, se le avisa en seguida. Se trae
luégo la llave de la Casa del Gobierno, la cual guarda el “Comi-
sario” y alli el vigitante puede instalarse. La primera pregunta
que se le hace, es: “Cuéndo te vas?” Una vez recibida la con-
testacién, ésta se repite varias veces y se comenta con los de-
més presentes. La segunda pregunta es: “Cémo te llamas?” El
nombre se repite asimismo y se comenta y luégo viene la terce-
ra pregunta: “De dénde vienes?” Después de haber recibido
contestacién, los presentes se retiran generalmente y vuelven
después de un rato con regalos de comida, o de lefia. Agua no
hace falta en la Sierra Nevada pero comida y lefia son escasas
y por lo tanto son regalos apreciados. Mientras que el visitan-
te se instala, llega el primer hombre y extrae de su mochila
unos plétanos u otro fruto. “mdnta mi-dinye?”’ pregunta (te
gusta el pldtano?); “narl-dinye” (me gusta) se contesta y se
recibe el regalo de sus manos, agregando luégo: “nas séinjarl-
de, na péibu” (te agradezco, mi amigo). Asf sucesivamente pa-
san otros y otros y cada uno trae algtin regalo, sea yuca, plata-
no, malanga, papa o lefia. Todos estos regalos se reciben de las
manos de su duefio y se debe olerlos, tocarlos y mostrar conten-
to. Después de un rato se retiran de nuevo los hombres, no sin
asegurar que el préximo dia traerin més comida y de mejor
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calidad. Las mujeres no toman parte en esta recepcién ni tam-

poco entregan los regalos sino apenas observan los sucesos des-
de la puerta, riéndose, empujandose y haciendo a media voz
comentarios sobre el visitante o su equipaje. Los nifios quedan
alin méas lejos y observan a distancia lo que sucede.

Se espera que el visitante devuelva estos regalos dentro de
los préximos dias en forma de algin pequefio articulo tal como
agujas, sal o fésforos. La devolucién del regalo se efecttia con
las mismas palabras que se uisaron la primera vez. Con el in-
tercambio inicial de regalos ain no terminan las obligaciones
mutuas entre el vigitante y quienes los reciben. Casi a diario
se sigue trayendo comida y pronto algunos empiezan a vana-
gloriarse de su generosidad: “Yo cuidando mucho a mi herma-
nito” se dice con satisfaceién. Otro dir4d: “Malaya yo Comisa-
rio! Mando traer papa de paramo para ti”. Los regalos que se
acumulan en un rineén de Ia casa se observan criticamente:
“Quién te regald esta yuca?’; “Quién te trajo esta malanga?”,
se pregunta a cada rato. Hay en el fondo la tendencia de apo-
car los regalos de los deméis y de destacar los propios, pero eso
nunca se admite abiertamente sino sélo en forma disimulada,
trayendo un mejor regalo. Después de algunas semanas de per-
manencia y de un contacto méas intimo con los habitantes de la
poblacién, traen a veces regalos de plantas medicinales. Es eso
una gran prueba de confianza y amistad que s6lo puede ser su-
perada por otro regalo ain mejor: una mochila. Un mdme sélo
regala una mochila a un huésped y demuestra as{ su aprecio.
El afan de todos es el de “cuidar” al visitante, es decir, darle
comida. Es la Unica y sola obligacién y ella se cumple muy es-
trictamente, aiin en poblaciones donde el forastero no es per-
sona grata.
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1. — EL SISTEMA DE HORTICULTURA

La base econémica de los Kégi es la horticultura, en terre-
nos de propiedad individual. La recoleccién y la caza juegan
un papel de poca importancia. En su mayor parte esta econo-
mia sirve Gnicamente para la subsistencia del grupo y s6lo una
pequefia parte se destina al comercio con los colonos vecinos,
contacto a base del cual también se desarrolla la aculturacién.

Las tierras que ocupan actualmente los cultivos de los Kégi
en la Sierra Nevada, se extienden desde el clima caliente hasta
el clima frio del paramo. Aunque la horticultura es posible en
toda la extensién de esta zona, la vida sedentaria no lo es; en
primer lugar las tierras bajas del norte son malsanas y en esta
zona viven colonos mestizos y negros con los cuales los Kégi
quieren evitar a todo precio una vecindad demasiado intima,
vy en segundo lugar las tierras altas no permiten estadas lar-
gas, ya que los Ko6gi no tienen medios para defenderse del frio
intenso. Las poblaciones y viviendas se encuentran asi aproxi-
madamente entre los 1.000 y 2.000 metros, aunque la zona cul-
tivada baja hasta los 600 metros y sube hasta los 8.000 metros.
Desde hace siglos las tierras de la Sierra Nevada han sido ob-
jeto de especulaciones por parte de entusiastas, guiados mas
bien por la belleza de su panorama que por un criterio practico.
De alguna manera, la Sierra Nevada se consideraba y aun se
visto de riquezas econémicas enormes. Esfta opinién data de
considera a veces como una especie de paraiso perdido, pro
* épocas antiguas; ya los primeros historiadores exaltaron las
“tierras fertilisimas” de la Sierra Nevada y escritores poste-
riores generalmente han seguido su ejemplo. Los viajeros del
siglo pasado, Réclus y de Brettes, llamaron asimismo por algiin
tiempo la ateneién del Gobierno Nacional y del pablico colom-
biano y francés con sus proyectos de establecer colonias de in-
migrantes, idea que por cierto sigue ocasionalmente en boga.
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En nuestra opinion, la Sierra Nevada no representa la tan
elogiada riqueza econémica. Es una serrania como todas las
serranias de Colombia, con buenas y malas tierras, pero que al
compararla con la mayoria de las cordilleras del interior del
pais, mas bien se debe considerar de calidad inferior. En efecto,
la capa de humus que cubre sus terrenos es muy delgada y, ade-
méas, por lo inclinado de su perfil, muy expuesta a la erosién.
Como lo hemos mencionado ya anteriormente, la Sierra Neva-
da tiene forma de una piramide trilateral, cuya altura con re-
lacién a su base tan redueida forma lados muy inclinados. Mas
de cuarenta cursos de agua de caudal e importancia descienden
de estas vertientes, lavando continuamente los terrenos y arras-
trando las tierras hacia abajo. Los valles son estrechos con fal-
das escarpadas y las planicies de un tamafio aprovechable para

la agricultura son escasas. Las partes demontadas quedan asi

expuestas a la erosién y las fuertes lluvias que caen durante la
mayor parte del afio tienen ya en muchas partes la roca descu-
bierta de humus. Hay unas pocas regiones mas privilegiadas,
tales como el Valle de San SebastiAn de Rabago o algunos pe-
quefios parajes cerca de Atdnguez o El Rosario, pero en lo ge-
neral no existen buenas posibilidades para el desarrolio de una
.agricultura sistemitica que abastezca una poblacién numerosa.

Durante el siglo XVI y ciertamente en varios siglos ante-
riores, las faldas septentrionales de la Sierra Nevada estuvie-
ron muy densamente pobladas se encuentran innumerables si-
tios arqueolégicos constituidos por cimientos de poblaciones,
gue a veces abarcan varios centenares de casas cada uno. La
formacién de estos grandes centros poblados presupone por
cierto una base econémica muy eficiente y las numerosas te-
rrazas de cultivo, piedras de moler y otros utensilios atestiguan
que se trataba de una cultura intensamente horticultora. De
-Jog cromistas espafioles del siglo XVI sabemos que estas tribus
cultivaban principalmente maiz y ademas yuca y frijoles, pero
estos productos de la tierra se combinaban en ese entonces con
otro alimento muy importante: el pescado. Efectivamente, en
excavaciones arqueolégicas hemos logrado encontrar innume-
rables pesas de red, cerdmicas que ain contenfan espinas de
pescados, anzuelos de piedra y conchas de moluscos comesti-
-bles, demostrando claramente que esta cultura antigua combi-
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naba la pesca con la horticultura y encontrabs asi la manera
de 'sosten.er una poblacién crecida. Pero esta feliz combinacién
Yya no existe y los indios de hoy viven retirados del mar, lejos
de estos antiguos centros poblados y limitados ya a los éurgos
alto§ de los rios donde los valles se vuelven mas estrechos, las
vertientes més abruptas y las tierras de cultivo mas y mé,s’ es-
cagas. Después de la Conquista de la antigua Provincia de San-
ta Marta, la costa del norte nunca se poblé de nuevo, ni tam:

Las poblaciones indigenas se abandonaron, e] elemento huy-

..1 l

titud d? grandes terrazas artifici'ales de cultivo, de caracter
zgquleo}qgmo. -I'Estas“ ,terraza_sz que cada una abarca mss 0 me
. _usra;a:x(tienm.m(; de ut;)a hectirea, estin sostenidas por largas
_ S de piedra, cubren las faldas de ]
i G i v : : € los valles por muchog
l6metr stiguan que el problema de | acié
B e e o e el i a de la conservacién de
ultivo es antiquisim ]
] 0 ¥ que ya una antj
; v antigua cul-
ura aborigen habia encontrado la solucién a este problema

Piedras y 1 i
ledras y manos de moler, asl como cerdmicas utilitarias frag-

g@a{jﬁeﬁgls' }r mal desarroliadas, ]
! ;X::(?zqui; .%te cu tivo no juega actualmente ningGn bapel en
capas de tierra. negra, iri‘igaﬁzé pl:):qgsnzlll;s ; Og,ﬁi?::nbgu:i:s

an {ab . las tradiciones tribaleg iy

. izadas. En las t ] ribales juegan un papel

;rsp(;rﬁaptg;:ch_qo sitios sagrados Y. actualmente se-,,encix-:nt!:)ra
el centro de muchag terrazas un lugar donde se ‘d‘epo.sii-:an‘
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ofrendas. Pero sembrar en las terrazas ests absolutamente pro-
hipido y si, como pasa en ocasiones, algiin sembrado se exten-
diera contra la voluntad de su duefio sobre una de estas cons-
trucciones, el sacerdote de la poblacién interviene inmediata-
mente. i )

En lo general los Kégi evitan sitios arqueolégicos para sus
siembras, aunque excepcionalmente aprovechan los antiguos
sitios de habitacién para la construccién de sus casas. Invaria-
blemente esta actitud se explica con las palabras: “Hay mucho
diablo por alli!” Diablo significa aqui “muerto”, los muertos
de la tribu, los antepasados y el miedo de los Kégi se basa en
la creencia de que los ancestros, siempre descontentos con la
vida de sus familiares sobrevivientes, tratarin de hacerles da-
flo. A veces un Kégi trabaja durante meses desmontando y pre-
parando un terreno para la siembra y al encontrar sx’xbitamepte
afgunos fragmentos cerdmicos, un hacha de piedra o cualquier
otro objeto arqueolégico, dice: “Hay mucho diablo por aqui”
y. entonces se muda a otro lugar, donde en}pieza de nuevo el
largo y pesado trabajo de la preparacién de la tierra. Muchas
Fegiones, ‘talés como partes del vajle del rio San Salva@__or, Se-
villa 'y Tucurinca, donde los vestigios arqueolégicos son fre-
cuentes, fu_e,rqp gbgnQOn‘acfo"s' por esfa razfn, aungue son tie-
rras gultivables. = ; ‘ “ .

Ya 'q'he el uso de las terrazas de cultivo y de otros sifios
arqueolégicos 'es impsoslft;lq para los Kégi, pg_iyén@ose asi ellos
de sus mejores' 't’ieljraé, ge ven forzados a‘'sembrar en partes muy
alejadas entre si 'y ‘a 'veces muy pendientes y de poca extex;g‘igr},
Ademis, por las stbitas crecientes y por la rapidez con que el
agua baja de las faldas desprovistas de vegetacién, hacia el fon-
db de"los valles, las partes bajas no son adecuadas para culti-
vos y éstos los hacen mas bien asi en las faldas‘pjigmas, .dox:'lgie,
por lo menos, no eglrlén expuestos a inundaciones. Lg. regi6n del
valle de Ban miguél 'y de San Francisco, y también parte de la
zona de Hukuméiji parecen haber sido desmontaai 8 ya desde
tiempos muy remotos; nhbrites'o bosqueg se ven ﬁnicame;’lg;e a _lc;
largo de los filos y en las cuchillas que separan los yalle_& pero
las faldas muéstfan una vegetacién uniforme de paja y grandes
sabania8 Los cultivos se ’encu’en"crqn, pueg, en las estredh?sxmgg
végds de los rfos o”#n las terrazas aluviales que se levantan &
ulis 50" metros Sobré ‘el lecho del rfo, o en las mismas Vertien-
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tes cerca de un pequefio curso de agua que canalizan para la
irrigacién. Ya que en esta regién el desmonte no representa tra-
bajo, la preparacién de la tierra consiste principalmente en
quemar la paja, arrastrar los maderos mas gruesos y sacar las
piedras que no sean demasiado pesadas y amontonarlas alrede-
dor del campo como para formar una ruda cerca, a fin de evi-
tar que el ganado, los puercos o animales del monte, destrocen
el cultivo. En la_vertiente occidental el problema de la prepa-
racién del terreno es més dificil. Puesto que los Kégi ocuparon
su actual habitat en esta drea sélo en tiempos recientes y la
regién tampoco parece haber sido muy densamente poblada en
épocas antiguas, una selva tupida cubre casi todas las tierras.
El desmonte se debe ejecutar alli con hacha v machete, lo que
representa un gran gasto de tiempo y de fuerza fisica y asi se
escogen con preferencia partes pendientes para que los tron-
cos caigan hacia abajo y no haya necesidad de cortarlos en tro-
zos y sacarlos luégo. Asi, al mismo tiempo se abre el camino a
la erosi6n, que dentro de pocos afios se lleva la tierra dejando
la roca desnuda.

La fertilidad de las tierras no es grande. Por ejemplo, en el
s6lo valle del rio San Miguel, sin contar sus afluentes poblados,
viven alrededor de cuatrocientos indios que afrontan el prople-
ma del aprovechamiento de los terenos disponibles para el cul-
tivo. Para abastecerse, este grupo adapté un sistema de horti-
cultura disperso, en parte bien organizado. En primer lugar Jas
tierras disponibles con los métodos actuales como cultivan los
Kogi no dan lo suficiente para sostener bien a cuatrocientas per-
sonas y apenas producen lo indispensable para garantizar la mera
subsistencia. Cada familie-tiene. asi {res viviendas: una en tie-
rra templada, una en tierra fria y otra en clima medio, al lado
de la poblacién que se encuentra eptre estas dos zonas extremas.
En los cultivos de tierra baja se siembra platano, bannano, yu“cz_a,
Hame, aguacate, majz, zapote, y algunos arboles frutales; en me-

dio de este cultivo se levanta la casa donde la familia se alberga

cuando pasa una temporada en esta zona. En tierra fria tienen
ofra siembra donde cultivan papas, batatas, cebollas, arracacha,
maguey de pdramo y ahf mismo tienen otra casa. En el centro

de reunjén, es decir, 91‘11 la poblacién propiamente dicha, que gye-

da a upa altura de unos 1.700 metros sobre el nivel del mar, ge
enguentra ofro sembrado dopde cultivan cafia, plétano y tam-

s
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bién arracacha y frijol. Para recoger los frutos necesarios para
la subsistencia, la familia circula continuamente entre las tierras
altas y bajas. Este trayecto es de dos a cuatro jornadas y toda
la familia se moviliza, con nifios, perros, gallinas, puercos y bue-
yes, para ir de un sembrado a otro. En las tierras altas comen
papas y batatas y traen cebolla a la poblacién, donde la venden
a los mestizos que vienen a comprarla; en tierra templada co-
men yuca y platano y las pocas papas que traen del paramo.
Cuando se acaba esta provisién y ya no hay mas platano o ba-
nano maduro por el momento, la familia se muda por unos dias a
la poblacién central, donde vive de sus cultivos cercanos, para
seguir luego de nuevo a la tierra fria, no sin llevarse una peque-
fia provisién de frutos de las tierras bajas. Al llegar la paramo ya
éncuentran cosecha de papas, retofios de cebolla, y asi la vida
estéd asegurada aunque sélo por poco tiempo. De este modo es
como los Kogi aprovechan los terrenos cultivados; la alimenta-
cién aunque insuficiente tal vez, es por lo menos variada y da al
organismo lo indispensable para sobrevivir.

Este sistema tiene también sus grandes desventajas. Fisi-
camente todos los miembros de la familia sufren bajo el gran
esfuerzo de esta vida némade, y los fuertes cambios de tempe-
ratura causan resfriados y catarros fuertes. A los nifios muy pe-
quefios los cargan a la espalda, pero a los 3 o 4 afios ya deben
caminar y llevar algin bulto o por lo menos un calabazo con’
agua. Las innumerables - mochilas, llenas de semillas, platanos,
yucags, machetes, lazos, representan un equipaje bastante pesa-
do y muchos de los indios no tienen bueyes de carga, viéndose:

obligados a movilizar este equipaje personalmente. Lo que en’

nuestra cultura se suele llamar “hogar”, no puede existir en la
cultura Kogi. La casa solamente es un lugar seco donde se duer-
me, un abrigo, nada més. El fin del viaje no es el de llegar a ca-
sa sino el de llegar a un lugar donde haya un poco de comida. So-
portando vientos y aguaceros camina la familia, s6lo para que-

darsé unos pocos dias en su cultivo, cosechar unos pocos frutos,
sembrar unas semillas y para emprender-luego de nuevo la lar-
ga marcha hacia otro cultivo donde se supone que hayan madu-

rado otros frutos mientras tanto. No se pueden combinar crias
sisteméaticas con esta vida némade, puesto que los animales do-

mésticos, con excepcién del ganado, no se pueden dejar solos en-

ufia-casa.-Ta familia selleva consigo los puercos, gallinds,

patos’
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.y perros, que sufren naturalmente en el largo camino y llegan
flacos o enfermos a su destino temporal. 4,

~ El algodén se cultiva en pequeiia escala en las zonas méas
;c'alientes, pero se le dedica relativamente poco cuidado. Plantas
aigladas de tabaco y fique se cultivan esporddicamente cerca a
las casas, lo mismo que algunas yerbas medicinales. -« de

2. — CULTIVOS Y ZONAS DE CULTIVo
Los Koégi cultivan las siguientes plantas alimenticias:

'Nom.bre vulgar: Nombre latino: Nombre Kégi

Iflétano (camburo Musa sapientum  ménta

y dominico) '

Banano dulce Musa paradisiaca mald (1)

Majz Zea moyz é1bi

Yuca . Manihot utilissima inchi

Name . Dioscorea alata metji

Malanga Xanthosoma Sagittifo-

L liwum - -

Batata A ~ Ipomea batatas mindji

Papa . Solanum tuberarium  tuldima
Arracacha = = Arracacia xanthorrhiza aldukdiji

Cafia de Azacar  Saccharum officinarum kdye (2)

Col . - Brassica oleracea kol

Cebollin Allium fistulosum subulyin (8)
Frijol . Phaseolus spp. hita

Guanddal - Cajanus indicus =~ myui-té
"I‘jomayg,_ e Lycopersicum cerasifor- tomdtsi _
B 5 e I ad. me . I s i "
Aguacate . ~ Persea gratissima aguakdtsi )
) Papaya Carica papaya 'z')apdyd . |
Mamey ' Mammea americane  mamé
Mango Mangifera indica L. mdngu'

Zapote Matisia cordata " sapdti
Guanabana - Anona muricata L. hunabaddé

Aji Capsicum mugua
G}1~ayaba Psidium guajabe L. ° mungui

Pifia Ananas sativus bigija

Ahuyama Cucurbita turbanifor- abéisi

Cucurbita pepo
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En lo que se refiere a las frutas mencionadas en esta lista,
la palabra “cultivar” es impropia, ya que nunca se trata de cul-
tivos sisteméticos sino simplemente de plantas que se encuen-
trafi en un estado semisilvestre y que se propagan sin interven-
cién del hombre. Légicamente su consumo es asi muy limitado
y ocasional.

Tanto el valle de los rios San Miguel y Ancho‘, como el del
Hukuméiji, se extienden desde el nivel del mar hasta el nevado.

reglén recorrida por los indios abarca aproximadamente des-
de los 500 metros hasta los 3.000 metros y la podemos dividir
en tres zonas segun alturas, poblaclones principales y tipos de
cultivo:

| 1 | Sta. Rosa | 500—1.000 m |
| 2 | Sn. Miguel |- 1000—2.000 m |
| 8 | Takina | 2000—3.000 m |

Estas zonas corresponden, en lineas generales, a la zona
del valle de San Francisco y del Hukuméiji y se pueden relaclo-
nar asimismo con habitat en las vertientes orientales y occiden-
tales. Las plantas aliménticias cultivadas en cada una de estas
zonas son bien distintas y el snstema de su explotaclén de que
acabamos de hablar, se explica asf claramente. La zona de San—
ta Rosa abarca la poblacién de este nombie, el caserio de Kam—
kéngui y ademés algunas pequeias agrupaciones de casas sin
nombre especial, La zona de San Miguel incluye a Sézyua Kw
rdka, Chiviléngui. La zona de Takina incluye a Makotdma, Ta-
kina, Sekarino, Sékijaxe y algunos puntos poblados vecinos, asi
como la cercana regién de los paramos. El clima de Santa Rosa

es caliente y templado; el de San Miguel es templado, pero laq.

tardes y las noches son frxas el de Takina es frio, pues esta
regién limita con los péramos Las plantas alimenticias culti-
vadas en estas tres zonas se dlstrlbuyen asi:

Santa Rosa: platano (camburo y dominico).
banano dulce
mafiz (blanco y amarillo)

(1) del castellano: “maduro”. (2) del castellano: cafia.
{3) del castellano: cebollin.
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yuca, malanga, batata )
cafia dulce, aguacate, zapote, aji, coca
San Miguel: platano (camburo y dominico)
banano dulce
maiz (blanco y amarlllo)
yuca, batata, arracacha
cafia (menos que en Sta. Rosa)
mango, coca (menos que en Sta. Rosa)
Takina: papa
' batata
arracacha (sélo en la parte mas baja)
cebolla
col (muy poco)
Segin la importanéia relativa de cada clase de cultivo se
puede trazar el esquema siguiente:

Santa Rosa platano y malané'?l
San Miguel arracacha y batata
Takina papa y batata

Los Kégi distinguen cinco variedades dé malanga (Dios-
corea alata) : blanca pequefia (kdggaba wmindji); blanca,
grande (jdidyi miindi) ; de cdscara morada (djia nuéba) y dos

’variedades mas pequefias, blancas o amarillas.

Con excepcidén de la segunda, todas las variedades se con-
sideran como autéctonas 1nd1genas pero la variedad jdldyi min-
@i e dice cjue “pertenece” a los civilizados. Cinco varledades de
maiz se desxgnan asf: maiz blanco (sesa éibi—maiz de flecha),
amado por los coIomblanos vecihos “maxz puya”; maiz amari-
1o (eibz) maiz ro,]o de tierra fria y mazorcas pequenas (86ha
ézbz) miiz ro;o que se come sélo en las ceremonias (6ibi stséshi
mafz ro;o) y maiz “casado”, es decir, blanco y negro o morado
(guirua en ika). El maiz blancb ge llama en ika: wuine (1).
También se distingien cinco clases de papas, principalmente
%egun sus “colores” tuldima bilchi (blanca), tulima bakse (ne-
g1a), tuldma tdshi (azul) v tuldma tséshi (roja). Una clase se
designa como “baniissa’.

P ' A Py A el g
1) ocasionalmente se mencioné una clase de maiz llamada: Nebbi Sénkalda
¢“cabega de tigre”).

--------
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Cultivo: Siembra: Primera Cosecha Cosechas sucesivas:
Cafia abril _ SR'al afio SR Corte cada 4-6
mayo SM 18 meses meses

Platano abril

SR en 8 meseé

meses

., Mayo SM en 12 meses
Yuca  abril SR en 8 meses SM Corte cada 6-8
mayo SM en 10 meses
Maiz abril SR en 3-4 meses ) -
mayo SM en 4-5 meses. una sola cosecha
- por afio
Arracacha abril " SM 8 meses
mayo SM 10 meses continuo
Papa abril T en 8-10 meses  continuo
" mayo i
Batata abril SM en 6 meses
mayo T en 6 meses. = continuo
Malanga  abril = SR en 8-10 meses continuo
mayo » -
Frijol abril SR en 2-4 meses
mayo . - SM en 3-6 meses  dos cosechas anuat—
e les .
Cebolla cualquier T en 6 meses continuo ;
Coca cualquier SR cada 2-4 meses por
mes planta )

Las mgulentes plantas ahment1c1as se cosechan durante

.todo el afio y en cualquier mes: arracacha, papa, batata, plata--

no, banano, cebolla; frijol y maiz se cosechan en Agosto y Sep-
tiembre; yuca, batata y la primera cosecha de platano, ocurren
en los meses de Noviembre y Diciembre. Los meses de relativa
abundancia son asi: Julio y Agosto y los -de relativa escasez:
Enero, Febrero y Marzo, es decir, los meses de verano. ... .,
En el valle del rio San Miguel y también en la reglén de
San Francisco se consumen frutas, pero sin que éstas se.cul-
tlven expresamente. Mango, aguacate, guandbanas y zapotes

El ciclo de siembras y cosechas varia algo por las diferen-
cias climatéricas en las tres zonas. Segin los meses, primeras
cosechas y cosechas sucegivas, este ciclo es el .siguiente:
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crecen silvestres en las partes mas calientes, como en los alre-
dedores de Santa Rosa y a veces se encuentran asimismo pa-
payos. Sin embargo la produccién de estas frutas es reducida

'y muchas familias pasan meses sin consumir dichos alimentos.

En las inmediaciones de las poblaciones hay siempre algu-
nos cultivos, aunque no todas las familias que tienen casas en
el poblado poseen al mismo tiempo tierras cultivadas en las
cercanias. En la vecindad de San Miguel por ejemplo, inmedia-
tamente al lado de la poblacién se extienden algunos cultivos
sobre la terraza aluvial y hasta el lecho del rio. El mayor espa-
cio, sin embargo, est4 ocupado por cultivos de coca y de cafia,
es decir, plantas que no representan alimentos propiamente di-
chos. En Santa Rosa predominan cultivos de platano en los al-
rédgdores y hay algunos arboles frutales cerca de la poblacidn,

tales como mango y aguacate. En las cercanias no obstante hay
;mayorla de cultivos de coca. Lo mismo ocurre en San Francls-

co donde también grandes cultivos de coca ocupan la ma-
yor parte de las tierras inmediatas, encontrandose cerca sola-
mente tal cual cultivo de cafia o platano. En San Andrés, Ghke-

rria y Mamaréngo la coca no se cultiva en la poblacién ecomo
‘tampoco plantas alimenticias, ya que los sembrados estan alh

a bastante dlstancxa del poblado.
3. SiEMBRA Y COSECﬁA "

Después de haber desmontado y quemado el terreno, lo ll,m-
pian de piedra, ramas y rastrojo bajo. La semilla no se escoge
especialmente, sino que se usa cualquiera, que traen en mochi-
las; hombres y mujeres proceden a sembrar usando algin palo
puntiagudo para hacer el hoyo donde colocan la semilla. Sélo en
el caso de que un terreno se cultive por primera vez, quedan las
mujeres excluidas de la siembra propiamente dicha. Para sem-
brar maiz, se toman 10 a 15 granos que entierran a unos 10 cen-
timetros le profundidad y mas o menos 1,50 mi. de distancia. Pa-
pa raras veces se siembra, ya que durante la cosecha deJan siem-
pre tubérculos pequefios en la tierra. Aunque la, siembra queda
abandonada, la familia pasa de vez en cuando a controlarla des-
yerbandola 'y ‘regandola con pequefias zanjas. El deshierbe

“corresponde a los hombres, que’ cuidan - mucho prmc1pa1-

mente sus cultlvos de cana y batata, deJando la tlerra alrededor

e
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de las plantas jovenes bien limpia de malezay Los nifios varones
ayudan siempre en esta tarea. La maleza no se saca fuera
del cultivo, sino la amontonan dentro de este, donde se
pudre y sirve asi de abono La idea de abono propiamente dicho
sin embargo no existe entre los Kogi. Muchos cultivos se pier-
den por causa de insectos, tales como hormigas o cucarrones,
contra los cuales fuera de practlcas magicas no conocen reme-
leS eflcaces Durante la cosecha recogen solo la cantidad nece-
saria para el momento y nunca se cosecha todo de una vez. Esto
se debe, tanto ala lmp081b111dad de transportar grandes cantida-
(’es de frutos, como también a la falta de un lugar donde alma-
cenarlos. Naturalmen’ce, asi muchos frutos se pudren, son roba-

dos o consumidos por los animales, sin que su duefio se aprove-‘

che de ellos La 1dea de rotacién de los cultivos falta entre los
Kogl y el mismo terreno se siembro durante afios con la_misma
planta, hasta que la tierra queda completamente ago'cada Lasx
todos los. cultivos los proveen con zanjas de irrigaciéon. En oca-
siones, cuando el sembrado queda algo aleJado de una quebrada,
forman en.su parte més alta una zanja horizontal que se llena du-
rante las lluvias y sirve asi como depésito de agua, que riega el
campo cada vez que se desborda y del cual se pueden despren-
der pequefias zanjas laterales. Canales de irrigacién construyen
a veces con considerable trabajo, conduciendo el agua a distan-
cias grandes. Hacen desagues en los cultivos y se encuentran

y frecuentemente también a lo largo de caminos o en las po-

Diaclongs i,

4, — UTENSILIoS DE HORTICULTURA

Actualmgnte casi todos los instrumentos que se empiean
en la horticultura son de origen europeo El bastén de cavar es
tinico qye 1o es de metal y que conserva su forma tipica, Los

mstrumenios prmclpales son dos: el maacgete y la pala. El ma-
chete es la pose816n més apreciada del Kogi horticultor y lo lle-
va siempre consigo cuando va por los cultivos o se encuentra en
viaje. Se prefieren machetes muy largos, de 207”-22”, pero con
hoja ancha, pesada. Sobre la manija ponen a veces un pedazo
de cuero que cosen y amarran para formar una pequefia funda
para ésg Generalmente el machete se lleva con una cuerda lar—
ga que se sostiene en la frente, de modo que el mstrumento cuel-
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ga en la espalda. Con este instrumento universal se efectia la
mayor parte del trabajo en la horticultura: se tumban los &rbo-
leb, se cortan las ramas, se arrancan las raices. El machete se
aplica a todo lo que estd encima de la tierra. La pala, en cambio,
trabdja en la tierra. Los Kogi prefieren palas rectas eon filo
recto perpendicular al mango y no les gustan las palas cuyas
hojas forman un angulo con la manija. Esta preferencia se debe
a que el movimiento de levantar la tierra con la pala les parece
dificil a los Kogi. La pala no se emplea como instrumento de ca-
var, sino com ionstrumento de raspar superficialmente, con mo-
vimientos hacia afuera. Todos lo§ movimientos en un sentido
vertical son diffciles para los Kogi, sea cortar lefia con hacha o
machete, romper una pledra o clavar un palo en la tierra. En to-
do caso prefieren un movimiento horizontal que se dirija del
cuerbo de la persona hacia afuera o un movimiento vertical, pero
gitatorio de perforacién. Fuera de estos dos instrumentos exis-
ten hiachas, pero se usan solo pocas veces, en los casos en que
tiene que cortar un 4rbol grueso en el sembrado, o para la cons-
truccion de casas. Limas para afilar machetes se encuentran a
veces entre los Kogi, pero generalmente los afilan en piedras
areniscas. Sierras, serruchos, picos, cavadores, otros instrumen-
tos de agricultura, ete., no se usan y apenas los conocen.

Desde luego, siembra y cosecha dan ocasién para miiltiples
céremonias colectivas y ritos personales que debe observar el
duefic del cultive. (Cf. infra; Religién).

5. — ANIMALES DOMESTICoS Y CRiaS

Los Kogi han adoptado una varledad de ammales domes-
tu':’és que son: ganado vacuno y cabaﬂar, puercos, gallinas, pa-
’cos y gatos. Casi todos los Kox poseen, ademas, perros a los cua—
Tes cgnmderan como el tnico animal doméstico autéctono de su
cultura ¥

El ganado, es decir, 108 bueyes, sirven para varios propo&n-
tos En pnmer lugar son un articulo de intercambio con los c1—
v111zados, qulenes aprecian mucho estos animales gordos y 3a-
nos, que v1enen de las tierras frias de “la Sierra Nevada, y en
segundo Iugar el empleo de bueyes como animales de carga es
una necesxdad en la vida tan poco sedentarla del indio. No todos
los indios poseen bueyes y hay muchos sobre todo matrimonios
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de las plantas jovenes bien limpia de malezaj Los nifios varones
ayudan mempre en esta tarea. La maleza no se saca fuera
del cultlvo, sino la amontonan dentro de este, donde se
pudre y sirve asi de abono. La idea de abono propiamente dicho
sin embargo no existe entre los Kogi. Muchos cultivos se pier-
den por causa de insectos, tales como hormigas o cucarrones,
contra los cuales fuera de practlcas mégicas no conocen reme-
leS eficaces. Duranta la cosecha recogen sélo la cantldad nece-
saria para el momento y nunca se cosecha todo de una vez. Esto
se debe, tanto a la 1mp051b111dad de transportar grandes cantida-
(’es de frutos, como también a la falta de un lugar donde alma-
cenarlos. Naturalmente asi muchos frutos se pudren, son roba-
dos o consumidos por los animales, sin que su duefio se aprove-
che de ellos La idea de rotacién de los cultivos falta entre ]os
Kogl vy el mismo terreno se siembro durante afios con la misma
planta, hasta que la tierra queda completamente agotada Lasx
todos los. cultlvos los proveen con zanjas de 1rr1gac10n En oca-
siones, cuando el sembrado queda algo aleJado de una quebrada,
forman en.su parte més alta una zanja horizontal que se llena du-
rante las lluvias y sirve asi como depésito de agua, que riega el
campo cada vez que se desborda y del cual se pueden despren-
der pequefias zanjas laterales. Canales de irrigacion construyen
a veces con considerable trabajo, conduciendo el agua a distan-
cias grandes. Hacen desagues en los cultivos y se encuentran
myy frecuentemente también a lo largo de caminos o en las po-

bl cfon?s//
4, — UTENSILIOS DE HORTICULTURA

Actualmgnte casi todos los instrumentos que se empiean
en la horticultura son de origen europeo El bastén de cavar es
fimco qye no es de metal y que conserva su forma tipica, Los

mstrumen 8 principales son dos el machete y la pala. El ma-
chete es la pose816n més apreciada del Kogi horticultor y lo lle-
va mempre conmgo cuando va por los cultivos o se encuentra en
Vla]e Se prefleren machetes muy largos, de 207-22”, pero con
ho,)a ancha, pesada. Sobre la manija ponen a veces un pedazo
de cuer que cosen y amarran para formar una pequefia funda
para ést: Generalmente el machete se lleva con una cuerda lar-
ga que se sostiene en la frente, de modo que el instrumento cuel-
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ga en la espalda. Con este instrumento universal se efectia la
mayor parte del trabajo en la horticultura: se tumban los drbo-
les, se cortan las ramas, se arrancan las raices. El machete se
aplica a todo lo que estd encima de la tierra. La pala, en cambio,
trabdja en la tierra. Los Kogi prefieren palas rectas con filo
recto perpendicular al mango y no les gustan las palas cuyas
hojas forman un angulo con la manija. Esta preferencia se debe
a que el movimiento de levantar la tierra con la pala les parece
dificil a los Kogi. La pala no se emplea como instrumento de ca-
var, sino com ionstrumento de raspar superficialmente, con mo-
vimientos hacia afuera. Todos lo§ movimientos en un sentido
vertical son diffciles para los Kogi, sea cortar lefia con hacha o
machete, romper una piedra o clavar un palo en la tierra. En to-
do caso prefieren un movimiento horizontal que se dirija del
cuerbo de la persona hac1a afuera o un movimiento vertical, péro
giratorio de perforacién. Fuera de estos dos instrumentos exis-
ten hachas, pero se usan solo pocas veces, en los casos en que
tiéne que cortar un arbol grueso en el sembrado, o para la cons-
triccién de casas. Limas para afilar machetes se encuentran a

- veces entre los Kogi, pero generalmente los afilan en piedras

arefiiScas. Sierras, serruchos, picos, cavadores, otros instrumen-
tos de agricultura, ete., no se usan y apenas los conocen.

Desde luego, siembra y coéecha dan ocasién para miiltiples
céremmonias colectivas y ritos personales que debe observar el
duefio del cultivo. (Cf. infra; Religién).

5. — ANIMALES DOMESTICoS Y CRIAS

) Los Kogi han adoptado una varledad de ammales domes-
tlc B que son: ganado vacuho y cabaﬂar, puercos, gallinas, pa-
tos y gatos. Casi todos los Km poseen, ademas, perros a los cua—
les c(rmsxderan como el dnico animal doméstico autéctono de su
cultura. ¥

_ El ganado, es decir, lod bueyes, sirven para varios prop031—
tos. En primer lugar son un articulo de intercambio con los ci-
vxllzados, quienes aprecian mucho estos animales gordos y Qa-
nos, que vienen de lasg tierras frias de ‘la Sierra Nevada, y en
segundo lugar el empleo de bueyes como animales de carga es
una necesxdad en la vida tan poco sedentarla del indio. No todos
los indios poseen bueyes y hay muchos, sobre todo matrimonios
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jévenes, que casi nunca tienen un buey de carga/ El ganado,
fuera de los provechos en la carga, permanece casi todo el afio
en los paramos, donde los pequefios rebafios pastan sin recibir
ningtn cuidado. Los terneros nacen, mueren o se crian sin que
su duefio intervenga de modo alguno. A los toretes los castran 'y
luego los amansan; entre varios hombres el animal se amarra
y se echa en el suelo y con cuchillos o palitos agudos se les per-
fora el tabique de la nariz. Luego el buey se deja durante sema-
nas amarrado cerca de la casa para acostumbrarlo a la presen-
cia de personas y si muestra sefiales de furia o de espanto, le
pegan con un garrote sobre la nariz. La idea de cria sistematica
no se conoce entre los Kogi; para ellos ganado es ganado y la
nocién de que cierta raza sea mas fuerte o mejor adaptada les
es incomprensible. En todo caso, la leche nunca se aprovecha y
las vacas no se ordefian. Carne de res tampoco se come y- s6lo
con ocasién de muy raras ceremopias, tal vez una vez por afio.
se matan varios toros y distribuyen su carne entre los asisten-
tes. Esta comida, sin embargo,. tiene un caracter ceremonial. Co-
mo animal de carga el buey es ewdentemente el mejor- que -se
pueda desear para esta region. Los caminos resbalosos y roco-
808, los fangales profundos y los precipicios abruptos, son.do-
mmados por el buey estoicamente donde un caballo o- una mula
se espantarian. El pie ancho del buey, que al entrar en. el fango
se abre aun més, no lo deja. resbalar y el facil manejo .en- par-
tes peligrosas, grandes alturas o largas subidas, son ventajas
que ningtn otro animal tiene para esta regién. Por falta de cui-
dado es sin embargo frecuente que se muera un buey en el ca-
mino, sea por haber recibido demasiada carga, o por falta de
'descanso antes de emprender la marcha. El Kogi dice entonces:
“Se le rompié el corazén”, “Se ahogé”. Sobre todo, los fuertes
cambios de clima hacen sufrir a estos animales y un buey que
haya estado por algin tiempo en tierras frias, se “ahogard” fre-
cuentemente al caminar con carga en tierras bajas, cahentes
Qs,caballos_agn__esnams_y casi nunca se usan como animales de
carga; no se montan sino en raras ocasiones y “ellos. representan
sélo ahora cierto presetigio; generalmente se dejan sueltos. en
los paramos, donde es luego practlcamente 1mp081b1e cogerlos
0 amansarlos. Las mulas se conocen pero no las usan y se sirven
de los burros muy raras veces. Los puercos en cambio abundan
pero tampoco se comen y solo se crian para ser vendldo 2 los
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mestizos; los puercos se guardan siempre en corrales y se en-
gordan a veces con aguacate.

Segiin las zonas que hemos establecido para los cultivos,
los animales domésticos prncipales se distribuyen as: en la re-
gién de Santa Rosa, el ganado, es decir, los bueyes, que se crian
bien pero sufren distintas enfermedades. En San Miguel y Ta-
kina estas enfermedades ya no existen por ser el clima méis fres-
¢o, pero en cambio los bueyes sufren por la falta de buenos pas-
tos. Para los puercos también Santa Rosa es mejor y alli gene-
ralmente estos animales se dejan sueltos. En San Miguel se
crian menos bien y ademis quedan siempre amarrados o enco-
rralados y en Takina o Makotdma ya no existen.

Los Koégi casi nunca dejan sus animales domésticos dentro
de la poblacién o cerca de las casas; prefieren amarrarlos o
soltarlos a bastante distancia, para evitar que hagan dafio en
las casas o arranquen la paja de los techos. Las gallinas se tie-
nen de noche en un pequefio gallinero para protegerlas contra
los zorros, pero durante el dia van libres. Carne de gallina o
huevos, no se consumen nunca como alimentos y estas aves se
crian sélo por curiosidad. Todos los animales domésticos se con-
sideran como pertenecientes esencialmente a “otra gente”,
los civilizados. Durante las ceremonias procuran que ellos que-'
den alejados para que no ensucien la poblacién y, ante todo,’
que no se acerquen a la casa ceremonial. Especialmente las ga-
llinas se consideran como impuras, ya que ellas se alimentan
de excrementos. Los gatos son escasos, pero los perros son muy
comunes; los Gltimos son animales de raza indefinida, robus-
tos, de piernas cortas, orejas cortas, paradas y generalmente
de color negro y son considerados sblo como compafieros, ya
que no.se utilizan en la caza ni tampoco como cuidanderos, pues:
duermen dentro de las.casas en la ceniza del fogén. Ellos acom-
paiian-a la familia en sus largas caminadas, son el Gnico “pet’””
de los nifios y cuentan asi como miembros de familia, aunque
sin valor especial. Animales: del monte, tales como micos, loros
o venados no se domestican nunca.

"I cuidado de los ammales esta a cargo prlnclpalmente ‘de
los nifios. A las gallmas 0 pollltos dan a veces magiiey plcado y
durante las comidas, los’ asxstentes le “dan ‘algunas “sobras.” A
veces una familia sale de su casa dejando alli sus gallinas y
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cada familia que pasa por el lugar les da comida. qu puercos
reciben a veces cafia dulce picada. .

Los perros reciben nombres y generalmente se trata de
términos obscenos que se refieren a su actividad sexual o al ta-
mafio de sus 6rganos sexuales; nombres de perros son: sekukui,
ducho, kachucho.

6. — RECOLECCION Y CAZa

Los montes de la region ofrecen algunos articulos alimen-
ticios que recolectan a veces, ocupacion de la cual se encargan
mujeres y nifios. La fruta del arbol llamado Kendji (Mettenusia
edulis) es un alimento muy apreciado y se recoge a veces en
grandes cantidades para consumirlas luégo cocinadas en agua.
Cierta clase de cucarrones grandes, gruesos (fibi), asi como
gusanos blancos de los troncos podridos (Calandra palmarum)
se consideran bocados exquisitos. En las quebradas recogen pe-
quefios cangrejos negros (djtju) y de vez en cuando peces muy
pequeios.

La caza no tiene ninguna importancia entre los Kégi. Muy
pocos animales de presa existen en la regién y los pocos roedo-
res pequeios que hay en las zonas vecinas, ya estdn muy esca-
sos también. Las pavas fampoco son numerosas. En las zonas
altas se ven de vez en cuando venados y en las tierras montaifio-
sas humedas hay dantas (Tepirus americanus), pero la caza
de estos animales nunca se efectiia sistemaiticamente y se limi-
ta a las raras ocasiones en que un indio armado de escopeta
encuentra un animal de presa en su camino. El fuego nunca se
emplea en la caceria, pero las trampas se utilizan para coger
ratones o zorros. Un tipo de trampa consiste en un diminuto
corral de estacas verticales, con una abertura por un lado y ta-
pa de piedra, que se tranca sencillamente con una ramita a la
cual ge amarra la carnada. Otro tipo de trampa consiste de un
tronco caedizo, que se sostiene con una combinacién de ramas
delgﬁdas. Aynque Jos Kégi hablan mucho de sus habilidades
como cazadores, en muchos meses de estada con ellos nunca he-
mos visto que hayan traido una presa. Pocos Kégi tienen esco-
petas viejas Y siempre les falta el plomo o lga pélvora o los ful-
minantes. La falta de plomo se remedia a veces cargando el
arma con piedrgc'itas, pero esta mﬁpicié}l no parece ser muy
efieaz.
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7. — La INDUSTRIA DE PANELA

En el Valle del rio San Miguel y en la regién de San ﬁ"‘ran—
cisco corresponde un trapiche o molino de cafia por cada dos fa-+
milias. Estos trapiches, que consisten en dos cilindros pesados
de madera, uno de los cuales se gira verticalmente por medio
de un buey, se manufacturan entre los mismos indios y son de
igual tipo de los que utilizan los colonos mestizos. El proceso de
de fabricacion de la panela es el siguiente: durante varios dias’
traen lefia, lo que en las regiones desmontadas es siempre de-
morado; en regiones donde hay montes en las cercanias se gasta
en cambio apenas medio dia. Luego cortan alrededor de 100 ce-
fias, trabajo de otras 6 horas para un hombre sélo y éstas se
muelen ahora, introduciéndollas una por una por entre los ci-
lindros de madera, lo que también representa unas 6 horas de
trabajo. El jugo se cocina durante varias horas en un calderd
grande, sobre un fuego abierto y luego se pone la masa espesa
en moldes, constituidos por varios listones de madera, donde se
deja enfriar. El producto de 100 cafias es alrededor de 20 pane-
las. M4s o menos cada 3 o 4 méses se corta asi la cafia y se mue-
le, por 1o que produce una ganancia aproximada de $ 40.00 en
cadh corte. La panels se destina casi exclusivamente al comer-
cio'y se constime muy poco. El dinero en cambio se invierte en
ron; que trae generalmente el mismo compardor de la panela
(esta misma panela la elaboran luego los colonos para fabricar
su ron de-contrabando; que luego se vende a’ los indios.) ‘

La manufactura de panela es una industria importante en
la economia de los Kogi, pero el producto de ella desafortunada-
mente no 3e aprovecha bien. En lugar de consumir este excelen-
te alimento, s€ cambia por ron casi en su tofalidad. A veces
agregan al jugo de la cafia un poco de limén o yerbabuena o ba-
tenla maga para producir panelas blancas,_qt’ge son un regalo muy
apré¢iado de los jévenes que cortejan un® muchacha. i

ceXd -t P

8. — DISTRIBUCION DE CULTIVOS Y CRIAS

Después de haber tratado anteriormente los cultivos, las
crias de animales domésticos y 14 industria de la panela, pode-
mos examinar ahora la distribucién’ dé esta base econémica por
familias. Hemos efectiiado e el valle'del'rio S Miguel un cen-
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so de 40 familias indigenas, segl’n.l el .cua}l podemos calcular
aproximadamente los datos promedios giguientes: nly

Una familia compuesta de dos adultos ¥ dos niflos tiene
por lo menos dos casas y tiene cultivadas alreded(?r de fres he~C-
tareas. De éstas, la mitad estd destinada al culjclvo de' la cafia
de azticar y una hectarea al del platano. La media hectarea res-
tante abarca todos los demas, o sea yuca, arr.acacha,. k')atata, pa-
pa, malanga, amiz, cebolla y coca. A cada dos familias cl(;}'re:-.
ponde un trapiche, un buey, un puerco, un perro y_t.res gallinas;
a cada cinco familias un caballo y a cada ocho familias un burao.
Sea dicho que este promedio se refie‘re solamente a la region
del valle del Irio San Miguel, que por cierto es la zona de mas
prosperidad. En la vertiente occidental los C}xltlvos abarcan ‘con—
siderablemente menos terernos y comparativamente los‘. anima-
les domésticos son aun mas escasos. Fuel"a de esta dlfercinﬁla
g'eogréfica, hay que tener en cuenta, afiemas, que en t?do el ha-
bitat tribal una pareja recién casada d1_§pone a veces sélo de ’ui’l’a
casa y de media hectarea de cultivo, sin tener animal dlcm}ces'ibll;
co alguno. El hombre més rico que epcontra:mos en to.dadai r:i .
poseia cinco casas, dos trapiche, sels hectareas cultl\{a as, 1(l)_s
bueyes cuatro caballos, cuatro puercos, un perro y cinco ggt}-
nas. Los demés lo consideran como de status bajo y evidente-
mente es un individuo atfpico para la cultura, flue }10 toma par-
te en la vida religiosa de ella, aunque no esta mas acultur_adp
que sus compaiieros.

9. — CONSECUCION DE LERA Y AGUA

. En una regién tan desmontada como la del Valle del rio Sa.n
Miguel y rio Ancho, la consecucién de lefia representa un serio

problema para los habitantes. Los &rboles y el monte ‘crecen casi:

Unicamente en lag cimas que separan los valles.y es de alli de
donde se debe traer la madera a la poblacién. Las r’amas y tron-
cos se amarran para formar un: gélo bulto largo y éste se arras-
{ra luego por la pendiente. Con el tiempo, se forman asi zanjzs
estrechas que descienden por las laderas y que se ven cerca de
td&as. lag poblaciones, como delgadas lineas. negras que atra-

viesan la paja amarilla..Lq‘Lconsechciuc’)r} de.lefig.es una a:ctlv;(;a(é .
masculing en la cual ayudan los nifios varones ya desde una ecac.

muy temprana. Fuera de Ja casa amontonan la lefia y la cortan
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con el machete en pedazos adecuados para el fogén. Es costum-
bre due cada hombre que frecuenta la casa ceremonial del po-
blado, aparezca alli por la noche con un madero para contribuir
asi al mantenimiento de miltiples fogones que se encuentran en
este lugar y que se sostiene durante toda la noche. '
El agua se trae de las quebradas cercanas y nunca hace fal-
ta en la Sierra Nevada. Para su transporte emplean grandes ca-
labazos (monrkit), con abertura circular, lateral o central, que
tapan con una tusa de majz o una hojas verdes que se enrrollan
para formar un pequefio cilindro. Los calabazos los llevan en la
mano, dentro de mochilas de fique o, si tienen un cabestrillo,
con una cuerda sobre la frente y colgando de la espalda. Sélo las’
mujeres, ayudadas por las nifias, se ocupan en traer agua.

W HE

. - 10. — PREVISION Y ALMACENAMIENTO

La falta de graneros entre los Kégi indice: ya que ellos no
san previsivos. En efecto, ninguna familia recoge frutos culti-:
vados o silvestres en mayores cantidades que las necesarias para
el consumo inmediato y se traen asi a las casas sé6lo las pequeiias
cantidades que se necesitan durante tres o cuarto dias. A veces
los frutos se recogen diariamente, lo que implica naturalmente
repetidos viajes al cultivo. El Gnico fruto que se prepara para al--
macenarlo es el banano, que.se seca al sol sobre piedras'y que-
ge puede conservar asi durante bastante tiempo. Aunque. perié-
dicamente se presentan épocas de escasez relativa, las familias
no. toman medidas para almacenar algunos alimentos y aun-
cuando se sepa la fecha aproximada de tales épocas malas, na-
die se provee anticipadamente. Si entonces amenaza el hambre,
buscan mas bien refugio y ayuda en la religién, pero no en el

R O < G 1§

-+ 11. — PREPARACION DE La COMIDA Y DE LA DIETA

Todos los frutos, sean platanos, batatas, arracachas o pa-
pas, se descascaran y se lavan en agua fria antes de cocinarlos,
trabajo para el cual se utiliza un cuchillo o un pedazo de un
viejo michete afilado. Los-frutos de Kandji se pelan en la mis-
ma forma. Animales pequefios, como ratones o.aves,.se.cocinan.,
a veces sin abrirlos previamente y sin quitarles el cuero. Los
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cucarrones se preparan arrancandoles las alas y extremidades.
El maiz se consume muy poco, de modo que las piedras de mo-
ler casi no se usan. Las pocas que se ven en ocasiones son ar-
queol6gicas y fueron recogidas en las terrazas de culfivo. La
carne y el pescado se secan al humo del fogén, pero nunca se
usan barbacoas especiales.

Podemos clasificar los alimentos consumidos jpor los Kogi
de la manera siguiente:

Alimentos vegetales re- . )
coleccionados: ,. .. . kandji (1), tamin kalda (2), man-
’ ~ go, aguacate, guanibana .
Productos de caza: .. . aves, ratones
Productos de industrias: panela
Plantas cultivadas: ., , Dplatano, banano, batata, malangs,
: papa, arracacha, frijol, mafz, yuca.
Alimentos comprados a  pescado seco, carne, sal
los mestizos: ,» .- o ! . .
Varios: <. ;. .. .. .+ »  Cucarrones, cangrejos, madera, tie-
. rra, hilos.

Los Kégi son vegetarianos y la base de la alimentacién es.
el platano. Aunque ellos aseguran que comen si'empre tres ve-
ces por dia, segiin el ejemplo de los mestizos vecinos, eso no ¢o-.
rresponde a la realidad tratindose de los hombres y- geueral—v
mente se consumen sélo dos comidas diarias: a las 7 a. m..¥ a
las 5 p. m. Esto se refiere sin embargo a los. hcgmbres y nifios-
varones mayores, pues las mujeres hacen casi siempre una c&-
mida més a las 11 a. m. y de ella participan las nifias también-

La comida comun consiste generalmente de un solo pot au feu."

Una olla se llena de agua a la cual se agrega un poco de sal ¥
luégo colocan dentro los platanos, la yuca o la arracacha, que
se dejan cocinar por un largo rato, estando la olla colocada di-
rectamenté sobre las brasas o colgada sobre el fogén por me-
dio de un garabato largo de madera. Los fri;’ol.es y el maiz se
desgranan ¥ se cocinan gomo sopa, pero esta dltima se consume

(1) Metteniuse edulis. Una frute pequefia que juegas papel 1mport.and ’t:; meomo
alimento ceremonial. (2) Fruta que crece en'_los paramos ¥y que (go eacri :
paveeldn o Passiflora spp.

wh )
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raras veces. La fruta de kandji se cocina en agua, a veces agre-
gando un poco de panela para contrarrestar su sabor astrin-
gente. Las aves, ratones o pescado, etc., se despresan y se coci-
nan dentro de la misma olla y a veces se sacan luégo los huesos
para’ volver a cocinarlos en otra ocasién. Cuando el agua hier-
ve por un rato, la comida se reparte en medias totumas y se
sirve asi, para ser comida con cucharas de totuma, A veces be-
ben el liquide directamente de la totuma y la comida sélida la
comen con los dedos.

Para dar un ejemplo de calidad y cantidad de las comidas
diarias, podemos citar aqui algunos casos que se deben consi-
derar como tipicos para todo el plan alimenticio de la tribu.

Hora: 7 a. m. — Asistentes a la comida: un- hombre adul-
to y tres nifios de 4 a 7 afios. En un término de 6 minutos con-
sumieron 60 frutos de kandji cocinados en agua. Luégo todos
bebiercn agua fria y consumieron 30 frutos de kandji. Tiem-
po total: 15 minutos. Los asistentes dijeron haber comido “muy
mal”. el ; !

Hora: 5 p. m. — El mismo dfa, los mismos asistentes. En
un término de 16 minutos comieron 4 platanos, una yuca peque-
fia y 6 papas cocidas, entre todos. Al mismo tiempo consumie-
ron un litro de sopa muy liquida que contenia algunos frijoles.
A las 5.30 p. m. llegé otro hombre adulto de la familia, guien
aln no habia eomido nada durante todo el dia y comié, solo, 6
platanos y 1|3 de litro de sopa. Luégo bebieron todos agua y
declararon que esta comida los “llené”. oo

En el término de una semana una familia compuesta de
dos adultos y dos nifios de 5 y 7 afios consumié aproximada-
mente la siguiente comida: 90 platanos, 10 yuecas, 4 batatas pe-

quefias, 5 malangas, 8 libras de frijol y 120 frutos de kandjf. No
censumieron carne, panela ni frutas. i

Las mujeres comen generalmente al medio dia, junto con
las nifias y nifios mas pequefios, pero los hombres no comen en-
toneces. Alrededor de las 11 a. m. ellas vuelven de la cosecha de
coca v toman en seguida dos totumas llenas de malanga y kan-
djf. En los intervalos entre las comidas los hombres casi nunca
comen, pero las mujeres consumen frecuentemente banano, ca-
fia o maiz tostado en las piedras del fogén. Ya que ellas prepa-
ran la com%da y pasan mas tiempo dentro de las casas que los

L

-



116 REVISTA DEL INSTITUTO ETNOLOGICO

hombres tienen mas ocasién que éstos gara comer, Es de ano:
tarse que los hombres mastican coca mientras tanto, cuyo usd
ibido a las mujeres.
L E;o:omida predilecta de los Kégi. es el pescado, lo q\:: po-
rece algo extrafio en una tribu de horticultores en las r.non 1r;as,
que vive a dos o tres jornadas de la playa del mar. Sin exﬁ ar-
2o, en las casas mas aisladas y a mis de 2.000 metros de a \;ra,
se encuentran a veces trozos de pescado seco que se guar Zn
durante meses, sometidos al humo del. fogén, y se cocu.xalnd e
vez en cuando para dar sabor a la comida. lfoblaclones aisladas
como las del alto rio Tucurinca, envian ocasionalmente unbx‘ré:n-
sajero especial para comprar pescado para f:odos loshha i 1:)1;
tes y uno de los objetos principales de las v1sx.tas:que acen lo
Kégi a Santa Marta, Ciénaga y otras poblaclone§, es sxg;nx;:e
él de comprar pescado.'Tradi(;ional.mente los.Kégl dxc;n al er
recibido pescado de las tribus ant1gua§, vecinas del 1t§ra,,d_}e_'
hasta fines del siglo pasado, de los indios, hoy acultura gs, n
Bonda, Gaire y Taganga. Pero nunca se comp%'a: pesc:d 0 er
c¢antidad considerable; el consumo de una familia pu. e sel
de 5 a 10 libras anuales, como méximo-(1). La carne se q;n-‘
sume auin menos entre los Kégi, ya que la caza no z'zbunda ¥ <1>s
. animales domésticos no se aprovechan para este fin. Upz;, so a
vez por afio se matan algunos toros y la carne la“consume tz 1})0-
blacién entera, al terminar un ciclo de ceremonias (.1»u.rap 3 a§
cuales, sin embargo, el consumo de carne‘ esta prohlbldo, s:neg-’
do permitido sblo en el Gltimo dia de la fiesta. C.ucgrrones, ri—
tones y cangrejos, se comen cuan«%o por .c’a.suahdad- se. cons‘-
guen; pero raras veces los recogen mstematﬂlcamente. =
Sobre la geofagia, de la cual se ?{atara en otro capftulo,
anticipamos q&?’e“s"comlin entre los nifios, pero muy rara en-
tre los adultos. Los nifios mayores comen frecuent:»eme.nte. ma-
dera podrida que encuentran en el monte ¥, también 1ng1e1:en
los hilos de algoddén de sus vestidos, enrollandolos en pequen:z
pelotas y comiéndolos asi. El consumo de estos .elementos esf
culturalmente prohibido y es sev.eramente castigado, pero se
ue ocurre con frecuencia. ... g e
:eco!io:esﬁ se consume muy poco. En Santa R'osa es més kxen
frecuente por la vecindad de los eolonos y lo mismo en San n~
TR T RS
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(l)ﬁay q\;e teﬁ;r e'n'cn'e;ml. ciesdé iuego. el valor simbélico del pescado.
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drés y Marudmake, pero en poblaciones alejadas, su uso es méas
y,‘,jmé.s escaso y en algunos poblados ya no se conoce. En lo ge-
neral, eI,' consumo de la sal no se aprueba culturalmente y a
‘muchos individuos les ests absolutamente prohibido por con-
si»gieraciones religiosas (Cf. nfra; Religién).

La religién tribal ejerce un fuerte control sobre Ia alimen-
tacién del grupo y en términos generales Ia cultura Kégi no
aprueba el consumo de alimentos que se consideran como “per-
tenecientes” a los civilizados. Por cierto que aqui se exceptia el
platano, la malanga y la cafia y este hecho causa en la cultura
cierto dilema que no encuentra una solucién satisfactoria. Ac-
tualmente la alimentacién de los Kégi se basa precisamente en
plantas que no son autéctonas. Por razones religiosas nunca se
consume leche, huevos ni carne de res, aunque en esta Gltima,
‘como hemos visto, se come en determinadas festividades.

~ El hecho de comer tiene para los Kégi un doble aspecto:
por un lado la mera necesidad hace que ellos hablen ¥y piensen
siempre en términos de comida; pero, por otro lado, el comer
tiene para ellos un cardcter algo obsceno y ‘demasiado profano.
Como severa critica los Kégi observan que los mestizos “co-
men siempre” vy “comen mucho” y_aplican esta critica también
a sus vecinos indigenas, los Jka y Sankd. El dilema causado por
el-hecho de que las mujeres Kégi también “comen mucho” sers
tratado més adelante. (Cf. infra, Conflictos focales). El ideal
de la cultura Kégi es ayunar y h'mitar la comida al consumo de
simbolos. Comer es para ellos un definitivo obstaculo para la
m'e'ditacién v la adquisicién de conocimientos esotéricos, que
son el objeto de la vida del Kégi. El comer también acentia
tensiones sociales, porque lo que uno come no puede comerlo
otro, y asi ese otro estari resentido y se volvera un enemigo
potencial. En oposicién a esta racionalizacién, estd la cruda ne-
cesidad de alimentarse, estd ol hambre, la debilidad fisica. v

12. — DIETA Y ACULTURACION

En el Siglo XVI, la alimentacién de los indios de la ver-
tiente norte de la Sierra Nevada, se basaba en maiz y pescado.
Los cronistas espafioles destacan en repetidas ocasiones que
los indigenas tenfan muy extensos cultivos de maiz, del cual
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preparaban bollos y chicha y que mantenian un activo comer-
cio con los grupos vecinos del Litoral, proveyéndose asi de pes-
cado. Esta misma dieta se m enciona ain como basica a mitad
del siglo XVIII. Es de suponer que tanto misioneros como ne-
gros fugitivos jugaron luégo un papel importante en la intro-
duccién de nuevas plantas alimenticias, causando una revolu-
ciébn muy seria en la dieta indigena. Por un lado, el pliatano
reemplazé al maiz casi por completo y por ofro lado, las tribus
pescadoras del Litoral desaparecieron o se retiraron hacia las
montafias, perdiéndose asi en el curso de pocos afios el gran
recurso del pescado. De todos modos, hoy en dia el maiz casi
no se cultiva entre los Kégi y el pescado se consume sblo muy
raras veces, siendo adquirido por compra en poblaciones co-
lembianas donde su precio es muy alto y donde frecuentemen-
te ge les vende a compradores indigenas pescado dafiado. Sin
embargo, ambos alimeéntos siguen ocupando un puesto muy im-
portante en la imaginacién de los Kégi, sea en mitos, suefios,
religiébn u ofrendas. La ‘“‘semilla de maiz” se compara con el
nifio que nace; el maiz es la unica planta alimenticia “mascu-
lina” y las ofrendas se envuelven en hojas de mafz, en forma
‘de diminutos bollos. El pescado es aln la comida més apeteci-
da y figura asimismo con frecuencia en el mito y en la religin.
Es un simbolo falico, como también un simbolo del nifio, naci-
do del agua.

No se trata aquif solamente del valor nutritivo del alimen-
to, sino de su valor simbélico. Puede que el plitano y la cafia
de azfcar tengan alto valor alimenticio; ellos no son satisfacto-

rios en un sentido psicolégico. Se comen y se sabe que alimen-

tan, pero no satisfacen. Son plantas sin valor simbélico, sin ge-
nealogia por decirlo asi; no son Kégi.

El consumo de carne de res, de gallinas, huevos, manteca
o leche, se rechaza categéricamente y las crias tienen s6lo el
aspecto de una busqueda de igualdad con el colono mestizo.

El reemplazo de la dieta diaria acostumbrada siglo tras
siglo, por una nueva introducida de fuéra y asociada con ex-
periencias histéricas frustrantes, debe haber constituido un
choque muy fuerte, tal vez el mas fuerte de todos los sufridos
en el proceso de la aculturacién. Sus consecuencias siguen ma-
nifestandose atn a diario y seguiran asi mientras no se apres-
ten estos elementos a la cultura a base de valores simbélicos, es
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decir, que satisfagan no solamente al cuerpo sino también a

lds necesidades psicolégicas.

13. — CoMERCIo

Segiin sus tradiciones, los Kogi tuvieron en épocas pasa-
das relaciones comerciales con un gran nimero de tribus veci-
nas y también con otras bastante alejadas, las cuales han des-
aparecido casi todas en la actualidad (Cf. infra; El Mundo Ké-
gi, Tradiciones etnohistéricas). Se mencionan relaciones de
f:f)mercio con las tribus que ocupaban el Litoral, con los Gua-
Jiros, con los Tomoco, quienes a fines del siglo XVIII vivian

“en el Valle del rio Cesar; con los Chimila, Tupe, y otras tribus

cuyos nombres sélo conocemos de estas tradiciones tales como
los Béissi, los Hukd (rio Hukuméiji) y los Sikardra (rio Sica-
rare). Segiin estas tradiciones, los Kégi recibian pescado y sal
en cambio de algodén, papas, coca y oro. Hasta hace unos cua-
renta afios, la gente de las actuales poblaciones mestizas de
Bonda, Mamatoco y Taganga, en las inmediaciones de Santa
Marta, tuvieron relaciones comerciales con los Kégi. Esta gen-
te, aunque actualmente aculturada, es considerada aun por los

Koégi como “pébo” es decir, “gente amiga”. Ellos llevaban aiin

a comienzos_ de este siglo cargas de sal, pescados, conchas de
mar, cerdmicas y cuentas arqueolégicas de piedra, a las pobla-
ciones de la vertiente norte, principalmente a San Miguel y a
San Francisco y recibian en cambio bueyes, puercos y objetos
arqueol6gicos de oro. Las pequefias conchas de mar tienen un

‘gran valor entre los Kégi, ya que algunas de ellas se usan para

ser quemadas con el fin de obtener cal para mezclar con la co-
ca y otras tienen importante significado magico (Cf. infra; Re-
ligibn). Pequefias copas de barro, localmente llamadas “chen-
gues” se manufacturaban entonces en Bonda y representaban
otro articulo muy apetecido por los Kégi. Algunos Kégi nos
hablan de estas excursiones de intercambio y se acuerdan de
las personas de Bonda que venian a sus tierras. “Ya no habla-
ban lengua y vestian como civilizados pero eran indios, her-
manos nuéstros”, dijeron. Los nombres de estos comerciantes,
por lo menos de los que regresaban con alguna frecuencia, se
conocen aun entre los Kégi y pertenecen en verdad a familias
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existentes en Bonda, Mamatoto y Taganga. Al aculturarse en
el curso de este siglo la poblacién indigena de estos poblados,
los Kégi perdieron asi su Gltimo contacto comercial y .de:ahi
en adelante tuvieron que buscar personalmente nuevos con-
tactos para conseguir lo deseado. Sin embargo, conchitas, cuen-
tas arqueolégicas y las copitas de barro no se pudieron conse-
guir mas y asi el comercio se limité de ahi en adelante a comi-
"da y a objetos utilitarios. :

W Actualmente hay muy poco comercio entre los mlsmos K6-

gi'y tampoco existen estas relaciones con las tribus vecinas. En-
tre familias, sin embargo, la venta de tierras o casas es aiin
- frecuente. La vida némade, el constante cambio de terreno a
terreno y la continua bisqueda de una tierra buena y fértil,
hacen que muchas veces un indio venda sus cultivos y casas con
‘el 'fin de trasladarse a otra regi6n y comprar alli nuevas tie-
rras; principalmente, hace unos 80 aifios, cuando empez6 el mo-
vimiento migratorio hacia la vertiente occidental, los mdms
vendieron muchas tierras en la vertiente norte y siguieron ha-
cia San Andrés y las regiones adyacentes. Los terrenos inter-
medios en este largo trayecto migratorio, situados en el rio Don
Diego, son atin constante objeto de transacciones. Una familia
que piense migrar haciacel occidente, vende sus terrenos en el
valle del rio San Miguel y compra algin cultivo peqaeﬁo en el
rio Don- Diego, en la vertiente norte para tener en Gltimo caso
una propiedad cercana en el caso de que las tierras del occiden-
te no le convengan. Luégo esta familia se establece en San An-
drés, en el rio Sevilla o en el Tucurinca, y vende- entonces‘guq
terrenos en el rfo Don Diego porque ya no los necesita. O pue-
de que la familia encuentre la vida en la vertiente occidental
demasiado dificil y regrese a la regién de sus antiguos culti-
vos en el Valle de San Miguel, vendiendo sus culti\fos'del rio
Don Diego, ya que le quedan demasiado lejos para ser apro-
vechados.

Fuera de la regién del rio Don Diego, que debe su impor-
tancia a estas compras y ventas con ocasién de las migraciones
de familias, las ventas de terrenos, de cafiaverales o de plata-
neras son también bastante frecuentes. La inestabilidad ece-
némica de la tribu hace que un individuo facilmente venda su
platanal pars comprar un cafiamelar, tratando de mejorar su
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situacién con la venta de panela. Si esta industria tampoco le
da lo suficiente, vende de nuevo el cafiamelar y su trapiche y
compra un terreno para sembrar papas. Asi, las tierras culti-
vadas estan en buena parte sujetas a cambios de sus duefios.

' Estas negociaciones casi nunca se efectdan a base de trueque

inmediato o por pago de dinero, sino mas bien se hacen a cré-
dito. El individuo compra el cultivo de cafia, por ejemplo, y se
compromete personalmente en presencia de testigos casuales,
pagar la suma pedida cuando venda la primera panela. Como
el negocio de la panela en cambio se desarrolla con los mestizos
que son negociantes astutos, el producto de la venta de panela
es bien pequeiio. La suma no se paga o se paga incompleta y el
deudor se encuentra asi en una situacién desagradable con el
acreedor. Estas transacciones de terrenos cultivables tienen
casi siempre consecuencias graves para ambas partes y tensio-
nes entre familias o poblaciones enteras se acentiian por esta
causa.

Fuera de tierras y casas, las cuentas arqueolégicas son ob-
jetos de comercio. El gran valor magico de éstas hace que en
determinadas situaciones un individuo se vea obligado a adqui-
rir cierta piedra, de cierta forma y color (Cf. infra; Religién).
Buscando entre sus amigos, familiares y otros, se entera por
fin de.que cierta persona posee tal piedra y no la necesita por
el momento; dada la necesidad del individuo, el duefio de la pie-
dra aprovecha esa sgituacién, pidiéndole precio alto. También
en este caso los negocios a crédito son frecuentes. Los bueyes,
cerdos, gallinas, perros u otros animales, son raras veces obje-

to de comercio, pero los calderos grandes, para la fabricacién

de panela o escopetas viejas, se negocian y cambian- de vez en
cuando

N La mayor parte del comercio de los Kogi se desarrolla con
los mestizos de las poblaciones vecinas. Objeto de negocio son
en -este -caso elementos alimenticios, tales como panels, plata-
no, papa o bueyes, en cuyo cambio reciben los indios dinero,
ron o articulos como machetes, ollas, remedios, agujas, sal, pes-
cado, etc. En la vertiente occidental, la Gnica poblacién que tie-
ne-negocios con los mestizos es San Andrés, mientras que Che-
rrae, Ulindue o Mamaréngo quedan demasiado aisladas como

para establecer tal contacto. En San Andrés se comercia sobre
I . .

o
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todo en panela y puercos. Los sabados y domingos vienen algu-
nos colonos vecinos que venden ron a los indios, aprovechando
la ocasién para hacer algin trato. Muchas veces el negocio se
hace a base de ron, entregandole al indio determinada cantidad
de botellas que representan la suma de la compra. El comercio
de panela casi siempre se efectia asi pero, tratindose de un ar-
ticulo cuya manufactura demora varios dias, se hace a crédito.
1 colono da al indio una pequefia suma adelantada, sea en ron
o en efectivo y éste se compromete a producir hasta cierta fe-
cha una determinada cantidad de panela. En la vertiente sep-
tentrional el elemento del ron falta a veces y en su lugar los
compradores pagan con machetes, ollas de aluminio, pescado
seco, remedios o, a veces, en efectivo. En Santa Rosa, por ejem-
plo, los colonos de Pueblo Viejo visitan varias veces por mes
las viviendas de los indios y preguntan de casa en casa quién
tiene algln producto para la venta. Trayendo sus propios ani-
males de carga, los colonos compran asi panela, cerdos o fru-
tos; y después de haber hecho nuevos encargos para otra oca-
sién, regresan a Pueblo Viejo, donde consumen estos elementos
o los venden en Dibulla.

Los Koégi de la regién septentrional g6lo raras veces acep-
tan billetes de banco, con la explicacién de que a éstos se los
comen las cucarachas. Prefieren monedas de plata de 50 cen-
tavos, pero se aceptan también monedas de 5, 10 o 20 centavos,
en el caso de que algin indio presente sepa identificarlas. Los
billetes un poco rotos o sucios se rechazan en todos los casos. El
dinero recibido se envuelve en un pedazo de tela, en hojas o en
una mochilita pequefia. Muchas veces las monedas de plata se
colocan en una olla y se entierran fuéra de la casa, en un lugar
secreto.

El comercio de pescado, aunque en pequefia escala, es de
un interés especial. La comida predilecta de los Kogi es el pes-
cado y ellos caminan a veces dias o semanas para poder com-
prar un pedazo de pescado seco en las poblaciones de la costa.
En todas las excursiones que los indios hacen a las poblaciones
o ciudades alrededor de la Sierra Nevada, sea Santa Marta,
Riohacha, Ciénaga, Dibulla o Riofrio, uno de los objetos prin-
cipales del viaje es la compra de pescado. Poblaciones como
Mamaréngo o Cherria que no tienen ningiin contacto con los
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.colonos, efectiian, sin embargo, un comercio ocasional de pes-
ca.zdo, ya que frecuentemente se envia a algiin indio a la poll):a-
01611. costanera, a fin de a dquirir este elemento para todos los
habitantes de su poblado. Puesto que el dinero colombiano casi
.no se c?noce en estas poblaciones indigenas, los emisarios lle-
van articulos de intercambio, tales como papa, plantas medici-
nales, etc., v asi se desarrolla el comercio a base de trueques
o sg efectia cuando el articulo se haya vendido y se haya ob:
tenfdo asi una pequefia suma. El sistema de compadrazgo 80s-
tenido por los indios en las poblaciones costaneras entra aqui

en accién y el “compadre” ayuda a su amigo indigena a com-
prar y a vender.

Co'n ocasién de sus visitas a las poblaciones de mestizos o
a las ciudades cercanas, los Kégi venden frecuentemente plan-
tas medicinales, tales como manzanilla, coca o pedazos de cor-
teza de quina. Los Kégi nunca usan estas plantas o, por lo me-
nf)s‘, 86lo raras veces y no tienen conocimiento de ’plantas me-
dl_cmales. Sin embargo, han descubierto que de la credulidad
de los mestizos se puede hacer un buen provecho y les venden

- asi unas hojitas de coca como panacea contra todas las enfer-

medades posibles, burlindose luégo de la fé de los comprado-
res.

La demés circulacién de bienes dentro de la tribu se limi-
ta a los tributos que la comunidad paga al Mdma (Cf. infra;
’Iirlbqtos), a los regalos reciprocos de comida que son obligabo,-
riog cuando un forastero visita una poblacién indigena y a las
prestaciones del yerno para el suegro.

14. — TRABAJOS COMUNALES

‘ ’l_"odas las obras de ingenieria o sea caminos, puentes, cons-
trucciones de irrigacién o trazados de nuevas poblaciox;es se
efectiian por medio de trabajos comunales, en los cuales c’ola-
boran todas las familias de una o varias poblaciones vecinas.
L.s} orden emana generalmente de la autoridad religiosa de la
trlbu,. pero los representantes de la autoridad civil dirigen el
trab?,Jo. Casag ceremoniales se construyen siempre bajo la di-
rE(;clén de uno o varios sacerdotes. La fecha del comienzo del
trabajo se anuncia con anticipacién y su ejecucién se discute

.
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i

anteriormente y durante semanas. Lentamente las familias lué-
go se dirigen al lugar del trabajo, trayendo su comida y herra-
mienta propia. Los individuos que no quieran tomar parte en
estos trabajos o que se muestren perezosos, caen automéitica-
mente bajo le jurisdiccién del sacerdote y sélo en casos leves
la autoridad civil puede intervenir. :

El desyerbe y la limpieza de las poblaciones o centros ce-
remoniales es asimismo un trabajo comunal. En las reuniones
peribdicas durante las cuales se dictan generalmente senten-
cias sobre delitos cometidos durante la semana anterior, se con-
dena a veces a algunos individuos a limpiar el pueblo, lo que
se efectlia en ocasiones de noche y siempre bajo la inspeccién
de otro individuo sobre el cual recae la responsabilidad de que
el trabajo se ejecute debidamente (Cf. infra,; Derecho).

15, — PRoPIi:DAD

La propiedad particular entre los Kégi se adqulere por tra-
bajo, compra, donacién o herencia.

Antes de construir una casa o de iniciar un cultivo, el md1—
viduo averigua entre sus familiares y conocidos si el terreno
en cuestién es propiedad de otra persona o si estd disponible pa-
ra él. Ya que no existen titulos ni certificados de compra o de
venta, la propiedad -de terrenos es muy dificil de eomprobar
y se presta para largos pleitos entre familias o aspirante indi-
viduales. En ocasiones el duefio de un terreno observa s11enclosa-
mente cuando otra persona inicia un cultivo en el, sélo para ha-
cer reclamos cuando el tererno esté en produccién. En términos
generales, sin embargo, el individuo que trabaja una tierra se
congidera como su duefio. L.os hombres son generalmente los
duefios de las casas, cultivos y animales domésticos mientras
que las mujeres se consideran como duefias de sus productos
o utensilios, tales como mochilas, ollas o calabazos. La propie-
dad de los nifios se respeta y se reconoce, aunque ellos pueden
poseer tan s6lo sus vestidos, mochilas o totumas y no cuentan
aun como duefios de casas, tierras o animales.

De propiedad comunal se consideran todas las obras de in-
genieria, es decir, los productos de trabajos comunales, asi como
las casas ceremoniales u otros edificios piblicos como la Casa
del Goberno, la capilla, la carcel y otros. Los terrenos de caza,

LOS KOGI 125

pesca o recolecciéon de frutos silvestres nunca tienen duefios
particulares, sino que son comunales. Los objetos ceremoniales,
aunque hereditarios por generaciones en las familias de los sa-
cerdotes, nunca se consideran como propiedad particular, ni tam-
poco comunal sino que pertenecen directamente a la divinidad
tribal. )

Los datos sobre herencia son muy confusos y contradicto-
rios y, en efecto, hay frecuentemente largos pleitos por tierras
u otros bienes hereditarios. En términos generales, el hijo he-
reda del padre y la hija de la madre. Sin embargo, las mujeres
siempre estidn més favorecidas y las casas se heredan frecuen-
temente de padre a hija, o del difunto marido a la viuda y luego
a la hija mayor. Muchas veces los descendientes masculinos no
reciben ninguna participacién sino que todo se entrega a las
hijas. Las dificultades que se presenten entre familiares, se
arreglan con la intervencién del Mdma y del Comisario, pero
muchag veces éstos no se imponen definitivamente y una pro-
piedad es asi a veces reclamada por varias personas, las cuales
se acusan mutuamente de engaifio y de robo. i

16. — REPARTICION DE ACTIVIDADES SEGUN . SEXoS

La reparticion de las actividades diarias, tecnolégicas .0
econémicas en lo general, es muy estricta y se establece ya des-
de los primeros afios de la vidd del individuo. Sélo en pocas oca-
siones log hombres y las mujeres se dedican juntos a la misma
labor y en estos casos se trata generalmente de la agricultura o
actividades en las cuales toma parte todo el grupo local. El si-
guiente esquema muestra en resumen la distribucién de acti-
vidades segin el sexo. :

" Reparticion de actividades segin sexos:

Arquitectura-Ingenieria .............. Y *
Manufacturas: ' Y Py
Hilanderia ......... B o D o T ot T o
Tejidos ........... S — N IR it
Tejido de hAMACRS ....onovvenrrenrnnn.. JEARTA SRy

Redes de cargs ....... SN P *



126 REVISTA DEL INSTITUTO ETNOLOGICO

Lavar, remendar vestidos ................
Coser vestidos nuevos ..........cooovuevennn
Torcer cordones de-algodén ...............
Torcer cuerdas de fique ...................
O BT 0] LU i o e P A
CUErOS-COrtEZAS . v vv i e inennrnnnscnnnns
Ceramica ......... LS M A R
Recipientes vegetales .............. e
Talla de madera ............... e o
Produceién de fuego ........ ...t
Uso de armas ..:.....covveeennns .

Economia:

Preparacién del terreno ..................
Siembra, deshierbe y cosecha ..............
Gomereiomeats. b 1, b oL i,
Trabajos comunales ......... = v e
Consecucién de lefia ..... sty T i
Consecucién de agua ............ i
Preparacion de comidas ..................
Caza: WaFED IR
PERBET L. .- orv ooraraioraat SN ERERAG gl & Sl = AR
Recoleccion de frutos silvestres ............
Rrapiedadi. & ... sakkebl, SR 100 o

Instrumentos musicales-recreacién:

JEE OO %~ r 5 T s e e el o g S
I 51 i o 1 B P EA AR
Y OIIDETRE . s 2l e ho s+ o & a6 0 cnsalss
Tambores grandes ........... o -x A5|8 A d@pE
Tambores pequefios ..............ocen.n P
Cantos religiosos ........... Sl

Cantos mAICOS ......cvvvreiiiniiniinnnn,

Recitacién, derecho, oratoria ..............
Consumo de €COCa .....covvvrnreeercennnns
Consumo de tabaco ........... 5
Consumo de aleohol ..

....................

(1) Muy raras veces. J

‘|

* *®
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17. — RUTINA DIARIA

La distribucion de las actividades durante el dfa, es aproxi-
madamente la siguiente: a las 5 de la mafiana se levanta toda la
familia y mientras los hombres se bafian, las mujeres preparan

- el desayuno, que se consume entre las 6 y 7 a. m. Ocasionalmen-

te, las mujeres y los nifios se baiian también antes del desayuno,
pero de ningtin modo juntos o simultidneamente con los hom-
bres. De las 7 hasta las 12 del dia los hombres trabajan en sus
cultivos, sea sembrando, cosechando o desyerbando, mientras
que las mujeres cosechan hojas de coca o ayudan a los hombres.
Del medio dia hasta las 2 de la tarde, mais o menos, los hombres
descansan o remiendan algin objeto mientras que las mujeres
cocinan y almuerzan con los nifios. De las 2 a las 4 de la tarde,
los hombres trabajan otra vez en sus cultivos o se dedican a
sus animales, o a la fabricacién de panela; las mujeres ocasio-
nalmente los ayudan y tejen mientras tanto mochilas o hilan
alglodén. De las 4 a las 5 de la tarde los hombres buscan lefia
y las mujeres traen agua a la casa y entre las 5 y 6 de la tarde
se toma la Gltima comida del dia. Luego los hombres se retiran
a la casa ceremonisl, o si ésta queda demasiado lejos, pasan un
rato sentados meditando y masticando coca. Las mujeres tejen
mochilas y se dedican a los nifios. Alrededor de las 8 p. m. todos
se acuestan a domir. Sin embargo, esta rutina no es estricta y
muchas veces pasan dias sin trabajar y los hombres se pasan
el tiempo acostados en sus hamacas, charlando, cantando o sim-
plemente sin. ocupacién evidente alguna. Objetos utilitarios, ya
sea recipientes, lazos o vestidos, se hacen muy raras veces y

més bien dedican tiempo a la reparacién y el remiendo de los
viejos.

18. — LA INFLUENCIA DE LA EcCoNoMIa DE HoRTICULTURA ‘EN-
LA SoCIEDAD

Tanto la secasez general de los alimentos como la costum:=
bre de mudarse constantemente de un lugar a otro para poder
cosechar aqui y alld lo poco que cultivan y ademéas el cambio
enfra rios de relativa abundancia y escasez, tienen una influen-
cia profunda en la vida de la sociedad y de cada individuo. Desde’

€l afio de 1945, casi todas las cosechas, esencialmente las de pa-
132) i
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pa, arracacha y batata, se han venido pudriendo por las grandes
iluvias. La peste vacuna que apareci6 simultdneamente diezmé
las existencias de ganado y asi dicho afio representé para los
Kogi el comienzo de una época dificil. La opinién de los indios
sobre el rendimiento econémico de los dltimos afios es la siguien-

te:

1938 bueno . 1944 bueno

1939 bueno 1945 malo

1940 bueno 1946 muy malo
1941 bueno - 1947 muy malo
1942 abundante 1948 malo )
1943 abundante 1949 malo A _,

En los afics buenos ¢ abundantes, la gente vive en sus sem-
brados, moviéndose lentamente entre sus cultivos de tien:a fria
v caliente, Semanas enteras pasan en el mismo lugar sin gue
haya . necesidad urgente de abandconarlo por faltz de ccomida.
Contento, seguro y sin mayores preocupaciones vive asi el gru-
pb, criando nifios sanos y trabajando en sus terrenos. Laa? enfeF-
rhedades. casi desaparecen porque parentemente la resistencia
f/sica aumenta con la buena alimentacién; hay comercio con los
colonos vecinos y comercio entre poblados y familias. Se compran
cafiales y trapiche a crédito y los que econémicamente eran an-
teg pobres, tiene ahora cultivos, aunque a base de deudas. Perp
estas deudas se pagan facilmente con la buena produccién-y la
autoridad civil a cuyo cargo esta vigilar la amortizacién de .ellas
tiene oficio, es decir, aumenta su prestigio y tiene Juna -posicién
segura y respetada. En estos afios hay sentido de seguridad y .los‘
matrimonios se facilitan, se construyen nuevas casas. La vida
religiosa se reduce a un minimo indispensable y ‘deja de prec-
cu'par la mente de la familia por entonces. ’

A

Los afios de escasez cambian por completo esta vida. El ham-

bre va seguida por las enfermedades y a estas sigue el miedo, l_'ei"
inseguridad y la hostilidad de todos contra todos. Ya no hay “riv-

cos” ni “pobres”. Todos. sufren. por parejo, a todos afecta igual-

mente el hambre,_ la lluvia, la inminente muerte ‘de un niﬁq’, 1;_1'
propia debilidad fisica. La autoridad civil pierde prestigio. La-co--

munidad se dirige ahora hacia el sacerdote, que es el tinico que
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puede salvarlos. Mientras que en los buenos afios de abundancia
los indios migraron hacia abajo, a sus cafiaverales ¥ plataneras,
ahora la migracién se dirige hacia arriba, donde estan los cen-
tros cerenioniales. En la mente de los Kogi la escasez, el haabre
y las enfermedades deben tener alguna razén sobrenatural Vv ave-
riguar esta razén para remediarla se vuelve la preocupacién de
todos, especialmente del sacerdote. Este adivina, organiza bai-
les, ceremonias, ofrendas o ayunos, para apaciguar las malas
fuerzas y para asegurar nusvas cosechas. Pero los cultivos casi
se abandonan. “Hay mucho diablo por alli”. Ya nadie quiere tra-
bajar en el campo y al paso que se abandonan los cultivos, au-
menta la angustia del grupo. Nadie paga va sus deudas y la au-
toridad civil pierde todas sus funciones. Los acreedores, sin em-
bargo, siguen cobrando y como los deudores no pueden satisfa-
cerlos, tensiones entre familias e individuos surgen por todos la-
dos. El prestigio del Sacerdote crece en ésta época y es ahora 6l
quien dirige al sociedad. Por la inestabilidad econémica ya no hay
matrimonios y las iniciaciones de log jOvenes, ceremonia que
obligatoriamente antecede al casamiento, se suspenden automai-
ticamente. Los muchachos que ‘en estos afios llegan a la puber-
tad, pasan asi por una ecrisis tremenda; ne se les considera co-
adultos porque no pueden casarse ¥ asi quedan ellos en un sta-
tus intermedio artificial. También las tensiones entre herma-
nos mayores y menores se acentfian y la impotencica sexual cau-
sada por la coca, desequilibra la familia.

’

Ocurre el fenémeno de que las malas épocas afectan tam-
bién aunque en menor escala a los mestizos vecinos, quienes en-
tonces se dirigen con mayor frecuencica a los indios para conse-
guir de ellos alimentos, reclamando viejos créditos y pidiendo el
cumplimiento de obligaciones a veces ficticias. Asi coinciden
las frecuentes visitas de los colonos con la angustia en que se
encuentra el grupo indigena y ellos asocian ambos factores y dan
parte de la culpa de su desgracia a los mestizos. Odios y descon-
fianza, alcoholismo y a veces agresividad son las consecuencias.
Al mismo tiempo el Kogi suefia con una vida mejor, trata de es-
capar mas que nunca de la realidad, sea fanatizandose religiosa-
mente, sea narcotizdndose con coca o aleohol, Lag épocas de es-
casez son més frecuentes que las épocas de"abundancica, segiin
dicen los Kogi. Al mismo tiempo hay que tener en cuenta que
aun en los aflos mas abundantes g comida nunca se prepara en

Y
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grandes cantidades y que los Kogi estédn casi siempre bajo la
gran tensién que causa la insuficiencia alimenticia.

19. — EcoNoMIA FAMILIAR

La separacién de las actividades segin los sexos, muestra a
grandes rasgos cémo funcionan lag familias como unidad econd-
mica. Esta unidad y la colaboracién no va més alld de la paren-
tela y se limitar asi a un grupo relativamente muy pequefio.

En primer lugar todas las plantas alimenticias comiinmente
cultivadas tienen duefios particulares y un cultivoe nunca es co-
munal sino que siempre pertenece a determinada persona. Ali-
mentos més escasos en cambio, tales como carne, pescado, papas
o sal, se consideran ocasionalmente como propiedad comunal y
se distribuyen a veces en todo el grupo, aunque seria dificil qua-
rer establecer alli una regla fija, siendo ademas la distribucion
no un acto publico, sino mds bien un gesto particular. Los pa-
rientes mis cercanos recibirdn una parte y luégo también las
personas de respeto, el Mdma, el Comisario o los “mayores”. Es-
ta forma de distribucién es la regla general en ceremonias co-
lectivas cuandoe se mata ganado o se compra pescado para abas-
tecer una concurrencia numerosa. En estos casos la distribucién
tiene también caracter pliblico y esta supervigilada por una per-
sona responsable. :

Los alimentos escasos se distribuyen en primer lugar de
madre a nifios y esposos; de yernos a suegros y entre cufiados.
Desde luego, los propietarios de los alimentos sean éstos abun-
dantes o escasos, son siempre los hombres. Eilos poseen los cul-
tivos, determinan cuando y cémo se deben trabajar y hacen las
ofrendas necesarias para fomentar su fertilidad. Las mujeres
en cambio, administran los resultados de estos cultivos y los dis-
tribuyen entre las personas autorizadas para participar en ellos.
Lo mismo ocurre en otras actividades econémicas: el hombre
posee o produce la materia prima y la mujer la elabora.

Kl incentiva para la actividad econémica familiar en lo que
se refiere a los alimentos, es el mas sencillo: el hambre. Entre
los Kogi la posesién de tierra no implica status, ni tampoco la
abundancia de comida, ni la capacidad de trabajo individual o
familiar colectivo. Como el maiz no se cultiva, falta el estimulo
que podria dar la preparacién de la chicha; y como un desplie-
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gue de propiedades y abundante comida se considera como opues-
to a las normas de la religién, falta el incentivo del prestigio.
Sélo las ceremonias del ciclo horticultural ofrecen cierto esti-
mulo en esta monétona rutina, pero tampoco en todas las po-
blaciones, ya que ellas se celebran sélo en ciertos centros gran-
des. Que la actividad horticultural se limite asi a un minimo in-
dispensable, no es sorprendente. Comer un minimo, dormir el
minimo y abstenerse en lo general de todas las gratificaciones,
es una ley de la cultura Kogi. Es el circulo vicioso fatal de las
realizaciones, que empuja sucesivamente a todos, al borde de
una extrema escasez. De las desgracias econémicas se hacen vir-
tudes que en cambio contribuyen a acentuar las necesidades mis
basieas de la subsistencia.



CAPITULO V

ORGANIZACION POLITICA

1. Autoridad Religiosa y Autoridad Civil. — 2.Concepto y Base de Au-
toridad y Derecho. — 3, Derechos, Obligaciones y Ejercicio de Justicia,
4. Tributos.



1.- LA AUTORIDAD RELIGIOSA Y CIVIL

Tradicionalmente dos personas revestifags Ae autorlian
Airigen la socieda® Kdgi: el sacerdote (Mdma) y el ca
ocique (Maky¥), pero la posicidn Ae éste Ultimo ha per-
AiAo casi toda su importancia en favor Ael primero.
La posicidn Ael mdma como autoridad religioea estd -
slempre presente y en mitos y tradiclones se habla -
continuamente Ae los mdmas como una fuerza colectiva
0 de Adeterminados mdmas como exponentes Ael saber eso
térico. E1 cacique aparece asimismo en los mitos,pero
ya privado fe muchas Ae sus funclones y su posicidn y
autorifa® se oconfunden a veces con las Ael mama.

El nombre "mdma" se Aeriva probablemente Ae bdma abue
lo y representa de todos modos la afaptacidn Ae un -
término Ae parentesco. Al referirse al sol se usa la
palabra mdma como tftulc honorffico; y evidentemente

la mujer Ae un mdma se Aesigha con la palabra saxa, -
que significa tanto abuela como también el tftulo Ae
la luna, la mujer del sol.

En términos generales, la posicidn Ael mdma es here-
ditaria. Un mdma Ra la eRucacidn necesaria a su hijo
mayor y le comunica metdAicamente sus conocimientos -
esotéricos, con la esperanza Ae que su primogénito le
suceda en su puesto, Desde luego esta sucesicn Aebe -
. ratificarse repetidas veces por medlo Ae la adivina —
cién, que evidentemente se adapta al oriterio Ael pa-
are, Un mdma adivina a veces que su hijo también serd
mdma, pero al Aarse cuenta Ae que las inclinaciones -
fel Joven no se orientan hacla este fin, adivina sim-
plemente que no serd mdma. Si un mdma no tiene hi jos
© no quiere que uno Ae elloe le suceda, adivina el -~
nombre de su sucesor, quien, Aesde la nifiez mds tem -
prana, recibe la correspondiente educacidn. E1 ambien
te que reilna en la casa Ae un mdma influye Aesde luégo
en los nifios Ae éste y fdcllmente puede llevar asf a
la formacidn Ae generaciones sucesivas Ae mémas. En
efecto, en algunas famillas mdmas se observa esta he-
rencla del cargo a travée Ae largos afios y abarca a
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veces hasta mds Ae treinta generaciones suceslvas,6se-
gin Ailcen loe Aescendientes actuales., (Cf. infra; Or-
ganizacidn Soclal, Genealogfas). Sobre la educacidn -
para este sacerAocio, que es un largo proceso Ae mu-—
chos aflos Ae enseflanza y privaciones, hablaremos en -
otro lugar y aquf sdle nos referimos al factor Ae la

autoridad y al papel que Jjuega el mama en la socledad
y a 8us actlvidades,

La mutorirad Ael mdma abarca prdcticamente todas las
Almenslones Ae la actividad de la socledad y del in-
dividuo., Es el mdma quien Aecide las fechas de la ce-
lebracidn Ae las ceremonias colectivas y quien las 41
rige en todos sus Aetalles. Al encargarse Ae las cere
monias Ael cieclo vital interviene ya mds Airectamente
en la viAa privada Ael indiviAuo y por meAio Ae la -
confesidn y 4e subsecuentes castigos Aomina hasta en
lo mad mfnimo tofas las acciones Ae sus subAitos, El
mdma ordena cudnfo y cémo se Aeben celebrar los ritos
y balles anuales; él Aeclde cudndo y cdmo se Aebe tra
tar a un recién nacido y a sus padres; cudndfo y cémo
el indiviAuo ae Aebe inleciar, casar, tomar parte en -
clertos ritos o efectuar clertos trabajos. El mdma -~
dispone el Afa y la forma Ael entierro, los modos Ae
curar enfermos, las fechas para sembrar o cosechar, -
congtrulr casae o reconstruir caminos, establecer con
tacto con los vecinos o efectuar viajles a regiones le
Janas. En todo, absolutamente en todo, la influencia
del mdma y su indiscutible autoridad estdn presentes
y se observan y obedecen siempre, E1 mdma "cuida a la
gente" y na”a malo les puede suceder mientras que €1
esté presente. los Kdgi suelen Aecir que el mdma es -
esencialmente un Aefensor y protector y emplean fre —
cuentemente la palabra castellana "abogado® para carac
terizar sus funciones. Esta "defensa" se refiere a su
posicidn como intermeAiario entre el inAiviAuo, la so
cledad y el mundo sobrenatural. Asi, en los suefios, el

mdma se simboliza por un caballo y eato se explica con
las palabras: "El mams nos lleva',

los mdmas nunca se consideran como posibles enemigos,
ocomo peligrosos o "maloe". Hay que Aestacar aqui que
evidentemente el mdma siempre actia por el bien Ae -
sus subAitos y no abuea Ae ellos. E1 maquiavelismo —



eegidn el cual un gobernante no Aebfa interferir ni con
la religidn, ni con las mujeres Ae sus eubAitoe, no es
vdliAo en esta cultura y, por el contrario, es €1 quien
Aebe afaptar la religidn continuamente a las necesida
Aes y tensiones Ael momento y Aebe "componer las muje
res" ya que ellas, segun loe Kégi, representan un ver
dadero peligro para el curso Adel universo. la actitud
de la soccledad es asf Ade veneracidn, afmiracidn y ca-
rifio personal. "El mdma €8s como mi madre" Aijo un Ké-
gl y otros lo compararon en repetida” ocasiones con -
su "hermano mayor', 8dlo en rarae ocasiones se habla
. en los mitos de un mdma "malo" o de una actitu® hostil
contra un mdma, pero los Kdgi se apresuran a declamr
| que éstos "mdmas malos" vivian en la época de los "An
tiguos" y que en ese entonces "habfa mucha gente mala" -
Aunque esta actitud es aparentemente sincera, es posl
ble que ocasionalmente exista clerta hostilida® contra él.

Los mdmas son generalmente hombres Ae alguna edad, mu
ches casli ancianos. Afios y afios Ae educacidn y control
han formado a estos inAiviAuos, qulenes I{ntimamente -

‘ conocen al pecuefio grupo que Airigen. Un mdma conoce

las genealogfas de cada individuo. Entre los Kdgi la
confesidn, no solamente Ae actos consumatos y conslde
rados como pecadog, 8ino tambidn Ae pensamientos o in
tenciones, es una institucidn Ae una importancia rell
glosa y social muy grande, que Ad al mima la posibill
Aad Ae controlar su grupo en sus acciones y relaciones
mas intimas. ¥®stos conocimientos los aplica el mdma -
con admirable Aiplomacia, astucia y tacto. Sabiendo -
la conducta Ael indiviAuo, el mdma puede orientar la
cultura y eso lo hace a veces con energia y certeza.

En un mdma Kdgi no hay nada Ae charlatdan o Ae curande
ro, aunque también estos Aos papeles loe sabe presen-
tar cuando las condiciones lo piden as{, g1 comerciar
con los civilizados. ;

Al lado Ae cada mdma hay por lo menos Aos hombres de
8u oonfianza, quienes reciben el titulo Ae kukukui -~
("cuidandero, persona que cuida una casa, duefio"),

" Cuan®o hablan castellano estos Aos asistentes se domi
nan a veces "cabos" y ocasionalmente se hace una Als~
tincldn entre "Cabo Mayor" y "Cabo"., Eetos dos cabos
son nombrados por el mismo mdma, escogiendo personas
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de alto status y generalmente respetafos por los Ae-
mds, y ellos lo asisten en casl todas sus funciones
como sacerdote, administrador, Jjuez y médico. Perid-
Alcamente, pero ein orden fljo, estos cabos se reem-
plazan.por otros, ya sea que ellos mismos pldan su fes
titucidn por razones Ae salud o viajes, o.sea que el
mdma loe destituya por razones pereonaies. La afivina
cidn Ael mdma es la dltima palabra en estos casos y -
su decisidn es inapelable. Estando el sacerdocio asf{
revestido Ae una autoridad casi ilimitafa, la posicidn
de un "cacique" ge Aebe limitar naturalmente a funclo
nes mds o menos simbdlicaes o intervenciones tan sin -
importancia Que sdlo completan y e jecutan las Aisposi
ciones del mdma. Se Aice que tradiclonalmente cada Po
blacidn Kdgi tenfa un Jefe civil llamado makd y eviden
temente, éste tftulo aparece con frecuencia en los ml
tos y tradiclones etnohlstéricas, asi como en la topo
nimia (Cf. infra; Mitos; Tra%lciones et supra; Toponl
mia). Cada makd tenfa a su lado dos hombres llamados™
hdnkua=kifkui (1) A@e los cuales Aependfan a la vez Acs
asistentes llamados hukikui (2). Este cuerpo adminis-
trativo subsiste ain en la actualifad, 8dlo que los -
t{tulos inAafgenas se reemplazaron ahora por ti{tulos -
espafioles, designando al makd como "Comisario", al hdn-
kua-kxdkul como "Cabo Mayor" y al hukdkuil como "Cabo’.
Segvn Aicen los Kégi, la posicidn Ael Maky era heredi
taria entre loes Hankua-tixe (Cf.infra; Organizacidn -
Social, los Tuxe y Ddke), pero actualmente es el mis-
mo mama Quien designa al Comisario y éste nombra sus
Cabos Ae acuerdo con la adivinacion Ael mdma. Ha sido
costumbre que tanto los Comisarios como los Cabos sean
oficlalmente reconocidos por las autoridades colombia
nas, es Aecir, por los Alcaldes Ae Ciénaga, Valledupar,
Riohacha y los indAfgenaes se enorgullecen Ae poder basa
su autoridad® en un pliego oficlal, provisto Ae sellos
Y firmas. Como ya lo mencionamos, las funciones Ael -
Comisario son muy limitadas. A él le corresponde arre
glar pequefias Aisputas familiares, controlar trabajos
comunales, recibir forasteros, hacer cumplir los nego
clos a ocrédlto o cobrar multas por Aelitos leves, pero
Aebe consultar al mdma acerca Ae Aecisiones Ae alguna
importancla. Los Cabos en cambio son meramente sus -

- Ver reverso -
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1 to.Cf.
1) Ae hdngul-pensar; o hdnkua-firme, de respe
infra; Orginizacién Social; los Tuxe y Ddke. la pala
bra kikul significa "Auefio*. El tItulo fue traducido
repetifas veces como:"Policfa, persona que culda a
un preso". (2) e hii-casa y kidkul-auefio. Traducido

N

como: "portero, celador, persona que cuida una casa
luga.r“ .

—

Aaiatentea Y sirven Ae mensajleros sin mayor autoridad
propla.

Fuera de estas Aoe autorida®es el mdma y el Comilsario,
estdn loes "Mayores" (nduma), Entre los Kégi cada hom-
bre que tenga alto status y edad avanzada, es Aecir,

quien tenga mds Ae 40-50 aflos, se considera como "ma-
yor"? y el conjunto Ae ellos forma un cuerpo consultiw
que ee reune cada vez que el mdma lo estime convenien
te. Los Mayores tienen en casos leves jurisdicecidn 80
bre sus familiares o sean mujeres, hijos, yernos, so-
brinos, hermanos y primos menores, pero deben dirigir
ge al mdma en el momento en Qque se irate Ae Aelitos -
que se conslderen de alguna importancia. la funeidn -
principal Ae los mayores e8 la salvaguardia Ae las tra |
diclones antiguas y, por consiguiente, el control so-"

bre la conducta Ae ias generaclones mas j)évenes. Ya

que edad y conocimientos esotéricos siempre se estiman

mucho entre los Kdégi, los mayores son venerados y res
petados en todas sus decisiones,

Ocaslonalmente el mdma puede nombrar adn otros funcio
narios tales como "carceleros" o "carniceroe', quienee
entran en funcidn Aurante las ceremonias colectivas,
Las principales casas ceremoniales tienen a veces un
guardlan especlal, que vive en lae cercanfas y es ge~-
neralmente un aprendiz del mdma local (Cf. infra; Re-
ligidén, Bacerdotes), Algunos titulos espafioles anti-
uo8 8e usan Ae vez en cuando, tales como fiscal ( o
1scalito), Tinfnti (Teniente) o Gobernador. Los md-
mas de Takina y Makotdma, Aonde se encuentran los cen
tros ceremoniales mds importantes, se Aesignan como
"S8end Ubipu" (Sefilor Obispo). la palabra makd se tradu
ce asimismo a veces como "rey" o "presidente", =

El prestigio y las funciones del mgma y Ael Comisario
se conectan fntimamente con las posibilidades econd -
micas en loe alrededores., Ya que éstas condiciones va
rian en las Aistintas zonas geogrdficas y Aentro de -
éstas en el clclo Ade afios de escasez o Ae relativa a-
bundancia, Aebemos referirnos aquf a Aichas Aiferen -
clas y su eignificado para la cultura. En la vertien-
te norte los mdmas y comisgrios tienen generalmente -
funcionee tan Adlferentes, que viven prdcticamente vi-



Aas Aistintas. Un mama nunca vive en la poblacidn o -
cerca Ade ella, 8ino a bastante Alstancia, ya cerca Ael
centro ceremonial. El Comisario, en camblo, vive en la
poblacidn o en sus inmeAiaciones. All{ ordena a los a
sallos"(1l) que se limple el pueblo una vez por semana,
dirij)e trabajos comunales en el sostenimiento Ae puen-
tes, caminos o murallas y hace reparar peridédlcamente
los edificlos pidblicos, tales como la casa cural o la
Casa del Gobierno. Ademds, colecta multas por delitos
contra la propledad o por ofensas leves personales, o
arregla dAisputas familiares. 81 entonces el mdma la a
visa que bajard a la poblacidén para celebrar algidn ri
to o "aar consejo"(2),el Comisario envia esus Cabos a
llamar a los f"vasallos",limpia el pueblo, hace traer
lefla a la casa ceremonlal y pide a las famillas que -
traigan comida suficlente. E1l mdma llega entonces con
sus ayudantes, quienes traen los objetos ceremonlales,
mdscaras, adornos o instrumentos musicales. La comida
que se consume Aurante una ceremonlia prolongada es oco
munal y su consecucién corresponde al Comisario.

En la vertiente occidental la situacidén es bien aistin
. ta. Allf tanto el Mima como el Comisario viven general
. mente en la poblacidén y se ausentan de ella muy raras
. veces, La posicién de Comisario queda completamente -
. subordinada a la del Mdma y sus funciones son meramen
te simbdélicas. Hambre, malas cosechas, malas tierras,
enfermedades, hacen que todo el grupo viva siempre -
pendiente del Mdma, mientras que el Comisario ya no -
. puede e Jecutar sus funclones, pues los delitos dque son
leves en el Norte, son graves en el Oeste, cayendo asi
bajo la jurisdiccidn Ael Mdma., Delitos muy leves casi
no se castigan alli. E1 Comisarioc no puede imponer -
multas, porque nadie tiene como pagarlas; no puede or
. ganizar comida comunal, porque simplemente no la hay.
El y sus Cabos estdn al man”o Ael Mdma, quien asume -
toda la autorida” y la e Jerce segun las condiciones -
dadas. las dos poblaciones principales en la vertien-
. te occldental, San AnArés y Mamardngo, presentan fend
. meno# 1interesantes en la reaccion de ia socledad fren
te a esta situacidén. Mamardngo gquiere representar la
vieja tradlcidn, las vie Jae costumbres, y sus habitan
tes se empefian en vivir como los Ae la vertiente norte.
El Mdma Ae Mamaréngo se considera como la reencarnacicn
- vVer reverso -
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z{;*é;;;.palabra anticua®a la emplean mucho los Kdgi. * de Bunkuasé (Of. infra; Mitos) y es venerado con verda

l Aero fervor., Fue €1 quien hizo reconstruir toda la po=-
(2) Es decir, ejercer justicla. . blacidn, observando minuciosamente todos loe Aetalles
- religiosos de su construccidn. Organizd peregrinajes a
i lugares sagrados, se puso en contacto con otros Mdamas
prestiglosos para consultarlos y, en fin, establecid
su pequeiia poblacién como ejJemplo y moAelo. E1 hecho Ae
que la situacidn alimenticla fue pésima y la mortalidad
. infantil alta, 8dlo ayudd a hacer a sus subditos audn -
} mds adictos. San Anirés, en cambio, Adecayd en lo que se
|

refiere a los aspactos abstractos Ae su cultura, pero
prosperd econdmicamente, por lo menos en comparacidn -
. . oon Mamardngo., B8e volvid campo libre para ambiciones -
personales; todos quisieron ser comisarios y cabos;las
intrigas, robos y agresiones se aumentaron y el Mdma ,
' Aemasiado entregado al rdn, apenas e jerce sus funciones

con ocasidn de ritos Ael ciclo vital.

. En menor escala, este fendmeno ocurre en todas las po-
blaciones Kdgil. Allf Aonde la situacidn econdmica y a=- .
. limenticia Ael grupo es soportable y mds o menos esta-
ble, Mdma y Comisario tienen funciones Aiferentes y, -
- aunque el Mgma tenga slempre mde prestigio, la posicién
3 del Comisario es respetada. tn cambio, alli Aonde la -
2 8ituacidn alimenticia es muy mala, el prestigio del Co
F misario Aesaparece ocasi por completo y el Mdms asume -
- . todo el poder, 81, afemds, a una buena situaeidn ali-
' menticlia se agrega el factor de la vecindad de los mes
:
i

tizos, como es8 el caso en Santa Rosa, Marudmake y San
Andrés, entonces la posicidn Ael Comisario es apeteci-
da por todos para fines personales econdmicos y la po-

b 8icidn Ael Mdma representa sdlo un control remoto, que
s¢ hace sentir apenas en situaclones verdaderamente per

. turbantes. Segyin estas observaciones poArfamos AeAuclr

que el Caclcazgo, que perdid sus bases en épocas pasa-
Adas, bien poAria revivir al acentuarse en el porvenir
la aculturacidn Ae la tribu.




2.~ CONCEPTO Y BASES DE AUTORIDAD Y DEREBCHO

Begiun los Kogi, el curso del universo, el camino Ae -
los astros, el cambio Ade las estgciones, sol y lluvia
y con ello la fertiliAa® y el crecimiento, no eastdn -
garantizados nl eo 1ipso existentes, sino que Aependen
de la conducta religiosa indiviAual y colectiva fde la
tribu. 81 el indlviAuo y la socleda” viven Ae acuerdo

. con las normas culturales, entonces el universo segul

l

|

ra su curso, al invierno seguird el verano, el Afa a
la noche y la lluvia al sol; mujeres y tierras sersdn
fértiles y las enfermedades no causardn victimasPero
81 la Bocledad se alejara Ae este camino, si el cdai-
go moral religioso se olvidara o no se oﬂeaeciera,en-
tonces esta conducta acarrearia el fin del mundo., El
80l se ocultarfa, la tierra y las mujeree se volverfan
eatérileg y cataclismos y enfermedades eliminarfan a
la gente, E1 "fin Ael mundo"* preocupa a los Kdégi, no
solamente como posible catdstrofe para ellos mismos,
sino com¢ una catdstrofe para la humanifad. Aqui el
etnocentrismo Ae su cultura A4 campo a un sentido Ae
responsabllifa® universal hacia la humanifad entera .
8 Kégi Alcen que elloe nacieron los primeros y que
son asl los"Hermanos Mayoree’ dAe la humanidar, Como
tales, Aeben protejer y cuidar a los "Hermanos Meno-
res", es Aecir, a todos los que no pertenegcan a su -
tribu. En efecto, los Kdégli celebran ritos en favor de
los franceses, hacen ofrendas pars que los calmanes -
no se coman a los negros y para que ningin mal seceda
& los colomblano® o para que aviones o buques no su-
fran accidentes. E& para los Kdégi una amarga Aesilu-
sidn saber que colombianoa, franceses,etc., no pare -
cen apreclar estos esfuerzos. Fero piensan que, des-
puée de todo, qué se puede egperar Ae un hermano me-
nor? Lo Que importa es que se lleve a efetto el rito
¥y Que el hermano mayor cumpla con su Adeber, En la o-
pinién de los Kdgi, colomblanos, franceses, o Quienes
sean, cometen Alariamente Aisparates y ofensas,muchas
veces 8in Aarse cuenta de las poslbles consecuencias
fatales de su conducta. Son los Kdgi quienes Aeben ex
plar las faltas Ae loe “"hermanitos® y el hecho de que
el universoc aun sigue su curso, e que el eol salga -
por la maflana y Ae que la yuca crezca en los campos -
es pars los Kdgi amplia prueba Ae que sue continuos -



- esfuerzos no son en vano. Asf ca”a inAiviAuo Kdgl tie

ne grandes responsabilifades, no solamente para con su
religidén y su socieda”?, sino también pars con todos -
los hermanoé menores, quienes -lgnorantes como son-de
penden de los Kégi y Adel saber de sus mdmas. Debemos

tener bien encuenta estos conceptoe de aqui en afelante.

Veremos ahora en qué€ conelste esta "conducta adecuada®’
que Aebe seguir un Kégl para cumplir con esta respon-
sabllidad universal, Son tres las conAdliciones princi-
pales que se piden del indiviAuo: abstlinencla de agre
sividad rfsica, abstinencia alimenticia y abstinencia
sexual. Como consecuencia ldgica #e aprecian las cua-
lifades sigulentes: meAitacion, adquisicidn Re conoci
mientos esoté€ricoes y longevida®. Estas cuglifades en
cambio garantizan la continuidad Ae las tradiciones y
llevan al renacimiento Ael indiviAuo en otro mundo, -
Aesde donAe puede luégo controlar la conducta de los
sobrevivientes, para orientarlos hacla el mismo camino.
Lag tres conAdiclones Ae abstinenclia ee consideran como
costumbres tradicionales én la cultura y costumbres -
se interpretan siempre en términos Ae la conducta Ae
los “Antiguos”.los "Antfguos" son los antepasados Aje
la tribu, los semidioses y héroes culturales, los "Hi
Jos Ae la Madre", quienes Aieron origen al mundo y a
los linajes,"Hay que ser como los Antiguos" es una fra
se muy usada, Pero al hablar Ae los "Antiguos® no se
aspira a adquirir sus venta jas econdmicas, sus habili
Aades téonicas o su poder polftico, sino uUnicamente =~
gu saber religioso. Costumbres, tradiciones y religidn
son as{ inseparables,

Entre los Kdgi ee status se obtiene sdlo por la adqui
#icidén Ae conocimientos esotéricos y eda? avanzada Yy
as{ la autorifa® se aAquiere por saber y por afios.Tal
como toda la tribu se considera como "Hermanos Maycres"
la Aiferencla entre "mayor" y "menor" es Ade gran impor
tancia en la cultura. En primer lugar la autoridad se
basa en el saber y en segundo lugar en la relativa e-
da?, E1 mayor tiene autorida® sobre €l menor; el que
"sabe mds" tiene autorifad sobre el que “sabe menos",
aunque este Yltimo sea mayor. Fuerza ffsica, riqueza
econdmica o mero éxito en cualquier actividad no Aan
nunca autorifad y ningudn prestigio social se conecta
con ellos., Asf, puee, el hermano mayor tiene autori-



Aad sobre el hermano menor; el paAre sobre la familia;
el mdma sobre su poblacidn.

El concepto Ae la autoridad se basa en la posesidn Ae
conocimientos abstractos religlosos Ae un inAlvuduo y,
aparte Ae tales conocimlentos, en su eda’ relativa.El
concepto Ael derecho se basa en la con?ueta traAicional,
aproba?a por la autorida?, como contribuyente al sos-
tenimiento del universo.

3.~ DEREQHOS, OBLIGACIONES Y EJECUQION DE JUSTICIA

Los Kégl opinan que el individuo tiene mds obligacio=-
nes que Aerechos y, evidentemente, lo que podArfamos -
llamar aquf Aerechos civiles Ael inAividuo, se limitan
a muy pocas actitudes, Cada hombre Kdgl tiene el Aere
cho de moverse libremente Aentro del territorio tribal
y Ae establecerse donde se le antoje. Las mujeres,des
Ae luégo, dependen Ae sus maridos y no pueden abando-
nar su hogar o poblacidn sin autorlzacidn de dstos.
Los hombres y las muleres tienen el derecho Ae propie
Aa? particular, pueden poseer bilenes y Aisponer libre
mente de elloe por compra,venta,camblo,donacidén o he-
rencla, salvo en caso Ae tratarse de objletos ceremonia
les, Tanto las herencias como los bienes Ae menores y
el tutelale de huérfanos se regulan por medio de nor-
mae tradlcionales y cada inAividuo tiene el Aerecho -~
Ae heredar y Ae Adisponer de su herencia. los menores
pueden poseer bienes, tales como objJetos Ae uso Alario
personal, pero 86lo podrdn ser Auefios Ae casas o tie-
rras despuds de su inicliacidn como adultos. Mientras
tanto sus bienes estardn bajo la salvaguardia del pa-
riente masculino mde cercano o, a falta de €ste, bajo
la de la parlenta rfemenina. La responsablilidas Ael in
Aividuo Aelante Ae las leyes tribales Aepende Ae su -
Bexo, edad y Ae su status Ae "saber®, Las mujeres se
conslderan menoe responsables due los hombresg, pordque
se supone que “saben menos' y las personas mds jdvenes
se consideran asimismo como menos responsables que -
las personas viejas. Las primeras responsabilidades -
las adquiere el 1ndiviAuo cuando empieza a hablar y,
por consiguiente, ya entlende sencillas afmoniciones.
Nifios de 3 a 5 allos ya se consideran responsables Ade



- Mellitos de proplefad y de muchas ofensas soclales per

sonales, sexuales o reli%ioaaa, y se supone que ellos
deben saber "oir consejo"; es Aecir, Aeben atender ya
las sencillas pardbolas con morale ja que el Mdma o -

una persona de mayor edad les ensefia. No se cree po-

e¢ible, sin embargo, que un nifio cometa un acto 8e sa~
crileglo, pero Ae fos 8 a 108 10 afios, ya Aeben res -
ponder por su conducta religiosa. Los animales, tales
como perros o bueyes, pueden hacerse culpahles Ae ga -
greeividad y pereza y su Auefio habla muy en serio con
ellos, los castiga con golpes o, a veces mutildnAoles

la cola o las ore Jas. Los extranjeros, es Aecir, inA{
genas de otras tribus, tales como los Sankd o Ika, ca
en automaticamente bajo las leyes tribales Kogi si co
metieren una ofensa Aentro Ae su territorio tribal y

pueden ser expulsados Ae una poblacidén., Tradicional-

mente, el uso Ae aguaes, caminos, puentes y edificios

publicos es comunal, pero un individuo se puede acu-

sar de cualquler Aaafio que haya hecho en ellos,

Como ofensas se consideran las actitudes sigulentes:

ofensas soclales y personales, ofensas contra la pro-
piedad, ofensas piliticas, ofensas sexuales y religio
sas, la principal ofensa soclial o personal es la agre
s1én y ella se condena e&n todas sus formas. Si ocurre
durante un estado Ae embriaguez, dste no se considera
como un faotor agravante, sino mds bien excusa Ael a-
gresor, sobre todo 81 la agresidn se produce Aurante

una reunidn semanal en la cual hay numerosos asisten-
tes. Agresién entre cényuges,sobre todo Ae marido con
tra esposa, se prohibe estrictamente, lo mismo que a-
gresiones ffsicas contra nifios. Las agresiones contra
forasteros, sin embargo, no se castiggn y mds se con-
siAderan como condusta adecuada. La falta Ae colabora-
c¢idn econdmica se castiga severamente en las situacip
nes sigulentes:marlido-mujer,paires-hl jos,yernos-sue -
gros; pero se considera como ofensa leve cuando se -

trata Ae otras comblnaclones entre personas o familias,
Las mentiras o dAifamaciones se consideran generalmente
como muestras de diplomacila y cautela Justificada  pero
no son ofensas propiamente Adichas,.,IndiviAuos Aesadap-
tados o quienes se conducen Ae un modo raro o extrava
gante en la cultura, no se gonsideran como ofensores,
pero son plenamente responsables en caso Ae una lnfrag



0ién directa. la magla malévola no existe como actitua
agresiva. las ofensas contra la proplefa’ se interpre
tan siempre en términos Ae comifa y se castiga severa
mente tratdndose de robos Ae alimentos, frutos © ani-
males domésticos. Robos Ae objetos utilitarios ocurren
frecuentemente, pero se consideran de menor importan~
cia. La principal ofensa pol{tica es la tralcidn. Un
individuo se puede acusar de traicidén si mantiene con
tactos amistosos con extranjeros que no sean indigenas
Y les comunica conocimientos religiosos o los lleva a
sitios sagrados o les entrega ob jetos ceremoniales, -
En estos casos se le pueden aplicar hasta la pena ca-
ital. Ofensas sexuales abarcan la masturbacidn, sexua
iAad prenupcial, adulterio, incesto, homoaexuaiiaaﬂ;'
contactos con animales y lenguaje obceno. E1 colto Ae
be efectuarse en determinados lugares, intervaloe y -
posiciones; y con relacidn a €1 Aeben observarse cier
tos ritos personales., Las ofensas religlosas, por fin,
abarcan un sinmimero de actitudes y, en el fondo,toda
ofensa, no importa cual sea, se interpreta en términos
religioscs, principalmente si se trata de negligencia
en ofrendas y ritoe personales, en ritos de puriflca-
cidén, ayunos, dieta y abstinencia sexual. No existe -
el concepto Ae la inmuniAad para ninguna personsa. El
sulcidlo se considera como una ofensa soclal y reli-
gilosa, ya que el individuo trata asi de escapar de sus
responsabilifades. lLas ofensas se hacen Ael conocl —
miento pdblico, por acusacidén directa Ael ofendido,o-
casionalmente asistido por familiares, sin que éstos
necesariamente estén afecta’os por la ofensa. La opi-
nidn piblica puede ejJercer asimismo suficiente presion
como para formular uns acusaclidén colectiva delante Ae
la autoridad. Otro meAio Ae averiguacidn serfa la con
fesidn Ael Aelincuente, la cual en casos graves, se
puede repetir obligatoriamente en piublico. Los Kégi -
no solamente consideran los hechos eviAentes como ofen
sas, 8ino también los pensamientos e intenciones, El
pensamiento en el afulterlo es tan grave como el he-
oho consumado, y el indiviAuo que pensd en robar una
yuca es tan culpable como si la hublera robado Ae hecho.
Eetos pensamientos, como todas las ofensas, se Aeben
oonfesar periddlcamente al mdma y para que ésta mea -
verfadera y detallada tiene el respaldo Ael castigo



sobrenatural con enfermedades. Los Kdgi tienen un mie
do enorme a las enfermedades y a la muerte y se preo-
cupan dlariamente por posibles sintomas patoldgicos.
Asi la confesidn es realmente un medio de control su-
mamente eflcaz, ya que el castigo eventual no se efeg
tuard en un mds alld remoto sino en segulda. Después
Ae haber ayunado, trasnochado y confesado durante ho-
ras, el individuo sentird muy explicablemente algin -
dolor de cabeza. Este dolor se interpretard en segui-
da como un caetlgo por no haber confesado bilen y el
mismo individuo se Airigird de nuevo al mgma para re-
petir la confesién y escrutar su mente, buscando el -
recuerdo de los mds minimos delitos para comunicarlos
al mdma y librarse asf de todo mal. El mdma puede ad{i,
por medio de la confesidn, averiguar todas las ofen -
sas que cometen, cometieron o se intenta cometer en -
su poblacién. Sin embargo, nunca un individuo se pue-
Ae acusar por medio de la afivinacidn; y ella 8dlo se
puede aplicar a una colectividad. Un mdma podria cas-
tigar a toda una poblacidn

Nota.- Continda en la pdgina No 147

MADD.
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con: ayunos,.ofrendas u otras abstmenmas, si adlvmara que la
conducta colectiva no es adecuada. . - ¥ .

Cada ofensor se acusa formalmente delante de la autoridad

- ¥ puede defenderse, traer testigos o nombrar “abogado”, es de-

cir pedir a una persona de su confianza que le ayude en la defén-
sa y que “hable por él”. Los juicios o “consejos” son generalmen-
te publicos y raras veces secretos; lo ultimo si la misma auto-

.ridad se ve complicada en un delito; Estos consejos se efectdan

en la casa ceremonial menor: tratindosz de muJeres, en frente
de ésta. En ocasiones se puede hacer necesarm que el juicio
se haga €n und casa ceremonial “mayor”, si ¢l médma considera
la ofensa como muy grave. Los castigos varian segifi el'delite.

- Casi siempre son castigos corporales; pero aveces consisten tam-

bién en trabajos obligatorios, confiscaciéii de ‘hienes; en-la obli-
gacién de ‘aprender cierto pasaje de un mito, en ay’u‘nos, ofren-
das, privaciones de suefio, abstinencia sexual o de exponerse: des-
nudo la publi¢o. La ridiculez nunca se considera combd castigo y

no estéd implicada en la Gltima forma mercionada. Uno de los

-castigos mas’ frecuentes es el de “hincar” a uha parsona. Se

rompe una olla de barro y- colocan- los fragmentos’ pequefios ‘de

-ceramlca, a’ veces reemplazados por semilas dé: algodon, ‘en -dl
suelo, enimedio de la casa ceremonial; el ofenser se: desnuda o

por lo menos se le alzan.los pantalones o'la 'falda ¥ debe arro-
dillarse sobre estos.fragmentos. Permanecer asi-durante horas

€s en si un castigo fuerte; pero generalmente se combina:esta

posicién con.el castigo de “cargar piedras”. El ofensor debe le-
vantar ambos brazos horizontalmente por losilados y~ rf'ecibe en
cada mano una piedra de 4 a 6 libras'de peso. Si después de un
rato deja caer los brazos, recibe castigos adicionales en forma de
golpes, Otras.veees el ofensor debe poner: las manos'¢on el dorso
sobre los hombros y recibir en ellas dos piedras pesadas que de-
be sostener asi largo rato. También se le puede colocar una pie-
dra grande en la cabeza; este castigo puede durar desde una ho-
ra, hasta doce horas consecutivas. Para glopear al ofensor’ sé
emplea principalmente el palillo de poporo. Se golpéa siempre
en la cabéza o se introducs un extremo del 'p’a‘lillo» en una oreja
¥y sé mueve luego fuertemente hasta producw una hemorragia,
a veces se aplican golpes de garrote, peroc no en:la cabeza, sino
en las nalgas, en ciertos casos el mdma adivina con qué planta
debe castigarse a unindividuo. Hdy tres clases dé plantas para
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be sostener asi largo rato. También se le puede colocar una pie-
dra grande en la cabeza; este castigo puéde durar desde una ho-
ra, hasta doce horas consecutivas. Para glopear al ofensor’ se
emplea principalmente el palillo ‘de poporo. Se golpéa siempre
en la cabéza o se introduce un extremo del palillo en una oreja
yrsé mueve luego fuertemente hasta produclr uina hemorragia
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en las nalgas, en ciertos casos el mdma adivina con qué planta
debe castigarse a un individuo. Hay tres clases dé plantas pa'f‘a
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_este objeto: la “escobilla” (shiabuldé), la guayaba (munguf) y
una llamada giitbelda; las ramitas se amarran en forma de esco-
ba y el mdma golpea al delincuente en las nalgas desnudas. El ce-
po se aplica casi Gnicamente en casos de agresién durante bo-|
rracheras. ’

Desde luego, todos los castigos los ejecuta el mismo mamd

o el Comisario, asistido cada uno por sus Cabos. En casos més
leves el mdma oye la acusacibén, interroga al ofensor y entrega
el asunto al Comisario. Los padres de familia, ancianos y los
“Mayores” en lo general, pueden ejercer justicia en casos leves,
pero comunican generalmente los sucesos al mdma o por lo me-
nos lo consultan.

Es, desde luego, inaplicable un criterio de derecho roma-
no a la cultura Kogi y el concepto de su idea de responsabilidad.,
ofensa, castigo o culpa se aclara mejor citando aqui una serie
de jemplos observados. Un joven de unos 20 afios que no tenia
mujer, encontré un dia una casa medio abandonada en el mon-
te y en ella a una mujer de unos 45 afios. El joven se acercd,
hablé con ella y se enter6 de que habia sido la esposa del mdma
de la préxima poblacién, pero que éste la habia abandonado
porque “ella comia mucho”. El joven se quedé con ella, traba-
j6 en los cultivos que pertenecian a la mujer y establecié con
ella relaciones sexuales. Cuando el mdma se enteré de eso envid
en seguida a su cabo para traer a ambos a la poblacién. El joven
fue llevado a la casa ceremonial donde se le arrodillé6 durante al-
2o mas de 14 horas sobre fragmentos ceramicos y se le pusieron
dos piedras en las manos. Ademaés el mdma le pegé con el palillo
en la cabeza hasta que chorreaba sangre y mas de diez hombres
lo rodearon y le “dieron consejo”, sea contdndole pasajes miti-
cos, en los cuales se aludia a tales ofensas, sea pegandole con sus
palillos. Mientras tanto, la mujer fue desnudada afuera y pasé
toda la noche en el frio y la lluvia. El Comisario le arrancé los
vestidos y el collar y un Cabo fue enviado a la casa de la mujer
para traer alli un perro, tres gallinas y algunos utensilios do-
mésticos de propiedad de la mujer para entregarlos al mdama.
Ademas éste la condend a pagar la suma de $ 16.00. Por la ma-
fiana sacaron al joven de la casa ceremonial y el mdma le dijo:
“Aqui est4 tu mujer. Ahora véte con ella”. La mujer estaba con-
forme y dijo que iba con el joven porque “trabaja y es fuerte”.
El joven opind: “Me fue mal porque hice algo en contra de to-
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" dos'y asi me castigaron”. Los demas explicaron el asunto asi:

wunque el mdma habia abandonado a la mujer, ella era aun pro-
piedad del mdmae y antes de establecer relaciones sexuales con
ella se hubiera debido pedir un permiso del mdma. Como no pi-
di5 este permiso, se hizo culpablle de robo, ya que se apropié6 la
propiedad de un mdma. Puesto que el mdma es el “padre” de to-
den, todo el grupo de hombres tomé parte en el castigo.

Otro joven acostumbraba emborracharse cada vez que en-
contraba la ocasién. Un dia, estando borracho, pegé a su mujer.
Esta salié de la casa y regresoé a la de sus padres, en la misma po-
blacién. El joven no hizo nada para buscarla o para traerla, sino
que vivié durante semanas con otra mujer y luego se quedd so-
lo. Sorpresivamente el mdma lo llamé a la casa ceremonial y lo
acusd, en presencia de los Mayores, por haber maltratado a su
mujer. En seguida lo condend de la manera siguiente: En el ca-
so de que llevara otra vez la mujer a su casa y la tratara bien
de ahi en adelante, el asunto seria olvidado; pero en el caso de
que no la llevara, tendria que pagar al mdma la suma de $ 10.00.
El joven fue a su casa y pensé la cosa durante varias horas,
consultando con algunos familiares; luego fue a la casa de sus
suegros donde estaba su mujer, entré y se senté al lado de ella

~ y dijo! “No pago $ 10.00, mas bien me quedo contigo. Ahora,

dime de comer”.

En una poblacién se observé que algunos objetos de uso
diario, tales como mochilas, lazos o totumas, habian desapare-
cido y varias personas sospecharon que unos nifios de 6 a 8 afios
los habian robado. El mdma llamé a los nifios a la casa ceremo-
nial,donde el Cabo les quité los vestidos. Sentados en el piso,
los nifios pasaron toda la noche mientras que el mdma cantaba
y recitaba pasajes de mitos en los cuales se trataba de robos y
de su castigo. Por la mafiana pegé a los nifios con una escobita
en las nalgas; los nifios admitieron su culpabilidad y fueron con-
denados a cuatro dias de ayunos, pudiendo tomar solamente so-
pa. Los padres de los nifios fueron condenados a pagar en efec-
tivo los perjuicios que sus hijos habian causado.

En otra poblacién ocurrié que un indio algo embriagado
me atacd con un cuchillo, sin razén alguna. El mismo dia otro
indio trat6 de obtener dinero de mi, alegando que la casa que
yo ocupaba era la Casa de Gobierno, y que era de propiedad par-
ticular de él. El asunto fue denunciado por un Cabo y tanto el
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mdma como el Comisario juzgaron a los dos ofensores. El agre-
sor fue absuelto y su caso no se mencioné mas. Pero el impos-
tor fue “hincado” durante una noche en la casa ceremonia.!, se
le golped con los palillos usados para la cal. Tanto la au'tondad
ccmo la opinién piblica estaban contra él, porque se consideraba
como un individuo que maliciosamente pretendia ser duefio de
una propiedad comunal y trataba asi de sacarle provecho. La
agresién armada se consider6 como una broma algo pesada, pero
sin importancia.

La siguiente lista abarca una serie de ofensas y sus casti-
gos correspondientes, que pudimos observar personalmente:

Ofensas: Castigo:

Robo de un gajo de platano ayuno por una semana
Ausencia durante trabajos una noche “hincado”

comunales _
Agresion contra el suegro cuatro dias “hincado”
Uso de palabras obscenas dos dias en el cepo
Agresion contra la esposa hincado una noche
' Agresién contra el marido “consejo con moraleja”

“consejo con moraleja”
Adulterio de mujer “hincada” una noche
Adulterio de hombre “hincado” una noche
Adulterio repetido de la mu- ,shincada” cuatro dias y sus

Maltrato de niflos

jer noches
Coito prenupcial de joven “hincado” una noche
Masturbacién de un nifio de 6 sin camisa un dia en piblico
afios.
Masturbacién de un joven de nueve dias de ayuno
16 afios

Robo de un perro Multa de $ 10.00

Como mencionamos antes, existe la pena capital en ca.so‘s
que se consideran traicién. Su ejecucién no es prece}@ida de jui-
cios formales o de acusaciones; el mdma o varios mamas se reu-
nen y discuten la situacién durante largo tiempo; finalmente,
adivinando, ratifican asi el veredicto. Sin que el ofensor tenga
noticia de todo esto, el mdma le d& comida envenenada, o le en-
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via alimentos envenenados, con la orden de que deberi comer-
los. Ya que los Kogi se dan cuenta de que las autorilades colom-
bianas Ilamarian a esto un asesinato, es muy dificil obtener da-
tos concretos al respecto. En los Gltimos 10 afios pueden haber
ocurrido media docena de casos de envenenamiento como casti-
go, y muy frecuentemente nuestros informadores fueron amena-
zados en esta forma. Si las muertes algo sorpresivas de algunos
de ellos se debieron o no a esta causa es cosa por lo menos du-
dosa.

4. — TRIBUTo0S

Aproximadamente todos los meses, pero ayeces con inter-
valos mas o menos largos, cada familia debe entregar al Mdma
y al Comisario tributos en forma de alimentos (ftributo—sdbi;
pagar tributo al mdma—mdma sdbingua). Estos alimentos con-
sisten en frutos de los cultivos, o raras veces en presas de caza.
La entrega de los tributos estd controlada por los Cabos de los
Mdamas y Comisarios, quienes reciben la comida y la entregan a

" sus superiores. A veces un individuo, al pasar por la casa del

Mdma, dejara alli su contribuciéon y el Mdme informaréa luego
a sus cabos de que esta persona ya cumplié con su deber. El ver-
dadero sistema de control consiste aqui, como en otros tantos
campos, en la amenaza con castigos sobrenaturales en forma de
enfermedades. Asi no hay ninguna dificultad en la recoleceién
de los tributos ni tampoco peligro de que los Cabos se roben al-
go. El pago se hace espontaneamente y cada familia tiene in-
terés en entregar su tributo lo mas pronto posible para no ex-
ponerse a un castigo. Los Cabos, Mdmas o Comisarios, casi nun-
ca tiene que ejercer ninguna autoridad en esta conexién y sim-
plemente, durante una reunién en la poblacion, el Mdma mencio-
na de paso que la semana entrante deben pagarse tributos. La
razoén se comunica en esa misma semana a los que no hayan es-
tado presentes y automéiticamente se llevan los alimentos a las
casas del Mdma, Comisario o Cabo o se alistan y esperan a que
éstos vengan o manden por ellos.

Ya que se trata de frutos de consumo diario y de cosecha
perenne, tales como platano, yuca, todas las familias pueden pa-
gar este tributo sin desequilibrar su economia. La cantidad varia
segln el criterio del contribuyente: un minimo mensual serian

.
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unos 10 a 20 platanos; pero las persosas que se sientan espe-
cialmente obligadas, pueden entregar mayor cantidad o mejor
calidad o variedad. La idea de sobornar la autoridad no existe
ya que el control es sobrenatural. .

La sociedad avalda los tributos como una contribucién re-

ciproeca, obligatoria, en recompensa de favores recibidos por par-

te de la autoridad. La posicién del contribuyente frente a esta
autoridad se interpreta como la de un individuo de menor edad
frente a un pariente cercanc de la generacién mas vieja. Lia co-
munidad alimenta a su autoridad y recibe en cambio la profec-
cién paternal de ésta. - ‘

El hecho de recibir estos tributos significa para el Mdma y
el Comisario una economia de tiempo, el cual puede -y debe de-
dicar ahora para el bienestar de sus sibditos, segim las funcio-
nes determinadas. Un Mdma que tenga pocos vecinos y reciba
tributos poco numerosos, tendri que labrar sus propios culti-
vos como todos los demés; pero otro Mdma que tenga un gru-
po numeroso en su vecindad y reciba suficiente comida para
sostener su famila, puede dedicarse diariamente a la medita-
cién, adivinacién, curacién de enfermedades o a innumerables
ritos personales que desde luego favorecen a todo su grupo. Si-
multineamente se aumentara asi su prestigios personal, la po-
blacién crecerd porque atrae familias de otras partes, las cuales
buscan la vecindad de un Mdma prestigioso, y asi aumenta la
cantidad de tributos.

En algunos casos el Mdma y en menos grado el Comisario,
pueden imponer la entrega de tributos especiales, pero solamen-
te cuando se trata de empresas de interés comunal y que nece-
sitan un amplio respaldo econémico, tales como trabajos comu-
nales, ceremonias colectivas o la educacién de aprendices de Md-
mas. Si, por ejemplo, se organiza un trabajo comunal en un puen-
te, lag familias individuales tienen que recorrer un camino mas o
menos largo, segin la distancia de su casa, para reunirse en el
lugar del trabajo. Su contribucién de comida despende asi tanto
del camino que han de recorrer, como de sus medios de trans-
porte. Una familia numerosa provista de bueyes de carga, puede
traer mas comida que una pareja de recién casados que apenas
se estan independizando econémicamente. Asi se puede obtener
que ciertas familias que sean numerosas, vivan en las cercanfas
y -tengan cultivos adecuados, traigan mas alimentos los cuales
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se distribuyen luego entre los méas necesitados, simplemente por
el servicio de cocinar la comida en los fogones comunales. Lo
mismo ocurre en fiestas religiosas. Un Mdma que se encarga de
educar a varios nifios para el oficio de sacerdotes, puede asimis-
mo pedir un tributo especial, no solamente de los padres o fa-
miliares de los muchachos, sino también de todas las familias
de la poblacién. En algunos casos se entrega éste tributo en
forma de monedas colombianas y en una poblaciédén aleanzé la
suma $ 5.00 mensuales para ayudar al sostenimiento de dos
aprendices del Mdma local. En otra poblacién, en donde habia es-
tallado una epidemia de viruelas, el Mdma pidié de cada familia,
fuera o ndé afectadas por la enfermedad, una contribucién de 10
a 20 centavos, suma que se entregd a dos mensajeros, quie-
nes fueron enviados a la préxima poblacién colombiana para
comprar remedios.



CAPITULoO VI

ORGANIZACION SOCIAL

1. Bases etnohistoricas. — 2. Origenes Miticos. — 3. Los Tuxe y Dake.
— 4. Totemismo y Matrimonio. — 5. Organizaciéon Social e Indumenta-
ria. — 6. Distribucion- actual de los Tuxe y Dake. — 7. Genealogias de
los Tuxe y Dake. — 8. Parentescos clasificatorios entre Tuxe y Dake.
— 9. Relaciones entre el individuo y su Tuxe, — 10. Parentesco, térmi-
nos y su funcionamiento. — 11. Status y funcion. — 12. La familia. —
13. Nombres.




1. — BASES ETNOHISTORICAS

Si encabezamos convenientemente nuestros capitulos con
titulos como: Economia, Religién, Organizacén Social, etc. ,tro-
pezamos, como es lo natural, con la imposibilidad de poder en-
tresacar y tratar de un modo comprensible un sélo aspecto cul-
tural de su contexto y su verdadera naturaleza se aclarari sola-
mente cuando se hayan tenido en cuenta los demdas aspectos
interrelacionados con el tema central del capitulo en cuestion.
En nuestro caso, al tratar de la organizacién social de los Kogi,
la tarea de presentar ésta de un modo comprensible, es verdade-
ramente dificil. Sus nexos con las tradiciones histéricas de la
tribu, la religién, los mitos, el ambiente geografico y las condi-
ciones econdémicas, son légicamente tan miltiples que seria prac-
ticamente imposible tratar de esta organizacion sin tener pre-
sentes continuamente los demés aspectos principales de la cul-
tura. Asi, pues, fuera de referirnos en numerosos casos a capi-
tulos anteriores o posteriores, cuyo tema se conecta en algin as-
pecto con el del capitulo presente, es necesario repetir y resumir
aqui algunos puntos que han sido tratados en detalle en otro
lugar.

Refiriéndonos a las relaciones de la Organizacién Social con
los mitos sagrados y la religion, el concepto de la “Mata de Ahu-
yvama” es aqui de gran importancia, ya que representa la racio-
nalizacion del desarrollo demografico de la tribu. Los Kogi com-
paran la génesis de la humanidad con el crecimiento de una ma-
ta de ahuyama, cuyo tronco es la divinidad suprema, la Madre.
Ramificandose mis y mas y abarcando un territorio extenso,
esta mata desarrollé6 ramas y frutos, es decir, linajes, familias
e individuos que poblaron luego los valles de la Sierra Nevada,
separandose de su antiguo lugar de origen, pero siempre que-
dan unidos con él. Ya que la Madre cre6 también los animales,
las plantas, en fin el universo entero, todo lo que forma parte de
él tiene asimismo su puesto en este inmenso arbol genealégico.
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Por otra parte el concepto de la “Meadre” y la sqpervalonzac:én
de la mujer en lp general, se conectan aqui con la funcién eco-
némica de la organizacion, en la cual se cbserva la tendencia de
distinguir a las mujeres asocidndolas con elementos alimenti-
cios o dot4ndolas con atributos magicos complemgntarlos a log
de determinados grupos de hombres.

La “Mata de Ahuyama” naci¢ y se originé tradicionalmen-
te en Chertia. Se trata aqui ev1dentemente de una regién mitica
y. ho de un toponimico proplamente dicho. Actualmente existen
dos poblacmnes Koégi que llevan este’ nombre, la una en las fal-
das del’ noreste y la otra, de reciente fundacmn, en el alto rio
Sewlla, en la vertiente oeste.’ (Ct. supra, Terrxtorlo Tribal et
Topommla) Llngulstlcamente la palabra cigema se relaciona
con chéiloa—hombre 1) o tamca——-hombre Su swmflcado es
'a51 esenaalmente el de Tairo o Tairona, denominando asi un
lugar dende vivian (o viven) los “hombres”. Cualquier lugar
‘de 1mportanc1a mltlca en el terrltorlo de la tribu puede asi la-
marse de esta manera. La tradicién tribal localiza el habitat
pr1m1t1vo de los Kégi en el valle del rio Hukuméiji, donde se
dice que. los antepasados vivian en la poblacién del mismo nom-
bre, que aun existe. De alli se relata que se extendi6 la tribu
hacla el Este, ocupando principalmente el valle del rio San Mi-
guel y el del rio Ancho, pero alcanzando aun las faldas orienta-
les de la regién de Surlibika, Mamarongo y Cheria (Cf. supra,
Datos Generales Las Tribus actuales de la Slerra Nevada).

Resumiremos ahora lo que nos dicen las tradiciones hist6-
ricas, K6gi acerca de la situacién de su tribu con. referencla a
las trlbus vecinas y a la situacién étnica de la Sierra Nevada en
lo general: en primer lugar los Kégi. establecen d1ferenc1a_ en-
tre‘las tribus antiguas que habitaban en la costa y las que ha-
bitaban en las faldas de la Sierra Nevada. Las de la costa eran
las siguientes: una en las playas y colinas situadas entre la ac-
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tual ciudad de Ciénaga y la regién de Dursino (1) ; en el lito-
ral occidental vivian los Papal (o Papdli-tuxe, Papdli-diey, so-
bre todo en la regién de la actual hacienda Papare.. En la ré-
£i6n de la actual ciudad de Santa Marta vivian los Matina, a
los cuales segula hacla el Este la pequefia tribu de los Kashinguz
Del rio H: ukumewz hacia el Este vivian los Du(mabuka (2) quie-
nes hmltaban én la regién, del ‘bajo rio Kalanka,la (xio Ranche-
rla) con los Guamros Las tribus de Ias faldas de la Sierra Ne-
occldental, los Tairéna en las hoyas. de los rios Guachaca, Bu-
ritaco, y Don Diego; los Kégi en los valles del Hukuméiji, San
Miguel y Rio Ancho; los Sankd en las faldas, orientales; los
Kankudma en la regién de Atdnquez y los Ika (Machaka) en la
vertlente suroriental y en el valle del alto rio Fundacién. Tra-
dicionalmente todas estas tribus, con excepcién de los Nebbz-k've,
quienes eran, cons1derados como “malos” e 1ntrusos, eran ami-
gos; hablaban dialectos. mutuamente comprensibles .y teman una
cultura homogenea, aunque las de la costa se consxderaban co-
mo inferiores a las.de las tlerras més altas. Fuera de relaciones
comerciales entre estas tribus, se dice que se casaban entre sf,
pero que de vez en cuando resultaban guerras locales entre vé-
cinos a causa de ataques orgamzados con el fin de robar muJe-
res dé otras trlbus

Seguiremos ahora, basandonos en las tradlclones tmbales
acerca del origen y desarrollo del grupo Kégi propxamente di-
cho. Después de haber nacido en Cherua en el Valle del Huku-
méiji, se dividié el grupo: primitivo y una parte se fue haeia el
Este donde se estableci6 en la regi6n alta del rio.San Mlguel
Mientras que el grupo originario se llamé Hukumém, el segun-
do grupo se denominé Hukukii y- empez6 a dlstlnguu'se -del pri-
mero por miultiples factores. Luégo se dividié. el grupo- Huku-
méiji en dos, separandose de él un niicleo llamado Hdnkud que
se establecié en la vecindad, en el. mismo valle. del Hukumezyz
Al lado de los Hukukis, aparecié, en cambio otra, _agrupacion,
los Kwrcha aparentemente relaclonados con ellos, pero distin-
tos en varios aspectos. Los grupos - -continuaron subdividiéndo-
se, permanecnendo siempre el originario en su habltat mien-

1) Actualmente llamado Pozos Colorados a dos kms de Gaira, (2) Los Gua-
nebucdn de los cronistas del Siglo XVI.
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tras que el nuevo grupo migré y se establecié en nuevas tierras,
a veces ya bastante alejadas. Lentamente se abarcé asi toda la
zona de los rios Hukuméiji, San Miguel, Rio Ancho y algunas
regiones al Este y Oeste de ellos. :

Hasta aqui los datos etnohistéricos sobre el desarrollo de
la tribu y su situacién en tiempos pasados. A continuacién tra-
taremos de la organizacién propiamente dicha, tal como apare-
ce en los mitos y tradiciones referentes a este aspecto de la ecul-

tura.

2. — ORIGENES MITICo0S
" Es evidente que la antigua organizacién social, tal como
aparece hoy tradicionalmente entre los Kégi, fue obligada en
épocas pasadas por la gran densidad de poblacién. Al disminuir
ésta, la necesidad inmediata de la identificacién del individuo
se volvié menos y menos urgente, hasta que, por fin, de toda la
complicada division de la sociedad en determinados grupos de
individuos que debian distinguirse y colaborar entre si segiin
reglas culturalmente sancionadas, no quedé sino un esquema
vacio, recordado sélo en el mito y en la tradicién, pero ya pri-
vado de casi todas sus funciones sociales. El gran tablero de aje-
drez que era la antigua organizacién social, cayé al disminuir la
poblacién y al cambiar la estructura econémica de la cultura du-
rante la Conquista. Aan quedaron las fichas, algunas reconoci-
bles, otras confundidas; pero ya nadie supo cémo habian sido
sus movimientos en tiempos pasados. Al paso que la funcién
econémica y social de esta organizacién perdié su base real y
se volvi6 mito y un vago sentimiento de “pertenecer” para el
individuo, las grandes conexiones se perdieron de vista de la
sociedad. Sé6lo fragmentos de la estructura sobrevivieron, nom-
bres y leyes en la memoria de individuos, pero sin que éstos pu-
dieran relacionar su saber con el de otros. Contradicciones, re-
peticiones y grandes lagunas en este saber, hacen casi imposi-
ble reducir este complejo cuerpo de datos a una férmula senci-
lla; pero algunos, que se repiten con insistencia y que coinei-
den a veces en detalles, podrian servirnos de base. A continua-
ci6n tendremos que recurrir en muchas ocasiones a informa-
ciones individuales, con el fin de presentar este material en una
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forma completa, que permita su revisién y avaluacién en log
muchos casos dudosos y obscuros. B

Tradicionalmente la sociedad Koégi esta organizada'en gru-
pos que designaremos aqui con los mismos nombres que les dan
los indigenas: Wnar un grupo de hombres, y Dd-
ke, para designar un grupo de mujeres. La palabra se deriva
de dz’fe (K)—hermano mayor, que en la regién oriental se pro-
Hur’lcw}’ como dige o tike. En el dialecto Ika existe la palabra

diga” para designar al hermano menor., La palabra “dd¢ke”
parece relacionarse con el mismo concepto. Se trata, pues, apa-
rentemente, de grupos de “hermanos” clasificatorios. Los des-
cendientes masculinos de un hombre pertenecen automitica-
mente al T4ze de su padre, mientras que los femeninos perte-
necen.al Ddke de su madre, . T -

La gran mayoria de los informadores coinciden en que de
la Madre Universal descendian cuatro parejas de hombres y
mujeres, que fundaron cuatro linajes, de los cuales se desarro-
llaron los primeros Thaxe y Déke. Estos estaban geograficamen- ]
‘te localizados, reconocian una relacién méigica entre sus miem- *
bros y ciertos animales o plantas, se distingufan concretamen-
te por detalles de su vestido, tenian determinados privilegios de
status y funcién en la cultura y disponian de determinados atri-
butos maégicos. Sus miembros podian casarse sélo con indivi-
duos que no perteneciesen a su mismo grupo, sino a otro deter-
minado T4ze o Ddke. Posteriormente se separaron de estos ocho
»grupos. originales varios subgrupos, es decir, Tnuevos linajes,
que migraron y fundaron en ciertos lugares, nuevos T4xe y
Ddke. Algunos de éstos desaparecieron, mientrag que otrbs'se
formaron de nuevo. Algunos surgieron al absorber el grupo
Kégi'individuos de grupos vecinos que se incdrporaron en este
sistema social. Privilegios y atributos se transfirieron en el
curso de este desarrollo. Al acentuarse la tensién econémica y
la rapida disminucién de 1la poblacién -por consecuencias de la
Conquista, esta organizacién dej6 de funcionar en la practica y
5ie -ella quedd sélo el aspecto mégico-mitico, por medio del cual
un, i’ndividuo dado puede trazar su ascendencia a un ancestro
comun y sentirse vagamente unido con otros individuos que di-
cen ser descendientes del mismo ancestro. AtGn esta organiza-

-3
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cién social no ha desaparecido por completo entre los Kogi, pe-
ro se estd desintegrando rapidamente. ’
“Antes del Amanecer”, es decir, antes de formarse este

mundo, existian cuatro hombres, los “Cuatro Padres del Mun-

do”: Sintdna, Seithukikui, Seijénkua y Kunchavita-iéyo. Hay
algunos informadores que declaran que eran nueve padres (1),
pero sin saber dar sus nombres; hay otros que afiaden el nom-
bre de Aldauhuiku (2) como quinto padre y hay todavia otros,
quienes reemplazan el nombre de Kunchavita-uéya por el de
Tsingdru o el de Binalyue. Seglin algunos informadores, estos
cuatro padres eran “Hijos de la Madre”, procreados en Ia unién
de Hdéba Gaulchovding (Madre Gaulchovang) con Hdtei Sé (Pa-
dre Pene), también llamado Hdtei Deseseotand. Sintdna se
cuenta de todos modos como hijo de la Madre Universal (Cf.
infra; Mitos) y se dice que su padre fue Hdtei Demayintdna,
pero los informadores no coinciden acerca de que los demés
padres también eran “Hijos de la Madre”. Generalmente hay
cierto énfasis en el orden de nacimiento de estos padres, dan-
do a entender que se trata aqui de una clasificacién por rango.
Se cita el orden siguiente: Seihuk#kui, Seijdnkua, Sintdna,
Kunchavite-uéya, Tsingdru, afladiendo a veces a Aldauhuilu
como Gltimo. En algunas ocasiones se insiste en que Sintdna de-
bia encabezar la lista y, segin otros, Seihukikui y Seijinkua
eran hermanos, en su orden, mayor y menor. Kunchavite-uéya
y Sintdna no se dicen haber estado emparentados, pero se con-
sideran como “gaxa”, palabra que es traducida como “paisano”.

Estos padres procrearon luégo una numerosa descenden-
cia, pero aqui se contradicen los informadores de nuevo: unos
opinan que la descendencia de cada padre fue el resultado de
su unién incestuosa con la propia Madre Gaulchovdng; otros
dicen que los padres se casaron con “hijas de la Madre” y ain
otros dicen que se casaron con cuatro Madres de rango y orden
inferior a los de la Madre Universal y cuyo origen se descono-
ce. Asi se cita como mujer de Sehukikui la Madre Hudng (o
Kudng) y como mujer de Kunchavita-uéya la Madre Kulchdza.
También se dice que estas Madres tenian determinados Padres
vy Madres, pero se afiade en todos los casos que, en el fondo, to-

(1) Nueve es el numero cultural de los Koégl. (2} Cf. “Tierra de Aruake”;, su-
pra; Terriorios tribales.

méifi, Hukukui, Hinkua,
80, se conserva sfempre el Dake—ndke, ldke, eto.
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dos descendian de una misma Madre, es decir, de la Madre
Gaulchovdng, insistiendo asi en el tema del incesto original. La
mayoria de los informadores insiste en que habia cuatro Pa-
dres (sin contar entonces a Tsinguru, Aldauhuiku o Binalyue)
¥y que estos cuatro se casaron con cuatro mujeres, cuyos des-
cendientes luégo dieron origen a los cuatro Taxe y cuatro Ddke
originales: Hukuméiji-tuxe, Harkua-tuze, Hukikwi-tuxe, Kur-
cha-tize, Hul-déke, Séi-ndke, Nugéi-ndke, y Séijal-dike (1).

T

(1) Generalmente se suprime la palabia tuxe ¥ se dice simpiemente: Hukis

Kurcha. En el caso de log grupos femeninos, sin embars
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Los informados que afiaden 2 Aldahuiku, dicen que su my-

jer fue Hdba Séijualdieyumdng. De ellos descienden los Nugi-
tdze (tribu Sankd), los Bintukua y Guegua-tina, ambos .grupos
de la tribu Jka, correspondientes a los TWze entre los Kégi. (Ct.
supra; Las Tribus actuales de la Sierra Nevada). El siguiente
esquema, dictado por otros informadores, es algo mas complejo;
segun él habia euatro Madres principales, de las cuales descen-

dian los Padres, cuyos descendientes en cambio formaban los
Thixe y Dike:
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Aqui figura Sintdna como hijo de Kasimma y hermano me-
nor de Binalyue, estando separado de éste por cinco hermanas
menores. Kunchdvita-uéya no se menciona y no se pensd posible

, que fuese hijo de Shivilyubdng. - ‘

: © Las informaciones acerca de los posibles matrimonios son

S c asimismo contradictorias. Segln el primer esquema, los Huka-

i kui se casaban con las Hul-ddke, los Hdnkua con las Séijal-ddke,
los Hukuméiji con las Nugéi-nake y los Kurcha con las Séi-nike,
es decir, con sus hermanas menores. Segin el segundo esque-
ma, cada padre se cas6é con dos hermanas, con excepcion de Sin-
tdna. Binalyue se casé con Noananéhumang, quien era hija de
Nodnashkaza y con Kaxshaukaxa, quien era hija de Mditarvaxa,
ésta, en cambio, era hija de Nabobd. Sehukikui _sé-‘ca.s;é con Sea-
takdn y Kudngyi; Seijénkua con una hermana cuyo nombre no
se recuerda y con Sé-nanuldng, su propia hermana. Sintdna se
cas6 con su hermana Tungexa. La primera mujer de cada Pa-
dre recibié el nombre de “Mujer Mayor”, ya que ella era una
hermana mayor y la segunda recibi6 el nombre de “gaya”, lo
que fue traducido por los informadores como “novia”, pero que
parece corresponder més bien al concepto de co-esposa.

La multitud de nombres, lugares, atributos que citan fre-
cuentemente los informadores, confunden esta situacién consi-
derablemente. Con claridad se puede deducir sélo lo siguiente:
cada Tixe, y cada Ddke vivia en determinada poblacién, gene-
ralmente junto con otros Tixe y Ddke. Sus miembros se iden-
tificaban o, por lo menos, reconocian cierta relacién magica con
animales, plantas, objetos o fenémenos naturales. Asimismo,
sus miembros tenian ciertos atributos méagicos en forma de -
sewd (1) “posefan’” ciertas canciones o bailes y ocupaban deter-
minadas posiciones y funciones en su cultura. Se distingujan con-
cretamente por el color y la combinacién del rayado de sus ves-
tidos, gorros y mochilas, por la forma del gorro usado por los
hombres, por la madera de la cual se manufacturaba el palillo
para extraer 1a cal del calabacito. En sus relaciones con otros
Tuxe y Ddke los individuos empleaban términos de un paren-
tesco clasificatorio, designando a grupos masculinos o femeni-

: nos como hermanos mayores, tias, esposas, efc. A continuacién
examinaremos aqui todo el material de informacién acerca de
ese respecto, ' .
(1) Cf. infra; Religién.

Hdba Séijalyubdng
Setjdnkua,

4
ettt o

|
|
|
?

Hdba Shivilyuvdng

I
|
|

Hdba Gaulchovdng
Sehukikui (7)
Sé-nanuling (8)

l
|
l

Binalyne (1)
que se derivan de: mudlkua—Dblanco. (2) sé—pene, takén—sperma. (3) También topo-

nimico (Cf. Toponimia). (4) Nodna—mojado, kdéka—boca. (5) Cf. infra; Mitos (6) CI.
Hudng, Kudng. (7) sé—pene, hukiukui—duefio. (8) séina—yuca, niileng—tierra (idio~

(1) El nombre se relaciona con Biunkua-s¢ y varios més que figuran en los mitos ¥
mg ceremonial). (Cf. Mito de la Creacién).

Hdba Kasiimma
Seatakdn (2)
Tungexa (3)
Nodnashkaxa (4)
Nabobd (5)
Kudngyt (6)
Sintana
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3. — Los TUXE Y DAKE
HUKUMETIJI

E'timologias El nombre hukuméiji se deriva de hoka, huka,
nombre de una palma, frecuente en la regién del rio del mismo
nombre. Hoka se menciona también como nombre tribal anti-
guo (1). _

Origen: Se dice que el grupo Hukuméiji desciende de Sin-
tina, el primer hijo de la Madre Universal y héroe solar. Se di-
ce asimismo que Sintdna no tuvo padre sino que nacié después
de que su madre (Gaulchovdng) se masturbé. En ocasiones e
cita sin embargo como su Padre Hdtei Demayintina o Hdtei
Deseseotdna (también llamado Hdtei Se—Padre Pene). La mu-
jer de Sintdna fue Tungexa y sus primeros descendientes eran
Kashinditkua, Dyiuamdlyi, Nodna-sé, Ndmaku y la hija Ndmu-
kalye (Cf. tnfra; Mitos).

Habitat: Hukuméiji.

Totemismo: Los Hukuméiji dicen descender del jaguar
(Kdrldabe, kumoaldyz)
~ Atributos: Los Hukuméiji son Duefios del Dia y del Sol y
se asocian con el Este. Su color, en el sentido de un atributo ma-
gico, es blanco. Ellos “poseen” los cantos y bailes relacionados
con la fruta kandji (2) y con el jaguar asi como con el cultivo
del algod6n. También les pertenece la fruta de kouxdu (8). An-
tes de los nombres de Kashindikua y Dyiua-mdlyi se antepone
a veces-la palabra téiju (—téijua, tairona) como titulo honori-
fico. Se dice ademis que los mdmas de los Hukuméiji reciben el
titulo de mdma duibu—mdma viejo.

Sewd: Los Hukuméiji disponen de los siguientes sewd (4):
nyt-kuitsi—cristal de roca; usado como ofrenda al
agua y para producir lluvia;
kdggaba-kuitsi—cuenta de collar arqueologlca tubu-
lar, de color rosado o rojo, usada para curar en-
fermedades;
kdlgua—kuztsz—cuenta de collar arqueolégica de color

(1) Cf. infra, F1 Mundo Koégi; Tradiciones etnohistérlcas. (2) Matteniussa edulis
{Cf. Economfa). (3) Mucuna prurtens L.; “ojo de buey, ojo de venado”. (4) CI.
infra, Religién; El1 concepto de sewd.
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rojizo-carmelito, tubular. Usada como ofrenda al
Duefio de los Arboles, antes de cortar madera; .

shivdldu-kuitsi—cuenta de collar arqueolégica, usada
en las ceremonias del ciclo vital.

Indumentaria: Los Hukuméiji levan vestidos de tela blan-
ca con rayas verticales rojas, anchas y delgadas, alternativa-
mente. Este vestido se llama sineka-jékua (1). Los tintes utili-
zados provienen del cogollo triturado de una planta llamada
jélyina. Bl gorro de los hombres se llama ndmtu (2) y es de
forma puntiaguda, con rayas rojas sobre fondo blanco. La mo-
chila, llamada arsékui, es blanca con rayas rojas. El calabacito
de cal se llama pingélu y el palillo para extraer la cal se llama
doand y es de madera blanca o algo rojiza.

Matrimonio : Se dice que los Hukuméiji se casaban antigua-
mente sélo con mujeres de un grupo llamado Kulchél-dake quie-
nes eran las hermanas de los hombres del grupo K#rcha. Estas
mujeres vivian en la region de Santa Marta. Mas tarde los Kan-
kudmae (8) robaron a casi todas estas mujeres y los Hukuméiji
se casaban con las Hélbyel-dake. Luégo se casaron también con
lag Hul-dake, Séi-nake y Mitamdi. La mayoria de los informa-
dores coinciden en Séi-nake. Se dice que los descendientes direc-
tos de Kashinditkua no observaban ninguna restriceién matrimo-
nial sino que se casaban con mujeres de cualquier grupo feme-
nino (4).

Observaciones: En ocasiones se refiere a los Hukuméiji co-
mo Jalyina-tuzxe, haciendo alusién a la planta tintérea utilizada
para tefiir el hilo de sus vestidos. Los Hukuméiji se designan ¢o-
mo “hermanos” de los antiguos Teirona ya que éstos también se
casaban con mujeres Kulchél-dake (5). Actualmente existen sé-
lo muy pocos individuos que pertenecen al grupo de los Huku-
Mméijt.

KURCHA

Etimologia: Kulcha—semilla, también vista, nifia de los
ojos, es decir, un concepto de fertilizacién, impregnacién. Esta
raiz estd contenida en los nombres de muchos personajes miticos
asi como en la toponimia. Los informadores dan a entender que |
el nombre Kurcho implica también un poder magico de visién
pero destacan ante todo que ellos son “la semilla”.
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Origen: Como Padre y progenitor del Tdze se designa ge- , Hubitat: Como habitat original del Tuxe se considera la
neralmente Kuncha vitauéya (6) y como Madre Hdba Kulcha- regién de Santa Marta y se dice que son descendientes de los
za. Ocasionalmente se menciona Hdtei Seinkd. . = = antignos Metlnn (1), Despuds d6-n Condutists 4 gtipo 4s dios

haberse retirado a Takina, Sekarino, Mulkudno y Noaméiji.
Totemismo: Los Kurcha consideran al zorro como su ani-
-mal ancestral (2) pero mencionan ocasionalmente tres jagua-
res miticos: kulchdbalda, kdme y sidriabe.
Atributos: Los atributos principales de los Kurcha son Tos
animales, plantas, elementos y objetos siguientes: )
agua, cristal de roca, cafia de carrizo (kuisi) ;
el murciélago (nyutsi) ;
- 8tmint (ave pequefla que canta: simini, s%mmz) d
hutjungui (ave que canta: huljungui, hm]u'ngm) >
Jinkuaza (ave roja);
monki-sinkalde (ave pequefia) ;
- kukui (ave de paramo que canta: kukui, kukut) ;
sindulyi (especie de tominejo) ;
cham{ (una paloma pequeiia) ;
kashkudma (una planta del paramo).
Los Kurcha son Duefios del Agua y del Lado Derecho Vv se
»y se asocian con el Norte. Su color es el “color del agua”.
, Sewd: El principal sewd de los Kurcha es el cristal de roca
) llamado nyi-kuitsi—“piedra de agua”. Otro sewd se llamae sunyt.
(3) y consiste en una cuenta de collar, arqueoldgica y tubular,
' que Se usa en ceremonias que se relacionan con el sol y con la
L. : . fertilidad de los cultivos. Otro sewd se llama kurcha-kuitsi y
consiste en una pequefia cuenta tubular de cuarzo blanco trans-
parente con vetas rojas.
Indumentaria: El vestido de los Kurcha es enteramente
blanco y se llama mulkue-jdkue (4). El gorro llamado mdmtu
(b) es asi mismo blanco y de forma puntiaguda. La mochila
es blanca y se lama kunchdbalde. El calabacito de cal se llama
doana-muchiku y el palillo doand y es de madera blanca.
. . Matrimonio: Como grupos femeninos con los cuales se ca-
; ‘ - san los Kurcha, se mencionan las Nugé-nake, Hélbyel-dake, Mi-
' tamdi, Nyto-Hul-dake y Djuinemi. Generalmente se InSlSte en
que se casan con las Nugé-nake. ’

SR———————
- - 16 2) de' mébbi- jaguar. (3) Antigua tribu’ de
(1)aineka rl}'ldco; j‘al;:b: t]&l:t; sve;z]t: dfe )Kashmdukua (5) ©f. infra, El Mundo Ké- “) BE. infm, B wmundo E6at Trediclonss stnohistéricas. (2) Borro-mikew, Of
::m;r:;m(‘:’)‘" et:ohl;tdrlcas‘ (6) vita-uéya-“media cuarta”, probablemente RoR Matdna, maktina. (3) Of. infra; Religlén, Ceremontas, (surii) (4) Mulkua, bunkuas
L]

ol sighificado de pene. blanco. (3) Cf. Hukuméift.
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Observaciones: Se dice que los Kurcha se distinguen fisi-
camente de los demas Ko6gi por ser “altos y flacos”.

HANKUA

Etimologia: La palabra podria derivarse de hdngui—pen-
sar o de hdnkua—firme, recto, de respeto, “cuajado”.

Origen: Se.dice que los Hdnkua descienden de Sezja'nlcua,
siendo ellos sus “primeros hijos”. Los “hijos menores” fueron
los Séija-tuxe (Cf. estos). Asimismo se dice que los Kingui-tu-
xe y Selddka-tuxre son descendientes de los Hdnkua.

Habitat: Salddke, un lugar algo arriba de Hukuméiji. Al-
gunos de ellos, se dice, migraron hacia el Este donde se estable-
cieron en Séijua, cerca de San Miguel.

Totemismo: el puma (nébbi), a veces llamado nebbi atséshi
—puma rojo. “Los Hdnkua no matan al puma y el puma no ma-
ta a los Hdnkua” se dice. También la ardilla se considera como
animal totémico y, en general, todos los animales de color roji-
Z0.

Atributos: Los Hdnkua son Duefios de la Tierra y del Lado
Izquierdo y se asocian con el Sur. Tradicionalmente ellos son
“Comisarios” o “Cabos”. La planta tintérea llamada jalyina
pertenece también a los Hdnkua (Cf. Hukuméiji).

Sewd : kuiatun, una cuenta arqueolégica tubular alargada,
de color blanco y rojo; aséhi-huldé, una cuenta roja con finas
vetas paralelas y sé-kuitsi, una cuenta tubular negra.

Indumentaria: El vestido de los Hdnkua se llama ibiku y
es blanco con rayas rojas anchas. Los hombres no llevan gorro
sino una faja tejida de cabellos de hombre, llamada jdjiya (1).
La mochila se llama aludte y es blanca con rayas paralelas ro-
jas y carmelitas. El calabacito se llama doana-muchiku y el pa-
lillo sinekalda, es de madera roja.

Matrimonio: Se mencionan Hul-dake," Sewal—dalce, Séi-na-
ke y Doanankuivi. La mayoria coincide en Hul-dake.

Observacwnes Los Hdnkua se consideran como estrecha-
mente relacionados con el grupo Nebo-guiji (Cf. éste).

(1) sha-cabello; . ' ..'
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HUKUKUI

Etimologia: el nombre se deriva de hui—casa y kukui—
duefio, sefior. .

.Origen: Su padre fue Sehukukm (Dueiio de la Noche) y
su Madre fue Uauhii (Lechuza). También se -menciona Hdba
Kuang (o Huang) (1).

Habitat: Se dice que el grupo vivié antes solamente en
Mungdra y que emigré de alli a Takina y Guamdka.

- Totemismo: El animal totémico de los Hukukui es el buho,
pero ademés les pertenecen todos los animales “negros”.

Atributos: Los Hukdkui son los Duefios de Noche y se aso-
cien con el Oeste. Los siguientes animales, objetos o elementos
“pertenecen” a los Hukidikui:

uauh# (buho).

kuang (lechuza).

nukui (una culebra negra).

- nyuiji (el murciélago).

hibdxa (ave nocturna).

ull (pava) (2). ‘

sinduly? (tominejo).

- nyiiéxabe (ave de paramo).

shilkaldo (ave de paramo).

shdxalde (ave de paramo).

nokulitba (caracol de monte).

kandji (fruta, Cf.. Hukumeiji).

- . udnkoua (ave negra).
¢ gJalyina (tinte vegetal) (3).
seoname (el jaguar negro).
~ 8é-tabaxe (el ébano) (4). -
kokuya (?).
huldd (7). :
El color de los Hukukui es negro y ellos son los “Duefios”
de todo lo negro, sean animales, plantas o minerales. "

Sewd: se-kuwilsi, una cuenta tubular negra; alddui-kuitsi,

una cuenta tubular amarilla y séijua-huldé, una cuenta tubular

\

(1) huang-lechuza pequefia. (2) penelope s$p. (3) Cf Hukuméiji. (4) Segan nuest.ros
vonocimientos, este arbol crece ante todo en la reglén de Bonda.
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de color negro, como metélico. En lo general les pertenecen to-
das las cuentas obscuras (huld-abdxse).

Indumentaria: Los Hukukui visten telas blancas con an-
chas fajas tefildas en un color morado o casi negro Ilamf«xdo
ijukd. El gorro es tejido de algodén y forma un corto tubo abier-
to, lamado shishduma. El palillo de la cal es de madera negra
y se llama sinekalda. .

Matrimonio: Se dice que los Hukékui se casaban antxgua:-
“mente con las Nukuil-doke y, al extinguirse éstas, con las Mi-
tamdit.

Observaciones: Se dice que hay una relacién estrecha en-
tre los Kurcha y los Hukikui; “estdn siempre juntos”. Los Hu-
kukui participan en los sewd de los Kurcha y pueden usafrlos.
También se menciona una relacién con los Huang-tuxe quienes
se designan como descendientes de los Hukdkut.

NEBO-GUIJI

Etimologia: Los informadores pertenecientes a es.t.e. Tuxe,
tradujeron el nombre asi: nabbelilda~—danta (T), gm]z-.—ban-
deja de ofrendas. Es mas probable que el nombre se deriva de
nébbi—jaguar, lo que se explica por el origen del Tuxe. o

Origen: Se dice que los Nébo-gutji descienden de Hdtei Shi-
vdldu, quien fue hermano menor de Sintdna. También se men-
ciona Hdtei Nidui como progenitor. La mujer de Shivildu fue
Hdba Kdvu-vdya.

Habitat: Tradicionalmente este Tuzxe vivia en H@[cumezyz:
Shivaldu, el progenitor del linaje, vivié luégo en P‘Izelo’la-k'u:ngm
(1). Su nieto, llamado Hulda-tdkbi (2) migré a Chiviléngui (.3)
donde viven actualmente muchos miembros del Tuxe. También
se menciona como habitat antiguo Nobdxa, cerca de Santa Rosa
asi como Séijan-gaxza cerca de Séijua y el caserio de Nébo-
gutika (4). ‘

Totemismo: El animal totémico del Tuxe es la danta. A ve-
ces se menciona también el zahino (5).

Atributos: Los Neboguiji se asocian con el Este. A ellos
“pertenecen” el oso hormiguero (6) y el perro doméstico. Estos

(1) Sin localizacién exacta. (2) tdkbi-culebra. (3) Cf. Datos Generales: Tloponrimia.

(4) Sin localizacién exacta. (5) Tagassu torvus. (6) Mirmecopif.aga.
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animales no se deben matar ni comer. Un informador dijo: “La -
danta es el burro de los Nébo-guiji y el zahino es su puerco”.

Sewd: Un pedacito de madera de macana, lamado gaul-
kdldabe; un pedacito de madera negra llamado sa-zdvalda.

Indumentaria: El vestido es blanco con algunas rayas ro-
jas verticales. La mochila se llama arbéikue vy es blanea, con
dobles rayas rojas y negras. El palillo de cal se llama doand y
es de madera blanca. El gorro es puntiagudo y blanco y se lla-
ma ndmitu.

Matrimonio: Como mujeres de los Nebo-guiji se mencio-
naron en primer lugar las Séi-nake pero también las Hul-dake
y Mitamdi.

Observaciones: Los Nébo-guiji se consideran como descen-
dientes de los Hdnkua de los cuales se separaron, segiin dicen,
en tiempos recientes. También se dice que los Nébo-guiji son
“hermanos menores” de los Kurcha.

NUGI-TUXE

Etimologia: La palabra nugi significa “loco” pero se usa
también para designar la cola de animales 0, como eufemisnio,
al pene humano. La cal quemada que se usa junto con la coca,
se llama niggi.

Origen: Como progenitores de los Nigi-tuze se citan ge-
neralmente Hdte Aldauhuiku y Hdba Shinyue, pero también se
mencionan a veces Hdtei Sélda-uiua y Hdba Kdrvexa. Segin
otros informadores, el Padre fue Kdvi Hukilkui v la Madre Hd-
ba Lii (un armadillo mitico con enormes ufias). Aun otros di-
cen que este T#re desciende de Due Nugi—“hermano Loco”
pero sin poder dar méas datos. Todos los informadores coinci-
den en afirmar que los Nugi-tuxe representan un grupo de la
tribu Senkd, que fue absorbido por los Koégi; y evidentemente,
los Nugi-tuxe se consideran generalmente como un elemento
extraifio.

Habitat: Guamdka y Cheria.

Totemismo: El tigrillo rojo, llamado nuhuihuijabe (Cf.
nugi).

Atributos: Los Nugi-tuze son Duefios del Ganado y de la
Comida y les “pertenecen” varias canciones y bailes, principal-
mente en relacién con la horticultura y la cria de animales do-
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mésticos. También son “Juefios” de la planta tintorea llamada
.maubushdbua, un bejuco que crece en los paramos y cuyas ho-
jas se parecen a la coca. : S
Sewd: El principal sewd de este Tuxe es el dui-kuitst, una
cuenta tubular de color rojo uniforme a.
Indumentaria: Los Nugi-tuze llevan vestidos y mochilas
blancas, sin gorro. - :
Matrimonio: Se dice que los Nugi-tuxe se casan con muje-
res Séijal-dake, pero también se mencionaron las Hul-dake, Nu-
gé-nake o Mitamdu indistintamente. Se dice también que los
hombres Nugi-tuze deben observar reglas muy estrictas en sus
matrimonios porque de lo contrario los nifios serian “locos”. El
significado de la palabra “loco” corresponde generalmente al de
“caliente’” en un sentido sexual. En repetidas ocasiones se dijo
que los Nugi-tuzwe casi no mastican la coca, €8 decir, que se abs-

tienen del .anafrodisiaco.
SEIJA-TU X E

Etimologia: La palabra séija o séijua corresponde a téijua,
chervia y significa esencialmente: antiguo, primogenio y, en un
sentido transferido: vagina, utero. La misma palabra “séija” se
emplea para designar un color metalico, metales en gi, el mache-
te y el arbol ceiba. - < g ® = '

. Origen: Se dice que los Séija-tuxe descienden de la unién
entre los Salddke-tuxe y mujeres de la tribu Sankd. Como Padre
del Twe se menciona en primer lugar Aldauhuiku pero también
Jos Padres Shelbdngui, Sehukikui o Seijdnkua. Ocasionalmente
se dijo que sen Tos “dltimos hijos” de los Huktkui. Los Séija-
tuxe se consideran generalmente como relacionados con la tri-
bu Sankd. s s : ‘

Habitat: Se mencionan Cherta y Sékijaxe.

Totemismo: no hay informaciones.

Sewd : sedlu-kuitsi, una cuenta tubular de color verdoso; se-
jdkui-kuitsi, una cuenta tubular de color negro metalico.

Indumentaria: El vestido y la mochila son de color blanco

uniforme. No se usan gorros. s

s et

(1) ébbi-sangre. '
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Matrimonio: Se mencionaron las Séijal-dake y las Sei-nake

Observaciones: Segi

: Segiin muchos informador in6ni

es el si -
ra Séija~-tuxe es Séija-bangui. PHone PR

DOANA-TUXE

g’tz:mologia: duani, nuani—atacar, mojar?
rigen: Muchos informadores dic :
. T en que el Padre del T"
;;; (g)cl)g;gsg:vulc(i;fe, un hijo de Aldauhukiku, y la Madre H:{:i
. Otros dicen que el Padre se 1l
son descendientes de los Hukuméiji. AR e
toralﬁhzabzt(ftt:.Como habitat antiguo del Tuxe se menciona el Li-
y prlnclpalmente Dondma (1). En la actualidad se di
que (fellvoi’uxg vive Ezll Mungdxa, cerca de Hulkuméiji =
emismo: Kl toté / el
A, ém de los Doand-tuxe es el pelicano (doa-
- é:flo:}bﬁtsos s:eLqi;l Docgnd—tu:ve se asocian con el Este. Les “per.
millas 5 ini ;
e e log arboles malbatini (o malbatini
ISedwd: dodnq—kuitsi, una cuenta tubular roja.
rales zaﬁzieg::r;a lzaEldvelstid;I es blanco y tiene sélo fajas late-
. s de los Hukuméiji. El pequefio go 4
izozstzl file una.1 1sahente semicircular de concha de caregy r(l;(z)'ﬂ;it)a
ochila se llama jdmaugui y es blanca i .
. . con r
gras y rojas. El palillo se llama chipa-sigi (’3) Pyss finas ne-

Matrimonio: Se di

: Se dice que los Doand-tu

. . x

mujeres Mitamdi. e

Observact H i
. actones: Se dice que los Doana-tuxe son “altos y fla-

AHUIMALDA

Etimologia: ahuimalda— ;
I caidizo. (7) trampa que consiste de un made-

1) 1 g » %
1) Un lugar en el alto rioc Manzanares, cerca de Ma'tOgho (Mun. de Sta Matta) y

) Son pequeﬂas semill éricas rojas. Se dice gque este frbol ab Vis-
(d as esf q
§ firbol abunda en is

(3) Migi~—hombre.
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Habitat: Se menciona Seijakdxe, cerca de Takina.

Origen: Su Padre fue Hdtei Kassdugi. e

Totemismo: Tres clases de maguey: Mise,kdsely ézbz—kaldq}c
(1). H .

Observaciones: Se dice que este Ture se extinguid.

HUANG-TUXE

Etimologta: huang, kuarng—una lechuza pequefia. 7

Origen: Los Huang-tuze descienden de Hdaba Kudnyi. (Cf.
supre, Hukdlkui). ,

Totemismo: la lechuza pequefia negra, huang o huong-raud.

Obsérvaciones: Los informadores indican que los Huang-
tuze se relacionan estrechamente con los Hukdlza.

KUNGUI-TUXE

Etimologia: desconocida. | | ‘

Origén: Su Padrs tue Hdlci Humshi (2Y Se dice que €
Tuxe desciende de los Hdnkua o de los Salddka-tuxe (Cf. es’ca.s} .

Habitat: Se menciona el alto rio Don Diego pero también
Mungdxza, cerca de Hukuméiji. . ‘

‘Indumentaria: Los hombres llevan en lugar de gorros uni
faja tejida de finos espartos, llamada shuishduba. (Cf. Huki-
kui, shishduma)-. : B . -

Observaciones: Los Kunguwi-ture se consideran comio un
Tuxe muy reciente y se dice que sus miembros lmas.tican s6lo
raras veces coca. . :

SALDAKA-TUXE

Origen: Se consideran como descendientes de los Hémkuo
y por consiguiente como “Hijos de Sintdna”. Se dice que de ellos
descienden los Kingui-tixe y los Séija-tixe.

Habitat: Salddka, cerca de Hukuméiji. . .~~ :

Totemismo: El puma (nébbi). Se asocian con el Este.

Matrimonio: Se mencionan las Nugé-ndke y las Hul—d:‘i‘]_ce.

Observaciones: Se dice que existe una relaciéon estrecha

(1) éibi-mafz. (2) humshi-flor (K; 8). En idioma sakd es Um eufemismo para vagina.
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entre los Salddka-tﬁxé y los Hagﬁxd-tz’me (Cft. éstos). El pali-
llo de cal se llama doand. . .

HAGUXA-TUXE .

Etimologia: De hdggi, hdgu—piedra. =
Origen: Se consideran descendientes de los Hdnkua.
Matrimonio: S6lo se mencionaron las Hal-ddke. ,
. Observaciones: Se dice que existe una relacién' estrecha
entre los Haguza-tize y los Salddka-tize. Ellos son asociados
con el Este. ) B

TSINGURU

Etimologin: Dji—pene, o gus\anov corhp eufemismb (K);

~lea—brazo, descendiente .

. Origen: Como padre se menciona H dtq.Séingulda (Cf. Eti-
mologia; sé—pene (S). . . 1 g

Habitat: Makotdma.

Indumentarie: Blanco con rayas rojas verticales sélo por
los lados; mochila blanea con rayas rojas paralelas. El palillo
de cal se llama sine-kalda y es de madera negra. .

Sewd: djiugalina, una cuenta de colla,r\ tubular pequefia de
color rojo. ' : e i = N

Matrimonio: Séi-ndke. 4 e e

Observaciones: Este grupo se mencioné sélo raras veces
y algunos informadcres insisten en que no existe tal Tdxe. -

~

NAMAKU

Etimologia: De nébbi—jaguar; maki—jefe, duefio.

Origen: Cf. infra. Genealogia de Kashindikua.

Habitat: Ndmukalye, cerca’ de Mamaréngo, rio Ranche-
ria (1). { Mk T o
Matrimonio: Ndmukdlye (Cf. Habitat). . . .
_ Observaciones: Segun muchos informadores no existe tal

. Tzxe, pero fue mencionado por algunos 'oti'Q,s'.',

(1) de nébbi-jaguar; kdiye, kaly-planta, arbol.
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NANIBA-TUXE

Aungue este Tize se menciona frecuentemente, parece du-
doso si se trata de un Téxe propiamente dicho. El nombre se
deriva de ndni—hermano menor, pariente masculino menor y
la palabra naniba-tdzre parece mas bien referirse a todos los
grupos que se formaron por la absorcién de individuos de otras
tribus, tales como los Nugi-tize. En ocagiones se dijo que los
Naniba-tize tenian como sewd una cuenta roja y blanca llama-
da salddui-kuitsi y que se casaban con mujeres del grupo Kun-
chdnemi (Cf. éstas).

MAMA-TUXE

Tampoco aqui parece tratarse de un T#xe propiamente di-
cho, sino més bien de una familia extensa en la cual hay o ha-
bia muchos mdmas. Sin embargo, se mencioné que los Mdma-
tixe tienen como sewd una cuenta tubular de color morado lla-
mada mdma-kuitsi y que se casaban con mujeres del grupo
Nyua-Hulddke (Cf. éstas).

NOANA-SE

Etimologia: Nodni—mojado, bajar para mojar, atacar;
gé—pene, sai—noche.

Origen: Se dice que este Tdxe desciende de Hdte Seyaga o
Seijdnkua. También se refiere a Hdte Sehukdkui y Hdiba Nd-
maku-mexdng como progenitores. El habitat se dice haber sido
Mamaréngo (rio Rancheria) y el grupo femenino complemen-
tario las Noanamd. El grupo Nodna-sé se considera de origen
Sankd, pero algunos informadores dicen que no existe tal Tixe.

NAMSEIJA

Etimologia: de nébbi—jaguar; séija, téijua, tairono—"‘‘an-
tiguo”, originario.

Origen: Como padre del grupo se cita Hdtei Sé-Kuleha (Pe-
ne Kurcha) y Hdéba Gaulchovdng, la Madre Universal.

Habitat: En Nikumd, “una tierra que queda muy lejos”.

Observaciones: Este grupo se mencion6 sblo en muy pocas
ocasiones.
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MAUKUIAXA-TUXE

Etimologia: de maukui—sapo, vagina.

Habitat: Nukuijgdza, cerca de Séijua.

Matrimonio: Se mencionan las Nurldarldie. .

Observaciones: Este grupo se ‘menciond sélo muy raras
veces. - . .

Nyiia-Kircha, Séija-bdngui y Kﬁ;'cha.-NaMba-tz’Lxe'se ‘;hen-
cionaron a veces, pero no existen datos adicionales.

GRUPOS FEMENINOS
SEI-NAKE

' Etimologia: Probablemente de séina—malanga (Xwnt'bso-.:_
ma Sagittifolium) ; sé—pene; sdi——nqché,, culebra boa.

Origen: Como padres se mencionan. Sehukikui o Seijdn-
kua; como Madres Hdba Nunkdlijura o Hdba Nabobd. Segtn .
los mitos sagrados, Séi-ndke fue el nombre de la novena hija de
la Madre Universal, Ia tierra negra'que fue robada por Seijdn-
kua (Cf. infra; Mitos). 3 S

Habitat: Se mencionaron: Hukuméiji, Takina, Solddka,
Makotdma y Sekarino.

Totemismo: El puerco mani (Dycotiles torcuatus), kale-
bita (1).

Atributos: Las Séi-ndke se asocian con el Este y “poseen”
el aguacero, la malanga, la tierra negra y el color negro.

Sewd : una cuenta de collar verde-azuloso, llamada sedldu-
kuitsi y una cuenta tubular blanca y negra, llamada sé-kuitsi.

Matrimonio: Se mencionaron: Hukuméiji, Hukiatkui, Nébo-
guiji y Tsinguru.

Observaciones: Las Séi-ndke se consideran de status alto
y se pone énfasis en presumir que ellas no tienen ninguna in-
fluencia Sankd. Su vestido es siempre blanco.

HUL-DAKE

Etimologia: Hulda, hula—cuenta de collar.
Origen: Como Padre se menciona Hdte Seijinkua o Hdte

(1) De kdlyi-arbol, planta, monte; mity, biti-puerco. ,
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Salddui; como Madres Hdba Nyi-udbalda o Hdba-Mdita-zaze.
También se menciona la Madre Shivaldungdya o Hiba Nabobd
como progenitora. Se dice que las Hulddke descienden directa-
mente de los Tairona.

Habitat: Se mencionaron: Hukuméiji, Makotdma, Takina
y Sekarino.

Totemismo: el venado (segi). No lo comen. Ocasionalmen-
te se lama el grupo Segi-tixe.

Atributos: Las Hul-ddke se asocian con el Sur; “poseen” el
aguacero y el agua en lo general. Ademas, “poseen” todas las
cuentas de collar y dos variedades de papa: isa-tuldma y tuli-
ma-tséshi. El color propio a las Hul-ddke es el negro. Ellas son

“Duefias” de la planta tintérea llamada nduelda, que se usa para

tefiir los hilos de las mochilas.

Sewd : Sé-kulde, cuenta tubular pequefia, de color blanco y
negro; shivdldu-kuitsi, cuenta negra tubular, usada contra en-
fermedades y para ofrendas al agua; nyi-kuitst, cuenta usada
para ofrendas al agua (Cf. Kircha); kdggaba-kuitsi, cuenta
usada como ofrenda al Dueiio del calabacito de cal; mamankia,
cuenta usada contra “enfermedades frias” (Mdma—sol); sé-
ankud, cuenta usada para curaciones de enfermedades; gdul-
kuitsi, cuenta usada en los ritos de bautizo; hayu-kuitsi, cuen-
ta verde, usada como ofrenda al Duefio de la Coca (Cf. Mito de
Bunkuéijiy ; Adi-kuitsi, cuenta tubular reia.

Matrimonio: Se mencionaron: Hukuméiji, Salddku-tize,
Haguzxa-tixe, Nébo-guiji.

Observaciones: Se dice que las Hul-ddke tienen un tipo fi-
sico bien definido y que son “‘gordas, de cara redonda y colora-
da’”, Las Hul-ddke se dicen relacionadas con las Nyda-Hul-dd-
ke. (Cf. éstas).

NUGE-NAKE

Etimologia: De nuii, nugui—armadillo.
Origen: Como Padre se menciona Hdtei Nanén-maku y co-
mo Madre Hdaba Nurldd-yatakdn. También se menciona a veces

Hdtei Aldauhuiku, Hdatei Sehukukui y Hiba Nabobd. En rela- .

cién con el origen de este grupo se mencionan ademas los nom-
bres de las Madres siguientes: Nurldarldie, Nigabatakdn, Nu-
kuijgdxa, Hdnaly: y Kuddalyisang.
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Igamtat: Se mencioné sélo Hukuméiji.

otemismo: Se asocian con el Norte El ar i 7
5, m

T adillo (nuis,

S.'ewci: Hdgqi atséshi, una cuenta tubular roja; Kdlgua-
fuitsi, cuenta roja obscura, rayada de carmelita.

) 'Matmmomo: Se mencionaron: Kircha, Selddka-tize y
Nigi-tixe.

.Obser:vaciones : Las Nige-nake se consideran de descen-
dencia Tazrona.y sin ninguna mezela con los Sankd. El hecho
de que se mencionen como posibles esposos los Ndgi-tize se de-
be tal vez a la aparente semejanza lingiiistica.

MITAMDU

‘ Origen: Descienden de Hdtei Aldouhuiku y Hdtei Doana-
shivuldue. Su Madre fue Hdb. Mitamsdma y ella fue mja de
Aldauhuiku. Segtin otros, la Madre de las Mitamdy era Hgba
Doand@a y aln otros mencionan a Hdtei Kunchavita-uéye como
progemtor del linaje. En raros casos se menciona Dugindve (Cf
infra; Mitos) y Hdba Jalyindlda como pareja original. .

Habitat: La zona de la costa, al Norte del territorio Koégi.

Atributos:Se asocian con el Oeste. A lag Mitomd “pertene-
cen” el “bejuco de espina” (mitdmba) (1), dos clases de arboles
(kdy-chitduma), 1a palma de abanico (sh’shkd), el caracolf (2)
(?m'tabm’), la palma real (kulozshd), el mar v la sal Se
dice que las Mitamdy trajeron las primeras semillas de
caracoli, palmito, curuba y palma real al territorio Koégi.

Totemismo: La culebra (tdkbt). “La culebra boa es la her-
mana menor de las Mitamd”.

) Matrimonio: En primer lugar, Hukiikui, luégo también

Nébo-guiji, Hukuméiji y Kircha.

‘Obser'vacz'ones: Se dice que las Mitamds se reconocen por
su tipo fisico que se describe como el de las Hul-ddke, “de cara
redonda, colorada y bien gorda”. El grupo Mitamd? se conside-
ra como un elemento extrafio entre los Kégi.

(1) Segtin nuestros conocmientos, este bejuco existe £6lo en las
la costa. Los colombianos costefios 10 Maman “Matamba”

ne esplnas como dientes de una culebra’(Desmoncus s
sum.

tierras callentes do
- Los Kogi dicen que "tie-
PD). (2) Anncardium ezocle
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HELBYEL-DAKE

Etimologia: Hélbie—hermana de esposa o0 esposo o esposa
de hermano (Cf. Términos de parentesco).

Origen: Como Padre se menciona Hdte Dsingudmery o
Hdte Seijénkua, o Sintdna; como Madre Hdba Hachdngane.

Habitat: Se mencionaron: Selddka, Séijua y Guamdka.

Totemismo: El venado (seg?) y la mano de triturar reme-
dios (koktu).

Sewd: Aséibaxe, sewd de la iniciacién femenina; aui-kuit-
si, cuenta tubular roja; nuijua-kuitsi, cuenta tubular blanca y
roja.

Matrimonio: Se mencionaron los Hukuméiji, Hdnkua y
Kireha.

SEIJAL-DAKFE

Etimologia: Cf. Séijg-tixe.

Origen: Como padres se mencionan Hdtei Atémarua y su
hijo Shingexa o Hdtei Namjonu; como Madres Hdba Kdéldyue y
Hdba Kdggi-betake. También se mencionaron como posibles Pa-
dres Hdte Sehukikui y Hdte Seydga. Se dice que las Séijal-dd-
ke tienen influencia Sankd.

Habitat: Cheria, Sékijaxe, Surlibdka.

Totemismo: la ceiba (séija).

Atributos: las Séijal-ddke “poseen” la planta del “maguey
de piramo” (mise). B

Sewd: Kuis-pdss, cuenta de collar en forma de botén, de
color negro metalico. : '

Matrimonio: Se mencionaron: Séija-tize, Hinkua y Nugi-
tize. .

Observaciones: Los informadores no coineiden acerca de
si las Séijal-dake deben considerarse de origen Sankd o de ori-
gen Tairona. il

: KULCHEL-DAKE

Etimologia: Cf. Kircha.

Origen: Jo. mismo como los Kircha.

Sewd: aséibaze, sewa de imiciacién femenina; dui-kuitsi,
cuenta tubular roja.
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Totemz‘smq: la mano de triturar remedios (hakdktu).

Matmmc.)??zo: Se dice que las Kulchel-déke se casaban con
los Hukuméiji pero que luégo todas las mujeres de este grupo
fueron robadas por la tribu Kankudma (Cf. Hukuméiji).

NAMUKALYE

Etimologia: Cf. Némaku.

Iga.bitat: S]Vdgnukalye, cerca de Mamaréngo (rio Rancheria)
rigen: Se dice que este grupo es de origen 7 :
dre es Kashindukua, .

Mairimonio: Se mencionaron s6lo los Ndmaku y Noanasé.
HULDAKE-ABAXSE

Etz:mologia: Cf. Hul-ddke (abdxrse—negro).
ddkeO(rég.ezs:‘t aSse) .dlce que el grupo desciende de las Nyda-Hul-
Habitat: Takina y Makotéma,
Sewd : sk_iva’,ldo-lcuitsi, una cuenta tubular negra.
“Observ’acwnes: El grupo Hulddke-abdase se considera co-
mo “mayor” que las Hul-ddke y las Nyda-hul-ddke y las prime-

ras ¥Iaman a las dos tGltimas: ndni-jalke—primas, parientes fe-
meninos menores.

. NYUE-LAKE

Etimologia: nyi—agua, nYui—sol, nydba—orn,
Origen: Se dice que este grupo desciende de Hdtei Sen-
kikui. .
Habitat: Séijua, Taking y Makotdma.
Sewd: kdrldula, una cuenta tubular blanca y negra,
Atributos: Las Nyte-ldke “poseen” el aguacero.
Mutrimonio: Se mencionan sélo los Hénkua.

NYUBA-HUL-DAKE

Etimologia: myuba—oro. Cf. Hul-ddke, Nyfie-like -
dre fue Salddui. » Nyue-lake. Su pa
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Habitat: Takina y Makotdma.

Totemismo: El collar de cuentas de oro.
Sewd: Hag-téa, una cuenta tubular blanca.
Matrimonio: Se mencionan los Mdma-tiwe.

NUKUIL-DAKE

Etimologia: de nukui—una culebra.
Habitat; San Miguel.

Totemismo: la culebra.

Matrimonio: Hukukui (Cf. éstos).
Obsgervaciones: Extintos.

SELDABE-NAKE

Ndmaku y Hdtei Sintdna; como Madre Hdba Noandldexang.
Habitat: Mamaréngo (Rio Rancheria).
Etimologia: sélda—clase, especie, categoria.
Habitat: Surlibdka.
Matrimonio: Se mencionan los Niugi-tixe.

NOANAMA

Etimologia: Cf. Nodna-sé.

Origen: Como Padres se mencionan Hdtei Seydga, Hdtei

Matrimonio: Con los Nodna-sé.

Observaciones: Este grupo se considera como de origen
Sankd.

DJUINEMI

Etimologia: Nébbi—puma.
Matrimonio: Con los Kurcha.
Obseérvaciones: Este grupo fue mencionado sélo una vez

KUNCHANEMI

Etimologta: Cf. Kircha; nébbi—puma,
Matrimonio: Con los Naniba-tuxe.
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Observaciones: Este grupo se mencioné una sola vez y se
consideré como de origen Sankd.

NURLDARLDUE

Se dice que este grupo se casa con hombres del grupo
Maukiitiaze-tize.

MATANGA

Se dice que este grupo se originé en la regién Nirndudza,
cerca del actual San José y que sus miembros se casaban con

‘los Huk#kui. Otros informadores insisten en que este grupo

nunca existio6.

DOANANKUIVI

Etimologia: Cf. Noana-sé; kuivi—ayunador, ayunas, a-
prendiz de Mdma. Este grupo se mencioné en una sola ocasion.
El informador dijo: “Ella es la Madre del tigre, la Madre de
Hdnkue. Su Padre es Kashinditkuo. Doanankuivi es también
el nombre de una montafia cerca de Mamaréngo (alto rio Tu-

curinca). Se dice que este grupo se casé con hombres del gru-

po Hdnkua.
HARLDA-HULDAKE

Este grupo se mencioné una sola vez, sin poderse obtener
datos adicionales.

4, — TOTEMISMO Y MATRIMONIO

Los datos anteriormente citados comprenden el total de
las informaciones obtenidas acerca del sistema de los Tuze y
Dike y de sus caracteristicas particulares. En algunos casos
estos datos son bastante completos, pero en muchos otros son
muy deficientes y contradictorios. Principalmente a lo que se
refiere a las reglas del matrimonio no hay acuerdo y para ca-
da grupo se mencionan indistintamente varios grupos com-
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plementarios. Pero aqui se trata de reglas que casi no estin
en funcién y que asi quedan fuera de las experiencias préacti-
cas del individuo. Sin embargo, en el fondo yace una idea ba-
sica en la cual coinciden los informadores y la cual explican en
més detalles: la idea del totemismo.

Debemos diferenciar aqui en primer lugar entre Tize (o
Ddke) y “familia” en un sentido totémico. A la pregunta “Hi
tixe?” (cuidl es tu tdze?) un hombre contestard: “Na tize
Kiarcha-tuze” (Mi tuxe es el Kurcha-tuxe), pero a la pregun-
ta “Hi sdna?” (cual es tu familia?), respondera: “Na sdna
maktu” (mi “familia” es el zorro).|El nombre #ize compren-
de aqui los “hermanos”, o los asdendientes y descendientes
de determinado hombre; “sdna’, en cambio, es aqui la “rajz”
(como dijo un informador) y se cénecta lingiiisticamente con
son—cabeza, sé—pene. Todos los Tixe o Déke reconocen una
“rajz” y se declaran relacionados con cierto animal, planta,
objeto o fenémeno natural. Esta relacién se explica frecuente-
mente en términos de parentesco: “Soy hijo del zorro”, “el ti-
gre es mi padre”, “La culebra es mi hermana menor”, “Nues-
tro padre es el puma”, “tengo sangre de tigre”, “nacimos todos
de antiguo de animales”. Estos animales se consideran direc-
tamente como antepasados: “Todos venimos de animales. Ellos
eran antes gente”. La relacién del grupo y del individuo con
este animal es miltiple. En primer lugar se les debe hacer
ofrendas y del cumplimiento con este requisito depende si la
relaciéon es amistosa o no. Habiendo cumplido con las ofren-
das un individuo no tiene nada que temer y el animal lo defen-
dera contra enfermedades o desgracias, pero si no cumple con
las ofrendas, el animal lo castigard enviandole - calamidades.
Un individuo domina su totem, por decirlo asi, mientras que
cumple con su obligacién hacia el antepasado; pero estad domi-
nado por él cuando el antepasado se ve abandonado por su des-
cendiente. Los bajl¢s y cantos que imitan a estos animales y
los cuales se ejecutan para pedir ayuda de ellos, son “propie-
dad” estricta de los individuos quienes descienden de un ani-
mal ancestral, lo que implica naturalmente, también la propie-
dad de mascaras y otros objetos ceremoniales. En ningin ca-
so el animal se debe matar o comer, y tratindose de animales
eventualmente peligrosos para el hombre, se dice que éstos
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nunca atacarin a un individuo de su “familia”. La escogen-
cia de estos animales no obedece a su valor econdmico sino que

se relacionan con el simbolo sexual particular de cada uno y
del cual hablaremos méis adelante.,

Hemos observado entre los Tixe y Ddke una serie de ani-
males totémicos, a saber: el jaguar, el puma, el zorro, la dan-
ta, el zahino, el puerco mani, la ardilla, el venado, el buho, la
culebra y otros. Estos animales se dividen en una serie que se
considera masculina y que corresponde a los Twze, y otra fe-
menina que corresponde a los Ddke. Hay asi “hombres jagua-
res”, “hombres zorros”, “hombres buhos”, 0 “mujeres armadi-
llos”, “mujeres venados”, “mujeres culebras”; pero no puede
haber “mujeres jaguares” ni “hombres culebras”. Es posible
que dos T7re tengan el mismo animal totémico, pero nunca
un TYge y un Ddke pueden tener el mismo animal en comn,
Pero si no hay “mujeres Jaguares”, con quién se casan enton-
ces los “hombres jaguares”? Los Kogi explican eso muy 16gi-
camente; alimentacién y sexualidad se relacionan estrecha-
mente; comer equivale a cohabitar y esta ecuacién ests siem-
pre presente en su cultura. La “comida” del jaguar es el puer-
co y asi el “hombre jaguar” se casa con la “mujer puerco”; la
“comida” del zorro es el armadillo, la “comida” del buho es la
culebra; la “comida” del puma es el venado. Los Kégi simple-
mente invierten los hechos y asi cada animal se une con el ani-
mal que representa su comida, en una unién en la cual comer y
cohabitar se simbolizan mutuamente. El esquema antigno eg

asi el siguiente, y, por fin, aqui coinciden todos los informado-
res enfaticamente:

Hukuméiji (jaguar) se casa con Seinake (puerco).
Kireha (zorro) se casa con Nugé-ndke (armadillo).
Hdnkua (puma) se casa con Hul-ddke (venado).
Hukikui (buho) se casa con Mitamdi (culebra).

Aunque estos cuatro Tize y Ddke son los que generalmen-
te se consideran como los originales y primeros, debemos ob-
servar lo siguiente: Segtin muchos informadores los Kurcha
y Hdnkua “llegaron después”, es decir, tuviéramos sélo los
Hulkuméiji y los Hukikui. Estos se asocian con las direcciones
Este y Oeste, lo que podria indicar una antigua organizacién
en mitades. De ellos descienden luégo nuevos Twixe y Ddke; y
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~al paso que tomé lugar esta subd1v1516n se desarrollaron ‘asi-

- mismo nuevos animales totémices y, lo-que es mis 1mp0rtan’ce,

_ge ‘agregaron nuevas caracteristicas totémicas a las’ ya* exis-

tentes. E1 grupo Nébo-guiji, por ejemplo, desciende de los Hu-

- kuméiji, es decir, de los- jaguares;.y, en efecto, el nombre del

-grupo (nébbi) indica atn este parentesco. El Totém de "-’l_os
Nébo-guiji es la danta y también el zahino y ellos-se deben ca-

sar con mujeres Séi-ndéie. Estas mujeres, en cambio, son “mu-

. jeres-puercos” y son lag mujeres de los Hukuméiji. El matri-

. onio entre Nébo-guiji y Séi-ndke se efectiia entonces -asi: las

. Séi-ndlke adguiriercn un tétem adicional, la yuca. Esta yuea es
‘la “comida’” de la danta y del zahino y por consiguiente los Né-
-bo-gu'ji se pueden casar con ellas. La relacién entre el zahino
.y el puerco expresa desde luégo zooldgicamente la antigua re-

la ci6n de parentesco entre los: dos grupos mencionados. Otro

_.ejemplo se refiere a los Hdénkua, cuyo animal totémico secun-
_dario es la ardilla. Este animal en cambio come las frutas del
~arbol ceiba gue es el totém de las Séijal-ddke y, en efecto, se

menciona’ que log Hdnkia se casan con este grupo. Segiin:los
informadores, matrimonios entre ellos ocurrieron sélo después
de que un grupo Hdnkuo se habian establecido en Séijua, ‘es

-decir, ya en una fase secundaria del desarrollo de este grupo.

Las Séijal-ddke en cambio no se mencionan nunca.como habi-

“tantes de la hoya del rio Hukuméiji sino que aparecen sélo en

Cheriia (alto rio Rancherla) vy en Sekzyaxe. -

) Los Kogi reconocen desde luégo - que un determmado am-
mal se alimenta con preferenc1a de cierta comida y que nunca
comeri algo. que le haga dafio. Parece que. buena parte de las
tensiones qué caracterizan actualmente la s1tuac10n, de .los ma-
trimonios, se debe a tales cons1deracmnes ‘En lag” cond1c1ones
presentes, un 1nd1v1duo se casa muchas veces con cualquler mu-
jer, no 1mporta su Ddke y generalmente ambas partes ignoran
los detalles del sistema de los T4ixe, sabiendo s6lo que perteqe-
cen a cierto tétem. Aunque el Mdma tal vez desaprueba tal ma-
trimonio, lo permite; y asi frecuentemente un individuo se ca-
ga con una mujer que, segun las reglas antiguas, no le ‘corres-
ponde. Si entonces cualquier desgracia ocurriere en la famlha,

“tal como enfermedades, malas cosechas o mortalldad infantil,

el Mama es el primero en echar la culpa’al esposo y en decirle
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que la desgracia tuvo lugar porque se casé coh una mujer pro-
hibida. Cuando un hombre se da asi cuenta que su ‘“comida”
no era la que le correspondia y que, como jaguar habia “comi-
do” una culebra, entonces racionaliza en seguida lis enferme-
dades, la mortalidad infantil-o la disminucién de la fertilidad
de sus cultivos en término de. una peligrosa indigestién que
desequlhbra por completo su matrimonio y lo expone a casti-
gos sobrenaturales muy severos. Sea dicho que en todo el
compleJo func1onam1ento de los TWxe y Ddke, la idea ‘totémica
es la que mis fuertemente se ha mantemdo entre los Kégi y
que en un matrimonio cualquiera, ambas partes saben muy bien
a-qué téterms pertenecen aunque tal vez ‘mo sepan nada de re:
glas, origenes o atributos adicionales. ‘

Dl_umos antes que el animal totémico no se come ni se ma-
ta nunca. Este tabu existe alin, y no 51gn1f1ca ninguna priva-
¢ién para el individuo, ya que los Kégi no son cazadores. Hoy,
sin embargo, existe otro ‘aspecto del totemismo ‘que e§ aqui im-
portante ‘1a ‘relacién de un individuo con una planta o un ob-
jeto- ammal puede ser tal que fomente la fertilidad del tétem.
Aqui- aparece el limite ‘entre el tétem proplamente dicho y los

Tdctores que hemos llamado atrlbutos, limite que a veces no es
del todo claro. '

Como hemos visto, cada TWxe o Ddke, dispone de una Sse-
rie de atributos y es “Duefio” o poseedor de ciertos animales,
objetos, plantas o sewd. La importancia econdémica de estos
atributos es grande y su combinacién por medio del matrimo-
nio representa un factor econémico que deberia ser variable
segin el Téxe y Ddke y asi indicativo de cierto status o rango.
Sobre: el aspecto religioso de estos atributos hablaremos mas

_ adelante. (Cf. infre; Religién, E1 Concepto de Sewd), pero el

aspecto econémico si puede tratarse aqui. Los Hukuméiji “po-
seen” el.algodén y las Hul-ddke la papa, lo que da a un matri-
monio -entre 'ambos .1a base para establecer estos dos cultivos,
el uno en tierra fria, el otro en tierra caliente. Ambos tienen
varios $ewd en ecomiin pero a éstos se agrega gran nimero de
sewd que son atributos de las Hul-ddke y que son esenciales
para un hombre, tales como el hdyu-kuitsi, el chibu-kuitsi o el
gaul-kuitsi. (Cf. infra; Religién, El concepto de sewd). Hasta
los colores .son gomplementarios. Los Hukdkui y Mitamdy com-

—
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binan una serie de aves con una serie de arboles y las Séi-nd-
ke poseen la tierra negra, la malanga y la lluvia; es decir, una
combinacién muy valiosa para cualquier hombre. No hay duda
de que estas combinaciones fueron, en tiempos pasados, de gran
importancia econdmica para toda la cultura y que tal vez en
ellas se basaba todo el equilibrio del grupo.

Es evidente también que como centro de la Tribu Kégi,
propiamente dicha, aparece Hukuméiji y que algunos grupos,
hasta de los primeros, se designan como cuerpos extrafios. La
Tierra de Arudka fue poblada desde Hukuméiji y fue alli don-
de se efectué la unién con las mujeres Mitamd#, quienes apa-
recen como descendientes del mismo Hdte Aldauhuiku y quie-
nes con sus atributos representan un grupo costanero. Los
Séija-tuxe y Séija-ddke se consideran como influenciados por
los Tairona y Sankd y amplian el habitat hasta Cherda, en el
rio Rancheria. Toda la organizacién antigua da a entender que
no se trata de una ‘“tribu’” sino de varias, tanto costaneras co-
mo de las montafias y que los Kégi actuales s6lo representan
los reinanentes de estos grupos que se retiraron y dispersaron
en la Conquista. Por cierto que parece que se trata de una cul-
tura esencialmente homogénea, con s6lo leves variaciones re-
gionales. :

5. — ORGANIZACION SOCIAL E INDUMENTARIA

Como lo hemos mencionado ya en varias ocasiones, la or-
ganizacién social de los T#xe y Ddke se exterioriza en una. se-
rie de objetos de uso personal, principalmente en los vestidos
de ambos sexos. Las telas de algoddn, de las cuales se manu-
facturan los largos camisones; las faldas y calzones, que lle-
van generalmente en sentido longitudinal varias fajas- largas
entretejidas en diferentes motivos y colores. Estas fajas, su§
motivos, combinaciones o tintes, distinguen los T#xe entre si
0, por lo menos, caracterizan a los principales de ellos. Las mu-
jeres llevan las mismas fajas, combinaciones y colores de sus
padres (y no siempre como sus maridos). Los Ig?t'rcha llevan
vestidos completamente blancos. Los Hukuméiji, Hdnkua,
Nébo-guiji y Salddka-tuxe llevan el mismo tipo de fajas y colores
mientras que los Hukidkui y los Doand-téize usan cada uno fa-
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jas diferentes. Los motivos entretejidos de estas fajas son ba-
sicarhente los siguientes: el primero consiste en una linea
gruesa (1 cm. q' mas) de color uniforme y atravesada por li-
neas cortas y paralelas del mismo color. Este motivo se llama
séiju-kdra y se dice que este motivo es propio de los descen-
dientes de Sintdna y Djibundjija. El segundo motivo consiste
en una faja de unos 2 cms. de ancho, la cual muestra un dibu-
jo a modo de tablero de ajedrez en la cual alternan el blanco, el
rojo y el morado. Su nombre es aldudka y segin nuestros infor-

Jmadores este motivo es propio de los descendientes de Aldauhui-

ku. El tercer motivo esti construido por dos lineas gruesas uni-
das por cortas lineas, atravesadas, paralelas a manera de es-
calera, y llamado ni-kdxa. El cuarto motivo consiste en una
sencilla linea tefiida, llamada aséhi-takbe (1). Si designamos
aqui estos cuatro motivos con las letras A, B, C y D, las com-
binaciones que usan los T#ze son las siguientes: Los Huku-
méiji, Hdnkua, Nebo-guiji y Salddka-tize usan: A B C D
combinados en dos anchas fajas que caen de cada hombro ver-
ticalmente hasta el borde de la tela, debajo de las rodillas. En
el espacio libre entre estas dos fajas, o sea el pecho y el dorso,
aparecen de nuevo motivos B acompafiados a cada lado por el
motivo D. En las mangas y los calzones se encuentran los mis-
mos motivos B y D, pero algo més separados el uno del otro.
Los colores empleados son un rojo muy vivo, pero tratandose
de los Salddka-tize el color sube casi a violeta. Los Hukdkui
usan una faja compuesta asi: A D (cuatro veces) B D
(cuatro veces), quedando dos fajas dispuestas sobre el vesti-
do, tal como en el descrito anteriormente.

En las mangas y los calzones se combinan los motivos asi:
dos fajas algo separadas de D (cuatro veces). Los Doand-tize
llevan asimismo dos fajas idénticas a las de las mangas de los
Hukukui, pero no llevan fajas en sus propias mangas ni en sus
calzones. El color usado por los Hukikui es plrpura, a veces
casi negro, mientras que los Doand-tixe usan un color marrén
rojizo. En los vestidos de las mujeres aparecen estas fajas tan-
to en la tela que sirve de falda como también en la que cubre
la parte superior de su cuerpo. Los nifios de ambos sexos lle-

(1) Tdkbe-culebra.
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van vestidos con fajas sélo después de su iniciacién, y usan
hasta entonces sélo telas blancas.

Aunque los vestidos se tejen y usan aun estrictamente de
acuerdo con la organizacién social descrita, los detalles sobre
el significado de mvtivos, colores, combinaciones o nombres
no se pudieron averiguar. Ellos simplemente se heredan de
padres a hijos y ya que la manufactura de las telas es un ofi-
cio exclusivo de los hombres, éstos siguen tejiéndolas tal co-
mo aprendieron desde nifios de sus padres, sin conocer a veces
los nombres de los motivos y hasta ignorando por completo
que éstos se relacionan con su T¥ze. Sin embargo, individuos
que pertenezcan a uno de los TWxe originarios, es decir, Hu-
kuméiji, Hinkua, Hukikui y Kurcha, siempre conocen los mo-
tivos que les corresponden y, como regla general, llevan ves-
tilos asi caracterizados. Miembros de otros T#xe muchas ve-
ces llevan vestidos “neutrales” blancos, aunque insisten en te-
ner el derecho de llevar otros con determinadas combinacioncs.
Que este vestido blanco se pueda confundir con el vestido de
un Kurcha, seria desde luégo mas bien agradable para su due-
fio, ya que este T7xe tiene prestigio especial. En efecto, en al-
gunos casos observamos que hombres de otros Ti#ze manufac-
turaron telas blancas para sus vestidos, admitiendo que les
“gusta mas camisa de Kiurcha” y excusindose vagamente de
que no tenian en el momento hilos tefiidos a su disposicién. Es-
ta especie de “disfraz” vale desde luégo sélo en el caso de que
el hombre viaje a una poblacién en donde no se le conozca; pe-
ro contribuye de todos modos al sentido de la seguridad del in-
dividuo, que no se preocupa de la critica de los demas.

El rayado de las mochilas es otra exteriorizacién del TW.re.
En ellas, sin embargo, no se usan los motivos descritos, sino
sencillas fajas mas o menos anchas de un mismo color, a' las
cuales siguen otras paralelas, a veces de colores diferentes. Los
Kirecha llevan mochilas blancas, sin ningtn rayado, mientras
que los Hukuméiji, Hdnkua, Nebiguiji y Salddka-tixe usan
mochilas de fondo blanco con fajas rojas y carmelitas, alter-
nadas. Los Hukikui y Hudng-tdxe usan mochilas con fajas pa-
ralelas de color morado, a veces casi negro.

Los gorros y las diferentes maderas de las cuales tallan
los palillos para el poporo, que corresponden también al Tiixe
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42 su duefio, ya se mencionaron al enumerar los atributos de
éstos.

6. — DISTRIBUCION ACTUAL DE LoS TUXE Y DAKE

La aproximada distribucién de los miembros actuales de
19s Tuze y Ddke mencionados, fue dada por algunos informa-
dores, pero no nos fue posible verificar estos datos por medio
de un censo. Los grupos masculinos mas numerosos dicen ser
los Hukikui y Nugi-tize, siguiendo en niimero los Hinkua y
luégo los Kircha y Séija-tize, que se consideran €cOmo poco
numerosos. De los Ddke el mas numeroso dicen ser el grupo
Hul-Ddke, al cual sigue el de las Séi-ndke. Hay muy pocas Hél-
byel-déke, Nugé-nike y Noanamd, mencionidndose del Wltimo
grupo sélo unos pocos individuos de Séijua. Las Mitomdia son
ain numerosas, pero las Séijal-ddke se consideran como casi
extintas. Las Nyida-Hulddke estin extinguidas y se mencioné
que la ultima representante de este grupo murié en 1946, en
San Francisco, donde habia estado casada con un hombre cu- -
yo apodo era ‘“el viejo chiva”. La iltima Nurldaridie es la mu-
jer del actual Mdma de San Andrés. Para la poblacién de San
Francisco nos fue dado el resumen siguiente:

Nagi-tize .... .... .... ...... muchos
Kircha .. vees sase.. DOCOS
Hukvkui tees seee sess e... DOCOS
SHMENE oci sise snne o0is adhs muchas

Nige-ndke . ... cere ceee we.. DOCAS

En San Miguel figuran principalmente los Hankua, Sal-
doka-tixe y Helbyel-ddke; En Takina y Makotima los Huky-
kui; en Hukuméiji los Hukuméiji, Salddka-tize ¥ Doand-tixe
y en la regién entre San Miguel y Santa Rosa los Nébo-guiji.
En J«o contadas ocasiones que fueron mencionados los Tsin-
guru, se los localizé6 en Hukuméiji y en San Francisco, Los si-
guientes individuos dicen que representan los ultimos miem-

‘bros del Hudng-tixe:

Maméimaku Bacuna (vive en el rio Don Diego).
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Xabili (1) Bacuna (rio Don Diego, hijo del anterior).

Pilyimi Bacuna (rio Don Diego).

Mdma Lucas Bacuna (Takina) (2).

Mdma José de la Cruz Bacuna (Makotdma) (3).

Malyihildu Bacuna (Takina).

Las poblaciones de la vertiente occidental, que son de re-
ciente fundacién, representan un equilibrio entre los Tidze y
Ddke alli presentes, sin que ningtin grupo predomine.

Segtin los apellidos de las familias Kégi, que son en parte
indigenas en parte espafioles, se puede deducir a veces el Tixe,
aunque por cierto no siempre. Los Koégi dicen que cuando los
primeros misioneros entraron a la Sierra Nevada, bautizaron
a los indios ddndoles como apellidos el nombre indigena del in-
dividuo. Estos apellidos sobrevivieron de alli en adelante, pre-
cedidos por un nombre de un Santo de la Iglesia; pero fuera de

b

él todos los Kogi llevan el nombre indigena de un antepasado.

La asociacién entre estos apellidos y los TWxe, es aproximada-
mente la siguiente:

Handigua ...... Doand-tuxe Sarabate .. .. Salddxza-tuxe
Nolavita .... .., Huguméiji Bolaio .. .. .. Hagtxra-tuse
Noibita .. .. .. Nébo-guiji Alberto .. .. ... Nugi-tuxe
Auigui .. .. .. .... Kurcha Solano .. .. .. .. Nugi-tuxe
Nakaugut .. .. .. Hukikui Moscote .. .. .. Nugi-ture
Bacuna .. .. .. .. Hukitkui Savnae .. .. .. .. Nugi-tuze
Dingula . Tsingiru, Hukikui Daza .. .. .. .. Nugi-tuze

7. — GENEALOGIAS DE LoS TUXE Y DAKE

De muchos T4rxe y Ddke se citan genealogias, desde el an-
cestro mitico hasta la actualidad. Estas genealogias incluyen ge-
neralmente sélo a los ascendientes masculinos de linea paterna,
citando a los ascendientes maternos s6lo excepcionalmente, en un
solo caso. A continuacién enumeraré la lista genealégica de al-
gunos Tixe y Ddke.

(1) Xavier. (2) ¥ (3) S8e mencionaron en la genealogia de los Hukikui Cf. arriba.
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ASCENDENCIA DE LOS HUKUME1J1

‘Igi‘dba’Kasﬂmmu (o Gaulckoving).
wnidna (su hijo, casado con Héba T : igui
G ungexa, con los siguien-

gashi?d%k?a, Dyiua-malyi, Nodna-sé, Némakw, Ndmukalye

resto del 4rbol genealégico ests formad '

dientes de Dyiua-malyi, que son: A T e

Sinma.

Siku (también actual apellido).

Uldama,

Hukud.

Jajabé (un “tigre”; sus hijos eran “aves” 7 ;

; g es”: Li-4

Sunhui y Sudkalda). R ‘Hm K

Autkala, |

Dulagdma.

Kuauigelda.,

Huéhué.

Péibunyi (de péibu—amigo. Vivi i
informadores su Padre es S?éleg‘ir;?n S Bretivotnis

Méulu. -

Sukilame.

Sekuini,

Namsiku (de nebbi—tigre),

Sidlugi (Siéldugi?)

Avindie. .

Duiby (duibu—viejo, anciano).

Mfzkdgama Maki—jefe; gama—descendiente).

Ejdnna.

Hduma.

Mamangé.

Simuna (probablemente del nombre espafiol Simén).

Mdma Ceferino Nolavita. ’

Mdma Narciso Nolavita.

Mofma Miguel Nolavita (principal informador de Preuss).

Mdma Julidn Nolavite (actual mdma de San Andrés).

. fAnotamos que segln nuestro primer esquema, en el cual
Sintdnae se casa con Hdba Jalyubdng, tiene como descendencia
a los Kurcha y a los Bunsintdna, este altimo un TWize de los Ika.
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ASCENDENCIA DE LOS KURCHA:

Hdbo Kasimma, madre de: Binalyue, casado con Nodnash-
kaxza y Noananéhumang. De su matrimonio con Nodnashkaxa
desciende Nyiba-abdxse (nyiba—oro; abdrse—negro), quien se -
casa con Nyi-bun (la Mar). De esta pareja desciende su hijo Al-
dunhuné casado con Sdi (la culebra boa) y con Shiru (la ma-
cana). De su unién con esta Gltima mujer viene Bunkuatand y
de éls

Namséija.
Sein-makti (Padre del Zorro, casado con Jangduli).
Nyia-makti (nydba—oro; mdktu—zorro). '
Auiginyi. '
Séijakara (Padre de las Mascaras).
Narldakexa (Padre del “Bautizo’).
Arldauldite (Padre de la Piedra del Coito).
Autha-hdtei (Padre de la Disenteria).
Makououin (Padre de Colombia).

‘Ndni Huéhué (Padre de Colombia).

Kurlddxa-hdtet (vivié en Noavdka).
Aldukindyue.

. Seinkd (Padre de los Muertos; sus mujeres eran: Hdba
Sunkurldd, la Madre del Mosquito y Hdba Huiba-Kabdze. Sein-
k% vivia en Sekarino). ,

Shevukilyingixza (Padre de las Nubes y de la Lluvia).

Kilcha-kabve, :

Aldue-kuxd.

Aldduga-kaxd.

Minazdldu (Padre de las Minas, palabra hibrida).

Maki Goultsdngui (Padre de las Flechas, de los Nombra-
mientos y de los Vestidos).

Makd Gaundvuldue (Padre de la Policia).

Setjuangdma (Cf. téijua).

Don Escribano (titulo honorifico).

Mdma Sekuwishvdno.

Mdma Seandba-kukut.

Mdma Aldumdlye (al llegar a este nombre el informador di-
jo: “ya muere”; con esto quiere significar que la lista en adelan-

te se refiere a mortales),
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Don Estivita (Don Esteban).
Mapéya. .
Mdma Pedro Auigui.
Mdma Xavier Auigui,
Mdma Ignacio Auigui (actual mdma de Mamaréngo).
] .Segﬁn otro informador la ascendencia de los Kurcha es la
riguiente:
Binalyue.
Séijalkabe.

. .Binkua-tdme (bénkua—blanco; tame, téima—grande)
Seijuan-gdma. .
Méinkulda.
Auijinyi.
Namséija.
Kuncha-vitauéya.
Biankuase-ké, - ' Co
Mukud-tina. : '
Shuvuldudka-tand.
Aldumdlys.
Makd Goaultsdngui. - 0 L ;" g
Makt Hdbila, ’ )
Maki Huzxdbalda.
Sednonakuké.
Nijud-sekué.
Mdma Sekué.
Ndni Saldysi.
Mdma Napita,
Mdma Kaldungasesé.
Maki Makézxa.
Mak# Huintuyé (el primer “mortal”).
Makd Don Estivita.
Mdma Pedro Auigui.
Mdma Xavier Auigui.
Mdma Ignacio Auigui.
Las listas anteriores se refieren a antepasados masculinos

de los Kurcha; un informador dio la siguiente lista de antepasa-
das femeninas: . ‘

Hdba Néb-kalyam (vivia en Makotdma).

Hdba Séijalyang.
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Hdba Huxkuldantsué (vivia en Noaméiji).

Hdba Seijakére (vivia en Séijua).

Hdba Kulchaiydng.

Hdba Mulkudtsiyang.

Haba Salddtsiyang.

Hdba Kudltsiyang.

Hdba Kuddalesamd.

Hdba Soletdlyumé (del espaiiol: Soledad).

Hdba Ulimayang.

Hdba Nyi-makatakdng.

Hdaba Shanguchéya.

Hdba Shangaulyé (Madre del Zorro e hija de Kuncha-vi-
tauéya). Cf. Jangduli.

Segilin algunos otros informadores el grupo Kurcha originé
asi: Sintdna se cas6é con Hdba Jalyubdng y tuvieron tres desecen-
dientes: los Kurcha-tuxe, los Busintdna-tana y los Kurcha-tina.
Los dos ultimos son nombres de actuales Tuxes de los Ika y no de
Tos Kdégs.

ASCENDENCIA DE LOS HUKUKUI Y DE LAS HULDAKES

Hdtei Sethukitkui se casdé primero con Hdba Seatakdn, tam-
bién llamada Hdba Munkuanéyumang, y luégo con Hdba Kudn-
gyt. De la primera tuvo dos hijos: Hdtei Selddui y Hiba Nams-
hdna. De la unién incestuosa descienden los tres hijos llamados
Kovi-hukikui, Hdtei Avekid y Hdtei Napita. Del Gltimo vienen
Hdtet Alddxa cuyos hermanos eran los Hukiukui y las Hulddke.
De Ald#iza descienden luégo Mdma Lucas Bacuna, el actual Md-
ma de Takina; Mdma José de la Cruz Bacuna, actual Mdma de
Makotdma y Mdma Damian Sarabdta, el actual -Mdma de San
Miguel. ’

De lo anterior se desprende que Seikukikui se casdé con dos
mujeres y que de la unién con Hdba Seatakdn descendieron por
un lado los Hukikui y las Hulddke y por otro los tres Mdmas ac-
tuales, que se consideran como pertenecientes a los Hudng-tuze.
La lista genealégica parece muy deficiente y evidentemente sal-
ta muchas generaciones.
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ASCENDENCIA DE LOS HANKUA, SEISHA-TUXE, SEI-
SHAL-DAKE, NOANASE Y NAMUKALYE: '

De Hdba Gaulchovdng nace Seijdnkua, casado con Mulkua-
vdnoyang. Su hijo mayor Seijabdngui se casa con Seijulyding y
de ellos descienden tres generaciones: Seijalduénmaku, Seijual-
dankasd y finalmente los Séija-tuzxe. El préximo hijo de Seijdn-
kua, llamado Seijagdma, se casa con Seijutakdn y de ellos nacen
los siguientes hermanos: Jaldangdma y su hermana Shuvulyu-
vdng. De Jaldangdma descienden Salambitd y de éste Salangsigi,
de éste Salé-maku y de éste Noanémaku. Shuvulyuvdng en ecam-
bio tiene las descendientes femeninas siguientes: Shuvdexdng,
Shuvsand, Auinsand, Dolensand, Gauldexdng, Mdmexang y Ma-
méxumang. Esta Gltima se casa con Noanémaku, nombrado mas
arriba. De ellos descienden los Hdnkua y las Séijal-ddke.

El dltimo hijo de Seijdnkua es Nodna-sé que se casa con Nd-
mukalye y de ellos desciende el Tuze de los Nodnasé v el Ddke
de las Ndmukalye. )

ASCENDENCIA DE LOS NEBO-GUIJI

Hdtei Shivdldu, hijo de Hulda-tdkbi y Hdba Kuba-jdya, s
casa con Hdba Kavu-vdya que es hija de Kuba-zdlsa y Hdba Ko-
sttmma. De este matrimonio descienden:

Nébo-guiji.

Nuiavé (que “come piedras del rio”).

Hilda-tdakbt (tdkbi—culebra).

Shub-takbé (vivié con los Ndni Matina en Dondma y tam-
bién con los Tairona y luégo volvi6 para ensefiar a su gente lo
que habia aprendido). Cf. El Mundo Kégi; Tradiciones etnohis-
toricas.

Maméinmaku (vivia también con los Ndni Matdna, para
“aprender” de ellos}).

Méyu (vivia entre los Ndnt de Bongd, para “aprender’ de
ellos). Cf. El Mundo Koégi; Tradiciones etnohistéricas.

Nyubu (dutbu—viejo, anciano).

Sebdktu (se—pene; mdkiuw—zorro).

José Ignacio Noivita.

Benito Notvita (el informador de esta lista).
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_ ASCENDENCIA DE LOS NUGI-TUXE, SEI-NAKE Y DE
' - LAS TRIBUS IKA Y SANKA

Hatei Aldauhuiku se casa con Hdba Séijualdueyumdng y
de ellos descienden tres ramas: la de los Nugi-tuxe y Sei-ndke;
la de los Bintukua y Guegua-tina y la de los Sankd y de los Na-
niba-tuxe. Los Bintukua son un Tuxe de los Ika y su nombre se
deriva de giiia—hermano mayor (I); también los Guegua-tina
son otro Tuxze de los actuales Ika y la palabra se relaciona con
uiua (Cf. Datos Generales; sinénimos de nombres tribales).

ASCENDENCIA DE LAS MITAMDU :

Hdtet Doanashivuldue se cas6 con Hdba Jalyindlda y de
ellos vienen por un lado Hdtei Doanakuingulda y Hdtei Doanén-
. maku, y por otro lado descienden las Mitamdii.

ASCENDENCIA DE LAS HULDAKE': (Cf. supra).

Hdba Nabobd se casé primero con Hdtei Kuishbangui y de
ellos desciende Hdba Mevdnkukué. Luégo se casé Hdiba Nabobd
con Hdtet Salddui y de ellos vienen las Hulddke.

ASCENDENCIA DE LOS DOANA-TUXE:

Tarbi atdshi.

Hulda-tdkbi. _ -
Kukutjake-naxalés. ‘ ' ’
Maméijazxe.
Mameilia.
Namshija.
Namtdingus.
Jaltdngus.

Mdma Tdngus.
Mdma Duxud.
Dodna Shingut.
Ginaldue.

Mdama Degaunauxd.
Katilda.
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Kassaigi.

Unaméme.

Gauz-hilda.

Mdama Higui.

Unrdna-pepe.

Doalungui.

Mdma Kavd.

Shumdd.

Shudilda.

Hyulda-harbé.

Hanéja-harbé.

Kdaldyi-harbé,

Kaggi-harbé.

Hdggi-harbé.

Hablaxd-harbé.

- Jajaxd-harbé.

Sunkaitdza. ,

Hdtei Jaijabé (Padre de las Culebras; vive en Mamarén-
o).

Kalta-harbé.

Nyuiueldue.

Mama Egui.

Kirimaki.

Unasigi.

Mdnta-habé.

Gualddma-habé.

Mdma Tonki.

Saibax-habé.

Manishi-nouzaljé-habd.

Nyui-tarbé.

Aunque esta lista abarca cuarenta y tres generaciones, pa-
rece fragmentaria y ademéas faltan la lista de miembros de los
tiempos recientes. Como se observa, segin la etimologia mu-
chos de los antepasados son distintas clases de culebras (tdkbs,
tdrbe—culebra).

Fuera de las genealogias miticas de los TWxe y Ddke, exis-
te la siguiente lista sobre la descendencia de Hdfei Seihukitkui.
Este se casé con dos hermanas, Hdba Seatakdn'y Hdba Kudn-
g¥i. Con la primera tuvo los hijos siguientes:
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Kalda-bauky bdxse (Sapo Negro de Monte”, el Duefio de
la Fiebre Negra).

Kalda-baukw tséshi (“Sapo Rojo de Monte”, el Duefio de
la Fiebre Roja”).

Kalda-bauku tdshi (“Sapo Azul de Monte”, el Duefio de la
Fiebre Azul).

Los hijos e hijas del matrimonio entre Seihukikui y Hdba
Kudngyi fueron los siguientes: (masculinos) : uauhit (lechuza
grande), hudngzama (lechuza negra), hibdxa (ardita). Estos
tres se consideran como “mayores” mientras que los siguientes,
se congideran como “menores”. Después de nyiiéxre (tominejo)
vienen tres descendientes femeninos: hdlkaxe (ave maritima),
shdzalda (guacamaya), kida (guacamaya roja). A ellas siguen
de nuevo descendientes masculinos: aldushiyéxa (lechuza pe-
queiia), kakdlda-téubu (lechuza) y shiuelkalda (gallinazo del
paramo). A ellos siguen dos mujeres: nuba bdxse (ave negra
grande) y duitsd (pava). Otra vez siguen tres descendientes
masculinos: dlyi (pava), nukui (paujuil) guineluze (ave del
paramo). A ellos sigue shukui, de sexo femenino (ave pequeifia)
y finalmente dos descendientes masculinos: n#lduza (ave ne-
gra y amarilla) y shduxalda (ave llamada por los colombianos
del Magdalena “chauchau’”. Adicionalmente se mencionan co-
mo descendientes de Seihulkikui cuatro aves mas: hohd, héte,
shikudxa y auini.

La siguiente genealogia fragmentaria se refiere a Seikuij-
buchi y algunas otras personas miticas importantes. Hdtei Sé
se casé con Hdba Shivulyuving y de ellos nacié6 Hdba Tsukud
de la cual descienden los Maténa (1) quienes se casaron con las
Mdmexa (1) y las descendientes de Hdba Janguchéya. La as-
cendencia de ésta es la siguiente: Hdba Gaulchovdng, casada
con Hdtei Sé tuvo un hijo llamado Kuncha-vitouéya. A la vez
Hdtei Sé se casd con Hiba Kasimma y de ellos nacié6 Nabobd,
que se unié a Kuncha-vitauéya y de ellos nacié Janguchéya, Nur-
lita, y Jangdulyi. Esta Gltima se casé con Seikuijbiichi, Nurlita
con Hdba Sdrlyue y Janguchéya, como dijimos arriba, con los
Matina.

Hdba Nabobd tenia ademas tres hermanas: Pasdnya (Ma-
dre de la Cucaracha), Kata-chdgua (Hermana de la Cucaracha)
y Kdta (Cucaracha). Con todas ellas se casé también Seikuijbii-

LOS KOGI 205

¢hi. Del matrimonio de Seikuijbrichi y Janguchéya desciende el
hijo Minsu (marsupial) (2). Nurlite es el hijo de Kuncha-vi-
tauéya y se casé con Hdba Sdrlyue cuya ascendencia ignoraron
mis informadores.

Como ultimo fragmento enumeraré una pequeiia lista de
Mdmas de Hukuméiji: Shungdish-sigi, Dodnui-sigi, Mdma-sigs,
Umbdko-sigi, Méma Utd. :

8 — PARENTESCOS CLASIFICATORIOS ENTRE TUXE Y Dake

Como lo hemos indicado ya anteriormente, todos los T4ze
¥y Ddke emplean términos clasificatorios de parentesco al refe-
rirse los unos a los otros. Por cierto, tampoco aqui coinciden
nuestros datos, pero podemos presentarlos en el siguientes es-
quema que, desde luégo, debe compararse con los términos de
parentesco que emplea el grupo dentro de la familia (CL. infra,
Parentesco, Términos y su Funcionamiento) :

“Paisano” (gdza) varios grupos se consideran como “pai-
sanos”, término que también se podria traducir como “compa-
7iero”, A veces la palabra “gdra” se reemplaza por la palabra
“su-ndxe” (1). Los grupos siguientes intercambian este térmi-
no: Hukuméiji y Kiarcha, Mitamdy, y Nuge-ndike.

“Mdma” (Mdma—sacerdote, bdma—abuelo). No esti cla-
ro si se trata aqui de un término de parentesco derivado de bd-
ma—abuelo, o tal vez de la palabra en el sentido de “Sacerdo-
te”. Los siguientes Tuze intercambian este término: Hukuméi-
7t y Kiurcha, Hukuméiji y Hdnkua, Hénkua y Kurcha, Huki-
kui y Nugi-tize. Evidentemente se trata aqui de los Tuze que
se consideran como los mas antiguos y asf bien podria tratarse
del término para abuelo.

“Cényuge” (sewd). (Sewd-ddke). Este vocablo se usa en-

~tre individuos que se consideran como posibles ebényuges. Lo

usan los Kiurcha al referirse a las Hul-ddke y Mitamdd y los
Hukuméiji y Nebo-guiji al referirse a las Hul-ddke. Los grupos
femeninos usan el mismo término al referirse a los grupos mas-
culinos mencionados.

;117)':;:‘ El Mundo Kogi; Tradiclones etnohistéricas. (2) Cf. Mitos; Mito de Seikui-
wehi. '

(1) En una ocasién se menciond el término sud como usado entre los Hukulkui
¥y los Hukuméiji,
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“Pariente masculino mayor, tio” (sa). Este término no se
usa sino raras veces y parece referirse principalmente al tio
cruzado de linea materna o paterna. Se intercambia entre los
Doand-tize y Nébo-guiji. Los Nugi-tixe, Kurcha, Hinkua, Mi-
tamdd y Séineke lo usan al referirse a los Hukukwi y Huku-
méiji. - ‘

“Pariente Masculino Mayor” (die), Este término designa
principalmente al hermano mayor, a primos cruzados o parale-
los mayores y, para reemplazar el término anterior, al tio cru-
zado o paralelo de linea materna o paterna. Los Hukikui y Hdn-
kua intercambian esta palabra. Los Kircha se refieren asi a los
Hukuméiji. Generalmente se dice: die-tiwe. _

“Pariente Femenino mayor”, tia (kukut). Este término com-
" plementa con el término sa y es, como éste, poco usado. Aparen-
temente fue empleado principalmente para designar la herma-
na del padre o de la madre, pero queda reemplazado por el tér-
mino nu. Los Hukikui, Hukuméiji, Kircha y Nuge-ndike, se re-
fieren asi a las Séi-ndke; los Hukuméiji y Hukikui a las Mitam-
di y las Mitamdi a las Séijal-déke. Un informador dijo: “Las
Séi-nake son siempre kukui para todos”.

Pariente Femenino mayor (nu, nul-dike). Este término se
refier» vrincipalmente a la hermana mayor, pero se aplica tam-
bién a vodas las mujeres qi.c sean mgvores que EGO. Tal voca-
blo se intercambia entre Hul-dike y Séi-ndke, Hul-dike y Séijal-
ddke, Nugé-ndke y Séijal-dike, Hul-ddke y Nyua-Hul-ddke. Tam-
bién lo usan las Mitamdia'y Nugé-ndke con referencia a las Hul-
dike. :

Pariente Masculino o Femenino Menor (nani). Este térmi-

“Pariente Masculino o Femenino Menor”’ AnaniQ. Este tér-
mino significa en primer lugar hermano menor o hermana me-
nor, lo 4ltimo sé6lo en el caso de un EGO femenino. Ademéis se
emplea para primos y sobrinos y para todo individuo que sea
menor que EGO. Asi se refieren las Hul-ddke y Séijal-ddke a las
Nige-ndke, las Hul-ddke a las Séi-ndke; los Hukikui a los Hu-
kuméiji y los Kurcha a los Hukiékui. También llaman asi las
Hul-ddke abaxse a las Hul-ddke y Nyida-Hul-ddke. Se dice gene-
ralmente: nanijake.

“Pariente Femenino Menor” (hdsse). Este término lo usan
s6lo los hombres al referirse a su hermana menor o parientes
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me’l'lgres, tales como primas o sobrinas. Los Kurcha y Huku-
m’em. usan esta palabra al referirse a las Séijal-ddke y los Hu-
k'ukm al referirse a las Hul-dgke y Séijal-ddke. En algunas oca-
siones el término fue usado como: bindji-jake abundji—hija)
alo cual contestaron las “hijas” Hdtei-tize (Hdtei—-padre)’
Generalmente se dice Hdsse-sdke. .
Madre (hdba). Se diee que este término lo emplean todos
los grupos al referirse a las Mofauga. Un informador dijo: “Ma-
tanga es Madre‘ de todos y todos son hijos de ella”. .
Cufiado (natima). Este término es empleado sélo por hom-
bres al referirse al hermano de la esposa o al esposo de la her-

mana. Lo intercambian log Nigi-tize con lo i 3
a. I . s Hankua v 1 -
bo-4u4i§i con los Hukdkus, =il

Abuelc  bdma). Se dice que Yos Nugi-t7 / .
. ‘ : gi-tixe asi se ref
todos los miembros de la tribu Sankd. el &

- Cuflada (helbye). Este término lo usan
res para designar a la mujer del herm
po femenino llamado Helbyel-dike.

hombres y muje-
ano menor. Existe un gru-

9. — RELACIONES ENTRE EL INDIVIDUO Y SU TUXE 0 DAKE

Hemos hablado hasta ahora de la organizacién social sélo
desde el punto de vista de sy aspecto tradicional, tal como ella
Seé conserva en el confuso recuerdo de individuos. Aunque en
gran parte mito y memoria familiar, ella vive atn en la cultu-
ra. como un factor siempre presente que ha guardado ciertas im-
plicaciones sociales y econémicas. Debemos ocuparnos asi mas
detalladamente de su actualidad y significado como institucién.
Ver.em_os, pues, primero, cuil es la relacién actual personal que
ufl ‘mdlviduo mantiene con el concepto de Tvze y Déke; qué sig-
nifica para él y qué lugar determinado ocupa en su v’ida.

. Por reglg general, todos los hombres adultos saben a qué
T4dxe o Ddke pertenecen. En las conversaciones no se menciona
€l tema porque los presentes se reconocen por sus vestidos, mo-
chilas o la madera del palillo de cal v saben asi cuil es el ’Tz’me
de su compafiero, y casi nunca hay referencia a estos nombres
o.genealogias. Al preguntarle por su Tihxe, un hombre contesta
sin vacilar. No es un dato secreto tal como un nombre o un atri-
huto méagico personal, sino que es simplemente el nombre de su
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“gente”, una informacién que dan con cierto orgulla. Pero cuan-
do la pregunta se refiere a su mujer, el hombre buscars refu-
gio en ‘el silencio o en la contestacién estereotipada: “No sabe”.
Es eso un punto crucial que preocupa a todos los hombres. Las
reglas de matrimonio ya no se observan entre los determinados
Tuxe y Déke porque, simplemente, seria imposible para un hom-
bre encontrar una mujer elegible en las cercanias. Hay pocas
mujeres y muchos hombres. Hay Ddke que se extinguen y ain
no han sido reemplazados por nuevos grupos culturalmente san-
cionados como tales. Asi, el joven se casa con la primera mujer
que encuentra. Eso se considera definitivamente como “malo”,
ya que serios castigos sobrenaturales, como enfermedades o
muertes, amenazan entonces a la pareja, pero la necesidad es
agui méas fuerte que el miedo. Si un joven quiere casarse, el Md-
ma ingistird probablemente primero en que escoja una mujer
de cierto Ddke, pero esta solicitud es una mera formalidad, ya
que tal mujer casi nunca esta disponible. Asi el Mdma indica al
joven que alin no puede casarse, pero que le dari un “permiso”
para convivir temporalmente con su elegida. Que &sta conviven-
cia equivale practicamente al matrimonio en un sentido social
y econdémico, es elaro. Pero no representa una fase intermedia
o un status pasajero, sino que queda como una alianza defini-
tiva. En efecto, muy pocos hombres se consideran “casados” en
el sentido de su cultura y los pocos que lo son, tienen mujeres
de su Déke correspondiente. Generalmente se trata aqui de la
generacion entre 50 y 80 afios. Los méas jovenes tienen mujeres,
pero no son casados con ellas segin sus normas, porque estas
mujeres ‘“no les convienen”, ya que no pertenecen a un Ddke
complementario al del hombre. Asi la ausencia, o mejor dicho,
la escasez de mujeres elegibles, obligé en las Gltimas generacio-
nes a que el matrimonio en su forma culturalmente sancionada
fuese reemplazado en gran parte por la convivencia de hombres
con mujeres, sin tener sancién cultural abierta. Aunque los md-
mas ven claramente la imposibilidad del individuo para cum-
plir con este requisito, aprovechan el hecho para intimidar a
sus subditos y para aumentar su prestigio personal. Es cierta-
mente muy desagradable para un hombre si su Sacerdote acha-
ca cualquier desgracia familiar o social a tal “mésallianee’”. Los
otros miembros del grupo, sin embargo, poco se preocupan de
eso, porque el castigo sobrenatural caeri sobre individuos, pero
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no sobre la;pcfbla:cifin; y el mismo Mdma sélo expresa sus ame-
nazas a tales individuos, pero nunca para el grupo entero.

Itas~poblaciones son pequefias y el habitat de la tribu es
tan st’)lo: ocupado esporiddicamente. Un hombre practicamente
tendra que recorrer todo el territorio tribal péra encontrar, tal
vez, uha m.uchacha que le corresponda. El porcentaje entre h,om-
bres y»muJ.eres es de 100 a 85, quedando 15 hombres entre cada
centerlxar sin mujer, de todos modos. En muchos casos ocurre
ademds que un joven no se da cuenta de su dilema antes de ha
blar con el Mdéma. No sabe nada de estas tradiciones al res e )
to; sélo sabe tal vez que €l es un Kvircha, un zorro ¥y que dp bc—
llevaf' Yestidos blancos, pero que eso tenga que ver conqsu fae
€conomico, su mujer, su vida familiar, le es desconocido Ctrl)ann
do hab’la con el Mdma, entonces éste lo advierte, le recite.t la )
nee:,‘logla dg su familia, la ascendencia de su T';’axe y le ex l'ge-
la~ Ley de la Madre”, Una nueva y muy seria preocupaciélzllca
apade a.si.a las miltiples del joven en esta época. Por fin se die

) c;de a vivir con una mujer cualquiera. Sus familiares no lo men-
c'10nan vy lo V.en con aparente‘indiferencia, lo mismo que Iavfam:
lia de la mujer. Pero el Mdma lo sabe, lo explota y lo subr :
en los momentos dificiles de Ia vida, cuando la niujer ~est5 —

ferma, cuanfio el hambre amenaza o cuando mueren.ibs niﬁ?)l:

‘_Par‘? la mujer no hay problemas. Ella siempre encuentra .

~marido. y poeo le importa si pertenece al Tize éomplementa o

0 n(_): Ellas viven alejadas de Ia religién, seguras de si mismar10
no tienen la constante preocupacién por el bien del -Univers 4
que ac’oz.npaﬁa a los hombres dia ¥y noche, El matrimoniO'en: i
los Kégi es una institucién obligante, no sélo para dos indi -
duos;o familias, sino para la pareja y la eultura. No hay divo;v'l-
san.cmnado ni infidelidad permitida, sino sélo estrict 1 ;10
racu?n econémica entre dos grupos y 1 g
continuar la “Mata de Ahuyama”, el gran arbol geneal$ei

.que gtfarca toda la tribu. Pero 1a mera convivencia con un i
Jer, sin sancién cultural, solamente a base de un “ er?n?lu’:
tt’en}poral dado por el Méima, trae. inestabilidad. Es~d£masi1:g

facil pa:ra una mujer separarse de su consorte y buscar ot .

.econémicamente m4s competente, y es demasiado tentador A

ra ambos cometer adulterio cyando se presenta la ocasién Bpa-
na parte, del miedo a _un castigo sobrenatural-que siente el' holrl::
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‘bre se expresa entonces en acusaciones contra la mujer, ala
cual inculpa por ‘cualquier suceso desagradable. Cuando surgen
entonces tensiones, los dos se separan. El Mdma no se preocupa

; péi‘ eso y la mujer tampoco, pero el hombre queda de nuevo en

la situacién anterior, expuesto al hambre y a la urgencia biol6-

gica. B . -

‘ Este es el motivo por el cual un hombre no quiere decir a

"qué Ddke pertenece su mujer. Para salir del paso dira tal vez

_el nombre del Ddke que realmente corresponde a su TWzxe o has-
ta adaptara su propio T4xe al Ddke de ella. Ocurre que las mu-

. Jeres a veces ni saben a qué Ddke pertenecen y tienen que pre-

. guntar a bu§ maridos; los cuales estin mejor enterados que ellas
.al respecto. :

~ Cémo funcionan estos conceptos en la vida diaria, se apre-
:cia en el caso siguiente: Vivia yo en una poblacién Kégi, frente
a la casa de un viejo llamado Benito Noibita, quien la ocupaba
‘con su mujer y su hija. E1 hombre tenia unos 60 afios y habia
tenido mas de una docena de hijos, de los cuales casi todos ha-
bian muerto de epidemias, como es comin en la tribu. Tenfa
-atin un hijo llamado José Marfa, muchacho de unos 25 afios,
bastante inteligente, quien nos habia visitado en repetidas oca-
siones en Santa Marta y nos habia servido de informador. La
hija, llamada Rosita, tenfa ' unos 20 afios y vivia con un hpm-
‘bre en la misma poblacién. Cuando llegué al pueblo, el viejo me
.conté que poco antes José Maria habia sido mordido por una
culebra y que habia muerto al instante. Cuando discutimos el
tragico fin del muchacho, pregunté por Rosita y me contaron que
ella vivia de nuevo con sus padres, ya que su marido la habia
-abandonado. El viejo me refirié que todos los matrimonios de
su hija se habfan desbaratado por ser los maridos perezosos,
borrachines y peleadores. Pasé el tiempo y un dia vino Rosita
a mi casa y le regalé una pequefia taza de aluminio, en reco’m-
pensa de algunos frutos con que me habia obsequiado en ‘dlas
anteriores. Pocos dias después encontré cerca de la casa una
culebra venenosa que cogi y metf en un frasco con alcohol. Al-
gln indio conté este ltimo suceso a mis vecinos de enfrente y
al instante se llen6 la casa de hombres y mujeres, los primeros
mirando horrorizados la culebra y las Gltimas acariciando la
botella. La agitada conversacién fue incomprensible hasta que

el
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el viejo Benito tomé la palabra y me explic6, en presencia de
todos, lo que habia ocurrido.

Benito pertenecia al T4ze de los Nébo-guiji y su totém era
la danta. Hacia unos 40 afios se habia casado con una mujer
Mitamdi, es decir, con una culebra. Esto fue en si una falta
grave que debia acarrear castigos. Benito cumplié con su deber
de hacer ofrendas a la danta y pidié a su mujer que hiciera ella
las ofrendas correspondientes a la culebra; pero ésta no hizo
caso. Ni ella ni su hija Rosita se preocuparon por las ofrendas
y dejaron su “animal” sin darle el tributo acostumbrado. En-
tonces la culebra tomé venganza. Primero ella envié las enfer-
inedades que causaron la muerte a los nifios pequefios, sobre-
viviendo solamente Rosita y José Maria; luégo, causé el fraca-
so de los matrimonios de Rosita y mat6 a su_hermano. Por fin
vino la culebra hasta la misma casa a matar a los padres, pero
entonces intervine yo maténdola. Sin duda la culebra me hu-
biera matado en este instante, pero no pudo, porque yo habia
hecho una ofrenda a Ia culebra, la ofrenda que Rosita y su ma-
dre no habian hecho; y la hice cuando regalé la taza de alumi-
nio a Rosita, la mujer-culebra. ‘

Creo que este ejemplo dice mis que muchos textos que se
han escrito  sobre tales temas. Con toda claridad aparece aqui
el modo como el Kégi racionaliza una serie de sucesos aparen-
temente fortuitos_ y sin relacién, integrandolos en un conjunto.
lleno de significado. Con la muerte de la culebra, el caso del vie-
jo Benito naturalmente aiin no habia terminado. El hecho de
su matrimonio permaneci6 en pie y asimismo el hecho de que
sus mujeres no habfan cumplido con las ofrendas prescritas.-
Hasta aqui todo el suceso no fue sino un solo aspecto momen-
taneo de una larga cadena de tensiones resultantes entre el in-
dividuo y su cultura y causadas directamente por las relaciones
mantenidas entre el individuo y su grupo. Innumerables ejem-
plos podria traer aqui, de los cuales citaremos unos pocos.

Un hombre del grupo Hukdkui, se casé con una mujer Nii-
ge-ndke, es decir, una mujer que correspondia a un K#rcha. El

hombre era pariente de un Méma Kdrcha, al cual admiraba mu-

cho, por lo cual procuré vivir cerca de &l para aprender las tra-
diciones y cantos antiguos. Aprendié asi todo lo relacionado con
el grupo Kurcha: su origen, genealogia, sus atributos y funcio-
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nes. Lentamente el hombre se convirtié en un Kircha. El quiso
ser un Kurcha y cambié de vestidos y de atributos. Los mdmas
desconfiaban y los demis se burlaban de esto. Era un estafa-
dor. El hombre se retiré y vivié aislado. Pero fue tal vez uno
de los pocos Kégi cuya vida marital parecia ser feliz; engafiin-
dose a si mismo y pensando haber engafiado al destino con su
matrimonio. Otro se habia casado con una mujer de su Ddke
complementario. Pero la mujer lo engafiaba y sus relaciones con
otros hombres eran el escindalo de la poblacién. Aunque el ma-
rido estaba bien enterado de los sucesos, aparentaba ignorarlos
'y perdonaba a la mujer todas sus faltas. Separarse de ella o
castigarla y arriesgarse asi a la huida de ésta, lo hubiera ex-
puesto a quedarse solo y a convivir luégo con otra mujer, pro-
bablemente de otro Ddke. o

En una ocasi6n, toda una poblacién compuesta de indivi-
duos de muy distintos TWxe y Ddke, quiso volverse Kurcha pa-
ra imitar mejor a su mdma, que ejercia una autoridad muy
fuerte sobre todos y se consideraba como una divinidad reen-
carnada. Se pusieron vestidos blancos, gorros puntiagudos, y
hasta adaptaron todos los atributos méagicos de este Téze. La
poblacién se encontré en una situacién econémica extremada-
mente mala y las enfermedades fueron muy frecuentes. Aislada
de otras poblaciones y sede de un mdma muy afamado, el lugar
desarrollé en pocos afios ciertas particularidades. Dentro de la

poblacién reinaba paz, pero todos vivian en una gran tensién,

causada por el hambre y epidemias y asi buscaron refugio en
su religién. El joven y enérgico mdma fanatizé a la gente de tal
modo que se realizé un verdadero renacimiento religioso. Todos
quisieron ser como él, como este mdma Kiurcha, para quien las
cuarenta generaciones de sus antepasados eran un respaldo
que, segiin él, permitia toda clase de reformas. En el fondo, na-
turalmente, todos quedaron tal como habian nacido, quedaron
Hunkikui y Hinkue y Nugi-tixe y se dieron buena cuenta de
ello; pero para escapar de la realidad formaron artificialmen-
te su poblacién Kiircha. ‘

La relacién entre un individuo y su T#xe es raras veces
la de un hombre que ve en su pasado la larga serie de ancestros
ilustres, sino méas bien la de una persona que se siente abruma-
da bajo responsabilidades con las cuales no puede cumplir. El
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individuo sabe que pertenecer a un Tize implica obligaciones
.mﬁltiples hacia la sociedad y la religién, pero muchas veces no
fsabe cémo llenar los requisitos, ya que su formalizacién y su
?‘rito simplemente se han olvidado. Es posible que un individuo
sepa que debe hacer ofrendas o efectuar ritos, pero ignora la-
forma o lugar apropiados y muchas veces ni el mdma ni los ma-
yores le pueden contestar a sus preguntas al respecto.

10. — PARENTESCo, TERMINoS Y FUNCIONAMIENTO

El sistema de terminologia de parentesco es clasificatorio,
subordinando el grado real de parentesco a la generacién y sien-
do ademés bilateral, empleando los mismos términos, tanto en
la linea paterna, como en la materna. El énfasis en la edad re-
lativa de la generacién de EGO es muy fuerte y se distingue
claramente entre hermanos y hermanas clasificatorios o rea-
les, mayores y menores (véase esquema),
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Al anahzar la terminologia, debemos destacar en primer

‘lugar, que los términos no estian de acuerdo con la conducta de
las personas que designan y que ni log términos ni la conducta

actual estan de acuerdo con el sistema de los Ttize y Ddke que
acabamos de describir. Eso no es sorprendente ya que los tres
factores se desarrollaron de modos distintos. Como dijimos an-
tes, el s1stema de los Tuze y Ddke resulté impracticable en la
actuahdad y al presente cada individuo se casa con cualquier
mujer que "no sea su madre, abuela, tia, hermana o hija. Los
términos de parentesco, sin embargo, ain no corresponden a
esta situacién actual, pero estin cambiando, como lo veremos.
Debemos examlnar aqui la terminologia actual bajo el aspecto
llngulstlco y el de la conducta 1nd1v1dual que implica.

El hombre llama al hermano de su esposa y al esposo de
su hermana con el mismo término: nduma. Esta palabra repre-
senta un término de respeto en el sentido de “mayor” y se em-
plea para designar asimismo a los “Mayores” (Cf. Organiza-
cién Politica). En efecto, hay una relacién de respeto y colabo-
racion obligatoria entre cufiados, relacién ésta que forma una
unidad muy estrecha. T‘anto en las genealogias miticas como
también en la actualidad se habla frecuentemente de que, has- -
ta hace poco, hermanos se casaban con hermanas, lo que da na-
turalmente la base para que este término pueda coincidir. Se-
giin todos los informadores no se trataba entonces de dos indi-
viduos llamados nduma, sino de uno solo. Las mujeres, en cam-
bio, llaman a éste nauma, es decir, al hermano de su marido o
al esposo de su hermana dugiit. Esta palabra se podria derivar
de ébbi—sangre y guia—hermano ‘mayor (S; I), lo que daria
“hermano de san'gre”, indicando aqui mas bien su calidad dc
potencial esposo y no un parentesco real. Hombres y mujeres
en cambio usan una sola palabra (hélbie) para designar a la
hermana de la esposa y a la esposa del hermano. Entre los Kégi
el hombre vive durante una época larga en la casa de su mujer,
teniendo yue cumplir con prestaciones muy estrictas con su
suegro (e! padre-de’la mujer), mientras que la mujer no tiene
obligaciones algunas para con su suegro (el padre de su espo-
s0), sino s6lo una relacién de respeto con su suegra. Aun-
que a primera vista esta situacién parece indicativa de
un avunculado, las consideraciones anteriores acerca de los
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cuiiados lo hacen aparecer impracticable e indican mas bien
una forma de matrimonio preferencial entre primos cruzados
de linea materna. En efecto, en un matrimonio, el suegro del
hombre seria el hermano de su propia madre, es decir, una per-
sona de gran importancia, mientras que la suegra de la mujer
serfa la hermana del padre de ésta, persona con la cual le une
relacién de respeto. El marido de la hermana, en cambio (ndu-
ma), seria luégo tio materno de los nifios de este matrimonio.
Aunque, como dijimos, esta forma de matrimonio seria hoy en
dia puramente casual, la conducta institucionalizada atestigua
lo anteriormente sugerido. Un hombre, al casarse, tiene un sin-
nimero de obligaciones para con el suegro, con el cual debe co-
laborar econémicamente y quien adquiere absoluta autoridad
paternal sobre su yerno. Aunque debe respetar su suegra, son
‘muy pocas las obligaciones econémicas o de otra indole para
con ella; casos de adulterio entre suegra y yerno son frecuen-
tes y no se consideran como incestuosos. La mujer, en cambio,
al casarse, no tiene ninguna obligacién para con su suegro, con
el cual establece frecuentemente relaciones sexuales que, aun-
que prohibidas, no representan incesto tampoco. Ella, sin em-
bargo, estd muy unida a su suegra, que es la hermana de su pro-
pio padre, y en ella busca intervencién cuando la tensién entre
yerno y suegro (entre su marido y su padre) se vuelve dema-
siado fuerte.

El hombre llama a su suegro huésgus, pero solamente cuan-
do éste no coincide con su tio materno, En este Gltimo caso lo
llamaria sa, palabra que se relaciona con sa—cabeza, se—pene,
en un sentido de “progenitor”, y que los informadores a veces
explican como “duefio, jefe”. A la tia materna (o paterna), la
llamaria kukui, palabra que significa “duefio” y que, aunque
generalmente empleada en un sentido masculino, se refiere aqui
a una mujer, destacdndola como “duefio femenino”, La palabra
para suegra es gdggi y tanto hombres como mujeres la emplean.
Ella se relaciona con gdxa, término que anotamos anteriormen-
te y que fue traducido como “paisano”, es decir, compaiiero. En
la actualidad hay la tendencia a designar tios y tias paternos y
maternos como hermanos y hermanas mayores y los términos
sa y kukuf poco se usan. Sus hijos, es decir, los primos cruza-
dos o paralelos paternos o maternos, se designan entonces como
hermanos (hermanas), mayores o menores, segin su edad re-
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lativa a EGO, pero esta clasificacién no implica que no sean ele-
gibles como esposos o esposas. Los Kégi dicen que anteriormen-
te se usaban otros términos que se olvidaron.

Lingiiisticamente los términos se pueden tratar asi: el tér-
mino para madre es hdba y lo hemos mencionado con frecuen-
cia en las genealogias anteriormente tratadas. En los dialectos
Sankd y Kankudma se dice: abu y en efecto el aspiral inicial
en lengua Kégi desaparece generalmente en los otros dialectos.
La palabra raiz es evidentemente mu y de ella hablaremos méas
detalladamente en otro lugar. Con este hdba, abu, mu se rela-
ciona la palabra bundji—hija. La palabra para padre es en Ké6-
gi hdtei, en Sankd ade, en Kankuama hdte y en Ika chéichi. Se
podria derivar de te-se—pene y, en el caso del idioma ika, de
dji—gusano, pene—progenitor. Las palabras die, diga (parien-
te masculino mayor), sikua (hijo) y tdkua (nieto) abarcan
asimismo tres generaciones y se relacionan. Las palabras para
designar al suegro (huésgui), la mujer del hermano (o herma-
na de la mujer) (huélbie) y la mujer del hijo o esposo de la hija
(hudst), se relacionan pero no conocemos su etimologia. Las pa-
labras para pariente femenino menor (kdsse), esposo de la her-
mana de la mujer (bdushi) y pariente masculino (o fememno)
menor (ndni) no se han podido analizar.

Como lo hemos anotado en el esquema, las mujeres usan
algunos términos distintos a los hombres. Sea dicho que los
hombres ignoran por completo estos términos y se confunden
mucho al oirlos. Las mujeres en cambio dominan muy bien los

términos empleados por los hombres, atin los que son exclusi-
vos de ellos.

N
10. — PARENTESCo, TERMINoS Y FUNCIONAMIENTo

PARIENTES CONSANGUINEOS:

A—Generacién de EGO;

a) hermanos, primos paralelos y primos cruzados se agru-
pan en una sola categoria, clasificindose como herma-
nos. Se diferencia entre hermanos mayores y menores,
en relacién a EGO (dde, ndng) ;

b) hermanas, primas paralelas Y cruzadas se agrupan en
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una sola categoria, clasificaAndose como hermanas. Se
diferencia entre hermanas mayores y menores, en rela-
cién a EGO (nu, hdsse).

B—Primera generacién ascendente;

a) padre y madre se designan con términos aislantes (hd-
te, hdba); ‘

" b) tios paralelos y cruzados de linea paterna o materna se
clasifican como hermanos mayores; tias paralelas y cru-
zadas de linea paterna o materna se clasifican como her-
manas mayores.

¢) a veces se emplean términos aislantes para designar a
tios paralelos y cruzados paternos o maternos asi como
a tias paralelas y cruzadas paternas o maternas (sa, ku-
kut) ; - '

C—Segunda generacién ascendente;

a) abuelos se designan con un término y abuelas con otro.
Hermanos de abuelos o de abuelas se designan indistin-
tamente como hermanos mayores o padres y como her-
manas mayores o madres.

D—Primera generacién descendente;

a) hijos e hijas se agrupan juntos con hijos e hijas de her-
manos y hermanas o de hermanos y hermanas clasifica-
torios y se designan como hijos e hijas (sukud, bindji) ;

E—Segunda generacién descendente;

a) nietos e hijos o hijas de hermanos y hermanas se desig-

nan con un solo término, sin distincién de sexo.

DIFERENCIACIONES ADICIONALES

Seglin sexo: en todas las generaciones se distingue terminolé-
gicamente el sexo, con excepcién de individuos de
la segunda generacién descendente. ~

Segiin edad: hermanos y hermanas reales y clasificatorios se
distinguen terminolégicamente segin su edad rela-
tiva a EGO. Todos los individuos de generaciones
ascendentes se congsideran como mayores y todos los
individuos de generaciones descendentes como me-
nores respecto a EGO.

Segun parentesco: hermanos y hermanas no se distinguen de
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primos o primas paralelos o cruzados y en lo gene-
ral, los términos no dejan reconocer a qué linea per-
tenece el individuo. Entre abuelos no se diferencia
e! parentesco. Fuera de hijos e hijas reales y clasi- |
ficatorios, todos los descendientes de Ia generacién

de EGO se agrupan como hermanos y hermanas
mayores. :

PARIENTES POLITICOS:

a) El término para designar al hermano de la esposa, es el mis-
mo que se emplea para designar al esposo de la hermana.
Hombre y mujer usan términos diferentes (ndwma, dugiii) ;

b) el término para designar a las hermanas de la esposa es el
l;is)mo que se usa para las esposas de los hermanos (huél-

ie).

c¢) el término para designar al esposo de la hermana de la es-
posa es aislante (bdushi) ;

d) suegro y suegra se distinguen terminolégicamente y se de-
signan con términos aislantes (huésgui, gdggi) ;

e) los esposos de las hijas y las esposas de los hijos se designan
con un mismo término, sin distincién de sexo;

f) otros individuos, tales como los esposos o las esposas de tios,
tias, primos, primas, se clasifican como hermanos o herma-
hias mayores o menores, segin sea su edad relativa a EGO.

DIFERENCIAS ENTRE TERMINOLOGIA MASCULINA Y
FEMENINA -

Las mujeres usan los mismos términos como los hombres,
con excepcién de los siguientes: el término de nduma se reem-

plaza por: dugiii; el término de hdsse se reemplaza por: ndni.

TERMINOS DE PARENTESCO

hna-me .. ...... .... hdsse co .... .... .... .... sewd
p . hdte mo .... .... .... tikua
T, S0 s snier o ™ send hdéba ma .... .... .... .. tikua
hno-ma . dée hno-d-<co.......... nduma
hnome .... .... .... ndni hna-dco.......... huélbie
hna-ma .... .... cesv it ped-co.... .... v oo huéagui
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AP0 aivd o badih e sl o bdme m-dco .... ........ gdggi ,
21 Y. A sdxa eco-d-hno .... .. ... huélbie Y—sdkua .. .. ., ho; ho-d-hno; ho-d-hna; ho-d-ho-d-hno-d-p;
" hno-d-p.... .... .. dite (s¢) co-d-hna .... .... .. nduma ho- d-ha d-hno-d-p; ho-d-ho d-hna-d-p;
hnadp........ nu (kukut) ho-de-hno .... .... .. stkua * ho-d-ha-d-hna-d-p; hosr-ho-d-hno-d-m;
hno-d-m .... .... diie (sa) ha-d-hno .... ...... bundji ho-d-ha-d-hno-d-m; ho-d-ho-d d-hno-d-m.
hna-d-m .. .. .. nu (kukui) ho-d-hna .... .... .. stkua W—bindji .. ., .ha; ha-d-hno; ha-d-hna; ha-d-ho-d-hno-d-p;
ho-d-hno-d-p .... dite (ndni) ha-d-hna .... ...... bundji | " - ha-d-ha-d-hno-d-p; ha-d-ho-d-hna-d-p;
ha-d-hno-d-p .. .. nu (hdsse) co-d-ho .... .... .... hudsi " ha-d-ha-d-hna-d-p; ha-d-ho-d-hno-d-m;
ho-d-hna-d-p .. .. die (ndni) co-d-ha .... .... .... hudsi : ha-d-ho-d-hna-d-m; ha-d-ha-d-hna-d-m.
ha-d-hna-d-p .... nu (hdsse) co-d-hna-d-co .. .. .. bdushi 11—tikua. ,, .. ..h-d-ho; ho-d-ha; ha-d-ho; ha-d-ha; ho-d-ho
ho-d-hno-d-m . ... die (nani) co-d-hno-d-co .. .. .. nduma d-hno; ho-d-ha-d-hno; ha-d-ho-d-hno; ha-d
ha-d-hno-d-m ... nu (hasse) NARL] ha-d-hno; ho-d-ho-d-hna; ha-d-ho-d-hna; ho-
ho-d-hna-d-m . . die (nani) i d-ha-d-hna; ha-d-ha-d-hna.
ha-d-hna-d-m . . nu (hdsse) 12—sewd .. .. .,co.
I tEae elwix o4FE R stkua 13— huésgui .. ., Dp-d-co.
ha .... . . bandji 14—gdggt .. .. ., m-d-co,
16—nduma .. .. , hno-d-co; co-d-hna.
16—bdushi .. .. .co-d-hna-d-co;
ABREVIACIONES: 17—hudsi .. .. .. co-d-ho; co-d-ha.

—— P 18—sa .. .. .. . hno-d-p; hno-d-m.

R T Aol 19—Fkukui .. .. ..hna-d-p; hna-d-m.

hno—hermano na—nieta 20—huélbie .. .. hna-d-co.

hna—hermana co—cényuge i L

ho—hijo ma—mayor

ha—hija me-—menor

abo—abuelo

TERMINOS DE PARENTESCO

1—hdtet .... ... p; hno-d-abo; hno-d-aba.

2—hdba .. .. ..m; hna-d-abo; hna-d-aba.

3—die .. .. .. .hno-ma; hno-d-p; hno-d-m; ho-ma-d-hno-d-
p; ho-ma-d-hna-d-p; ho-ma-d-hno-d-m; ho-

. hno-me; ho-me-d-hno-d-p; ho-me-d-hna-d-p;
ho-me-d-hno-d-m; ho-me-d-hna-d-m.

. .hna-ma; hna-d-p; hna-d-m; ha-ma-d-hno-d- I . B
p; ha-ma-d-hna-d-p; ha-m-d-hno-d-m ha- : ‘ .
ma-d-hna-d-m. ' )

.. hna-me; ha—me-d-hno-d-p; -ha—me—d—hna—d-p; o o cg i
ha-me-d-hno-d-m; ha-me-r-hna-d-m. 5 Ny b

..p-d-p; hno-d-p-d-p; p-d-m; hno-d-p-d-m. '

..m-d-p; hna-d-m-d-p; m-d-m; hna-d-m-d-m.

5b—nu .

6—hdsse .. ..

T—bdma .. .
8—sdxa .. ..
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a de matrimonio entre primos cruzados
matemos (EGO masculmo)
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El suegro de EGO es el hermano de su madre. La suegra
de 1a mujer de EGO es la hermana del padre de ella.El ma-
rido de 1a hermana de EGO 4y el hermano de la mujer de
EGO son una misma persona. Enel caso de un EGQ femeni-
10 se reemplaza el término nduma por el de dugiii = herma-
no de sangre” El término hélbie es empleado por ambos
Sexos.

|l
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El suegro de EGO es el hermano de su madre. La suegra de
la mujer de EGO es la hermana, del padre de ella. El marido de
la hermana de EGO Y- el hermano de la mujer de EGO son una
“misma persona En el caso de un EGO femenino sé reemplaza el
""término nduma por el de dugiii—*“hermano de sangre”. El tér-
mino hélbie es empleado por ambos sexos.

11, — STATUS Y FUNCION

‘El<objeto dé la vida del Kb6gi es “saber mucho”. Este saber

consiste en un detallado conocimiento de la religién, de los mitos,

_tradiciones y genealogias. Todos pueden y deben adquirir este
" saber’ v deberian lograr este objeto. Es el “saber” el que da sta-
tus en la cultura Kégi. :
. Hay entre los Ké6gi a veces una marcada indiferencia entre
familias seglin su competencla econémica; hay “ricos” (kdbia)
¥ hay “pobres” (ndshi), pero no existe un status que se caracte-
_riza asi. Ser econémicamente competente no significa nada para
una cultura cuyo objeto en la vida es perseguir fines tan abstrac-
‘tos; el mero hecho de ser “rico”, es decir, de tener mas bienes
tangibles que los demés, causa mas bien envidia y ‘hostilidad.
“quueza” se interpreta s1empre en tériminos de comida. Una
.familia -que tenga siempre buenos y abundantes alimentos sin
tener que. trabaJar constantemente para conseguirlos y que ten-
.ga ademas reservas en forma de buenas tierras, casas o ganado,
 ge tiene. como “rica”. Pero estos “ricos” son considerados defi-
mdamente como sospechosos y se niega que tengan funcién en
'1a cultura. “Riqueza’ o, mejor dicho, competencia econémica, es
una forma de desadaptacién entre los Kégi. El “pobre”, en cam-
bio, mira con desprecio a los ricos. La pobreza se menciona con
orgullo porque ella es el primer paso hacia la adqu1s1c16n del
“saberDQ 3 _, .

"Por cierto, estos “ricos” son-escasos entre log K6gi. En la
vertiente occidental casi no existen familias que tengan esta re-
;putacién, pero en el habitat central, en la regién de San Fran-
cisco, San Miguel y Hukuméiji, hay algunas. Aunque se trata
asi de una minoria atipica, debemos ocuparnos algo mas de ellos.
) Una familia que dispone de una serie de buenos cultivos, un
trapiche y algunos animales de cria y carga, cuenta también con
buena alimentacién. Los miembros de esta familia son més sa-
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nos, son fisicamente fuertes y la mortalidad infantil es poca. Las
mujeres pueden destetar a sus bebés al afio o alin méis tarde.y
los hombres tienen ratos de ocio para construir nuevas casas,
tejer nuevos vestidos o para dedicarse a sus hijos cuando éstos
empiezan a tomar parte activa en el plan econémico familiar. Al
mismo. tiempo esta familia tiene mas contacto con los mestizos
vecinos porque les vende los productos sobrantes, tales como fru-
tos o panela, pudiendo adquirir, en cambio, herramientas, uten-
silios de cocina o, eventualmente, remedios eficaces en caso de
enfermedad. Tal familia procreari generalmente numerosos ni-
fios y aumentari répidamente su competencia econémica. Pero
estas familias toman poca parte en la vida religiosa de su cul-
tura. Asisten, desde luégo, a las ceremonias principales y los
hombres van de vez en cuando a la casa ceremonial, pero ellos
no hacen parte del grupo que verdaderamente forma la asisten-
cia del centro ceremonial. Ellos no son Mdmas en ningtn caso
y Comisarios s6lo raras veces. De mitos y religién tienen pocos
conocimientos simplemente porque sus padres no se los ensefia-
ron y porque nunca buscan personas que puedan dirselos. Los
hijos de estas familias siguen el eJemplo de sus padres. Para
ellos el objeto de la existencia es vivir tranquilamente, trabaJar
sus tierras, criar nifios sanos y trasmitir a estos nifios las mis-
mas condiciones econémicas de un bienestar familiar. - -

Pero a ellos los desaprueba la cultura. El objeto de la vida
culturalmente institucionalizado es lograr el “saber” y la vida
de los “ricos” esti diametralmente opuesta a este fin. Ya que
el “saber” tiene en vista, como tltimo fin, el de garantizar el
funcionamiento del universo que, segin los Koégi, depende en
todos sus detalles de la obediencia a su religién, los “ricos” se
consideran como elementos irresponsables, peligrosos y direc-
tamente “locos” (n#igi), es decir, mal adaptados. Debemos re-
petir que estos “ricos” son poco numerosos pero hay que des-
tacar su importancia como argumento para los “pobres y co-
mo fenémeno de aculturacién.

La gran mayoria de los Kégi se consideran como *‘pobres”.
La religién Kégi dice que los que son ricos en esta tierra, serin
pobres en la otra vida; que los que son fuertes y sanos en esta
tierra, seran enfermos y débiles en el Mas Alli; que los que tie-
nen comida en esta tierra, sufriran de hambre en otro mundq.
Pero la religién no dice que los que “no saben” en esta tierra,
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sabran en la otra vida. Por el contrario, el “saber” es lo tinico
que hay que adquirir aqui, en esta vida, porque sblo “sabiendo’
se puede vivir segiin las normas de la religién y lograr las re-
compensas de un Méas Alla. Asf para los Kégi el hambre, la
frustracién y el sufrimiento son virtudes.

El status no se hereda sino se adquiere; no por competen-
cia econémica ni por facultades personales o atributos magi-
cos, sino s6lo a través de un largo proceso de aprendizaje de
conocimientos esotéricos. Cuando nifio, ya el individuo aprende
de su padre y ocasionalmente del Mdma o de los Mayores; cuan-
do adolescente y adulto, aprende de su suegro y del grupo de
hombres que, junto con el Mdma y con los Mayores, lo acogen
en la casa ceremonial. La buena memoria es una ventaja con-
siderable y una buena voz de cantor ayuda asimismo; pero lo
demas todo depende del individuo, de su dedicacién a este obje-
to de la vida, de su conviccién de tener que aprender, no para
“salvar su alma” sino para que se observen las leyes de su re-
ligién, ya que de ello depende el bien o el mal del universo y de
la humanidad. Para crear estas condiciones en el individuo, la
cultura ha ideado normas que lo influyen desde el dia en que
nace y que como Unico fin tienden a orientarlo hacia este ca-
mino.

Un individuo no tiene status antes de los 40 o 50 afios. Co-
mo adolescente esta expuesto a toda clase de sospechas por par-
te de los “Mayores” y como hombre joven esti atlin criticado y
desautorizado por ellos. Pero al entrar a los 40 afios, al tener
va hijos adultos e hijas casadas, el hombre empieza a estable-
cer firmemente su posicion entre los demés. Ahora ya ha visto
innumerables ceremonias, ha presenciado nacimientos y entie-
rros, ha efectuado tantos ritos personales diariamente que los
conoce en todos sus detalles. Conoce los mitos principales y los
recita a los otros hombres, sabe la genealogia de su familia, el
origen de su T4xe y los atributos que le corresponden. Sabe de
las tribus antiguas vecinas, de guerras y alianzas en épocas re-
motas, sabe de los “Antiguos” y conoce algunas palabras del
idioma ceremonial. También conoce ya dlgunas formas de adi-
vinacién que le ensefi6 el Mdma y dispone de algunos atributos
mégicos personales que le fueron dados por éste para el bien de
sus cosechas y de su familia. También ha tenido ciertas funcio«
nes en su grupo, ha sido Comisario o Cabo por algin tiempo o
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ha ejecutado misiones secretas del Mdma. Ha visitado a otros
Mdmas y otros pueblos. Todavia le falta aprender algo, pero
“ya sabe”. Ya tiene status. Veinte afios mas tarde ya es “Ma-
yor” y sus conocimientos han aumentado. Sélo sus funciones
abarcan ya la supervigilancia de los mas j6venes, la asistencia
al Mdma y la participacién en ritos mis seeretos. El objeto fi-
nal de su vida lo logra en el momento de su muerte.

La lucha por el prestigio empieza tal vez de los 20 o 25
afios, cuando el joven esti casado y comienza a ser acogido por
el ambiente de la casa ceremonial. “Yo sé més que ti” es su pri-
mera expresién. Nadie dirfa: “Yo tengo mas que t4” o “Yo soy
mas fuerte que ti”. La medida es siempre el “saber”. Si, por
ejemplo, algunos hombres estin reunidos en la casa ceremonial,
sea que se encuentren alli ocasionalmente o durante una de las
reuniones periddicas, ocurre que uno de ellos empieza a recitar
o a cantar. No falta entonces otro que lo interrumpa y diga:
“tt no sabes, yo sé mas que t4”. De esta ostentacién del “sa-
ber” resultan a veces conversaciones agitadas que, durante una
borrachera, facilmente se convierten en agresiones. Los “Ma-
yores” intervienen a veces, sobre todo el Mdma, pero no como
arbitros, sino mas bien para constatar que ambos oponentes “no
saben nada”. Un joven, después de haber quedado mal, busca
impresionar a los demés en la préxima ocasién y trata de apren-
der algiin mito, cuento o baile especial. En el préximo encuen-
tro dice: “Ahora vamos a ver, TG no conoces esta cancién!”
Después de haberla cantado o recitado, se siente satisfecho y
los otros no tratan de dudar de su competencia. Mas bien vie-
nen a pedirle que él en cambio les ensefie la cancién para que
ellos, en otra ocasion, se puedan lucir con ella. Entre hombres
de status que “saben mucho” nunca ocurren estas escenas. Ellos
ya tienen un repertorio grande y tan variado que ningtn jo-
ven puede competir con ellos y tampoco tienen interés en com-
petir con compafieros de status porque en este caso eso se po-
dria interpretar como hostilidad. Més bien ellos recitan o can-
tan cuando estan solos, o cuando estdn en compaiiia, buscando
s6lo en los demas algiin estimulo para recordar canciones o
mitos medio olvidados. La primera autoridad es siempre el Md-
ma, 2 quien se consulta y quien corrige a los otros. Raras veces
un Mama corrige a un hombre de status en ptblico, sino que
més bien le habla cuando estin solos, para no afectar el presti-

mos an.tes. En lo general, los Kégi nunca coin
tos y citamos la lista sélo en calidad de info

LOS XoaGr 227

g1o del otro frente a log demas. La posicién del Mdma trae des-

de luégo, un “ i
S 20, ] stat?s alto de “saber”, Hasta cierto grado los hi-
Jos de un Mdma tienen asimismo un

de su padre, sino porque se supon
hijos de un Méma. Los Comisarios
tus y los Cabos son generalmente j
que por su conducta han demostr
lograr el status de] “saber”.

' En algunos €asos, pero con cierta re'serva, podemos men
cionar el fenémeno de un status hereditario implicado por ei
Thxe. .Seg.un nuestras observaciones, todos log individuos Kir
cl.za, sin distincién de edad, status o funcién, tienen alto ‘c'~
810 y mucha autoridad en el grupo. ’ prest
Algo semejante parece
9¢ niegan enfiticamente est
los Tixe y Ddke,
mente cierta aut
individuos.
Un informador quiso destaca
.de los Thize y los clasificé se
randola con nuestra cultura ;

e que “saben mis” por ser
son siempre hombres de sta-
6venes de 20 a 30 afios, pero
ado que estin empefiados en

ocurrir con los Hulumsigi. Los K¢-
e hecho e insisten en la ignaldad de
pefro el grupo Kurcha barece tener definitiva-
oridad, sea religiosa o civil, sobre los demis

acar sin embargo ciertos rangos
gin su funcién respectiva, compa-

Sehukiikui “Obi
Trer tien v iviea... “ODb P2
Aldavhuiku ..., ... . “lfile);”
ngft'zflak Trtee e wee .. “Presidente”
e.zjcm:t UL ... oo L. .. “Gobernador”
Sejelddnkua ..., .. er eee. .. “Secretario”
f’zcmaclicu Srer seee el ... “Alcalde”
DuZeZL’ ue Ittt eees wee. .. “Cabo Mayor”
angur .... .... .... .. “Ins B
Hinkua Enet

tree seee v L. “Comisario”
En esta lista figuran algunos nombre
que no habian sido mencionados como p
pero_que figuran en los mitos o genealogias. Sehukikui, es d
cir los {‘{’fckukui, se destacan aqui como sacerdotes y los ;-Icinl o
(no Seijdnkua) figuran como “Coinisarios” como ya obseri::;f

ciden en estos da-
rmacién adicional,

s de personas miticas
rocreadores de linajes
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12. — LA FAMILIA

La cultura Kégi espera de cada individuo que éste, al lle-
gar a cierta fase de su desarrollo fisico y después de haber cum-
plido con determinados requisitos religiosos, forme una fami-
lia. Se considera como natural y deseable que cada hombre y
cada mujer se casen, colaboren econémicamet-ltc'e, tengan m--
fios y formen, junto con ellos y los demés in'd1V1duos y fami-
lias de su grupo, una nueva unidad, con el objeto de perpejcuar
su herencia social.*Pero el matrimonio se consi’del.ra :in primer
lugar como una institucién de cardcter econémico,”cuyo f.m
es el de asegurar la subsistencia de los jévenes casa:ble.:s, quie-
nes de ahi en adelante dejan de ser una carga econémica para
sus padres, y, por el contrario, se convertirén. ’en una ayuda
permanente. Un fin secundario es la adaptacién sexual y la
orientacién del instinto hacia una determinada persona., . Los
nifios no representan un fin en si, sino més bien son un re-
sultado inevitable de esta unién; pero su existencia implica
luég;o un nuevo ciclo de obligaciones para con ell?s.

Tradicionalmente la determinacién de los conyugf:s esta-
ba regulada por la organizacién del grupo en Tizxe y Ddke (Cf.'
supra) pero en la actualidad, sea por la. ’evxdente f'aflta de mu-
jeres, sea porque esta institucién perdié su funcion a causa
de fenémenos econdémicos, un hombre se casa con cua'lqulera.
que no esté directamente afectada por las ley.es del incesto.
Como incesto se considera entre los Koégi las uniones er.1tre pa-
dres e hijos y entre hermanos y hermanas y tales }uuones se
prohiben estrictamente. Una o dos genex:acmnes atras era asi-
mismo prohibido el matrimonio entre primos cruzados o para-
lelos, pero hoy en dia ocurren ambas formas con relativa fre-
cuem;i:’residencia es matrilocal y el hombre vive en la casa
de sus suegros, quedando obligado a trabajar para el}os. por
uno o dos afios, término cuyo fin depende de su rend1m}ento
en el trabajo y, ante todo, del Mdma. Cuando soltero, el joven
esta obligado a trabajar en los cultivos de su padr"e y cuando

esta recién casado trabaja en los de su suegro; _sm embargo,
queda obligado a regalar comida a su padre a }nte'rvalos 1de
tiempo no demasiado largos. Una vez pasado el_ término d}e1 as
prestaciones, la joven pareja se hace independiente y el hom-
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bre puede labrar sus propias tierras, pero queda durante toda
su vida obligado a regalar comida a sus suegros y a trabajar
para ellos cada vez que ellos lo deseen asi. En menor escala
queda obligado a dar ocasionalmente comida a su padre.

La mujer no tiene estas obligaciones con sus suegros, a
los cuales, por residir aparte, apenas ve de vez en cuando. Las
obligaciones entre esposos son, sin embargo, multiples. En pri- -
mer lugar deben colaborar econémicamente, cada uno efec-
tuando las labores que le corresponden segiin su sexo. Absolu-
ta fidelidad se pide de ambos esposos y las agresiones, violen-
cias o las ofensas orales, de hecho o sélo de intencién, son pro-
hibidas. Asimismo no existe el divorcio, una vez que la pareja
estd casada.

La situacién real es muy opuesta a estas reglas cultural-
mente prescritas. El adulterio, sobre todo de mujeres, es fre-
cuente. La agresion, especialmente en los hombres, es comin
y el divorcio o la separacién es casi la regla general. Sobre las
causas y efectos intimos de esta conducta hablaremos en otro
lugar con mas detalles, pero debemos resumir aqui afn algu-
nos otros aspectos. Ya que hay mas hombres que mujeres, es-
tas nltimas al abandonar sus maridos encuentran en seguida
un nuevo pretendiente. Los hombres abandonados, en cambio,
o los que se separan voluntariamente de su mujer, no buscan
en seguida otra, sino se quedan a veces por largo tiempo solos,
por lo menos hasta haber agotado por completo sus recursos
econdmicos. Esta conducta de las mujeres produce asi una po-
liandria, aunque no se tienen los dos o mas maridos simulta-
neamente sino sucesivamente. Una mujer de menos de 40 afios

puede haber vivido con cinco o mas hombres antes de conside-
rarse definitivamente casada con el Gltimo. '

La madre esta obligada a alimentar y a cuidar a sus nifios
hasta que éstos abandonen la casa y, en lo general, las mujeres
cumplen estrictamente con este deber. Los hombres deben ocu-
parse s6lo de los varones desde el momenfo en que ellos em-
piezan a participar en la economia familiar, es decir de 5 o 6
afios en adelante. Entonces el deber de los padres consiste en
ensefiarles, tanto conocimientos técnicos de horticultura y ma-
nufactura, como también conocimientos religiosos, genealdgi-
cos, mitolégicos y la conducta ceremonial. También los hombres
cumplen con este deber concienzudamente, aunque las tenslo-



230 " REVISTA DEL INSTITUTO ETNOLOGICO

nes entre padres e hijos son frecuentes, como lo veremos méas
adelante. '

No se establece ninguna diferencia entre los hijos legiti-
mos de un matrimonio, los de matrimonios anteriores de umno
de los esposos o entre huérfanos. Estos ultimos se adoptan ge-
neralmente en caso de morir ambos padres. A veces nifios pe-
quefios de un matrimonio divorciado se quedan en la casa de
algin familiar cercano. a.

La conducta entre hermanos y hermanas pone asimismo
el énfasis en la colaboracién econémica. Hasta los 5 o 6 afios, es
decir, hasta que las actividades se separan segin su sexo, el}os
viven juntos, pero de alli en adelante cada uno de los nifios vive
mas cerca al pariente de su mismo sexo. La hostilidad entre
hermanos se prohibe estrictamente. Del hermano menor se pide
que muestre todo respeto a su hermano mayor y éste Gltimo es-
t4 obligado a defender, ayudar y a ensefiar al mas joven. Entre
hermanas se distingue también siempre entre las obligaciones
segtin su edad relativa, pero con mucho menos énfasis que en-
tre los hermanos.

13. — NOMBRES

Durante la ceremonia del “bautizo” (gault), que se efectia
a los pocos dias o semanas después del nacimiento, el sacerdo-
te da a cada individuo, hombre o mujer, un nombre. Este nom-
bre se considera como secreto e identifica al individuo sblo fren-
te a las fuerzas personificadas de su religién o frente al sacer-
dote mismo. En la vida diaria no se usa y sélo raras veces un
individuo comunica este nombre a otra persona. La escogencia
depende del sacerdote, quien determina por adivinacién ¢émo
debe llamar al individuo. Se dice que el nombre debe ser el de
un antepasado de linea paterna o materna, segin el sexo del
nifio, pero no nos explicaron de cual antepasado. Tampoco nos
explicaron cémo se escogian estos nombres en el caso de varios.
nifios del mismo sexo y, en general, los datos al‘respecto son
muy confusos. En muchos casos, un individuo olvida este nom-
bre secreto, pero el sacerdote generalmente se acuerdz.), .de él.

Ya que el nombre secreto casi no se usa, la fa{mha, sea el
padre o la madre, dan un apodo al nifio. Este se refiere a veces,

seglin nos fue explicado, a caracteristicas fisicas o a compara- -
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ciones con animales o flores, aunque no parece existir ninguna
conexién con la organizacién social, Algunos nombres son: mas-
culinosi ba’,.rfki, tdnchi, duitéme, milo; femeninos: diie, ayiiiya,,
masalui, diinna, ssdma, noanekang, euikimang, simexa y 8e-
Yyexa. Los nombres secretos de los hombres terminan general-
mente en maki (jefe, cacique) : selimaki, maminmaki, sedl-
vami-makd. Nombres masculinos de nifios son: milo, melintiyo,
kundexa. Nombres de mujeres: melokdla, salangdka, ituldus,
meldedakuli, digua. En la actualidad, y seguramente ya desde
por lo menos 150 afios atras, todos los Kégi llevan el nombre de
un Santo de la Iglesia Catélica. Sea que el misionero bautice
al nifio durante sus visitas a las poblaciones indigenas, sea que
la familia Kégi haga bautizar al nifio en una poblacién colom-
biana, los Kégi insisten en este rito y lo toman muy en serio,
aunque por razomnes esencialmente practicas. Un bautizo cat6-
lico trae automaticamente la adquisicién de un “compadre” ci-
vilizado, lo que significa un eventual respaldo econémico con-
siderable. Ademas, es la ocasién para que la familia o el nifio
reciban algin regalo. Tener un nombre espafiol es también una
ventaja, ya que el individuo se siente ahora identificado, es de-
cir, reconocido por el “Gubiernu”, por las autoridades colom-
bianas, aspecto que preocupa mucho a los Kégi. Un Kégi que se
llame José, Antonio o Franecisco se sentird mucho mas seguro
frente a los vecinos colombianos que si se llamara solamente
Sinma o Duitama. Por cierto, en poblaciones aisladas, donde
hay poco contacto con estos vecinos, log individuos olvidan a
veces sus nombres cristianos, ya que en el circulo de su grupo’
se aplican sélo apodos o términos de parentesco, sean clasifica-
torios o reales.

Fuera de este nombre, cada individuo, hombre o mujer,
tiene un nombre de familia, un apellido. Los Kégi dicen que es-
tos apellidos eran originariamente simples nombres personales,
secretos o apodos. Tal vez al llegar los primeros misioneros es-
pafioles a la Sierra Nevada, éstos preguntaron a los indios por
sus nombres, los bautizaron luégo, dindoles el nombre de un
Santo y posponiéndoles como apellido el nombre indigena que
se habia mencionado. Asi, por ejemplo, se dice que habfa en Hu-
kuméiji un hombre lamado Nurlavita. Cuando fue bautizado,
se le antepuso un nombre espafiol y de Nurlavite se formé No-
lavita, un apellido atn frecuente (1). Estos apellidos se here-
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dan de padres a hijos e hijas, pero nunca un individuo usa dos
apellidos, agregando el apellido de su madre, como es el uso en-
tre colombianos.

Existe entre los Ko6gi una serie de nombres, parte en los
mitos y tradiciones, parte nombres actuales personales que ellos
consideran como indigenas, pero que en realidad son espafioles.
El nombre Dompéli, no es otra cosa que “don Félix”’, Simina,
“Simén”, tininti es “Teniente”. Algunos términos espajioles an-
ticuados se usan asimismo como nombres: Don Escribano, Don
Fiscal (a veces Fiscalito), Don Ubipu (Obispo). El actual sa-
cerdote de Santa Rosa se llama: Don José. Asimismo de Maria
Antonia, se formé Marantinya; de Bernarda, se formé Benila;
de Mercedes, se formé Misé; de Nicolasa, se formd Mekorasa;
de Plicida, se formé Eplasila; de Pandeleche, Pandereti; de
Bernabé, Vinavé; de Lombardo, Lumardo; de Evangelio, Ba-
kélio; de Meodora, Madora; de Belisaria, Masalia; de Mariqui-
ta, Marikina; Josefa Antonia—Sebantinya, Pastora—Matéra,
Gabriel—Avili.

Los nombres de familia, es decir, los apellidos hoy usados,

son indigenas o espafioles. Lo dltimo puede haber tenido origen
en la costumbre de adoptar a veces el apellido del padrino o
compadre colombiano, pero también puede derivarse de matri-
monios con miembros de otras tribus, es decir, con los Sankd o
Kankudma, entre los cuales predominan absolutamente apelli-
dos espafioles. Daremos aqui primero la lista alfabética de ape-
llidos indigenas, seguida por la lista de apellidos espafioles. Las
- dos fuentes histéricas que contienen material al respecto, son
los libros bautismales de la Dibcesis de Riohacha y el Censo del
P. Basabil Igartia y se citan en los casos donde contengan los
apellidos nombrados, junto con el modo de transcripeién usado
en ellas.

(1) Segln los Kégi, fue ‘“don Canénigo Campo”, quien cambié los pombres.
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APELLIDOS INDIGENAS

alimaku alémaku, elimaco (1) alumaco (2). Este apellido figu-
ra frecuentemente durante el siglo pasado pero es ac-
tualmente muy escaso. Etimologia: maki—jefe, caci-
que, sufijo frecuente en nombres personales. Cf. su-
pra, nombres personales).
alukasd’ alucase (1;2). Segln los informadores este apellido se
relaciona con el nombre de la poblacién Marocaso,
ocupada hasta hace unos 50 afios por los Sankd. An-
tiguamente el lugar se llamé alukdsa o malukdsa. Ac-
tualmente este apellido es muy raro y se considera co-
mo de origen sankd.
atilano. Este apellido figura una sola vez en San Pedro, en
1807 (2) pero no existe en la actualidad.
autgl auigii, ahiqué (1), aguigut, aguiqui (2). En la actualidad
es més bien raro. Se dice que todos los hombres de
este apellido son Kurcha (Cf. supra, Los Tuxe y Dike).
baco. Figura so6lo raras veces en 1807 (2). Se deriva de maki
Cf. supra, alimaku.
banguéz. Figura una sola vez en San Pedro, en 1807 (2).
Cuitao. Figura una sola vez en 1807 (2).
chimukéra chimuquera (1), cheunqueira (2). Apellido actual
frecuente. El sufijo kéra significa “grande” en sankd
y el apellido se considera por parte de los Kégi como
de origen sankd. _
chivi chivi (1; 2). Actualmente raro. Existe también en co-
nexién con la toponimia (Cf. infra; Toponimia Koégi).
Dica dica (2), dicca (2). Aparece ocasionalmente en 1807 pero
-no existe actualmente.
chipopo. Figura una sola vez en 1807 en San Antonio (Pueblo
Viejo). (2).
dingula dingule (1; 2). Apellido actual, frecuente. Se deriva de
dji—pene, gula—brazo, rama, descendiente (sankd).
Se dice que la familia desciende de Hdtei Tsingidru
(Cf. supra; Organizacién Social, Origenes miticos).
guacache. Figura una vez en 1807 (2).
guamaca. Figura algunas veces en 1807 pero no a fines del si-
glo pasado. Cf. infra; Toponimia Kégi, et supra, Orga-
nizacién Social, Origenes miticos).
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hindigua hdndigua, jandigua (; 2). Apellido actual frecuen-
te. Se dice que corresponde generalmente a miembros
de los Hdnkua-tixe y Doand-tixe (Cf. supra; Organi-
zacién Social, Los Tdxe y Ddike).

Jjumay. Esta transcripcién de un apellido kégi figura una vez
en 1807 (2).

kakemikua cacamucua (2). Figura dos veces en 1807.

karampinche carampinche (1; 2). Apellido actualmente raro.

kunchakdla cunchacala (1), conchacala (2). Frecuente actual-
mente en la regién de San Francisco. Cf. supra; Or-
ganizacién Social, Los Tixe y Ddke, grupo Kircha.

kunchéngue conchangiie (1), conchangui (2). Actualmente ra-
ro. Cf. supra. :

lucimaco. Figura algunas veces en 1807 en San Pedro (2) pero
no parece existir actualmente.

mamatakdin mamatacar (1). Apellido frecuente en la actuali-
dad. Se deriva de mdma—sacerdote, takd@—-esperma.
(Koégi).

mamaugui. Figura una vez en 1807 y no existe hoy como ape-
llido sino s6lo como nombre de un personaj_e mitico
(Cf. Mitos).

nakaukul nacagiit (1), noucagut (2). Actualmente méas bien ra-
raro. Parece relacionarse con el nombre tribal.

noivita notbita, noebita (1), nuivite (2). Actualmente frecuen-
te. Se dice que corresponde a hombres del grupo Né-
bo-giiiji (Cf. supra, Organizacién Social, Origenes mi-
ticos, etc.) De nyui—sol, vita—corazén (koégi).

nolavita nolabite (1), nulabita (2). Actualmente raro. Se con-
sidera como de origen de Hukuméiji. Se dice que se
deriva de un nombre personal: nurlevite (Cf. supra,
Organizacién Social, Los T#zxe y Ddke).

sduno sauna (1; 2). Muy frecuente en la segunda mitad del si-
glo pasado pero actualmente més bien raro.

sarabdte sarabata (1; 2). Frecuente actualmente en San Mi-
guel y San Francisco. Se dice que los hombres de t?st.e
apellido pertenecen a los Salddka-tixe (Cf. Organiza-
cién Social, Los T#éxe y Ddke). Ci. Labéta en: Ape-
llidos espafioles.
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S?’miunga. Figura una vez en 1807 (2).
sibatd civata, cibata (1; 2). Frecuente en la segunda mitad Jel
) . siglo pasado, pero raro actualmente.
siku siko (1). Actualmente frecuente en 1a regién de San Mi-
o guel. Posiblemente de seiki—alacran (kégi).
stmungama simongama (1). Frecuente actualmente. Es una
palabra hibrida compuesta del nombre espafiol “Si-
‘ntl(')n” y el sufijo gdma, gdba que representa un colee-
_' tivo o la idea de descendencia en kégi.
singuelabata. Figura una vez en 1807 (2). Cf. Labata, en: Ape-
llidos espafioles.
sundingdma sundincama (1), sundancama (2). Actualmenic
frecuente. Cf. supra; simungdma.

APELLIDOS ESPANOLES

Alberto Alberto (1), Alverto (2). Actualmente poco comdn.

Bacuna (1; 2). Actualmente poco comin. Se dice que corres-
ponde a los Hudn-tize (Cf. supra; Organizacién So-
cial, Los Tuze y Ddke).

Barros (1). Poco comtn a fines del siglo pasado y casi desapa-
recido en la actualidad. Es frecuente en Riohacha.

Bolafio. Poco comiin actualmente. Se considera de origen sankd.
El apellido existié ya en la segunda mitad del siglo pa-
sado entre los negros de Dibulla 2). ‘

Coronado. Actualmente frecuente. (2). (1).

Daza. Actualmente frecuente.

Garavito (1). Frecuente en Hukumeisi.

Gil (1; 2). Actualmente frecuente. Se considera de origen san-
kd. Se menciona en 1a segunda mitad del siglo pasado
entre los negros de Dibulla, 1), '

Labata. Frecuente en San Miguel (1). Nombre de un misione-
ro espafiol que tomé parte en la fundacién de San Se-
bastian (8). (Cf. Singuelabata, sarabata).

Lozano. M4s bien raro en la actualidad. Se dice que la familia
es de origen sankd. El apellido figura en la segunda
mitad del siglo pasado entre losg negros de Dibulla (1).

(1) Libros Bautismales de la Didcesis de Riohacha. (2) Archivo Nal. Fondo Pobla-

ciones; Tomo I fol. I. (3) Réclus E. Op Cif. p. 256. Lo menciona como mdma de
San Amtonio.
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Montero. Este apellido figura sélo dos veces en 1885 en San An-
tonio (Pueblo Viejo) refiriéndose a dos mujeres que
se casaron con indios (1).

Moscote (1; 2). Frecuente en la actualidad.

Mujica (1). Frecuente a fines del siglo pasado pero desapare-
cido en la actualidad.

Nieves (1). Poco frecuente desde fines del siglo pasado.

Pacheco (1). Poco frecuente en el siglo pasado y ausente ac-
tualmente.

Pandeleche (1; 2). Muy frecuente en la segunda mitad del si-
glo pasado pero raro actualmente (3).

Piedrecita Piedresita (2). Aparece pocas veces en 1807 pero no
existe actualmente.

Pinto (1). Existe alrededor de 1871 pero es relativamente ra-
ro ahora.

Rodriguez (1). Aparece una sola vez en 1871 como nombre de
un indio de San José que se casé con una mujer kogi
de San Antonio. No existe actualmente.

Socarris, figura una sola vez en 1890 en San Antonio (Pueblo
Viejo) pero no existe actualmente.

Solis (1). Aparece algunas veces a fines del siglo pasado (1).
Es frecuente actuialmente entre los Sankd pero no
existe entre los Kégi.

Vega (1). Figura unas veces en 1871 pero no existe hoy como
apellido sino a veces como nombre,
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1. — LA INTERPRETACION DE LA NATURALEZA

Para los Ké6gi la naturaleza es un gran telén sobre el cual
ellos proyectan su cultura, su sociedad y su personalidad. El
universo, la tierra, los astros, los fenémenos atmosféricos, los
animales, las plantas o los minerales forman todos una inmensa
familia de seres animados y emparentados entre si, cuyo ori-
gen comun es la Madre Universal, personificacién de la fuerza
creadora. Esta gran familia se divide en otras mas pequefias y
por fin en representaciones individuales. El sol, los vientos, los
animales o plantas forman determinadas familias, cada una de
las cuales tiene su Padre y su Madre y de ellos descienden lué-
go nuevos Padres o Madres como progenitores de las especies
o variedades. Sobre esta naturaleza y sus miiltiples componen-
tes se proyecta la organizacion social de la tribu y los Tixe y
Ddke se asocian con direcciones del cielo, con ciertos animales,
con plantas o con minerales. Al tratar en un capitulo anterior
de esta organizacion social, vimos que cada T#xe o Ddke “po-
see” a ciertos animales, no solamente como animales ancestra-
les totémicos sino como “familiares” en un sentido de descen-
dientes. Cualquier animal, planta, piedra, o fenémeno, lo clasi-
fican asi los Ké6gi en primer lugar segiin su relacién con cierto
grupo social. Ya que ademis cada “familia” de animales ti= .e
su “Padre” y su “Madre”, se supone que ellos también celebren
sus ritos, hagan sus ofrendas y que tengan en todos los deta-
lles la misma vida de los Kégi. Plantas, piedras, fen6menos at-
mosféricos se asocian asimismo con ciertas divisiones de la so-
ciedad, segtin un plan dicotémico en el Universo.

Las normas de conducta de estas “familias” que los Kégi
proyectan asi sobre la naturaleza, son las mismas que en la so-
ciedad humana deben observar el individuo y la familia. Pero
como demasiadas veces el individuo no sigue las normas insti-
tucionalizadas, o las interpreta de un modo personal, en la na-
turaleza también se prevée la posible y hasta probable desvia-
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cién de la norma. En ello los Kégi ven un gran peligro. Al paso
que su cultura se desintegra, su sociedad pierde asi el control
sobre la naturaleza ya que las manifestaciones de ésta se vuel-
ven imprevisibles. )

En un principio, se dice, no habia orden universal. El sol
vagaba por el cielo sin curso fijo; los muertos eran visibles ma-
terialmente y regresaban a la tierra para causar dafios; las hor-
migas y aves destrozaban los sembrados sin que nadie lo pudie-
ra impedir. Entonces, de acuerdo con la Madre Universal, la
misma naturaleza se dirigié al hombre y le indicé e¢émo debia
tratarla. El sol dijo: “Quiero que me canten y que me den co-
mida. Si no, les voy a quemar la tierra”. Las hormigas dijeron:
“Queremos que nos canten. Si nadie nos canta, les vamos a da-
fiar los sembrados”. Los muertos pidieron que se les hicieran
ofrendas e indicaron en detalle el modo como se les debia ente-
rrar. Asi hablaban todos y de esta manera la Madre hizo la
“ley”. Es la gran preocupacion de los Kégi que se conserve es-
ta “ley” para que no vuelva el desorden universal y con él el
“Fin del Mundo”. Todos ellos temen que “la ley se pierda’”, que
“la luz se apague” y que nuevas generaciones ya no sepan can-
tar, ni bailar, ni hacer las ofrendas en su debida forma. Es asi
en la naturaleza donde los Kégi, sin saberlo, observan el curso
de su cultura. Alli cada aguacero, cada cosecha perdida, cada
enfermedad significa que el grupo o el individuo no cumplié con
su deber. Y, en efecto, las malas cosechas aumentan, las tierras
se agotan y las enfermedades se hacen mis y més sensibles. Es
un gran espejo en el cual se mira la cultura pero se refleja el
indi'viduo.

Ademés los Kégi interpretan la naturaleza no solamen-
te en términos sociales, como agrupaciones de personificacio-
nes que son réplicas de su sociedad, sino que también ven en
ella innumerables simbolos. Estos dan la base para largas ca-
denas de asociaciones que relacionan factores perceptibles en
la naturaleza y se utilizan para expresar ciertos complejos emo-
cionales. Los Kogi dicen: “Hay dos modos de ver las cosas. Uno
puede mirar un 4rbol y uno ve un &rbol. Luégo uno puede mi-
rar el mismo &rbol pero uno no ve un arbol sino uno ve una cu-
lebra”. Estos “dos modos” son la expresién de un simbolismo y
de asociaciones de ideas que, por cierto, no solamente duermen
en el subconsciente sino también de las cuales los Kégi hablan
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con una comprension sorprendente. Este “ver de dos modos” es
un mecanismo que facilita enormemente el manejo de las “co-
sas” y de la naturaleza; es un sistema de control, de equilibrio
por el cual el individuo puede orientar su conducta, represen-
tando. asi un factor cultural de gran importancia. Que en el
subconsciente se continden y se ramifiquen estas asociaciones
y simbolos, es natural, pero al tratar de ellos’ no es necesario,
para nosotros, analizarlos desde un punto de vista psicolégico
(lo que estaria fuera del objeto de este trabajo), sino que son
los mismos Koégi quienes indican el camino y nos guian por bue-
na parte de éste. Al tratar de la interpretacién social de la na-
turaleza debemos asi tener en cuenta su simbolismo y la fun-
cién cultural de éste.

2. — EL UNIVERSO0

Los Kogi ven el Universo asi: “El mundo tiene la forma
de un huevo muy grande, puesto con la punta hacia arriba. Den-
tro de este huevo estin las mueve tierras. Son como grandes
platos redondos, el uno puesto sobre el otro. Nosotros vivimos
en la tierra de en medio (1), en Senenidmayang (2). A ella si-
guen hacia arriba Bunkudneyumang (3), Alinayumang (4),
Elnawyang (5) v Koktémayang (6). Estas tierras son buenas
y se llaman Nyui-nulang, tierras del sol. Hacia abajo siguen
Kazxtashinmayang (7), Kaxyinomang (8), Munkudnyumang
(9) vy Séyunmang (10). Egtas tierras son malas y se llaman
Séi-nulang (11). La ltima tierra de arriba, es la mas pequefia
y muy estrecha por estar tan cerca del techo del mundo.

Este huevo grande que es el universo, es muy pesado. Esta
puesto sobre dos largas vigas y cuatro hombres lo sostienen,
dos parados en el Oeste y dos en el Este. Los del Este son Sin-
tina y Namsiku y los del Qeste son Ndndu e Ibdui. Cada uno
tiene sobre un hombro un extremo de una viga. “Debajo del
mundo hay agua. A flor de agua, flotando en la superficie, hay
una piedra muy grande, plana y bella. Sobre esta piedra esta

(1) Une expresién estereotipada: mudn. (2) También llamada Xdrldula. (3) De
milkua-blanco. (4) Cf. Religién; El concepto de alina. (5) También llamada XKd«
bunyemang. (8) De haggi-piedra, atéima-grande. (7) De ka, kaz-arbol; tashi-ver=
d#. (8) D¢ ka,kdz-4rbol. (9) De mulkua-blanco. (10) De se-pene, sef-noche, (11) De
sel-nooke. i
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sentada la Madre (1). Esta desnuda. Ella da ;orr;idaba;zo:sctis;
ida. Les soba los bTr , los

tro hombres y les da agua y los cui : e
e cansen. Cuidar de estos

hombros y las espaldas para que no & ; r | |
¢ n de sostener ld tierra, es

cuatro hombres para que no se canse A
n cuando uno de los cuatro

todo lo que hace la Madre. De vez € ; erid

i i 1 otro. Entonces la tierra ti
cambia la viga de un hombro a . M
i i dras, hacer rodar rocas
la. Por eso es malo brincar, tirar pie 4 :
:na‘ el monte o gritar duro. Por eso es malo que las m1’13eres si
muevan durante el coito. El mundo temblaria y podria caers
tienen.
los hombros de los cuatro que lo sc.)s ‘
= OCada una de las nueve tierras tiene sx:l Madre, su slol,tisu
luna y sus estrellas y en cada una de ellas.vwe gel’lte.bE.n a.v een
rra mas alta viven los gigantes. En la tierra masd aja ‘}r}dba
los enanos que se llaman Noanayémang (2). Su Ma re esmucho
Nébia (3). El sol de la tierra més alta se ’camblo h.ace.Vi oo
tiempo y fue Sintdna (4) quien lo puio aiilel. E:z:bs;qlqzxe m&; e
wods ; ‘ 5
tes en Kavikingui (5) y era n.rmy malo ; I ‘
tierra. Entonces Sintdna lo cogi6 y lo puso en la tlerr:'mafn ilt;n
Pero desde entonces el sol no se mueve yls1emp:e ::p?e:;) oy
n gente -
ar de las 9 de la manana. Para: que a” ; e

ZLIZfa dia y cuando era noche, Sintdna envio alli un pa]aro que

canta a la hora del amanecer.

et
(1) la Madre Universal, Haba

(3) De nebbi-jaguar. Of. Mitos. (4) Cf. Mitos. {(5) Cf. Toponimis.

Gaulchovdng: COf. Religién. (2) De noens- moju.\‘of
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En tiempos antiguos la gente de nuestra tierra iba a visi-
tar las tierras de arriba y alli nadie se-envejecia. Pero ahora
va no se puede ir. Nuestra tierra es la novena hija de la Ma-
dre, la Tierra Negra (1). Antes vivian en ella s6lo indios, sélo
hermanos. Pero entonces vinieron los blancos y persiguieron a
los indios con enfermedades y maldades. Ellos vinieron de otra
tierra, de una de las tierras de abajo. Por eso son malos.

Un dia los cuatro hombres estarin cansados y no tendran
mas fuerza para sostener el mundo. El uno dejara caer su viga
v luégo el otro, y asi se volteara el universo y caeré al agua. Pe-
ro al caer el mundo, éste se abrird y caeri sobre la Madre sin
hacerle dafio, Ella quedari dentro del mundo, en medio, como
en un huevo grande. Ella seri la unica que vivird entonces por-
que toda la gente morirda al caerse el mundo. Cuando suceda
ego, vendrian de nuevo los Padres y las Madres (2). Entonces
bajara del cielo.un hilo largo y por ese hilo subiran los que han
sido buenos. Los que se ahogan ahora y los que se matan en cai-
das, o los que son mordidos por culebras, resucitaran entonces.
Por eso los ahogados no se entierran sino se ponen en una cue-
va a la orilla del agua. Nosotros, los Kogi hemos durado ya nue-
ve siglos (3). Dentro de un siglo cumpliremos con la mitad de
la vida y estaremos en la mitad del camino. Luégo vendran otros
mil afios y luégo los cuatro hombres estarén viejos ya. Enton-
ces el mundo se acabara”.

Hasta aqui relatan los Kégi. Podemos agregar unas obser-
vaciones pertinentes. En el mito de la ereacién (1), la forma-
cién de estas nueve tierras se representa como el desarrollo del
nifio en el ttero de la madre, desde la concepcién hasta el parto,
el momento del “amanecer’”. Al mismo tiempo las nueve tierras
personifican las nueve Hijas de la Madre Universal que nacie-
ron posteriormente, siendo la Gltima y la mejor nuestra tierra,
la Tierra Negra. La fantasia uterina de la creacién y de la es-
tructura del universo es aqui evidente y el “gran huevo” no es
sino el dtero primigenio en el cual adn vivimos. Es esta 1a fan-
tasia motriz de la cultura kégi. Al mismo tiempo ya se expre-

(1) Liamada Sei-nake. Cf. Organizacién Soclal; Los Ture y Dake. (2) Hdtekve, lo®
Hijos de la Madre. Cf. Organizacién Social; Origenes miticos. (3) 8iglo-haggi-ple=
dra. Nueve es ol numero cultural de los Kogl, derivado de los nueve meset &
gestacion.

(1) ©f. Mitos.
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s la dicotomia de la naturaleza en la distincién entre las “Tie-
¢”, que son “malas” ¥

rras del Sol” y las «ierras de la Noch
buenas’’ respectivamente y cuya situacion de “grriba” y “aba-
jo” representa dos polos entre los cuales nuestra tierra queda

“en medio”, expuesta a la influencia de ambos. El simbolismo

del eje Este-Oeste representado por los hombres que sostienen
{ en adelante.

el universo, reaparece en miltiples formas de aqui

Afiadiremos aqui otro concepto de los Kobgi acerca de los
rios: “Todos los rios y todo el agua van hacia el Occidente, don-
de se acuesta el sol. Esta parte se llama Mdmashkaxa o “boca de
fuego”. Alla se quema el agua, de lo contrario el mundo se inun-
daria. De alli guben luégo las nubes al cielo y traen de nuevo el
agua en forma de lluvia. En este lugar (Mdmashkam) hay cua-

tro guardianes, parados en dos piedras grandes, quienes vigi-

lan el fuego para que el mundo no se queme. Por eso los rios

lioran a veces porque 5¢€ van a quemar”.
3. — 1.0S ASTROS

, «E] sol es un hombre con una méascara de
oro. De ella salen rayos y estos rayos hacen que las siembras
nazcan y que todo crezca. El sol va sobre el cielo, pero de su
cara se ve sblo el perfil, porque si la volteara del todo hacia la
tierra, ésta se quemaria; dos mdmas, Uldihué y Huingelda, lo
llevan en sus hombros. El sol es un Hijo de la Madre. Como to-
do hombre esta casado. Al sol le gustan las mujeres. Primero,
cuando la Madre le dio la primera coca, el sol cohabité con Sel-
 dabauku y ésta lo persigue desde entonces (1). Luégo el sol se

casb con el Sapo 'y cuan

Los Kégi dicen:

cara de la Luna. Entonces el Sol se

Alacrén y con otras
del Sol Enduksdma (3) en mujer y el Sol cohabitod

saber que era su hijo. Todas la

P

(1) Cf. Mitos et Ceremonias del Ciclo vital: I
£l Calendario. (3) La estrella Venus. ¢f. Mitos.

do éste lo engafi6 con otros hombres, se

casb con la Culebra. Pero como ésta tampoco le sirvi6, se caso

por fin con la Luna. Seldabouku se enfurecié y botd ceniza a la
casé con otras mujeres, con

el Jagwar Azul, con el Jaguar Grande, con el Cangrejo, con el

(2). Un dia un mdma malo cambi6 al hijo
5 con ella sin

g estrellas son mujeres o nifios

niciacion. (2) Son todas estrellas. Cf.

' .
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g:lpsg.lflileSjan sg;)re la Via Lactea cuande regresan a su ca
: afiana. Sol, la Luna y las 4
lia grande y son muy buenos. g SR e e
El Sol vive en su casa i
y el cielo es tu techo. Alli
; ie
fﬁ; 2u:}'me. tN(timca sale de ella Sélo va de una puerta a 1: (3;?:
sta sentado en su banquito :
: y come coca. “Ent
vanta y, pasito, pasito, va a 1 s
a puerta. Entonc i
e oy 0o , es amanece el dia.
pre descansando. Co i
y . Coge su banquito y se sien-
< 3sri :Ic::r;e ct()lca. Entonces otra vez se levanta'y camin}; y lulg;lo
y descansa otra vez. Asi va nue
’ 1 ve veces. Luégo 1
a 5 '
Solla g:sx':.arx:;l:rgt, dlakclerra y anochece. Al medio dia, clindl:g;
, Enduksdma le trae bollos d i
i ' : ; e maiz y el Sol come.
vave(c)::se;clene .rabla ¥ quiere quemar la tierra. Asi, cuandoolllrfo
- I;x e ::I:;f; :l :en:lbrzldo, de dia, de golpe todo se obscure
X ostando hoja ;
ety jas de coca. Entonces hace mucho
En i
P :i:x!:lt(; gel sol (1) que complementa este relato, éste
. , €l hermano mayor de Sintdna, ambos hijos de la
e ’1versal y a veces designados como gemelos. Por otro
e azcm(;na ie.a considera siempre como el primer hombre de
y tiene todas las caracteristi BrC
et s Al isticas del héroe solar, de
2 acion de Mulkuéxe re is b
5 ! de presenta m i
S:))i:)a }m agpecto qel mismo Sintdna quien, por cierto, es ii bl:;l
presi]gnn.lg_y arpt_nguo. Sintdna *“‘siempre esta jugand’o” (2) pex-
de sl .1omat1ca que se emplea para designar la conduct’a de
e ;rresponsa;!oles; pero al mismo tiempo Sintdna se lla
esendal;e; rc1): padre” y se representa como un ser venerado :
S le: e buer’xo. El mito de Dugindvi (3) no es otra cosz
Sintdnaeyal;) ‘(‘i:;g}ex"’og siolar bajo otro nombre. Los “juegos” de
ia’’ del Sol son s6lo expresi
S Al . presiones de una mi
?1e1 % ;l];(;:dl;;?intlzn; es el Sol y Sintdna es la personificaz;zi
. 1 ismo como las mujeres del S
ol s é-
B;Lcr?t ;l; }? esposa, tal como la ve el Kogi. En esta vidao(rile es::
e lao ’(i conrile.nd.o bollos y caminando “pasito, pasito” se :
vida kégi, junto con su “inocente” incest’o, sus “rabi:§:

vy su incesante deseo d ;
e hundirse ;
Bevass s B, en el Gtero de la noche para

(1) Cf. Mitos. (2) ?f. Mitos (3) Ctf. Mitos.
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4, — DIRECCIONES Y SUS ASOCIACIONES

Los Kégi distinguen siete puntos cardinales: Este, Oes’ge,
Norte, Sur, Zenit, Nadir y el punto de “en medio” (1). El Este
se llama nii-dshkuan, palabra que se compone de nui—sol o dia,
y la forma presente de uaséishi—nacer (2). Es el lado donde
“nace” el Sol. El QOeste se Hama sei-dshkuan, el lado donde “na-
ce” la noche (sei) (3). También se le llama mdmashkawa,. de
mdma—titalo del Sol y kdka—boca. El Norte es nodna-mdsl.mka,
de noana—mojado, y nashi—venir y el Sur es noa-ndshika, pa-
labra que probablemente se deriva asi mismo. También se le
llama a veces gaul-kdka. De estas dos direcciones viene la “hu.-
medad” del mar y del nevado, que en relacién al territorio ’trl—
bal, se encuentran al Norte y Sur de éste. Kl Zen.it fes alina-
Ldka—Ila “boca de alina” (4) y el Nadir es alunaigut, el “ano
de aldna”. “Arriba” se dice también una-huihui y “abajo” tdue--
gui. El punto de “en medio” es mudn o amuan-géina (5). .

Con' los cuatro puntos Este, Oeste, Norte y Sur se asoclan
los T#xe y Ddke de la organizacion Social (Cf. ésta). ’Los Hu;
Luméiji se asocian con el Este y se llaman “Duefios del Dla’
(nyii-kukut): Con esta’ direccién se asocian ademés'los Doand-
tuxe, los Salddka-tize, los Hagrxa-tize, los Kungui-tixe y las
Sei-nake. Los “Duefios del Oeste” o “Duefios de la Noche” son
los Hukukui y sus mujeres, las Mitamdi. Los “Dueiios del Nor-
te” o “Duefios del Agua” (Nyi-kukuf) son los Kurcha y las I\{u-
gé-nake y los “Duefios de la Tierra” (Ndlankukut) son los Hdn-
kua, los Mdma-tize, los Nyiija-tize y las Huldqikq.

Los animales totémicos dominan estas direcciones: el Due-
fio del Este es el jaguar y su “mujer” el cerdo salvaje; el Due-
fio del Oeste es el buho y la cdlebra; el Duefio del Norte es el
zorro y el armadillo y el Duefio del Sur es el puma y el venado.
Los puntos de Zenit y Nadir no tienen “Duefios” pero el punto
de “en medio” esta bajo el signo del Jaguar Rojo (o puma), lla-
mado kaxshigingulu, acompaiiado por el mitico Mdma Bod (1).
La situacién de los demis T#xze y Ddke en este esquema no es

(1) Cf. El Mas All4, Religién. Direcciones “intermedias’ seivakei:ngéma. (2)‘ Tam-
bién nyti-nankdlyl, de nankdlyi-salir, ilegar. (3) Tamblérf nydi hidlda-kdlyi, de
hiélini-perderse, morlr. (4) Cf. Religién; El concepto de alina. (5) CompéArese con
el concepto de mu. . = R
(1) Compérese con el concepto de mu.
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muy . clara. Algunos informadores insinuaron que ciertos gru-
pos ocupaban “direcciones intermedias” pero otros contradije-
ron enfaticamente y explicaron que las asociaciones se referfan
exclusivamente a los cuatro puntos cardinales mencionados.
~En esta divisién expuesta, los Kbgi dan a entender que las
direcciones Este-Oeste, junto con sus asociaciones, son de una
- importancia primordial mientras que las del Norte y Sur ocu-
pan de eierto modo un puesto inferior y de menos importancia
para la organizacién del universo y de la sociedad. Evidente-
mente, el eje Este-Oeste que corresponde al curso del sol ya se
menciond como principal punto de apoyo de todo el universo
estando éste “sostenido” por cuatro hombres, dos en el Este y
dos en el Oeste. Las direcciones Norte y Sur se designan asi s6-
lo come “lados” respectivos al curso diario del sol, siendo el
Norte el ‘“Lado Derecho” y el Sur el “Lado Izquierdo”. Los Kur-
cha quienes se asocian con el Norte, son asi no solamente Due-
fios del Agua sino también Duefios del Lado Derecho, mientras
que los Hdnkua, asociados con el Sur, son Duefios de la Tierra y
Duefios del Lado Izquierdo
Pero seguiremos ahora la elaboracién de las asociaciones
hasta ahora establecidas; refiriéndonos aqui solamente a los
cuatro TWaxe y Ddke que se consideran generalmente como los
originarios, a saber: Hukuméiji, Hukiukui, Kurcha y Hdnkua,
quienes se casan con las Sei-nake, Mitamdi, Nugé-nake y Hul-
dake, observamos que el T4xe de los Hukuméiji desciende de
Sintdna, el primer hombre de la creacién y cuyo caracter de

héroe solar se trata detalladamente en los mitos. Segiin estos

mitos Sintdna robé la novena hija de la Madre Universal, la
Tierra Negra (Sei-nake) y se cas6 con ella. Fue este un matri-
monio entre “Padre Sol” y “Madre Tierra” (1), por cierto un
matrimonio incestuoso ya que tanto Sintdna como Sei-nake eran
Hijos de la Madre. El animal totémico de los Hukuméiji es el
jaguar, signo del zodiaco kégi que corresponde a la época del
verano més fuerte y ademéis simboliza para ellos el conjunto
de la fuerza vital humana (2). El jaguar es, pues, un animal
solar, asociado con el Este, el dia y el sol naciente. En efecto,
los Hukuméiji se llaman también Duefios del Color Blanco y la
mayoria de sus sewd (8) consisten de piedras rojas, es decir de
“color claro”, segln la clasificacién kégi.
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El grupo Sei-nake en cambio desciende miticamente de Set-
jémkue, nombre que significa “Llegada de la Noche” (1). y el
mismo nombre del grupo femenino contiene la palabra set—no-
che. El animal totémico de los Sei-nake es el cerdo salvaje que
es “la eomida del jaguar” y que es un animal de col.or obscuro.
Las Sei-nake se identifican ademas como hemos visto, con la
“Tierra Negra”, la tierra de cultivo y ‘“poseen” még?carflente
la yuca y la malanga, tubérculos negros que crecen bajo tilerra.
Ellas “poseen” estos frutos ya que son el alimel.xto favorito de
los cerdos salvajes. El color asociado con las Sei-nake es negr'o
y la mayoria de sus sewd consisten en piedras obscuras. .El pri-
mer matrimonio entre Sintdna y Sei-nake fue asi esenclah.nen-
te una unién entre sol y tierra, dia y noche, luz y obscuridad.
Ellos fueron la primera pareja, el primer grupo social por .de-
cirlo asi y todos los demas grupos de T#xe y Ddke se conside-
ran como posteriores, o por lo menos, inferiores a ellog respecto
a su creacién y origen mitico.

Pero veamos ahora los demés grupos. El Tdze de los Hu-
Lakui desciende miticamente de Sei-hukikui, nombre que sig-
nifica “Duefio de la Noche” (2). Su animal totémico es el buho
y, ademas, le “pertenecen” una larga serie de aves nocturnas.
Su “color” es negro y todos sus sewd son piedras negras. Es?e
grupo se casa con mujeres Mitamdi#, sobre cuya ascenden.ma
hay algunas contradicciones, pero que se caracterizan egencial-
mente asi: su animal totémico es la serpiente boa y, en lo gene-
ral, el grupo “posee” todas las culebras. Las palabras para boa
y noche son idénticas (set). Segiin los K6gi la culebra _"es Ia’co—
‘mida del buho” y la relacién de los Hukdkui con lag Mitamdit si
expresa ademas en el hecho de que a los primeros “pertt’anecen
gran nimero de-aves y a los segundos gran m’u_nero de arboles:‘\.
Ambos grupos, tanto los Hukikui como las Mitamdd se consi-
deran ademas como vagamente peligrosos y dotados de poderes

més bien malignos.

(1) jankdéhi, nankdlyi-llegar. (2) sei-noche; hukukui-duefio de casa, duefio. i
(1) En una ocesién se dice que Sintdna, cuando vivia aun .en la."tierra. se casd :10“
Tungéks. Este nombre también se refiere a un concepto “negro” ya que se de :ia
.ge tuan-obscuridad, obscuro ¥ geka-carro, loma. (2) No se trata aqgui c:
sfmbolos interpretados por nosotros sino explicados por jos mismos Kogi. (3) .
Religién; El concepto de 3ewé.
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. El proximo grupo, los Kidrcha, quienes se asocian con el
Norte, desciende de Kuncha-vitauéya, el cual es llamado “Padre
de la Canoa”. Su totém es el zorro. Su atributo principal es el
cristal de roca, la “piedra de agua” y el grupo se designa como
Duefios del Agua. Como diremos més adelante, el “color” del
Norte es azul y de esta direccién vienen las enfermedades. Los
Kogi no distinguen entre azul y verde sino usan un solo térmi-
no para ambos tonos (fashi) que se aplica frecuentemente al
agua como designando su color. Pudimos observar ademés que
los cristales de roca de la Sierra Nevada son frecuentemente de
un color verdoso o azuloso y que son precisamente éstos los mas
apreciados; esta piedra se emplea tanto como ofrenda al agua
como también para curar enfermedades. Es asi el grupo del
Norte, el grupo del “Lado de la Enfermedad” que posee al mis-
mo tiempo la panacea y los mdmas Kurcha siempre tienen fa-
ma de poder curar enfermedades con sus crigtales. Otro de sus
atributos es la cafia de carrizo (1), planta que crece en la ori-
lla del mar. Con este grupo se casan luégo las Nugé-nake cuyo
animal totémico es el armadillo, ya que “el zorro come arma-
dillos”. Desafortunadamente sabemos muy poco sobre este gru-
po pero cabe la observacién que estos animales son muy esca-
sos en el habitat kégi y se encuentran casi tnicamente en las
tierras calientes del litoral, es decir en el Norte.

Los Hankua cuyo nombre se podria derivar de guangua—
calor, el ultimo y cuarto grupo de los T#xe originarios, dicen
descender de Sei-jdnkua a guien mencionamos ya como proge-
nitor de las Sei-nake. Su animal totémico es el puma, que los
Kégi siempre designan como “colorado”, es decir, rojo. La ar-
dilla también es de color rojizo y “pertenece” asimismo a los
Hdnkue cuyos sewd también son en su mayoria de este color.
Las mujeres de este T7xe son las Hul-dake cuyo tétem es el ve-
nado, otro animal de color rojizo. En un mito este venado apa-

(1)Gynerium sagitatum.
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rece como simbolo del fuego, quemando con sus astas las hojas
de coca (1).

Podemos afiadir adn, que el color del rayado de los vesti-
dos corresponde asimismo a las asociaciones de los T1ixe con
los puntos cardinales: los Hukuméiji y Hdnkua usan tintes de
color rojo fuerte en sus telas; los Huktkui colores morados, ca-
si negros y los Kircha visten s6lo de blanco sin tefiir nunca los
hilos de sus telas.

En repetidas ocasiones, aunque de un modo muy confuso,
los Kogi dieron a entender que existe una relacién estrecha en-
tre Norte y Occidente en oposicién a una relacién entre Sur y
Oriente. Se dijo, por ejemplo: “Hukikui y Kdrcha estén siem-
pre juntos” y por otro lado se subrayé el parentesco entre ja-
guar y puma (Este y Sur) de los cuales se dice que son “casi
hermanos”. Las asociaciones serian entonces: dia y tierra en
oposicién a noche y agua. Pero antes de entrar en més detalles
sobre este particular, debemos regresar a las demés asociacio-
nes.

Con las cuatro direcciones mencionadas: Este, Oeste, Sur
y Norte, se asocian colores: el color del Este es blanco, el del
Oeste negro, el del Norte azul y el del Sur rojo. Tanto las di-
recciones como los colores se asocian luégo con conceptos del
bien y del mal: todo lo blanco se considera como bueno y asi el
Este es la direccién “buena”, mientras que el Oeste y todo lo
negro se consideran como “malo”. Azul es “malo” y rojo es
“malo o bueno” de modo que del Sur se opina de una manera in-
definida. Los Kégi dicen que el Este es “bueno” porque “alla
nace el sol” mientras que el Oeste es “malo” porque “alld nace
la noche” o “alld muere el sol”. Al Norte lo consideran como
“malo” porque “de alls viene la enfermedad”. El color azul del
mar que yace en el Norte, es el “Color de la enfermedad” y se
agrega que “del Norte viene el frio”. El Sur, con el cual se co-
necta el color rojo, puede ser “bueno o malo” porque “de alli
viene el calor” al cual los Kégi asocian siempre con la sexuali-
dad y que asf tiene sus buenos y sus malos aspectos. En lo ge-
neral, los Kégi clasifican los colores en “colores claros” que somn
blanco y rojo y que se consideran como f‘buenos", y en “colo-

(1) Of. Mitos; Mito de Bunkuéifi.
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res obscuros” es decir, negro, verde y azul, que se consideran
como “malos”.

Con las mismas direcciones se asocian luégo los vientos y
con éstos otra vez colores y atributos determinados, que tam-
bién se asocian con los aguaceros (1). El viento del Este es
blanco y bueno; el viento del Oeste es negro y malo; el viento
del Norte es azul y malo y el viento del Sur es rojo y puede ser
bueno o malo. Estos vientos se los imaginan como mujeres ves-
tidas de larga faldas y que vienen bailando de las cuatro di-
recciones donde tienen sus domicilios, trayendo cada una cier-
tas dadivas. Asi el viento del Este “trae lo bueno”, el viento del
Oeste “trae lo malo”, el viento del Norte “trae la enfermedad”
v el viento del Sur “trae el calor”. Estas calidades, lo bueno, lo
malo, la enfermedad y el calor, se entienden como substancias
v, en efecto, se dice que estas substancias estin adheridas a los
vestidos de las cuatro mujeres y emanan de éstos como “semi-
llas”. Los vientos tienen asi el caracter de fuerzas fertilizado-
rds en un sentido benigno y maligno. Ejemplos miticos que ex-
presan este conceplo son multiples. Asi, por ejemplo, Bunkua-se
sopla a Kashindikuo cuando éste cae privado y lo hace revivir;
luégo sopla los huesos de Kashindiukuna y lo hace resucitar de
nuevo. Tamiséi sopla los huesos de Sekuishbichi y los revive; la
brisa sopla a Dugindvi, el héroe solar, cuando éste sale privado’
del monstruo marino y lo hace resucitar. En el mito de la crea-
cién del primer hombre se dice de la Madre Universal: “So-
plando le dio vida”. Pero este mismo soplo también puede ser
una accién -defensiva: Sangaraména sopla el ojo de su enemigo
Matiéna v 1o convierte en una bola azul; el mdma quien prote-
gi6 a Ndmaku, sopla contra los enemigos atacantes y los con-
vierte en frutos del campo, que Ndmaku come (1). Soplar tie-
ne en ocasiones directamente el sentido de sembrar. El fino pol-
vo mineral en el cual consisten muchas ofrendas y que repre-
senta “semilld”, se pone a veces en la mano y se sopla al aire,
sea para que penhetre en cierta direccién o sea para que impreg-

ne el suelo de cierto lugar. El polvo de cal que se mezela con la

(1) Los Kogi dicen: “Hay aguaceros de todos colores pero no se ve el color. Log
aguaceros. bscuros son malos. Al fin del Mundo caerén aguaceros de todos los co«
lores ¥ entonces éstos serén visibles”.

(1) ©f. Mitos de Kashindikua, Némaku, Sekuishbiichi, Dugindvi,
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coca se sopla asimismo al aire para atraer la lluvia (1). Todas
las enfermedades se consideran como traidas por los vientos y
es principalmente el viento hiimedo del mar, el “viento azul”
el que se considera mis peligroso de todos. La asociacién de las
direcciones con acontecimientos buenos o malos se expresa asi-
mismo en varios mitos. En el mito de la creaciém se dice que el
“Fin del Mundo” queda mas alld del rio Magdalena, en el Oeste.
Aldauhuiku, un héroe cultural, vino del Este. En el Oeste vivian
los malos Ubatdsht y otras tribus miticas que se consideran co-
mo dotadas de poderes magicos malignos. En el mifo de Dugi-
ndvi se dice que su cuerpo fue llevado hacia la Guajira donde
se le enterré y, desde luégo, visto desde el habitah kégi, la Gua-
jira es el pais donde resucita el sol todos los dias.

El lado derecho y la mano derecha se consideran como bue-
nos y femeninos mientras que el lado y la mano izquierdos se
consideran como malos y masculinos, Durante las ofrendas se
describe con la mano izquierda un movimiento circular con el
objeto de “sacar lo malo” y Inégo con la derecha para “traer lo
bueno’”. Todas las ceremonias y ritos colectivos o individuales
se orientan siempre hacia ciertas direcciones y se efectiian pri-
mero “hacia la izquierda” y luégo “hacia la derecha”. Pelos pi-
blicos que se emplean como ofrendas se arrancan asimismo pri-
mero del Iado izquierdo y luégo del lado derecho y estos dltimos
se consideran como “buena comida”.

Ya que asocian asi una serie de factores tales como Este-
blanco-bueno en oposicién a Oeste-negro-malo; Norte-azul-de-
recho y Sur-rojo-calor, podemos examinar cémo se expresan
estas relaciones en el idioma kégi. Una serie de objetos o fené-
menos cuyo color es blanco contienen la raiz mu que aparece en
la palabra para, designar este color: buchi. Tenemos asi: algo-
dén—mulda, ceniza—muli, nube—maui. Con este concepto de
lo blanco se relaciona todo lo claro y brillante: claro—mulkua,
luz—munji, el amanecer—munsa. Dijimos que el concepto de
“amanecer” corresponde a la idea de “nacer” en los mitos y
que el Este se considera como el lado donde “nace” el sol; en
efecto, tenemos: nacer—munséishi. Aqui nos estamos acercan-
do ya a una idea femenina de nacimiento y creacién y, en efec-
to, este concepto se caracteriza por la misma raiz mu. Compa-

(1) Cf. Religién;; ofrendas.
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remes agui el idioma kégi también con los dialectos inmediata-
mente vecinos: mujer—mundji (K) ; hija—bundji (K); buga-
ma (S), bigema (1); busi (S); hermana menor — buti
(1); hijastra — bugama noke (S); bidgama nike (1); ma-
dre — haba (K), abu (S), abu (Ka). La idea de edad
mayor relativa también contiene esta raiz: hermana ma-
yor—nu biia (K); hermano mayor, anciano—due bu, derivado
de hermano—due y bu—mayor (K). El 6rgano sexual femeni-
no se lama mukui (K), palabra que se emplea frecuentemente
como sinénimo de “mujer”. Tenemos pues una cadena de las
asociaciones siguientes: KEste -sol -dia -blanco - bueno -naci-
miento - mujer -vagina. Veamos ahora la cadena de asociacio-
nes opuestas que corresponden al Oeste. Mientras que en el Este
se halla Mulkuéze, el sol, que contiene la raiz mu, en el Qeste
estd Sei-hukikui, el Duefio de la Noche. A base de esta palabra
continuamos: luna—sei (K); noche—sei (K), negro—bakse
(K), malo—sha (K), pene—se (K), hombre—sigi (K). Debemos
examinar esta rajz mas detalladamente; el concepto masculino
se expresa en el idioma kégi por la raiz e, se y sus variacio-
nes fonéticas: pene—se (K), set (K); testiculo—terdua (K),
tejdua (S), téju (Ka); hombre—sigi (K), teria (8), térua
(Ka), chailoa (I); padre—hate (K), ade (8S), dte (Ka), chéi-
chi (I); hijo—sukua (K); nieto—tikua (K), tuga (S), tuka
(Ka), chuka (I); hermano mayor-——tue, due (K) ; tio—sisi (S) ;
tégue (I); hermano menor—duga (S), duga (Ka), djuge (I);
progenitor, “raza”’—sana (K) (S), tana (I). Nuestra cadena
se basa asi esencialmente en la raiz se. Agregamos aqui que los
descendientes de Sei-hukikui se casan con mujeres del grupo
Mitamdi cuyo tétem es la boa—sai.

Las asociaciones del Norte son etimolégicamente muy obs-
curas pero la asociacién de rojo-calor y un concepto de “bueno
o malo” que caracteriza al Sur, se aclara al tener en cuenta que
“calor” se interpreta entre los Kégi como energia sexual. Esti-
mulos sexuales se conciben como ‘“calientes”, un adjetivo que
ellos dan a personas, sensaciones del cuerpo o ciertos ingre-
dientes de la comida tales como sal o achiote (1). Tanto el fue-
g0 como la sexualidad pueden ser “buenos o malos” segiin se
ejerza sobre ellos un control; comprendemos asi la ambivalen-
cia que ellos ven en este conjunto de asociaciones. El lado eti-
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moldgico del problema parece comprobar lo anteriormente di-
cho: taladro de fuego—gema (K), de ge—lefia; nifio, bebé—
gama (8), gamu (I); estoy en cinta—gama atéukui (S); calor
guangua (X); caliente—guanguanselda (K); cocinar—guani
(K) ; calentar—guanguashi (X); tener fiebre—gudnguan ar-
séishi (K). Agregamos aqui aun: lengua—guangelda (K) y
pescado—gua (K). La asociacién entre nifio-lefia-retofio, tallo y
nifio—pescado es posible. Que el mismo nombre del grupo so-
cial, de los Hdnkua, se relacione con esta raiz nos parece asi-
mismo probable.

La linea divisoria esencial es asi clara: el lado mu del uni-
verso abarca lo positivo y vital de la existencia, personifican-
dolo con un concepto femenino mientras que el lado se del uni-
verso simboliza lo negativo y letal en un concepto masculino. El
lado de la “tierra” y el lado del *agua” simbolizan hasta cier-
to punto la misma oposicién pero ya en un nivel personal indi-
vidual y controlable

5. — EL CALENDARIO

El calendario kégi se basa en la observacién de los solsti-
cios y equinoccios. En los ditimos “el sol estd en su casa”; lué-
go “sale por una puerta” y recorre el espacic hacia ¢! punto de
solsticio de verano para “dar la vuelta” alli y regresar a su
casa de donde sale por la otra puerta para caminar hasta el
punto del solsticio de invierno. Segin las constelaciones visi-
bles al amanecer, el afio se divide luégo en 18 meses de 20 dias
cada uno. Este afio se inicia en el equinoccio de verano. Los
nombres de los meses que pudimos obtener son: neb-siji (Ja-
guar Largo), formado por el cinto de Oridn; Enduksdma (Ve-
nus) ; Nebbi (Jaguar); Uza (Pléyades); mulina o nyui mu-
lina; seikit (Alacrdn) y seikuchi nugi (La Cola del Alacran) ;
husgso (Cangrejo; neb-tashi (Jaguar Azul) formado por la
espada de Orién; mdktu (Zorro); tdkbi (Culebra); subdly:
(o subutufja) ; nyuibi-sija y dji (Gusano). Todas las informa-
ciones al respecto son en extremo confusas.

(1) Biza Orellana.
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El calendario horticultural coincide con el ceremonial y
las principales ceremonias se efectian con el fin exprofeso de
“dar la vuelta al sol” en los solsticios. Estas ceremonias del
solsticio de invierno se celebran para terminar el verano y lla-
mar lag lluvias mientras que las del solsticio de verano se ce-
lebran para terminar las lluvias e introducir el llamado “vera-
nillo”. Las ceremonias de los equinoccios se hacen exclusiva-
mente en Hukuméiji ya que “alli vivia el sol” (1), mientras
que las fiestas de los solsticios toman lugar en Takina, Mako-
tdma, Séijua, y, ocasionalmente, en Noavdka. Los Kégi dicen
que cada vez “cuando el sol est4 en su casa” éste se “demora”
alli. durante algunos dias sin moverse de su lugar. El mdma
determina luégo el dia en el cual el sol se pone de nuevo en
marcha, recompensando asi las diferencias anuales en su ca-
lendario. En lo general, sélo los mdmas poseen algunos cono-
cimientos sobre este calendario y toda informacién al respec-
to se considera como muy secreta. Es muy posible que estos
conocimientos fueron antiguamente bastante profundos pero
en la actualidad se trata sélo de un confuso recuerdo y las in-
formaciones obtenidas sobre cilculos de tiempo son contradic-
torias.

La identidad de Venus Matutina y Venus Vespertina la
reconocen los Koégi y ella se expresa en el mito del sol quien
“no conocié” a su hijo Endukséma (Venus) cuando éste fue
cambiado en mujer (2). La observacién del sol y de las estre-
ellas fue (y adn es) oficio exclusivo de los mdmas quienes la
efectian desde deteyminadas sillas de piedra y con referencia
a puntos en el horizonte, en la regién de Hukuméiji. Segin al-
gunas -informaciones se utilizaban antiguamente instrumentos
mnemotécnicos, como bastones con muescas, para el cémpnto
de tiempo.

6. — FENOMENOS ATMOSFERICOS
Los Kégi dicen que hay dos truenos distintos: Kuishbdn-

puwi, el trueno de los indios, que vive en un cerro cerca de Séi-
fua, y Sékuita, el trueno de los blancos, que vive en un cerro

(1) Cf. Mitos. (3) Cf. Mitos.
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cerca a Dibulla, junto al mar. El trueno es maki, es un gran
jefe y sefior y cuando tiene “rabia’” entonces coge su machfete
y tumba los arboles en el monte. El aguacero es una mujer
que baila con el trueno. Ella baila y baila y luégo se cansa y
se sienta y entonces ya no llueve mas. Hay también dos arcos
iris que son hombre y mujer y se distinguen seglin su tamafio,
siendo la mujer més grande. A veces aparecen juntos en el
cielo y entonces estdn copulando. Cuando aparecen asi, se di-
ce, vendra pronto el invierno. El granizo es un hijo de Nam-
séui' (1) y la nieve es un hermano del granizo. Las nubes son
el humo que sube de las casas de los muertos en el otro mun-
do. La niebla es una mujer y la fina neblina de los piramos es
el humo de la hoguera en la cual ‘quemaron una mujer mala
para castigarla. Las sombras son los antepasados que nos acom-
pafian toda la vida y observan nuestras acciones. El eco es un
hombre (Hagtdmi) (1) que llama en el monte para que las gen-
tes se acerquen. Luégo los mata y se los come.

Sobre la brisa y los vientos acabamos de hablar ya en de-
talle y nos queda sélo por anotar el aspecto etimolégico. Las
enfermedades se designan como un “viento malo” : viento—mul-
kalde, enfermedad—mul-batd. No es extrafio que estas pala-
bras contengan asimismo la raiz mu si tenemos en cuenta la
idea de incubacién que yace en el fondo de todo este complejo.

7. — LA TIERRA

“Ia tierra es como un gran plato redondo. Nosotros vivi-
mos en la tierra de en medio y su centro es Cherda (2) que es
el centro del umiverso. Alli nacieron los Kégi y desde alli po-
blaron la Sierra Nevada (3). Hacia el Norte y el Noroeste se
acaba la tierra y existe s6lo el mar. Hacia el Sur hay mucha
tierra y alli viven los Shiméja (4), los Mutiluni (5) y los Tuj
miku (6). Mas alld hay muchas montafias y alla estd bukutd
(7). Alla también hay muchos indios. Hacia el Oeste hay un
gran rio y més alld esti el Fin del Mundo”.

En estas pocas frases los Kogi resumen su concep.to de
esta tierra y de los alrededores de la Sierra Nevada. Ningtin

(1) Cf. Religién; Padres, Madres ¥ Duefios. . -
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if}terés se conecta con la geografia de las tierras bajas. Es
tierra de los Antiguos” y asi “tierra mala” y peligrosa por
las enfermedades. Hay lejos, muy lejos, al otro lado del mar
dos paises donde viven “el francés” y “el inglés”, pero no se
sabe si estos paises son tal vez otras tierras, tal vez algunas
de las de “abajo”. Colombia, como concepto geografico o po-
litico no existe para los Kégi. Su tierra, la novena hija de la
Mfadre se limita en la pirdamide de la Sierra Nevada, este rin-
c6n entre mar, llanura y cordillera, que para ellos forma 16-
gicamente una tierra aparte y un pais en si.

Las colinas bajas al pie de la Sierra Nevada las conside-
ran los Kégi como “tierras malas” y peligrosas. All4, dicen,
vivian los Antiguos (1). All4 se encuentran los lugares donde
tenian sus casas y donde atin se ven piedras labradas y cera-
mica, metates y cuentas de collares en el suelo. Alla “vive la
enfermedad”. De noche salen los Antiguos en forma de jagua-
res y matan a la gente. Las tierras entre 1.000 y 2.000 metros
de altura se consideran como el propio habitat de la tribu y
como “tierras buenas” en un sentido de agricultura. De los
2.000 hasta los 4.500 metros, es decir, hasta el limite bajo de
las nieves, las tierras se consideran como sagradas y “buenas”
en un sentido curativo. A esta zona se llevan log enfermos
porque esa es la “tierra de la Madre”. Alli estin los centros
ceremoniales, lag lagunas sagradas y muchos sitios de ofren-
das o de adivinacién. De los 4.500 metros hacia arriba, en la
nieve eferna, estd el pais de los muertos. Ellos viven en la nie-
ve y la niebla. Ningin.mortal puede ir alla.

~ La tierra que representa el habitat de la tribu, se com-
pone segin los Koégi de los elementos siguientes: tierra, ce-
rros, piedras, plantas, animales y seres humanos. El sol, la
luna, las nubes, rayos, vientos y truenos se consideran como
un conjunto muy aparte pero ambos conjuntos se creen esen-
cialmente peligrosos. Los Ko6gi se creen expuestos a riesgos

(1) Cf., Religién; Padres, Madres y Duefios. (2) Cf. téijua, tairona. Hn un sentido
transferido significa punto de partida, vagina, tutero. (3) Cf. Organizacién Social;
Origenes Miticos. (4) Chimila; una tribu actual de la regién del rfo Ariguanf. (8)
Motilones; una tribu actual de la Sierra de Perija. (6) Esta tribu, llamada Tomoco,
se menciona en los historiadores del siglo XVIII como ocupando parte del bajo rio
César pero desaparecié posteriormente. Cf. Tradiclones etnohistéricas. (7) Bogoté.
la capital de la Republica.

(1) Cf. Religién; Los Antiguos.
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de todos lados, situacién que sélo se puede soportar si cada in-
dividuo “esta de acuerdo” (1). Para ellos la naturaleza no es
acogedora, ni gratificadora, ni estéticamente bella sino una
condicién fatalmente dada que debe soportarse mientras que
dura. Es un confuso campo de prueba donde camina el indi-
viduo entre dia y noche, entre “izquierdo” y “derecho”, entre
el bien y el mal.

Pero una idea consoladora es que “la tierra es el mismo
seno de la Madre para nosotros”. Ella siempre esti presente
v nunca abandona a sus hijos sino que los alimenta y los “eui-
da”. Todas las depresiones de la tierra, las cavernas, cucvas
o gargantas de las montafias son los orificios del cuerpo de !a
Madre y se designan como su ttero. Los cerros prominentes
son personificaciones de los Hijos e Hijas de la Madre y en
ellos viven los Antiguos y los antepasados. Los cerros “tienen
forma de casa” y se supone que por algin lado tendrim =u
puerta, su entrada. Los mdmas de los Antiguos sabian dénde
estaban estas puertas y ellos entraban a los cerros “como uno
entra a una casa” y desaparecieron. “A veces entraban en un
cerro y salian por el otro lado” y asi iban en un instante de
Taking a Mamaréngo, a través de la tierra. Los cerros llevan
nombres de antepasados miticos o se designan con términos
de parentesco como “hermano mayor” o “tia”. Las rocas gran-
des o piedras de formas extraordinarias son también antepa-
sados y alli se deben hacer ofrendas que se depositan en sws
cavidades o grietas. Estelas de piedra se ponen a veces en lu-
gares sagrados para “cuidar” el sitio.

El agua en carribio, en todas sus formas simboliza la Ma-
dre, sea como mar, laguna, rio, arroyo, salto, 1luvia o rocio.
Asi es un elemento sagrado en el cual también se depositan
ofrendas.

El lado étimolégico de estas asociaciones madre-tierra-
agua es aqui interesante. Tierra—niilang, palabra de raiz al-
go problemética, junto con un sufijo cuyo significado ignora-
mos, que es frecuente en los diferentes nombres de ‘‘tierras”.
Mar—buya, dji-bun (K), djibu (S); laguna—djibu (I). Lﬂ
palabra dji significa aqui agua y se deriba de #ni, nyi (K), d.y_z-
ta (Ka), djira (S), dje (I). Asi la palabra djibu o djibun sig-

(1) ©f. Religién; El concepto de yuluka. (“estar de acuerdo”). =
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nifica “agua madre” o “agua mujer”. Agregamos aqui: cﬁe-
va—paukue (K); auricular—paukue (K); perforar, ahuecar
—paukui, paugi (K).

8. — LA INTERPRETACION DE OBJETOS

~Los ‘“dos modos de ver las cosas” se aplican desde luégo
asimismo a la interpretacién de los objetos manufacturados.
Su simbolismo es estereotipado y, en lo general, conocido de
todos los individuos adultos quienes abiertamente hablan de
él. Enumeramos aqui sélo los elementos cuyo simbolismo nos
fue explicado claramente por los mismos indios. Casas: todas
las casas representan el utero, principalmente la casa ceremo-
nial que es el Gtero de la Madre Universal. El apice de la casa
ceremonial representa la vagina; las puertas de la casa se de-
signan como “bocas” (1). Cerdmica: todos los recipientes de
harro representan el titero. Sus fragmentos se colocan en el
Apice de la casa ceremonial como ofrendas para fomentar la
fertilidad de la tribu. Si el apice consiste en una olla, como ex
el caso en las casas de vivienda, ésta se débg perforar antes
de colocarla, acto que corresponde a la defloracién o al coito.
Mochilas: las mochilas o redes de fique o algodén represen--
tan el Gtero o la placenta. La continua manufactura de estos.
objetos por parte de las mujeres se considera como actitud
mégica para aumentar la fertilidad. Una mujer soltera que
teja mochilas en presencia de un hombre, invita a éste al coito.
Calabazos: los grandes rebipientes de agua que consisten en
un calabazo ahuecado se interpretan tanto como tutero y como
“fruto” de la Madre en un sentido de feto envuelto en la pla-
centa, Hamacas: las hamacas de los hombres se interpretan
como placenta. En ellas se envuelven los hombres cuando estan
en el utero de la casa ceremonial o en el ttero del entierro. Las
telas de los vestidos también tienen el mismo significado. En-
tierro: la fosa en la cual se deposita un cadaver se interpreta
como ttero de la Madre y en ella se coloca el muerto en posi-
cién fetal y envuelto en la hamaca. De su cabello se amarra
upa cuerda que representa el cordén umbilical. Canastos: cler-
tos canastos con tapa sobresaliente, en los cuales se conservan

(1) Puerta- hugaxé, de hu-casa, kaka-boca.
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objetos ceremoniales, se consideran como representaciones del
Gtero de la Madre. El volante de huso que consiste en un pe-
quefio disco perforado, representa un 6rgano sexual femenino.
Tl calabacito de cal representa un utero y el palillo con el cual
se extrae la cal representa un pene. Flechas: las flechas re-
presentan el pene. Huso: el huso de hilar algodén representa
€] pene. El bastén con el cual se cava el hoyo para sembrar,
también simboliza el pene. Ocasionalmente se interpretan
igualmente: horcones de las casas, bastones de mando, maca-
nas ceremoniales y machetes. Trampas: las trampas para co-
;ger animales simbolizan el 6rgano femenino y el acto de caer
en una trampa simboliza el coito. Retorcedor: el instrumento
con el cual se retuercen hilos de fique se compara con el pene
'y su manejo se interpreta como coito. El taladro de fuego se
designa como compuesto de un bastén femenino y otro mas-
culino, simbolizando su manejo el coito. Hilos: hilos de algo-
dén y también de otras fibras vegetales se interpretan como
representaciones del cordén umbilical. Del cabello de un cadé-
ver se amarra una cuerda que conduce hacia fuéra de la fosa
y que representa el cordén umbilical. El cordén grueso que se
cose en los bordes de las telas de los vestidos y los hilos dobles
gue se emplean para costuras tienen el mismo significado ¥
se manufacturan por esta razén ceremonialmente, Pedacitos
de hilo se usan como ofrendas o éstas se envuelven en hilos
con el fin de representar la unién mégica con la Madre, por
medio del cordén umbilical.

Examinaremos estas asociaciones etimolégicamente: El
apice de la casa ceremonial se llama munse y los apices de ias
casas de vivienda se llaman maukuikala, derivado de maukui—
vagina, sapo y akila—rama (K). Recordamos aqui que el sapo
(maukui) es el Padre de la Ahuyama (o calabaza) : calabazo—-
munku (K) ; recipiente de ceramica, olla—muksu (K), buk_u
(S), buku (Ka). Hamaca—muji (K), bu (T), bu (S) boo (I).
Las palabras que se relacionan con el sexo masculino son: pa-
lillo de cal—sugi, sukalda (K), sugenna (S), sokane (I); la
misma palabra se emplea para designar el huso. Flecha—-sésa
(K), sina (S), tinu (I); machete—séija (K); sembrar o fle-
char—seséishi (K), téiki (K), jaejikn (S). Los conceptos de
mu y se se expresan asi en un gran nimero de nombres de ob-
jetos, que son interpretados como “masculinos” o “femeninos’.
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9. — Los ANIMALES

Para los Kégi no hay linea divisoria estricta entre hombre
y animal. Los animales se consideran esencialmente como seres
dotados de todas las caracteristicas del hombre con la sola ex-
cepcion de su aspecto exterior. Se cree que los animales hablan,
- que piensan, que tienen ‘“alma” (1) y viven una vida organiza-
da como los seres humanos. Sin embargo, segin la “ley” de la
Madre Universal todos los animales estin sujetos al hombre
con la condicién de que éste cumpla con su parte del compro-
miso, haciéndoles ofrendas, pidiéndoles “permisos” (2) y res-
petando sus derechos individuales. Los animales no son amigos
ni enemigos del hombre sino simplemente seres que viven apar-
te y que el hombre debe tratar con la misma cautela, el mismo
respeto y tal vez el mismo miedo con que trataria a cualquier
familia vecina, de su propia sociedad. Econémicamente los ani-
males no tienen casi importancia alguna y asi desempeiian sélo
un papel de “parientes” con los cuales vale mas estar en buenas
relaciones, ya que una vez muertos ellos se podrian vengar.

Los Kégi clasifican los animales principalmente en los gru-
pos siguientes: gusanos, aves, cuadripedos e insectos. Los lla-
mados “gusanos” incluyen las culebras, lagartos, peces, sapos,
ranas, cangrejos, langostas, lombrices, churruscos y en general
todos los animales acuiticos. Podria decirse que todo animal
que tenga sangre fria, forma mas bien alargada y que viva cer-
ca o en el agua, se clasifica como “gusano”. Son animales de
movimientos mas bien lentos, de cuerpo blando y cuyo ambien-
te es himedo y obscuro. Estos animales “gusanos” tienen para
los Kogi un caracter magico, misterioso y algo obsceno. Su men-
cién causa una reaccién que va desde una sonrisa apenada has-
ta manifestaciones de disgusto abierto. No es bueno matar es-
tos animales y si se matan para ser comidos, su consumo tiene
caracter ceremonial. Son animales “feos” pero dotados de cua-
lidades especiales por la sencilla razén de que ellos representan
el 6rgano sexual masculino y que, como comida, representan un
afrodisiaco. Sobre este simbolismo se habla muy abiertamente
entre los Kégi y la misma palabra para gusano (dji) es un co-
min eufemismo para designar el pene.

(1) Of. Religién; El concepto de aluna. (2) Cf. Religién; El concepto de Ia ofrends
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Las aves simbolizan igualmente el pene aunque se habla
menos de este simbolismo que en el caso de los “gusanos’”. Una
categoria especial forman las aves de pico prominente tales co-
mo el tucano, la garza, el pelicano, el carpintero o el '%ominejo
y las aves de color rojo. Ellas forman un grupo muy parecidoe
al de los “gusanos” y se consideran como mas estrechamente
relacionados que ofras aves con Seres humanos. Las lechuzas
y aves nocturnas en lo general forman una categoria aparte en
1a cual se incluyen a veces los murciélagos y vampiros. Son ani-
males que se consideran como malignos y con los cuales se aso-
cia la muerte y la desgracia. Aves rapaces forman ofro grupo
en el cual no se incluyen los gallinazos, que se alimentan de car-
“ne podrida y que forman un grupo aislado. Las gallinas y patos
se consirieran como animales que “no pertenecen” a los Kogi
sino a los blancos.

Otro gran grupo son los cuadrupedos, que se dividen en
Jos “animales de monte” y en los animales domésticos; estos al-
timos, incluso el perro, se consideran como “pertenecientes” 2
los blancos. Entre los animales de monte se destacan, en primer
lugar, los “tigres”, es decir, los jaguares, pumas y tigrillos que
forman una familia numerosa en la cual los Koégi distinguen
mucho méas variedades de las que en realidad existen. Otras fa-
milias importantes son los «yenados”, los “ratones”, los “20-
rros” y los animales que poseen una concha, tales como los ar-
madillos o las tortugas terrestres o acuaticas. Los “og0s”’ se
mencionan a veces como familia pero se agregan generalmente
a los “tigres”. Pequeiios roedores tales como la ardilla cuentau
como “ratén” pero roedores mas grandes como la guatinaja (1)
se incluyen en los “yenados” aunque el limite en esta clasifica-
cién no es muy claro.

El Gltimo grupo de esta clasificacién son los insectos, que
para los Kégi siempre tienen algo de familiar, de ridiculo y de
buena suerte. Las pulgas, cucarachas y alacranes se congideran
como miembros de familia, parasitos tolerados que ocupan los
rincones de cada casa y toman asi intimamente parte en la vida
diaria de sus habitantes. Una familia aparte forman las mari-
posas y luégo los mosquitos y moscas. Hormigas, abejas o avis-
pas forman una nueva categoria que se basa en la vida social y

(1) Coelogynis paca.
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gcon?mica de estos insectos, que mucho llama la atencién de los
‘\Klégl. Pgr cierto, muchos insectos ya limitan a la categoria de
}os ffgusanos” y los cucarrones y churruscos cuentan siem re:
como tales asi como motas o gorgojos. =
’ Hay, desde luégo, muchos animales cuya clasificacién, des-
de el punto de vista kogi, no es muy clara. Las conchas ma’rina%
i ‘11_)?; caracoles terrestres, por ejemplo, forman una familia pe
xzo‘pertenecen también en parte a los “gusanos”; mientras, que
lps peces se cuentan a veces como “gusanos” y en ocasiones co-
mo cate.goria aparte. Todas las conchas grandes, principalmen-
tellos', b.lvalvos mas pequefios, se consideran como seres femeni-
nbs y simbolizan el 6rgano femenino, mientras que las conchas
de gas‘t-ropodes de forma cilindrica alargada simbolizan el sex;
mgscu.hno. Los peces tienen a veces el significado del pene pero
se desxgnan también como “nifios” del mar o del rio. p
Etimol6gicamente las asociaciones con conceptos femeni-
n‘os o masculinos se expresan igualmente; la base te, se la en
‘g?ntram?s en los siguientes nombres de ‘“gusanos” y,aves' u:
sano—dji (K) ; culebra boa—sai (K) ; culebra—itakbi (K)'- iu-
lg,l?ra‘ cascabel—tejdku (S); rana—shishénk (X); alacr:«:m—-
s?zfcu' _(K), seku (S), seiku (I); caiman—sisi (K) ',tomine'o——
sinduli (K); carpintero—suku (K); garza——sinun; (K); :_z;ua-
camaya—sha-kalde (K) (1). Entre los mamiferos enc:)ntra-
mos: venado—sigi (K) ; raton—sinsi (K), setiushi (K). La aso-
ciacién del venado con el “calor” ya la mencionamos. 'Los ani-
males cuyos nombres se forman con la raiz mu son los siguien-
tes: tlpurén——fn?aunsa (K) (1); marsupial—munsu (XK) (2);
?II-{n)ladlllo-—num (K) (8); tortuga grande de mar-——bulukum;,

10. — L.AS PLANTAS

. .El mundo vegetal se relaciona con la sociedad kdogi muy
similarmente al de los animales. Se distinguen principalmente
tres categorias: plantas alimenticias, arboles y ‘“bejucos”. La
grama, el pasto, el musgo y las flores poco se mencionan, (;omo
1‘;‘ampoco los arbustos pequefios. El musgo es simplemente el

pe’lo de las rocas o arboles” y la grama es el “cuero de la tle-
rra”. Las plantas alimenticias se clasifican estrictamente en

(1) kalda es un sufijo clasificatorioc de material, clcase o pertenencia
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frutos que los Koégi consideran como autéctonos y los que se
consideran como propios de los blancos, a saber: el platano, i
banano y la cafia de azlicar. Todas las plantas alimenticias, in-
cluso la malanga (4) y cierta cafia (5) se consideran como in-
digenas. Estas plantas indigenas tienen determinada funcién
en la religién y los mitos y sus Duefios reciben ofrendas y su
fertilidad se fomenta por medio de ritos individuales o colec-
‘tivos. Las plantas que “pertenecen” a los blancos estan fuera
de este control magico ya que no son de la “familia” y no tieneh
“Padre, Madre o Dueiio”. Estas plantas no figuran en la reli-
gién y no tienen ningGn valor fuera del estrictamente econémi-
co. Su consumo durante €pocas de dieta ceremonial queda pro-
hibido. Los Kégi dicen que sus plantas alimenticias fueron crea-
das del cuerpo de una mujer, con excepcién del maiz, que fue
creado del de un hombre (1). Se dice de cada una de ellas
se origing en determinada parte donde “vive” y donde se deben
efectuar las ofrendas. Con la organizacién social se relacionan
estas plantas en tanto que algunas de ellas “pertenecen” a cier-
tos Ddke de mujeres. Las Hul-ddke “poseen” las variedades de
papa y las Sei-noke la malanga y la yuca. La fruta del érb_ol
kandji es propia a los Hukuméiji y todos estos grupos son asi
poseedores de determinadas canciones o bailes para el fomento
de la fertilidad de estos frutos.

Los arboles tienen para los Kégi importancia como mate-
rial de construccion lo que implica que el 4rbol se debe “matar”
al cortarlo. Es asi necesario pedir un “permiso” del Duefio de
los Arboles, lo que se obtiene por medio de ofrendas (2). Arbo-
les frutales casi no existen entre los Kégi, y de los pocos arbo-
les de aguacate o mango no se mencionan Duefios especiales. El
valor simbélico de los arboles se expresa en su “'parecido” con
las culebras y “si uno sabe mirar bien, entonces uno ve una cu-
lebra y no un arbol”. Lo mismo se dice de todos los bejucos y
lianas entre los cuales se cuenta todo el rastrojo y la maleza del
monte. Los Kégi dicen: “Si uno mira bien uno ve que el tronco

(1) ©f. Mitos; mito de Dugindvi. (2) Cf. Mitos; mito de Seikuishbiichi. (3) Cf. Or-
_ganizacién Social; el grupo de Nugei-nake. (4) Xanthosoma sagittifolium (5) Local-~
mente llamsada ‘*‘cafia criolla",

(1) Cf. Mitos; mito de la creacién. (2) Cf. Religién; El concepto de la ofrenda.
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es una culebra, las raices son culebras, las ramas son culebras
v los bejucos que cuelgan de ellas son tambien culebras”.

Las plantas medicinales casi no tienen funcién en la cul-
tura, salvo para ser vendidas en ocasiones a los mestizos. Todas
estas yerbas, como la manzanilla, el romero o el tomillo se con-
sideran como ‘“pertenecientes” a los blancos.

Como es de suponer, las bases mu y se aparecen de nuevo
en los nombres de algunas plantas. Menciondmos aqui: malan-
ga—mundji (K) ; calabazo—munku (K) ; ceiba—séija (K) (1) ;
guayacan—tdiji (K) (2); raiz—su (K); bejuco—sitdui (K) ;
estaca, palo—suka (K). Agregamos ademéis: sembrado—téi
(K).

11. — Los ANIMALES TOTEMICOS Y LAS PLANTAS MAGICAS

Hay tres animales en el mundo kégi que ocupan profunda-
mente su imaginacién: el jaguar, el sapo y la culebra. Son ani-
males que para ellos simbolizan factores y conflictos basicos
y que asi dominan la mente de cada individuo, no importa su
edad, su sexo, su status o funcién. Sus nombres se mencionan
a diario, sea en forma parabdlica al relatar cualquier suceso,
sea para iniciar una cadena de asociaciones; sea como amenaza,
como broma o simplemente como punto comparativo. Estos tres
animales figuran en mitos y tradiciones en lugar destacado y
forman parte del pensar religioso. Ellos aparecen en los suefios
como presagios, agiieros y pesadillas. Pronunciar su nombre es
llamar el interés de todos porque todos experimentan diaria-
mente lo que ellos simbolizan,

Jaguar, sapo y culebra son motivos frecuentes en la ar-
queologia de la regién y en representaciones en cerdmica, pie-
dra u oro son comunes. Entre los actuales Kégi la tnica repre-
sentacién plastica consiste en las mascaras de jaguar que, con
sus largos colmillog, a veces cubiertos de ldminas de oro, su jeta
abierta y su lengua saliente, repiten en detalle las formas ar-
queoldégicas. Otra representacién consiste en los bailes de ja-
guar y son principalmente los hombres del grupo Hukuméifi
quienes ejecutan estas danzas durante las cuales los bailadores

(1) Arbol que se considera como ‘“masoulino”. (2) id.
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grufien, dan zarpazos al aire e imitan los movimientos de esta
fiera. En los mitos y la religién el jaguar es una figura central;
varias constelaciones de estrellas representan jaguares. En el
mito de la creacién se refiere a una larga seria de jaguares que
nacieron de la Madre Universal, antes de que naciera el pri-
mer hombre y Haba Nabig, la Madre Jaguar es una personifi-
cacién muy importante en los mitos. Dugindvi (quiere decir:
due -nebbi—hermano jaguar) y Kashindiékua, el Padre del Ja-
guar, son personajes miticos lo mismo como Ndmaku (nebbi
maki—Jaguar Jefe) y muchos otros que personifican este ani-
mal. Segin el mito, Kashinditkue poseia el secreto de poderse
convertir en jaguar para satisfacer sus instintos bajo la forma
de este animal feroz, metamorfosis que lograba introduciendo
en su boca la “bola azul” que le dio la Madre Universal. De los
Antiguos, los antepasados miticos de la tribu, se dice que eran
jaguares y que todos ellos tenian el secreto de Kashindikua y
sé podian convertir en jaguares cuando caia la noche. Tradi-
cionalmente se colgaba al lado de la puerta de la casa ceremo-
nial una calavera de jaguar, tributo a este animal que en la
persona de Kashindikua era el Duefio de ese lugar. En el mito
de Aldauhutiku se dice que los jaguares llegaron a este mundo
por culpa de la debilidad de un hombre, quien no pudo sopor-
tar el peso de una mochila llena de éstos y los puso en el suels

de donde escaparon. El “Fin del Mundo” también sera obra del

jaguar; en este dia los jaguares devoraran la humanidad. El
nombre del jaguar figura asimismo en la toponimia, en la an-
troponimia y en un sinnimero de objetos, plantas, o acciones
que de algin modo se relacionan con él. Los Koégi son la Gente
del Jaguar, su tierra es la Tierra del Jaguar, sus antepasados
eran los Hombres Jaguares. -

Ya que el jaguar juega asi un papel tan importante en la
cultura kégi, debemos ocuparnos algo mas detalladamente de
este animal y del modo como lo ven los indios. Contrario a la
opinién popular, el llamado “tigre” o, mejor dicho, jaguar de
la Sierra Nevada, es un carnivoro que no representa ningan
peligro real para el hombre, al cual teme y nunca ataca prime-
ro. Esa es también la experiencia de los indios quienes conocen
. mucho mejor que nosotros los animales del monte, Asi su im-
portancia emocional no se basa en el peligro que podria repre-

N
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sentar sino en otros aspectos. El jaguar es un animal nocturno
y asi hasta cierto grado misterioso, tal como lo son la lechuza
o el murciélago. Pero ademés es un animal grande y fuerte yue
con relativa facilidad domina a cuadripedos mas grandes que
él. Lucha violentamente con su presa, la vence, la destroza y
luégo se la come. Pero el jaguar come sélo animales que tam-
bién sirven de alimento al hombre: la danta, el venado, el cer-
do salvaje, los pequefios roedores o el ganado vacuno. Desde
luego es mejor cazador que el hombre al cual supera por su vis-
ta, su olfato y su agilidad y asi se vuelve un competidor tre-
mendo en el campo de la alimentacién. En eso yace su impor-
tancia: su agresividad respecto a otros cuadripedos, su violen-
cia con la cual domina a éstos y su capacidad de devorar. Asi
entre los Kégi el jaguar no es simbolo de un peligro exterior
sino simbolo de la energia vital que se expresa en agresién ge-
xual y alimenticia. Es un animal atrevido y dominante pero no
peligroso, por lo menos no para el hombre; pero lo que simboli-
za como fuerza vital incontrolada si es peligroso. Es muy di-
ciente que la mascara de la Muerte también representa al ja-
guar pero ella lleva también el simbolo opuesto: al rededor de
su cabeza se muestra una culebra enroscada.

Las fantasias del comer y del ser comido, que aparecen
siempre en estos “cuentos de tigre” son expresiéon tanto del
hambre como de la sexualidad frustrada. El mito de Kashindi-
Eiie y varios otros comprueban eso claramente. Un ejemplo en
el cual el mito y la realidad del momento se encuentran para
expresar estos conflictos, es el siguiente: dos de los primeros
pobladores de San Andrés, que fue fundado hace unos 70 u 80
afios solamente, Carlos Nolavita y mdma Diego Dingula, me
contaron que a su llegada a esta regién abundaban en ella los
jaguares. Estos animales perseguian ante todo a las muchachas
adolescentes. Mdma Diego tenia una hija de unos 16 afios y un
dia ella se quedd sola en la casa cuando vino un jaguar enorme,
la atacé y la mordié en el seno (sic). La muchacha empezé &
grufiir como un jaguar y en este estado la encontraron sus pa-
dres. Poco después murié. El dia después del entierro encon-
traron la fosa abierta y cerca de ella la cabeza y una mano de
la muchacha que el jaguar habia dejado ahi después de haber
devorado el cuerpo. Las dos hijas de Carlos Nolavita fueron
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atacadas también por este misterioso jaguar y por fin su her-
mano, el actual mdma de San Andrés, Julidn Nolavita, adiviné
y ordené que los hombres mataran al animal. Se organizé una

caceria y encontraron al jaguar dormido y lo mataron. Luégo l

le. cortaron la cabeza y observaron que en lugar de una pata
tenia un pie humano. Desde entonces el mdmea declard que en
la vertiente occidental habian vivido antes la Gente de Kashin-
ditkua y Ndmaku (1) y hasta identificé ciertos sitios arqueold-

gicos con sus domicilios. Hoy en dia este relato se ha vuelto mi- °

to y nadie duda de su veracidad. La realidad es que se trata de
fantasias sexuales y alimenticias de unas muchachas aun no
casadas, tema que fue luégo elaborado por los hombres a su mo-
do y por fin incorporado en el mito y en la tradicién.

Del jaguar al sapo hay un paso largo en la zoologia. Emo- [

cionalmente, sin embargo, son vecinos para los Kégi. En los
mitos el sapo aparece como la mujer del sol que fue castigada
como adiltera. Desde entonces los sapos son enemigos del seol
y laman la lluvia para obscurecer sus rayos. A los nifios pe-
quefios se les dice: “Esconde tu pene porgue un sapo viene y se
1o come”. Para los Kogi el sapo simboliza el érgano sexual fe-
menino en un sentido agresivo e insaciable. Lingiiisticamente
las palabras sapo y vagina se identifican (maukui) y en oca-
siones un hombre se puede referir a su mujer como “mi sapo”
(2). La mencién de la palabra o la mera vista de un sapo cau-
sa hilaridad y disgusto. Los jévenes rien y los viejos se enojan.
Es “mala palabra”. El “sapo es feo”. El sapo es una mujer, es
la sexualidad femenina. “El sapo come gusanos” es una frase
obscena muy comin que se.interpreta como que el érgano fe-
menino “come” al masculino. Sofiarse con un sapo significa el

(1) Cf. Mitos; mito de Kashindikua. (2) En el dialecto de los Sancd no existe pala-
bra para designar el 6rgano femenino y se emplea la palabra hibride: sapi o el eufe-
mismg some-flor,

|
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coito; encontrar un sapo en el monte anuncia la visita desagra-
dable de una mujer (1).

El tercer animal de este ciclo es la culebra. Ella es el sim-
bolo del lado se del mundo, simbolo falico y simbolo de la muer-
te. Las culebras no se deben matar, no se pueden matar porque
son animales inmortales que sblo cambian su piel y se rejuve-
necen de nuevo. En los mitos se dice que la segunda mujer del
sol fue la culebra quien sucedié al sapo pero que también fue
rechazada porque “no sirvié”. En otro mito una mujer cohabi-
ta con una culebra y luégo da a luz innumerables serpientes.
Antes de nacer el primer hombre, nacieron sélo “tigres y cu-
lebras”. Se dice que en el mar las hay enormes como también en
todas las lagunas de los paramos y en muchos pequefios lagos
o pozos de agua. Como constelacion en el cielo la Culebra (Osa
Mayor) esti opuesta al tigre y ella es el animal del Oeste, de
la noche y de la muerte. El sewd de culebra es una flecha dimi-
nuta, otro simbolo filico de los Kdégi, pero al mismo tiempo un
simbolo de la muerte. A las nifias. pequefias se les dice: “Cuida-
do que no te entre una culebra a la vagina”. Sofiarse con una
culebra significa muerte o la visita de una mujer; ser mordido
por una culebra significa, en el sueiio, el coito o la tumba (2).

Es bajo el dominio de estos tres signos que se desarrolla
la vida del Koégi: en el Este, en el lado mu del universo, esta el
jaguar como expresién de una energia positiva; en el Oeste, en
e llado se esti la culebra que simboliza la muerte de esta ener-
gia. En medio, en la tierra de los hombres, estd el sapo que come
gusanos, este sapo tan prolifico y terrible.

Fuera del jaguar, del sapo y de la culebra, los deméas ani-
males totémicos tienen desde luégo un alto valor simboélico. En
ellos los Kégi ven ante todo ciertas caracteristicas fisicas que
se interpretan luégo en términos sexuales. Asi los “zorros” de-
ben su importancia a su hueso pénico, los venados al simbolis-
mo falico de sus astas, las ardillas a su “cola grande” y los pe-
licanos a su “pico largo”. Sea dicho que, aunque actualmente
el venado es el tétem de un grupo de mujeres, este animal fue

(1) Cf. 8uefios y Presagios. (2) No es sorprendente que la palabra para oabello e»
1a misma como para culebra: saf.
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tradicionalmente también un tétem de los hombres (1). Los
cerdos salvajes y los armadillos se consideran como animales
que se relacionan con las mujeres porque “trabajan la tierra”.
El murciélago simboliza la menstruacién ya que “chupa san-
gre”. “Ya te pic6é el murciélago?” preguntan las mujeres kogi
para decir: ya estds menstruando? Los jévenes dicen: “Ella ya
es mujer. Ya le picé el murciélago” para indicar que una mu-
chacha ya es nibil. En el 4pice de las casas ceremdnia,les y tam-
bién en las casas de vivienda, el mdma cuelga un pequefio obje-
to en forma de cruz entretejida que representa este murciélago
y al mismo tiempo el 6rgano femenino.

Las plantas que figuran como atributos magicos se asocian
generalmente con serpientes y de las plantas espinosas se dice
que las espinas representan los dientes de la culebra. Eso se re-
fiere ante todo al “bejuco de espina” (2) de las Mitamd# y a la
macana (3) cuyo tronco esti provisto de largas espinas.

12. — Los MINERALES

Los antepasados se volvieron piedras y asi todas las pie-
dras son personas y tienen su propia vida. Los Kégi distinguen
entre “piedras grandes, piedras medianas y piedras chiquitas”.
Las grandes son las rocas graniticas que personifican ances-
tros o sus habitaciones; las medianas son las piedras que se
pueden mover y que se utilizan en construcciones; ellas no son
antepasados, pero “pertenecen’” a éstos. Las piedras pequefias
tienen valor como ofrendas o como remedios. “La Madre no nos
plantas sino piedras para curar enfermedades” dicen los Kégi
¥, en efecto, las piedras reemplazan entre ellos las plantas me-

dicinales de otras culturas. Estas “piedras chiquitas” que con-

sisten principalmente de cuentas de collares de origen arqueoc-
légico se clasifican seglin varios factores, teniendo en cuenta
su material, color, forma, tamafio, perforacién, brillo y lugar
de procedencia. Todas las piedras, grandes o pequefias se con-
sideran asi como cosas animadas, y el hecho de que las piedras
se rueden a veces o se desplacen en las corrientes de los rios,
es detalladamente observado por los Kégi/ Una roca que cae y

{1) Cf. Organizacién Social.
(2) Desmoncus ssp.
(3) Cf. Organizacién Social
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hiere a una persona representa un castigo muy gra've va que el
antepa’sado demuestra asi grande enojo. En Séijua presencia-
mos como un hombre que estaba componiendo una muralla de
pesados bloques fue herido cuando una piedra se deslizé y le
cay6 sobre la mano derecha, destrozandole por completo cuatro
dedog; la preocupacién del hombre no fue por su mano mutila-
d?. ni por el dolor tremendo, sino por el hecho de no haber po-
dido explicarse cuil de sus antepasados lo habia castigado asi
ya que poco antes habia efectuado ofrendas a todos ellos. ,

13. — La INTERPRETACION DEL CUERPO Y DE SUS FUNCIONES

.Los conceptos de los Kégi sobre 1a anatomia humana y las-
funcmn.es del cuerpo, son los siguientes: la anatomia humana
es la misma que la del puerco. Todo lo que tiene el puerco Io tie-
ne tar’nbién el hombre y “s6lo hay que ver un puerco para sa-
b_e~r como ¢s el hombre”. En el cuerpo hay sangre, huesos, los’
rinones, el higado, el estémago, los intestinos, el corazén ei ce-
rebro y los érganos sexuales. No hay maés. La vida del ’cuerpo
depfande de su respiracién y el érgano central de ésta es el co-
f:azon. ,E.os demis 6rganos ayudan al corazén a respirar Yy a

hace_ar tuerza”. La sangre es la irrigacién del cuerpo. Tenien-
do sangre el cuerpo “no se seca” ¥ por eso hay que beber bas-
tante agua porque asi se forma més sangre.

Los Kégi dicen: “Vivir es pensar. El que no piensa no vi-
Ve y es como.una persona muerta”. Los nifios Pequefios aiin no
plensgn ¥ su vida es asi sélo un estado vegetativo de comer y
dormir: lo mismo como la vida de los muy ancianos. Por eso
los ancianos se parecen tante a los nifios. Pero “el hombre pien-
sa f:on. corazén y cabeza”. Asi mide y.pesa y por fin sabe: asi
estd bien y asi estd mal. Toda la vida es pensar y pensar : na-
da més. “Qué vamos a comer mafiana? Qué voy a hacer 1351 se-
mana entrante? Voy a sembrar mas yuca? Voy a hacer una ca-
sz.a. nueva? Asi piensa el hombre y asi piensa la mujer. Asf uno
vive en aldna (1). Si uno vive fuéra de aliina entonces uno es
como un animal, como un perro. Hay gentes que no piensan

o

(1) Cf. Religién; el concepte de aliuna.
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v que por eso no viven. Son muertos y no sirven. Sélo comen y
duermen pero no viven, Los civilizados son asi”. Uno piensa
con corazdén y cabeza. Es un solo érgano, unido por una gruesa
_médula blanca. Para “pensar bien”, la cabeza debe aprobar lo
que piensa el corazém, pero hay muchos que no piensan asi.
“Piensan sélo con el corazén y tienen mala cabeza. Muchas mu-
jeres tienen mala cabeza” (1).

“E1 hombre come para estar contento. La comida sirve pa-
ra llenar el estémago. Es bueno sentirse lleno. Cuando uno esta
{leno, 'entonces ests bien, estd contento”, Después de un rato
la comida consumida se “envejece” y la consiguiente defecacién
corresponde en su cantidad exactamente a la de la comida con-
sumida. Lo mismo ocurre con los liquidos y la orina. Los suefios
que tiene una persona aparecen “para que a uno no se le seque
la vista” es decir “para no perder la costumbre” de ver. Si uno
no sofiara de noche, tal vez no podria ver nada por la mafiana.
El suefio tiene por objeto dejar descansar al cuerpo pero “dor-
mir es malo”.

E!l esperma humano es “sangre de la cabeza”. Durante el
coito, esta sangre baja a través del cuerpo hasta llegar a los
testiculos donde cambia de color y se eyacula luégo. L.a concep-
cién sélo es posible si la mujer transforma su “sangre” al mis-
mo tiempo, lo que depende de su “buena” o “mala cabeza”. Fre-

cuentemente el esperma se compara con la saliva y un infor-

mador dijo: “Uno traga y traga y siempre hay saliva”. El em-
brién se forma de esperma y de sangre menstrual y por eso
cesa la regla después de la concepcién. La menstruacién es “san-
gre mala” que elimina la mujer cada mes. Un dia después de la
concepcidén, el embrién toma la forma de un “huevo de pajaro”.
Primero se forman.los ojos, luégo la cabeza, luégo el tronco y
por fin los miembros. La lengua se forma por ultimo, poco an-
tes del parto. El sexo se determina en el cuarto o quinto mes y
anteriormente el embrién no tiene sexo aiun. Se alimenta de los
liquidos que consume la encinta, y la placenta lo envuelve como
proteccién, como una tela porque “nifios, enfermos y viejos se
envuelven asf”.

(1) “Mala cabeza” es una expresién idiomatica kogi con la cual se designan sobre
todo personas impulsivas,
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Envejecer es acercarse otra vez al estado de la nifiez. Los
nifios' son débiles, duermen mucho y no comen toda clase de co-
mida, lo mismo que los ancianos. Cuando un anciano muere es
porque “se ha vuelto otra vez nifio”. A los viejos, hombres o mu-
jeres, se les “seca la semilla”, como a una planta y entonces ya
no tienen nifios. La muerte se diagnostica en el corazén y si
éste ya no late, se sabe que cesd la “respiracién”. Cuando se va
la respiracidn, se va la vida, se va aldna (1). Sale como un so-
plo de la boca y el cuerpo muere en seguida y “se dafia como
una planta”. La muerte puede ser causada por enfermedades,
accidentes, “debilidad” y vejez. La Gnica muerte “buena’” es la
de vejez y todas las otras son castigos sobrenaturales. Los nifios
pequefios no mueren de la misma manera que los adultos, sino
que a ellos “los llama un padre”, un antepasado que “los recla-
ma’”” para que le sirvan en el otro mundo, porque “alla hay muy
pocos nifios”. )

14. — TEoRIA DE LA ENFERMEDAD

Las enfermedades siempre se creen causadas por fuerzas
sobrenaturales, principalmente por ‘“los muertos” (2), v se in-
terpretan siempre como castigos y nunca como un ataque ma-
licioso o enemistoso. Cualquiera de las personificaciones de la
religion, sea los Padres, Madres, Duefios o Heiséi (la Muerte)
pueden enviar estos males que vienen luégo con los vientos, prin-
cipalmente con el “viento azul”. Por esta razén la misma enfer-
medad se designa como un “viento malo”, una substancia pare-
cida a una “semilla” que impregna a la persona y que, después
de un corto periodo de incubacién, aparece con sug sintomas.
Todas las enfermedades se clasifican segin los cuatro colores:
blanco, rojo, negro y azul, no importa de qué direccidén se crea
que hayan venido. Sé6lo enfermedades de “colores claros’” como
blaneo y rojo se creen curables; pero enfermedades que se diag-
nqstiquen como de “color obscuro”, es decir, negro o azul, se
creen fatales. Loos Kdégi creen que los blancos clasifican las en-
fermedades del mismo modo ya que han oido hablar de la fie-
bre amarilla y del “curso rojo” (8). Las fiebres son para ellos

(1) Cf. Religién; El concepto de alina.

(2) Cf. Religién; El concepto de la Muerte. Algunos informadores afiadferon aquf
una observacién muy interesante. Dijeron: “Antes no habia enfermedades, La ehe
fermedad vino con las plantas. Le trajeron con las plantas, del cielo. (3) Disenteris.
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desde luego enfermedades “rojas” ya que son “calientes”. Ago-
tamiento, falta de apetito, “flaqueza”, “flacura”, “debilidad”,
“dolor de cabeza”, se consideran como enfermedades “negras”
o “azules”. En las afecciones digestivas, que son muy frecuen-
tes, la enfermedad se clasifica segtin el color de los excremen-
tos que siempre se examinan con atencién y de cuya observa-
cién se deriva tal vez la clasificacion por colores. Tal vez la en-
fermedad méas temida es la disenteria (1) ya que la pérdida de
sangre significa que “el cuerpo se va secando”. Para producir
mas sangre, el enfermo ingiere agua en grandes cantidades. Los
hombres kégi se quejan frecuentemente de “dolor de cabeza” y
este mismo “dolor” se menciona muchas veces como causa de
defunciones entre hombres adultos. Las mujeres no parecen su-
frir de este mal, lo que hace suponer que tal vez se relaciona con
el uso Je la coca. ’

Después de haber diagnosticado la enfermedad.segun su
color, se sabe asf su Duefio y se le pueden hacer las ofrendas ne-
cesarias para que “retire la enfermedad”; pero dado que cada
enfermedad o color tienen varios Duefios y cada individuo una
multitud de antepasados, se cree muy probable que alguno de
éstos se olvide al hacer la ofrenda y que éste entonces cause la
continuacién del mal. Ya que las causas de las enfermedades
‘son exteriores y ellas mismas se creen controladas desde afuera,
el empleo de remedios se cree inftil, salvo en casos de malesta-
res leves cuando se preparan bebidas con medicamentos ba-
ratos comprados, de los mestizos vecinos.

Los Kégi viven constantemente bajo el miedo de enfer-
marse y son extremadamente hipocondriaecs. Al sintoma més
leve, el individuo escruta su conciencia para descubrir si por
su conducta podria haber ofendido a algin antepasado. Ayu-
nos y confesiones al mdma son frecuentes en aquellos momen-
tos, cuando se siente algin malestar y ambas medidas contri-
buyen efectivamente a un mejoramiento del estado fisico. Pe-
ro ¢l miedo es general y continuo para todos, salvo para los
ancianos, para los cuales la muerte es bienvenida. Pero para
los dem4s es un espectro horrorizante que, escondido en la na-
turaleza, espera sélo su momento oportuno para precipitarse
sobre la victima.

(1) Aparentemente existe sélo disenteria amibiana.
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15. — Los KoGI Y SU MUNDo

Para los Kogi el mundo conecreto y tangible de la “tierra”,
de los animales, plantas y piedras y por otro lado el mundo de
sol, luna, vientos y nubes, estdn en divergencia y ante esta opo-
sicién surge su constante preocupacién de “ponerlos de acuer-
do” (1). Los Kégi raciocinan asi: “De la yuca se sabe mucho;
la yuca se siembra, se ve c6mo crece y se puede comer. Pero
el viento; qué se sabe del viento? El zorro se ve en el monte,
se sabe como vive, se reconoce su huella, se distingue su olor.
Pero qué se sabe del trueno? Verdad, el trueno se oye, el rayo
se ve, el frio se siente y la lluvia se ve y se siente, pero de dén-
de- vienen? Dénde viven? Cémo son?’ Mucha lluvia destruye
12 yuca; mucho sol seca el agus; mucho viento hace caer las
casas y dafa los platanales. Por qué luchan estos dos mundos
si ambos son creaciones de la misma Madre? La lluvia cae des-
de arriba; el rayo cae desde arriba; el viento viene desde arri-
ba y el frio viene desde arriba, junto con la noche, la enfer-
medad y entonces “hay miedo”. Pero las plantas crecen desde
abajo; los animales viven en cuevas en la tierra; el agua sale
de las entrafias de la tierra. Por qué luchan las fuerzas de
“arriba’ contra las fuerzas de “abajo”? Donde cae el rayo alla
hay destruccién; donde caiga el rayo del sol durante mucho
tiempo, alld no naceri ninguna planta; donde la lluvia lava la
tierra, las raices pierden su punto de apoyo. El mundo de
“arriba” siempre vence.

La religion da la formula y dice: “Hay que estar de acuer-
do entonces todo estd bien”. Es una férmula sencilla y eficaz
cuando este “acuerdo” se logra durante ceremonias colectivas,
en presencia del mdme y en compafiia de muchos participantes.
Pero el individuo, la familia que vive en su casa o en sus cultivos,
sola y aislada, no logra el “acuerdo” tan facilmente. Resignarse
a la “ley de la Madre” es posible cuando en esta resignacién par-
ticipa un grupo numeroso, unido por una fe comin, mas el in-
dividuo que ve que su yuca se dafia, que su tierra se agota, que
su familia se enferma, protesta y no se resigna. Pero toda pro-
testa contra la naturaleza es inutil. Toda la proyeccién multi-
colora con la cual los Kégi la animan, se derrumba ante la

(1) Cf. Religién; el concepto de yuluke.
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eterna indiferencia de la naturaleza. Y toda protesta del in-
dividuo contra ella queda tan en el vacio como si fuera una
protesta contra su propia cultura, su sociedad, su misma per-
sonalidad.

16. — TRADICIONES ETNOHISTORICAS

Los Kbégi dicen que la historia de su tribu abarca nueve
siglos desde su “nacimiento” y calculan muy correctamente
treinta y seis generaciones para este espacio de tiempo (1).
Hace nueve siglos la Madre formé6 el mundo, nacié el primer
Kogi v se establecié la “ley” que hoy rige el curso del univer-
S0.

Los Koégi consideran toda la region de la costa norte y
oeste asi la de Santa Marta como estrechamente relacionada
con la historia de su tribu. Aunque estos lugares quedan en la
actualidad fuera de su habitat, ellos conocen su topografia asi
como nosotros conocemos la topografia de Atenas o de Roma.
Sea que hoy en dia se encuentren en estos lugares poblaciones
o ciudades colombianas, o sea que s6lo ruinas de antiguos si-
tios arqueoldgicos haya alli; para ellos estos lugares son la cu-
na de su cultura y de ellos se habla con veneracién. Cada va-
Ille, cada bahia, cada cerro y cada rio se conecta con sus tra-
diciones. El Kégi que hoy visita Santa Marta, Taganga, Gaira
o Bonda se siente siempre en tierra de sus antepasados que,
aunque usurpada por los blancos, es alin esencialmente suya.

Debemos relatar aqui los acontecimientos con las mismas
palabras de los K6gi, tal como ellos ven su historia y tal como
ellos ven el mundo. En ese entonces no solamente los Kégi vi-
vianen la Sierra Nevada y sus alrededores, sino también va-
rios otros grupos. Todos ellos eran ndni (hermanos menores)
v tenian ‘“otras Madres” y algunos de ellos habian venido des-
de lejos, de “otras tierras”. Algunos eran amigos de los Kégi
pero algunos eran enemigos de ellos. Todo eso, se dice, fue an-
tes de la llegada de los blancos y “ain no habia amanecido”.
La Madre estaba atin en Cherita donde “nacié” la tribu Kégi.
Entonces vivian en todas estas tierras los Ubatdshi (2). Pri-
mero vivian sélo en el Norte pero luégo se fueron hacia la ver-
tiente occidental en busca de otras tierras. Los Ubatdshi eran

(1) Cf. Organizacién Social; genealogias. (2) ube-ojo, tashi-azul, verde. Es el color
«e la muerte. :
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pequefios, feos y “muy malos”. Ellos eran los “Duefios de todo
lo Azul”, los “Duefios de las Enfermedades” (1). Ellos eran
“Gente Tigre” (2). De noche se volvian jaguares, comian a la
gente y luégo se volvian de nuevo hombres. A ellos pertenecia
todo lo que es verde (azul), las plantas, los arboles y los be-
jucos. Tenian su casa ceremonial arriba en un cerro inaccesi-
ble en las cabeceras del rio Hukuméiji. Los Kégi vivian enton-
ces en Cherda y en Hukuméiji y, junto con los Machdka (3)
hicieron guerra contra los Ubatdshi. Mataron a todos con sus
flechas envenenadas. Pero los Ubatdshs atin viven. Ellos estdn
en las cuevas en los paramos y alli viven como jaguares. El dia
cuando se acabe el mundo, ellos saldrdn de sus cuevas y mata-
ran a todos, hombres y mujeres, indios y blancos.

Entonces existian también otras tribus de “hermanos me-
nores” que eran “muy malos”. “Desde lejos hacian un movi-
miento con las manos y nos sacaban asi sangre, desde lejos.
O a veces gritaban: “Coja esta culebra!” y uno la cogia y era
mordido. También decian: “Pérate alli y grita duro!” y cuan-
do uno gritaba entonces lo quemaban a uno con candela”. “To-
dos nuestros hermanos menores eran malos”.

En la hoya del rio Tucurinca vivian los Kenzd (4). Ellos
eran también “malos”. Como log Ubatdshi, ellos sabian volver-
se jaguares o arboles y asi hicieron mucho dafio. Pero los md-
mas de los Kégi adivinaban y enviaron una epidemia de di-
senteria a los Kanxd. La mitad de ellos se muri6 y los otros se
fueron hacia el “Fin del Mundo”, mas alld del rio Magdalena
(5). Arriba de San Francisco, enSpafdmaque y también mas
arriba de Noavdka, en el valle del Hukuméiji, vivian entonces
los Béissi (Béintsi, Béissi-taya). Ellos eran Guajiros (Udhiud-
hi) y no tenfan vestidos. Eran “muy malos” y mataban a las
mujeres kégi cuando las encontraban solas. “Un dia mataron
la hija de mdma Kakdshambanchi y éste maté entonces a to-
dos los Béissi. Los cogié con su lanza por debajo de la mandi-
bula, los alz6 y los boté en el suelo hasta que murieron. El
Temblor (kaxshdla) vino a ayudarle, y acabaron con todos”.

(1) mulbatdchi-hdtekve. (2) nébbi-kve. (3) Los Ika, Cf. supra. (4) Kausd. (B) Of.
infra, Mitos; Mito de la Creacidn.
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Cerca de Huluméiji y también en el valle del rio Burita-
ca vivian los Hokd (Hoxzd, Houxd) (1), pero los Kégi los ma-
taron porque ellos eran malos. Asi fue su historia: “Habia un
mdimae malo quien pedia a sus vasallos que éstos le prestaran
sus mujeres, cada una por una noche. Entonces dijo el maki:
“No le vamos a prestar més nuestras mujeres!” Asi todos los
hombres se reunieron y el makd dijo: “Si viene el mdma esta
noche, le vamos a cortar la cabeza”. Estaban todos en la casa
ceremonial, cuando vino el mdma. Entré y saludé a todos. El
hombre que iba a matarlo estaba callado. Cuando el mdma lle-
g6 donde él para saludarlo, el maki le dio un golpe de macana
en la cabeza. Pero el mdma tenia el eabello muy grueso y te-
nia muchas mochilas terciadas en el cuello y asi el golpe no lo
maté. La gente se asusté y huyeron para el monte. Alld se que-
daron e hicieron un pueblo. Ellos son los Hokd! Tal vez viven
ain algunos de ellos. Son muy malos y alin roban nifios de vez
en cuando”,

Asimismo vivian entonces en la vertiente norte los Alina-
kdggaba (2) que también eran muy malos. “Los llamaban
“nugi”’ (locos). Ellos hablaban otra lengua”.

“En estos tiempos la Madre distribuyé las tierras de la
Sierra Nevada entre todos los indios. Cada T#xe vividé en otra
poblacién (3). Entonces habia cuatro T#xe que se fueron para
tierras lejanas. Los dos primerog fueron los giilan-gama (4) y

" los duit-séname (5) y ellos se fueron hacia el Sur y llegaron
casi hasta la tierra de Bokotd (6). Los otros dos se fueron ha-
cia el QOesfe pero no se sabe cémo se llamaron. Con ellos fue-
ron dos mdmas, mdma Panyd y mdma Kidna. Llegaron a una
tierra que se llama panamd (7). Ninguno de estos cuatro TWize
llevaron consigo mujeres sino se fueron sélo los hombres. Ellos
se casaron con otras mujeres que encontraron alla”.

Hasta aqui se trata principalmente de tribus miticas y se
dice que los Aluna-kdggaba y los Ubatdshi no eran “gente’” pro-
piamente dicha sino mas bien “diablos”. Los Kégi designan a
esta época mitica como la del “amanecer”, es decir del “nacimien-

(1) Se dice que hay una palma de este nombre y que de esta palabra se deriva el

nombre de los Hukuméifi Tuzxe. Cf. supra; Organizacién social. (2) Cf. infra, Re-

ligién; el concepto de alina. (3) Cf. supra,; Organimaciém Social. (4) Guane? Anti-
. gua tribu chibcha. (5) Duit? Antigua tribu ehibcha. (8) Bogotd. (7) Panama?
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to”. Las tradicciones que siguen aqui sobre tribus antiguas ve-
cinas, se dice, se refieren sinembargo a acontecimientos poste-
riores y en ellas se trata de “gente” y de sucesos que los Kogi
consideran como histdricos y no puramente miticos. .
En esta época ‘“historica”, los Kogi dan a entender que la

Sierra Nevada y sus inmediaciones estaban habitadas por un

gran nimero de grupos o “tribus” y que cada una abarcaba cier-
tas poblaciones o valles. Los hombres de estos grupos se casa-
ban entonces con mujeres de grupos mas o menos vecinos mien-
tras que el matrimonio era patrilocal. También entonces los des-
cendientes femeninos de un matrimonio adquirian automdtica-
mente el Ddke de su madre, teniendo que casarse asi con hom-
bres del grupo de su madre. Segtn los Kdgi resultaron frecuen-
teinente hostilidades y guerras locales entre dos o méas grupos,
acusandose unos a otros de “robar’” mujeres.

" Veremos ahora cuéles son estas tribus a las cuales se refie-
ren los Koégi: en la costa de Dibulla vivian los Doanabukd (1).
Sus makit eran: Nani Sétaseta, Nani Abashkudngelda, Nani
Bongd y Nani Dyuimakulde. Los Doanabukd estaban “casados
con caracoles” (2) pero también ‘“tenian mujeres zahinos y mu-
jeres culebras” (3). Llamaban a sus mujeres wlduxina (4). Los
Doanabukd iban vestidos con telas de algodén como los Kégi y
tenian “muchas flechas”. La tribu sin embargo vivia no sola-
mente en el litoral sino que también ocupaba gran parte de la
Tierra de Arudka (5) en las faldas de la Sierra Nevada don-
de vivia en las poblaciones siguientes: Géija (6), Jalindua (7),
Bongd (8), Kagexa (9), Nitia (10) y Aludka (11). Los que

———— e e e

(1) deanabuhii-pelicano. Es la “Gente Pelicano. Evidentemente se trata de los Gua=
nebucan, descritos ya en el siglo XVI. (2) En el siglo XVT estas tribus usaban es-
tuches pénicos de conchas. (3) Cf. supre, Organizacién Social; Séi-ndke, Mitamdu.
(4) uwldu-olla; zina, jina, sina-plural para personas (I;S). (5) Cf. supra, Daton Ce=
nrrales; Las tribus actuales de la Sierra Nevada. (6) kdija-playa. (7) fall, jalfl-axtrs
fio, extranjero. (8) Lugar actual, abajo de San Pedro. Sitlo arqueoldgico, mn el
antiguo Mongay, mencionado en el siglo XVI. (9) géza-loma, pdpgi-pledra. (10) Lu-
gar del actual San Pedro. (11) En este caso el lugar del nctual San Franoisco.
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vivian en Bongd se llamaban Malab# (1) ; los que vivian cerca
del actual Pueblo Viejo, se llamaban Ulabd (2) y su mdma era
Ulabdngui (3). Pero todos eran Doanabukd y eran “hermanos
menores”’.

"En la misma costa pero mas hacia el Este de los Doana-
bukd, en la regién del rio Rancheria, vivian los Guahiju, tam-
bién llamados Udhiudhi (4). Ellos también eran ‘“hermanos
menores”. En la costa al QOeste de los Doanabukd, en el curso
bajo del rio Hukuméiji, vivian los Sangaraména (5). Ellog eran
“muy malos” y “comian gente”. Luégo ponian las calaveras en
estacas en los techos de sus casas o en las cercas alrededor de
ellas. Tenian “cuatro caras” (6) y tenian los pies al revés de
modo que caminaban con el talén hacia adelante. Los Sangara-
méne se casaban con mujeres llamadas Sangara-higi quienes
vivian en Sugdxa, abajo del actual Santa Rosa. El “Padre” de
los Sangaraména fue mdma (o Hdtet) Dukud. En Abldxa, tam-
bién cerca de Santa Rosa, vivian los Gulaména (7) cuyo Padre
mitico fue Hdteir Kuydmaku. Ellos se casaban con un grupo de
mujeres que se llamaba Gaunautakdn, quienes vivian en la re-
gién del actual Kavikingui, cerca de Santa Rosa. El Padre mi-
tico de estas mujeres fue mdma Nodmaku (8).

Entre el actual Pueblo Viejo y Santa Rosa vivian los Al-
duguifi. Ellos se casaban con un grupo de mujeres llamadas
Dodnajexa y quienes vivian en Sabéjaxa, abajo de Hukuméiji.

Al Oeste de los Sangaraména, en el curso bajo del rio Don
Diego, vivian los Kashingui (9) o Kal-tize. Su tétem era el
banco ceremonial (10). “Ellos no tenian mujeres. Cortaron ma-
deros de tamaiio y forma de mujeres y cohabitaron asi. Mis
tarde se casaban con mujeres de Dinguijue” (11). Los Kashin-
gut robaron mujeres a los Doanabukd y los Kégi y “por eso
mdma Ugi y mdma Ulabdngui se fueron a la costa a pelear con

(1) Maliba? Tribu de las riberas del Magdalena en el siglo XVI. (2) Uraba? (3)
Cf. Urab&. El verbo bdngui tiene el sentido de unir, amarrar, fijar. (4) Los Ughi-
hudhi se allaron con los Doanabukd y atacaron a los indios del valle del rio San
Miguel, donde vivia mdma Kandjibuki. (5) sdnkalda-cabveza, meng - arran-
car. Los ‘‘Arrancacabezas’” (6) Posiblemente quiere decir maéscaras. (7) gula-brazo,

ména-arrancar. Los “Arrancabrazos”. (8) No a confundir con Ndmdku. (9) Se de-’

rive de ga-comer, cohabitar; chengui-una concha. El nombre se puede referir & la
comida de conchas maritimas o al portapene de caracol. Cf. supre, Dotrabukd. Cer-
ca de Sta. Mearta esté la Bahian de Chengue. (10) se-kaldaurd. (11) nugul, nuui-ar-
madillo; Cf. supre, Nuge-nake.
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los Kashingui. Los Kashingui eran primero amigos de los Kogi
de Hukuméiji y les llevaron pescado. En cambio los Kégi y md-
ma Namsiku bailaron en favor de los Kashingut para proteger-
los contra enfermedades. Los Kashingui hicieron muchos bas-
tones de madera y méiscaras y bancos en forma de tigres (ja-
guares). Una vez enviaron uno de estos bancos pero éste se con-
virti6 en tigre y maté la gente de Namsiku. Asi terminé la
amistad y desde entonces vivian en guerra. Los Kashingut lla-
maron a los Ulabdngui, sus vecinos y llamaron a las mujeres-
armadillos, (Nuge-nake) y les amarraron anzuelos en la cola.
La gente de Hukuméiji bajé hacia la costa a cazar armadillos
pero cuando los cogieron de las colas, éstos los tiraron hacia
sus cuevas para matarlos. Por fin mdmae Naemsiku envié una
enfermedad de “calambres” a los Kashingui y los Ulabdngui
y los vencié asi. Cuando llegaron los espafioles, se dice, lleva-
ron a muchos Kashingui v Doonabukd presos y los encerraron
en el Morro de Santa Marta; (1) pero los indios de Taganga
vinieron de noche en una balsa y los libertaron. Desde enton-
ces los Kashingui se fueron hacia el Oeste y volvieron sélo de
vez en cuando para hacer ofrendas en los lugares sagrados de
su tierra. “Los Kashingui comian solamente cangrejos gran-
des de mar (2), frijol y tominejos. Tenian méscaras para bai-
lar” (3).

Arriba de los Kashingui, en el rio Buritaca, Don Diego y
Guachaca, vivian los Tairéne (4). Ellos eran una tribu pe-
quefia pero tenian mucho oro y mascaras y trabajaban mucho
la piedra. Hacian cuentas de collar de piedra. Por eso todos
guisieron casarse con mujeres de los Tairona y los Tairona
pelearon con los Kégi, los Doanabukd, los Kashingui y los in-
dios de Bonda, porque todos ellos les robaron mujeres. Con
tantas guerras los Tairona casi se acabaron. Entonces se fue-
ron cuatro hombres de Séijua a donde los Tairona para robar
mujeres. Los hombres se llamaban: Bunalyue, Shivolata, Giiin-
gelda y Humd (5). Trajeron las cuatro mujeres a Séijua y se

.{1) Un islote en la bahia donde se encontré un fortin, (2) mulda husso-cangrejo
blanco. (3) Algunos informadores mencionaron al lado de los Kashingui unn pogues
fia tribu llamada Sgdza, Segdra. El nombre se podria derivar de se-pene, gdza-00me
pafiero, paisano, persona participante. (4) También teirina, teljund. Be derive de 1]
se-pene. Testiculos-terdua (K), tejéua (8), téju (Ka). Tairona slgnifion pues "ma,-
chos” en un sentido de progenitores. (5) Cf. supra, Organizacién Boolnl; Los Tuie y
Dake, Genealogias. Guingelda y Humd figura aqui por primera ve, .
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casaron con ellas. De estas cuatro parejas descienden los Kusr-
cka (familia Awigui), los Hankue (familia Sarabdta), los Hu-
kdkui (familia Dingula) y los Salddka (familia Garavito).
(1). Los Kégi de Hukuméiji sinembargo no se casaron enton-
ces con mujeres de los Tairona sino con las hijas de los matri-

monios entre los Kégi de Séijua y las mujeres Tairona roba-
das.

Los Tairona se casaban con las mujeres de los Matina
(2) que vivian en el Valle del Manzanares y en Santa Marta y
'Bonda. Estas mujeres se llamaban Kunchexang (3). Los Ma-
téina en cambio se casaron con las mujeres de los Tairona, que
se llamaban Uluéiji-dake y Mutdiji-dake (4) segun las regio-
nes donde vivian y Nugé-nake segin su tétem (5). Los Tairo-
na, Kashingui y Ulabdngui tenian hachas de piedras rojas o
verdes para bailar (6) y de ellos aprendieron los Kégi de Hu-

kuméiji a bailar con estos objetos para llamar al verano o al
invierno.

. La principal poblacién de los Matina era Bonda y alli
vivia mdme Mingaze (7). Los Matinae vivian también en
Mamatoco (8) que entonces se llamaba Sungexa o Suntdshi y
donde criaban abejas. Cuando llegaron los espafioles “los Ma-
ting se fueron al Cerro Matina-géka y alli estan todavia” (9).

En Taganga y Gaira (10) vivian los Péibu-tize o Péibu-
7t (11). Ellos hablaban otra lengua y no eran “ni Taironae ni
Matina”. En Taganga vivia mdma Tangdyima, mdma Main-
gdma (12) y mdéma Nuijongdma (13). Los hombres de Ta-
ganga se casaron con mujeres llamadas Gaulydze que vivian
muy lejos, cerca de Surlibdka, en la region del actual Sierrita
(14). El animal totémico de la gente de Taganga era la con-

(1)' Cf. supra, Organizacién Social. (2) De maktu-zorro, el animal totémico de los
Kurc’hu. Se dice que el Tuze de los Kurcha desciende directamente de los hombres
Matine quienes se refuglaron a la Sierra Nevada. Cerca de Santa Marta hay una
bahia llamada Concha-kurcha. (3) Cf. Kurcha. (4) Uluéiji-nombre del rio Don Die-
g0. De 7ldu-olla? Mutaifi-nombre del rio Buritaca. En la misma regién vivia un gru-
po de mujeres tairona llamado Mditazaze. (5) Cf. Organizacién Social. (6) sekui
hacha monolitica ceremonial. Cf. Religién; parafernalia. (7) Poblacidn actual cer-
ca de Sta. Marta. Mdma-tize?. (9) Una loma entre Sta. Marta y, Gaira, entre el
mar y la carretera. (10) Cf.kaija-playa. (11) péibu, pébo-amigo. (13) gama-hijo, des-
cendiente. (12) gdma-hijo, descendiente. (14) La tradicién de relaciones comerciales
con los indios de Sierra estd atin viva en Taganga.
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cha llamada chéngue (1). Los Péibu-téxe hacian collares y
comerciaban éstos con los Kégi de Hukuméiji. Los Matina y
los Péibu-tixe de Gaira tuvieron una vez una batalla cerca de
la poblacién de los Gltimos. En este lugar no crecié desde en-
tonces ninguna planta. El lugar queda cerca de la costa, entre
la actual poblacién de Gaira y Pozos Colorados, al occidente de
la actual carretera (2).

Entre las cabeceras de los rios Don Diego, Piedras, Gaira
y Cérdoba, vivian los Tdngui quienes se casaron con un grupo
de mujeres llamado Mdneiji y cuyo Padre mitico fue Hdtei Mau-
higui. Las Mdneiji vivian cerca de estas cabeceras. Los pobla-
dos principales de los Tdngut eran: Busikuéka (3), Jalibitd,
Nunabitd, Jalineigui y Mdma Neigui. Cerca habia otras pobla-
ciones cuyo mdma se llamaba Nyuai. Los hombres de estas po-
blaciones se casaron con las mujeres de los Tdngui y ellas se
llamaban Kandjia (4).

En la costa al Sur de Santa Marta vivian los Papdli-tixe y
Papdli-dike (5). Ellos tenian vestidos rayados como los indios
de Hukuméijt pero “‘eran malos”. De noche se volvian tigres y
culebras. Vivian principalmente en la region de la actual hacien-
da Papare y se casaron con mujeres llamadas Nu-jake (6) quie-
nes vivian cerca. En Papdre vivia la Madre de la Sal y por eso la
gente de alli se llamaba también Nu-ndke (7).

En la vertiente occidental de la Sierra Nevada vivian los
Nulduxdgekve (8) y los Nébbi-yaxa (9). Su makit era Séyaga
(10) y su poblacién mas grande estaba en orillas de la actual
Quebrada Bollo, cerca del Cerro Mico en el camino a San An-
drés (11).

Debemos destacar el hecho de que hasta aqui ain no se
mencionaron las actuales tribus vecinas: los Senkd, Ika y Kan-
kudma. Su situaciéon, cultura e historia no se consideran ccmo
pertenecientes a la misma época histérica en la cual figuran los
grupos de los cuales acabamos de hablar. De algtGn modo ellos

(1) Una pequefia concha rosada que aparentemente hay sélo en la regiénd e Tagan-
ga. Es muy apreciada entre los Kogi como ofrenda y clios viajan ocasioasllmente &
Taganga para comprar estas conchas. (2) En Gaira vivia la Madre de la Sal. (Of,
Papare). (3) La principal poblacién de los indios de la regién de Sta. Marta en el
siglo XVI, fue Posigueica. (4) Cf. kandji (Metteniussa edulis). (8) Papare, ¥ta.
Cruz de Papare, hacienda y rio entre Gaira y Ciénaga. (7) naku-sal. (8)nulduero-
dilla; nulduza- oropéndulo (Cacicus cristatus). (9) nebbi-jaguar. (10} se-pene. (11)
Cf. Mitos; Mito de Ndmaku.
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aparecen méis tarde, va en tiempos que los Kégi consideran co-
mo muy recientes y aparecen simplemente en el mismo habitat
que actualmente ocupan. Algunas otras tribus en los alrededo-
res de la Sierra Nevada se mencionan sinembargo, al tiempo
con las enumeradas. En la region del rio Cesar se mencionan
los Tupe (1), los Tumdku (2) y los Shkrdra (3). S6lo los Tu-
mitkuw se consideran como “buenos” mientras que los demés
cuentan como “gente mala”. Al Sur de la Sierra Nevada se
mencionan ademas los Shiméija (4) y dicen que ellos eran an-
tes “como los Kégi” pero que se volvieron “cimarrones” (5).
Miés alld los Ké6gi no se acuerdan haber oido de otras tribus.
En ocasiones se mencionaron a los Motilones de la Sierra de Pe-
rija como “gente mala” y a veces se dijo que ellos eran idénti-
cos a los Kanxd que mencionamos mas arriba.

Acerca de la cultura de los grupos que hemos enumerado
hasta aqui, los K6gi mencionan algunos datos de interés. Segin
ellos, todos estos grupos que hemos llamado convenientemente
“tribus”, hablaban dialectos parecidos y mutuamente compren-
sibles. Muchas palabras eran las mismas y sélo se distinguian
estos grupos en el modo como “companian las palabras”.
El total de la cultura de todos los grupos se dice haber sido ho-
mogéneo, distinguiéndose los miembros de distintas tribus, se-
gin dicen los Kégi, por su comida (es decir su economia local),
su vestido (segin el clima) y algunos rasgos particulares a
cada grupo. El grupo Tairona sin embargo se considera como
culturalmente dominante y los Kégi dicen que ellos ‘“aprendie-
ron” de los Tairona muchos bailes, el uso de hachas ceremonia-
les y el idioma ceremonial el cual se considera como el dia-
lecto particular de los Tairona. La orfebreria, en cambio, y la
manufactura de cuentas de collar, no la aprendieron los Kégi
de los Tairona sino se dice que estas técnicas fueron exclusivas
de este grupo. Tampoco las construcciones megaliticas, carac-
teristicas de los Tairona, fueron adaptadas por los Koégi, aun-
que éstos dicen que varios de los otros grupos vecinos cons-
truian casas y caminos de piedra.

(1) Tupo, tribu histérica. (2) Tomoco, id. (3) Hay en esta regién un rio llamado
Sikarare. (4) Chimila. (5) Exceptuando naturalmente los Tupo, Tumiuiku, Shkrdra.
Shiméija v Guahiju.
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Fs importante anotar aqui algunas pocas tradiciones etno-
histéricas de los Sankd. Aungue éstos coinciden en rasgos ge-
nerales con las tradiciones de los Kégi, difieren en varios pun-
tos que deben tenerse en cuenta aqui. Los Sankd dicen que ellos
vivian antes en toda la extensiéon del actual Departamento del
Magdalena, en la costa, entre Richacha, Santa Marta y Ciéna-
ga, v al Sur de la Sierra Nevada hasta el Bajo Magdalena. De
ellos se separaron grupos pegquefios que desarrollaron sus dia-
lectos, suedando el grueso de la tribu limitado a las faldas sep-
tentrionales de la Sierra Nevada, a la costa y a los cursos bajos
de los rios. Se dice que los Kégi vivian entonces mas arriba de
los Sankd y que eran pobres, no tenian oro, ni buenos cultivos.
Los Sankd en cambio tenian muchas canoas y pescado y eran
grandes navegantes. Los Kégi tenian cultivos de papas en lasg
tierras altas y comerciaban con los Sankd. Traian grandes bul-
tos de redes llenas de papa y amarradas en una estaca y los
cambiaban en la costa por pescado, sal y algodén. Los Kégi ha-
blaban entonces “otra lengua” pero los Kankudmae e Ika habla-
ban “casi la misma lengua como los Sankd”. Tanto los Kankud-
ma como los Ika se consideraban ademés como “muy malos”, lo
mismo como los Kégi. Una tribu llamada Makili vivia cerca de
los Tairéna y era enemiga de éstos. Cuando llegaron los blan-
cos, los Sankd se retiraron hacia la Sierra Nevada y migraron
por el valle del rio Ancho hacia su actual habitat. Pero en esta
époea los Koégi ya habian “aprendido” toda la cultura de los
Sankd con los cuales habian estado en contacto tan estrecho.
Muchos de los Senkd murieron a manos de los blancos, otros de
enfermedades y otros se mezclaron tanto con los espaiioles co-
mo con los Kégi e [ka. Los Kogi habian aprendido el idioma de
los Sankd, que, segin éstos, es lo que los Koégi llaman su idioma
ceremonial (1). Los Sankd dicen que toda la religién, mitolo-
gia, ceremonial y tradiciones son originalmente de ellos pero
que como su cultura se desintegré, los Ko6gi consideran todo co-
mo su propia cultura. Los Sankd interpretan eso como ingra-
titud de los Ké6gi y declaran enfaticamente que éstos eran antes
unos indios “cimarrones”. Acerca de la historia de los Ika no
disponemos aqui de datos, pero los Sankd dicen en una de sus

‘W Tétgua. 29 T . . -



286 REVISTA DEL INSTITUTO ETNOLOGICO

tradiciones lo siguiente: a la llegada de los espafioles muches
Sankd vivian en la regién de la actual poblacién de Viillarueda
(1). Alli estallé una epidemia de viruelas que diezmé la pobla-
cién. Los indios desenterraron por la noche los cadaveres de
los blancos para quitar los botones de sus vestidos y se conta-
giaron asi de la enfermedad. Junto con su mdma, llamado Tu-
rugdma, la tribu se fugd y buscod refugio en la regién de Aniu-
yaména (2). Alli vivian entonces los [ka y las dos fribus vivie-
ron por algiin tiempo juntos. Mas tarde se fueron los /ka hacia
el Sur y poblaron la regién del Cerro de Valentina (3) donde
vivieron por algiin tiempo, para poblar luégo los valles de San
Sebastian y del Templado.

Desde luégo, cada tribu actual de la Sierra Nevada, recla-
ma ser la mas “antigug” y se dice “hermano mayor” de los de-
mas. Histéricamente la clasificacion en ‘“hermanos mayores,
menores, primos”, ete. no tiene asi significado ya que se trata
s6lo de una expresion del etnocentrismo. La tribu que en cam-
bio reclama haber tenido la méaxima influencia y extensién lin-
gliistica son los Sankd. Segin ellos su idioma se hablé como es-
pecie de lengua franca en todo el Departamento, aparte de los
dialectos locales. Los Koégi no obstante hablaban ‘“otra lengua”
¥ los Kagnkudma e Ika hablaban ambos “casi la misma lengua”.
Los Kobgi en cambio dicen que anteriormente todos los indios
hablaban téijua, pero ellos consideran esta lengua como anti-
guamente suya mientras que los Sankd insisten que fue la de
ellos (4).

BOFIHRERNEI. 8. ¥k dohe o risiecicis teruani AC] 2 o e S o B dga-ténna
ve bl L e 8 SLL SR LR hokuni N L abu
2guA | LS SN . | e edjia Biediah L. 49 TREPE ah e &g S BT mama
CIGTTAL SRR . Lt nérashkua beneo. &) L. ot oo R b duho

Tedas cstas pal o con lgeras diferencias y a excepcién de la tltima, perto-

necen al idioma sankd tal como se habla hoy en dia. La palabra duko cs de origen
antillano. L.os informadores agregaron: “También dijeron: “biéisirf y kush- pero no
sc shb owt quiere Jucir' ¥ idioma actusl sankd se llama fafnug pero ceneraliente
s empled la pelabra: ditmmelang-idloma de tigre (de duinaga-jdguar). Los Kogi
illaman ¢l idioma sankdé nébbeleng-idioma de tigre (de nebbi-jaguar).

(1) Lugar actual en la hoya del rio Badlillo.

(2) Cf. Toponimia. (3) Cf. Toponimia. (4) Los sankd dicen que ellos hablaban ante-
riormente una lengus llamada bimbikérchi que tenia cardcter de lengus ceremo-
nial ¥ que se hablaba s86lo con ocasién de balles o cantos. Las pocas palabras que
nos fue posible recoger son las gigulentes:
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17. — SUENo0S Y PRESAGIoS

Los Kogi dicen: “Uno se suefia, cuando uno no se ha con-
fesado bien. Si uno se confiesa bien y mucho, entonces uno no
suefia nunca”. “Gente que se suefia mucho se enfermari. En
los suefios uno ve a veces el Pafs de los Muertos. Hay buencw
suefios y hay malos suefios. Si uno se suefia que va a conseguir
algo y lo consigue de verdad, entonces el suefio es bueno. Pero
si uno se suefia asi y luégo no consigue nada, entonces el suefio
fue malo y uno se enfermara”. (1). Los Kégi creen que también
los animales tienen suefios y llaman la atencién a los perros que
ladran cuando duermen.

La interpretacién de los suefios no es tema que se discuta
en publico sino que cada individuo interpreta lo que ha sofiado
segun los simbolos y sus significados, que son altamente este-
reotipados en la cultura. En casos dudosos se consulta ab Mdama
o algtin hombre mayor. Los nifios cuentan frecuentemente sus
suefios a sus madres y éstas les dicen el significado.

Un Mdma cuenta los suefios siguientes: “Una vez me sofié
que vi una casa céremonial grande y bonita. Era nuevecita. En-
tonces, mirédndola bien, parecia de golpe ya vieja, asi como blan-
ca, como blanqueada como la casa de un civilizado. Este suefio
es bueno. Dice que voy a ser muy viejo. Cuando yo estaba jo-
ven, me sofié que yo iba volando como un pajaro. Iba hacia el
paramo, laégo hacia el mar, luégo a otras tierras mas alld. Este
suefio es muy bueno. Dice que voy a vivir mucho tiempo. Ano-
che me sofié que yo iba por el monte y llegué a un rio. Enton-
ces, de golpe, perdi mi pantalén y camisa. Entonces of c6mo
venia gente. Me dio mucha pena e iba buscando mi ropa pero
no la encontré. Por fin encontré una camisa pero no era mia.
Me la puse aprisa. Este suefio es malo. Seguramente mi mu-
jer morird pronto. Hace poco me sofié que mi poporo tenia el
fondo roto. Eso es malo también. Cuando uno se suefia asi,
entonces rauere pronto la mujer de uno. Cuando uno suefia que
viene un perro negro y come una gallina colorada, entonces mu
cha gente morird de gripa o de sarampién. Cuando uno ruciin

(1) Desafortunadamente no nos ha sido posible recoger junto i las sk L

soclaciones neccesariag para hacer este material utilizable pern up wibliee el
l6gico.
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que viene un hombre y dice que el padre llama, entonces quiere
decir que morird pronto. Cuando uno suefia que ve una casa ce-
remonial caida y vieja, entonces morird pronto. Cuando uno
suefia que estdn construyendo una casa ceremonial muy aprisa
y que uno entra y ya hay candela y chinchorro nuevo, entonces
uno morird en menos de un afio”.

La muerte, el hambre y la sexualidad, son el tema de los
suefios vy de acuerdo con ellos se interpretan sus simbolos. Casi
no hay variacion en su interpretacién entre distintos informa-
dores sino que estin de acuerdo sobre el significado. He aqui
una lista de simbolos con sus interpretaciones respectivas:

Simbolo: Presagio:

easa ceremonial el Mdma morira

ver nieve moriré muy viejo

cargar lefia un rey morira (“algln rey”)
ver un.tigre . me enfermari del pecho

ver un tigre me enfermaré del estémago,

tendré hambre
perder un diente del lado de- mi padre morira

recho
perder un diente del lado iz- mi madre morird

quierdo
perro negro me enfermaré de sarampién
fuego tendré dolor de cabeza
viajar - moriré pronto
beber mucho me enfermaré pero me curaré
muertos, extrafios ' me enfermaré
pescados me enfermaré del pecho

me enfermaré de disenteria
pelea con un enemigo me enfermaré

montafia tupida me enfermaré

beber ron me enfermaré

dormir moriré pronto

bajar al rio moriré pronto

construir una casa enterraré un muerto
correr mucho . me enfermeré de disenteria
borracho me enfermaré

caballos rojos
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Simbolo:

- sin vestido y apenado

toro bravo

mi mujer muere
mi ganado muere
tocar misica
mujer dormida
bailar

ver a otros beber

. wer una culebra

cohabitar

ver a una mujer bonita

estar con una mujer descono-
cida

hacer casa

un cabo me lleva

en lugar desconocido

visita a muertos

entrar a una casa

-~cohabitar

impotencia sexual
pasar un puente viejo

ser rico
piedras perforadas

, . piedras sin perforar
méscara

_.-volar como un chulo
‘volar como un gavilan

, burro

. burro negro

. mula

poporo .

poporo nuevo

Presagio:

mi mujer morirs -

me enfermaré

mi ganado morira.

mi mujer morira ¢
moriré pronto

mi mujer morira

me ahogaré eruzando un rio
me enfermaré

encontraré a una mujer
me mordera una culebra
me morderd una culebra -
me mordera una culebra

alguien morira

moriré

moriré

moriré

moriré

mi mujer y yo moriremos
pronto

moriré pronto

mi mujer muere y tengo que
cohabitar ceremonialmente
con una viuda

tendré hijos

tendré hijos

tendré hijas

me van a llamar (“tal vez el
mdma’’)

tendré que aprender mucho

me nombraran “Comisario”

me nombraran “Cabo”

seré Mdma

seré “Comisario”

me casaré

me casaré con una mujer jo-
ven
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Simbolo: "Presagio:
poporo viejo me casaré con una viuda con
2 hijos
poporo roto mi mujer morira
coger coca . habria mucho aguacero
tostar coca habra mucho verano
volar lejos, como ave viviré muchos afios
subir a un cerro ‘ viviré muchos afios
tener el cuerpo peludo caminaré en un pajonal
mariposas tendré un vestido y mochila
- nuevos -
‘estar borracho voy -a beber mucho ron
cerro pelado-con helechos me van a salir canas
blancos
aguacero . lloraré por un muerto
trueno . hablaré con rabia
bafiAndome me pondrian unz muilta
mi escopeta falla ' mi “abogado” no sirve
mi escopeta dispara mi “abogado” gana el pleito
mi suegro me regafa mis antepasados se enojan
conmigo
llorar compraré sal
nifios sembraré frijol
comer yuca o platano comeré carne
cargar paja . tendré mucha hambre

“matar animales gente morira

Algunos presagios de los Kégi son los siguientes: si una
persona camina y cae de rodillas, quiere decir que es un cas-
tigo por no haber “pagado” a un antepasado. Si una persona
come y se le cae un pedacito de comida de la mano, quiere de-
cir que un antepasado pide que se le hagan ofrendas de comi-
da. Ruidos en e] oido derecho significan que los muertos hablan
bien de uno; en el izquierdo hablan mal. Si el fuego del fogbn
empieza a chispear quiere decir que los muertos y la “enferme-
dad” hablan. Si una mariposa se para en la mochila de un hom-
bre, quiere decir que pronto tendri un vestido nuevo o una mo-
chila nueva,
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No hay que perseguir a una presa, tal como el zahfno o la

guatinaja, demasiado lejos en el monte. Stibitamente el animal

se convierte en una mujer que se parece a la propia esposa y

el individuo cohabita con ella. Eso es “muy malo” y el hombre
enfermara.

Los que saben curar mordeduras de culebras, nunca de-
ben matarla. )

No hay que maltratar o matar a un perro porque es un
perro que ayuda a los muertos a atravesar los rios en el Cami-
no de los Muertos. Si se maltrata a un perro, éste luégo no ayu-
daré al muerto.

Si un sapo sube a un banquito y lo ensucia, el duefio de
éste morira.

No hay que echar piedras a las lagunas en el paramo o en
pozos grandes en el rio, porque el universo se podria desequi-
librar. El agua es la Madre.

No hay que saltar, brincar, hacer rodar rocas en el monte
porque asi se caera el universo.

. Una puesta del sol muy roja significa que “habri guerra”,
otros desastres o que una persona amiga serd mordida por una
culebra.

18. — ACULTURACION

Los contratos entre los Kégi y la cultura occidental datan
probablemente ya del siglo XVI y han sido casi continuos des-
de entonces, aunque su intensidad ha variado de vez en cuando.
Desde la fundacion de Santa__Mg_rta, en 1525, hasta alrededor
de 1600, el interés de los conquistadores espaiioles que opera-
ron desde esta ciudad, se concentré en alto grado sobre la ver-
tiente norte de la Sierra Nevada, regidén que, segin datos his-
téricos y encuentros arqueoldgicos, estuvo densamente pobla-
da por los aborigenes y cuya adelantada orfebreria podia com-
pararse s6lo con la de pocas otras culturas americanas. Un sin-
nimero de expediciones recorrieron en esta época los valles de
los rios Buritaca, Don Diego y Ancho y en algunos de los gran-
des centros poblados por los indigenas, se establecieron enco-
miendas o se fundaron poblaciones espafiolas. Sinembargo, nin-
guna de estas fundaciones prosperé sino que fueron abando-



292 REVISTA DEL INSTITUTO ETNOLOGICO

nadas poco después de su establecimiento. Sélo Dibulle, pobla-
da por esclavos negros fugitivos alrededor de la mitad del si-
glo XVI, tuvo algin desarrollo, '

Alrededor del afio 1600, los espafioles abandonaron todos
los ensayos de colonizar la vertiente norte y concentraron sus
esfuerzos con més éxito en las regiones al Sur de la Sierra Ne-
vada y en las riberas del rio Magdalena. En todas las campa-
fias del sigol XVI se mencionan en los cronistas de la época
varias tribus indigenas, sin que podamos identificar con cer-
teza ninguna de estas con los actuales Koégi. Si podemos dar fe
a las tradiciones tribales, ellos vivias principalmente en la re-
gi6n de Hukwméiji; y, en efecto, no disponemos de datos sobre
la conquista de este valle. Es, pues, probable que los Kégi no
sufrieron directamente bajo el impacto de la Congquista sino
que ésta afecté principalmente los grupos al Qeste y Este de su
habitat, es decir, los llamados Tairo de los rios Buritace, Don
Diego y Guachaca y por otra parte los Guanebucdn de la region
de-Dibulla y del rio Ancho.

~ Por cierto sabemos que en 1787 existia ya una misién en
San Pedro, cerca del actual Pueblo Viejo, la cual se menciona
luégo en 1795, poco antes de ser abandonada. Alrededor de 1737,
el historiador Nicolds de la Rosa menciona una tribu en esta
misma regién y da una descripcién somera de ella. En este caso
parece cierto que de la Rosa se refiere a los Kégi aunque los de-
signa como “Aurochuacos”. Un giglo después, los Kégi fueron
expulsados de Pueblo Viejo por colonos negros de Dibulla, quie-
nes se establecieron en esta regién; el enérgico sacerdote P.
Rafael Celedén, posteriormente Obispo de Santa Marta, inicié
su campafia de evangelizacién de la tribu. Durante los ultimos
25 afios del siglo pasado los Kogi de Santa Rosa, San Miguel y
San Francisco fueron visitados con frecuencia por los misione-
ros y los libros parroquiales conservados en el Archivo del
Obispado de Riohacha atestiguan la actividad evangelizadora
que se desarrollé en esta época. Desde entonces, sin embargo,
las visitas de los misioneros fueron mas y mas esporadicas.

' La actividad colonizadora terminé por completo con la ocu-
pacién de Pueblo Viejo. En efecto, en los dltimos 100 afios ni
una familia colombiana se establecié en el territorio tribal Ké-
gi en la vertiente norte ni cerca de él, y Pueblo Viejo quedd asi
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como Unico punto de contacto. Las poblaciones Ké6gi de la ver-
tiente suroriental, es decir, del alto rio Kurigua, se establecie-
ron a fines del siglo pasado y entraron luégo en comunicacién
con los colombianos vecinos de Atdnquez, poblacién en ese en-
tonces esencialmente indigena. San Andrés, en la vertiente occi-
dental y fundado en la misma época, quedé durante muchos
afios aislada de poblaciones colombianas pero ha mantenido re-
laciones frecuentes en los Gltimos 30 afios con las poblaciones de
Orihueca, Riofrio y Ciénaga. En los ultimos afios, la coloniza-
cibn avanzé riapidamente en direccién a esta poblacién y ac-
tualmente ya viven varias familias colombianas en San Andrés.

No obstante esta larga tradicién de contactos con misione-
ros y colonos, es sorprendente que los Kégi no estén mas acul-
turados. Debemos examinar aqui en més detalle la influencia que
estas relaciones han ejercido sobre su cultura.

V En el campo econémico la influencia ha sido la mas fuerte.
Evidentemente, la economia de subsistencia de la tribu se basa en
alimentos que no son autéctonos, tales como el platano y la cafia
de aztGear. Asimismo adoptaron la malanga (1), la cebolla y la
col y algunas frutas como el limén o el mango. Los animales do-
mésticos: bueyes, mulas, burros, caballos, perros, gatos, y galli-
nas fueron igualmente introducidos, junto con sus aperos, las
técnicas de su cria y domesticacién y el trapiche (2). La indus-
tria de la panela implicé luégo el uso de calderos grandes de hie-
rro, la construccién de hornos de barro para cocinar el jugo de
la cafia y la manufactura de formaletas de madera para fundir
en ellag las panelas. Ya en épocas anteriores se adoptaron las
herramientas de hierro, hachas, azadones, machetes, palas, asi
como fusiles de fiston. En cada casa kégi se encuentran hoy en
dia ollas de aluminio, tazas esmaltadas, botellas de vidrio, fés-
foros, agujas de acero, candados, cadenas y de vez en cuando
lamparas de petréleo o de aceite.

En lo que se refiere a la construccién de las viviendas, el
uso de paredes de bahareque parece ser de introduccién recien-
te y, en lo general, la separacién entre techo y paredes posible
mente se debe a la aculturacién, siendo la forma autdctona la
de colmena, tal como sobrevive aln en regiones mis apartadas,

(1) Xanthosoma Sagittifolium. (2) Un primitivo molino para uxtrser jugo ds In
cafia de agucar.
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El camison y los calzones de los hombres se deben seguramente-

a-la influeneia de los misioneros; sombreros de paja se ven oca-
stonalmente pero-su uso ain no es muy generalizado. El uso de
nombres y apellides espafioles ya aparece en los primeros cen-
808, :

En lo que se refiere a mito y religién\y a su imagen del
mundo y del hombre, la influencia de la cultura occidental nos
parece muy débil. Los Kégi comparan a veces a la Madre Uni-
versal con la Virgen Maria y llaman por esta razén a la casa
ceremonial “cansamaria”, es decir “casa de Maria” y también
designan a Hdba Nabebd como la “Madre Pastora” (1). Sintdna
se designa ocasionalmente como Xusikingui (Jesucristo) pero
todas estas comparaciones las hacen sélo informadores que quie-
ren complacer al investigador. En realidad, los Kégi piensan que,
por el contrario, los cristianos adoptaron la religién kégi pero
“no la aprendieron bien”. Cada mdma llama a su casa ceremo-
nial su “iglisia” y los mdmas de los grandes centros ceremonia-
les como Takine, Makotdma y Surlibdka, se designan como “O-

,bif,pos” (Ubipu).

Y Aunque los Kégi no participan por cierto en la politica co-

lombiana, todos ellos proclaman ser Liberales, por la muy sen-
cilla razén que es el partido “rojo” mientras que el partido con-
servador por su color “azul” se asocia para ellos con la muerte
vy la enfermedad.

Los Kégi dicen que todo lo que poseen hoy los colombianos
fue antiguamente propiedad de los indios, pero que fue regala-
do por ellos a los “Hermanos menores”. Ellos explican que estas
cosas ‘“no lucian” a los indios, que no las necesitaban y que asi
les entregaron a los “hermanitos”, con excepeién del gran secre-
to de la fertilidad. Este lo guardaron los Kégi para si y de este
modo la humanidad quedé dependiente de ellos para siempre.
‘“Hermanito, ti no sabes! Si nogotros no bailamos con méscara
de sol entonces no sale sol y tii qué haces entonces? Si nosotros
no pagamos verano entonces sigue lloviendo y ti qué haces en-
tonces? Si nosotros no cuidamos mundo, entonces se acaba y vie-
ne enfermedad. Indio siempre cuidando hermanito”.

Segtn los Koégi el ferrocarril entre Fundacién y Ciénaga
fue construido por un mdma legendario de Mamardéngo; buques,
aviones, carros y edificios ya los tenian los “Antiguos” asi como
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el teléfono, la escrltura, relojes, fusiles, remedios, libros o lo que
sea. Segun los Kogi nosotros sélo estamos usufructuando de sus
regalos y somos més que ingratos. Al preguntar a un mdma si él
quena viajar conmigo en un avién, opindé que él “sabia tanto”

que el mero peso de su saber haria caer el avién. En lo general

se opina que un mdme no puede viajar ni en tren, bugque o auto-
mévil porque las mdqumas “no aguantan” lo mucho que sabe es-
te pasajero

Hay asi pocas sorpresas para el Kégi que visita Santa Mar-
ta o €iénaga o cualquier poblacién colombiana cercana. De todo
lo que ve puede decir: “Es mio!” Peliculas y fotografias que to-
mamos entre ellos sinembargo llamaron mucho la atencién. Cuan-
do en la pantalla aparecieron personas que habian muerto ya, to-
da la asistencia estallé en risa, lo mismo cuando vieron escenas
gue mostraron mujeres trabajando. Las escenas. de bailes se cri-
tiearon asi: “Ese no sabe bailar. Ese muchacho! Ese otro, si sa-
biende mucho. Ese, bonito!” Centenares de fotografias se iden-
tificaron con certeza, aun teniendo el album al revés. “Ese, mi
hermano mené! Ese, perro de tio! Ese, casa de mama! Ese, mu-
jer de mi cufiado haciendo mochila! Ese, yo! Ese, yo! Ese, yol!”

- Los objetos arqueoldgicos se trataron con reverencia y cuan-
de un hombre cogi6é una hacha monolitica, placas sonajeras, bas-
tomes de mando o silbatos, empez6 en seguida a bailar. Aunque
estes objetos procedian de nuestras excavaciones, efectuadas
fuéra del territorio Koégi, tuvimos que negar eso ya que para
ellos esta actividad representa un sacrilegio. Explicamos que se
trataba de hallazgos superficiales o de objetos comprados a los
campesinos y que guardibamos “para que no se pierda lo anti-
guo”. Muchas veces, sinembargo, insinuaron que yo enterrara
los objetos de nuevo para evitar que los “Antiguos” se enojaran.

\ Respecto a la aculturacién lingiiistica, los Kégi no tienen
ningin interés en aprender el castellano y hay s6lo muy pocos
individuos que pueden sostener una conversacién en este idioma.
Las primeras frases espafiolas que un nifio K6gi aprende a de
cir son generalmente: “Compadre; yo necesito...., yo muy po
bre..... tengo hambre; regileme. ...” El vocabulario de los jé
venes se refiere principalmente al comercio y a las pocas frases
necesarias para viajar en trenes o en buses o para preguntar por
el camino. Los hombres adultos tienen a veces un vocabulario



‘256 REVISTA DEL INSTITUTO ETNOLOGICO

mas amplio en el cual aparecen ocasionalmente palabras como
“memoria, tradici6n, costumbre, religién” que se pronuncian
con mucha énfasis. Las mujeres casi nunca hablan castellano.
Los “mayores” consideran indeseable que los jévenes aprendan
a hablar castellano, pues que temen que asi divulguen los gran-
des “secretos” de la tribu. En efecto, los mdmas no deberlan
aprenderlo nunca. Algunos Kégi conocen palabras y hasta fra—
ses del idioma sankd, sobre todo los que se casaron con mujeres
de esta tribu. Sinembargo, éstas aprenden en seguida la lengua
-de sus maridos y los nifios no son bilingiies. Algunas palabras del
idioma ika se conocen también.

Entre los Kégi ha habido y hay algunos pocos individuos
aculturados o, mejor dicho, deculturados, que es interesante men-
cionar aqui. A fines del siglo pasado, el misionero P. Rafael Ce-
ledén trajo a Santa Marta a un joven indio de Hukuméiji, lla-
mado Trinidad Noivita y lo educé en la capital del Departamen-
to. Se dice que el muchacho estudié con éxito en un colegio de la
ciudad. En 1915 Preuss encontré6 a este mismo individuo en Hu-
kuméiji, donde le sirvié de informador, pero, segin todos los da-
tos, Trinidad vivia entonces exactamente como los deméas indios.
Algunos afios después murié Trinidad, pero hay atin muchos que
lo recuerdan. El sefior Fernando Luque, de Atdngquez, me contd,
en 1948, que poco después de la muerte de Trinidad tuvo que
viajar a Hukuméiji para buscar algunos titulos de tierras entre
los indios. Al examinar un viejo bail que habia pertenecido a
Trinidad, encontré un manusecrito redactado por éste en el cual
se trataba de las tradiciones y de la religién tribal. El Sefior Lu-
que llevé este manuscrito a Valledupar, pero se le extravié pos-
teriormente, sin que su contenido se hubiera conocido. Segiin
todas nuestras informaciones sobre Trinidad Noivita, no era
de un hombre de gran inteligencia sino un individuo que ape-
nas sabia leer y escribir, hablar el castellano medianamente y
recitar pasajes del catecismo.

En la regién de San Andrés encontré, en 1948, a un joven
Koégi de unos 25 afios, que vivia con los colonos y vestia a la eu-
ropea. Se llamaba Francisco Gutiérrez, pero su verdadero nom-
bre era Gabriel Sarabdfa. Su padre habia sido mdma José Ma-
nuel Sarabdta, quien vivia cerca de San Miguel. Gabriel y su
hermano menor, José Maria, nacieron en San Miguel, pero poco
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deSpués murieron ambos padres y los dos nifios fueron llevados
por un pariente a Hukuméiji y luégo al centro ceremonial de
Mukangdlakue, para recibir alli la ensefianza de mdma Miguel
Nolavita. Segin cuenta Gabriel, tenia entonces siete afios. A su
entrada como novicio se le dio el nombre de Duitdme y los
primeros afios pasaron en la rutina de canto y baile, privacién
de suefio y comida y una vida netamente nocturna, y le estaba
prohibido salir de dia de la casa ceremonial donde vivia. Reei-
bié fuertes castigos fisicos y, por fin, después de 15 (?) afios de
ensefianza, Gabriel resolvié fugarse, junto con su hermano. Lle-
garon a San Andrés y cerca de alli Gabriel empez6 a trabajar
en una finca, mientras que su hermano fue a trabajar a Barran-
quilla. Gabriel dice que “le gusté la civilizacién” y que se separd
de su tribu porque le quisieron obligar a ser mdma. Considera a
los otros indios como “muy brutos”. Sinembargo, cuando lo co-
noci, estaba dejandose crecer el cabello largo porque dijo que te-
nia que regresar por unas semanas a San Miguel para reclamar
alguna herencia que consistia en objetos ceremoniales de su pa-
dre. A pesar de que Gabriel dijo haber recibido las ensefianzas
del mdma durante 15 afios, sus conocimientos esotéricos eran in-
feriores a los de los otros jévenes y él se excusé, diciendo que ha-
bia “olvidado todo eso”. Los deméas indios se burlaban de él pero
los mayores ignoraban su presencia.

Otro individuo relativamente aculturado fue un indio de
apellido Mamatakdn. Agresivo, mujeriego y alcoholizado, causé
disturbios en San Andrés, donde robé a la sobrina del mdma Die-
go Dingula. Mas tarde se establecié cerca de la poblacién de Rio-
frio, ya entre los colonos. Aprovechando la ignorancia de éstos
y declarando que era mdma y “médico’”, recibié en su casa en-
fermos que traté de curar con infusiones y cantos. Actualmente
este individuo se ve con alguna frecuencia en Ciénaga, Barran-
quilla y Santa Marta, donde desempefia en los mercados publi-
cos el papel del curandero y encuentra desde luégo pacientes cré-
dulos. Entre sus familiares y entre los demés indios es temido
como “loco (nugd) y agresivo y por lo tanto aborrecido. .

Estos individuos, Trinidad Noivita, los hermanos Sarabdta
y Mamatakdn, son, segin nuestros conocimientos, los tinicos Ké
gi que en el curso de los dltimos 75 afios han vivido fuéra de su
tribu. Trinidad recibi6 la mejor educacién pero regresé a su po-
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blacién; Mamatakdn se volvié un charlatan, siendo practica-
mente expulsado por los suyos y rechazado también por los colo-
nos. Los tnicos que lograron hasta ahora cierta adaptacién, fue-
ron los hermanos Sarabdta. =,

FIN DE LA PRIMERA PARTE

NOTA EXPLICATIVA
DE ESTA PRIMERA
PARTE



NOTA

El presente estudio fue elaborado para ser publicado en un
solo volumen, pero circunstancias fortuitas y fuera del control
del autor hicieron que a ultima hora se editara en dos volime-
nes.

También fue necesario prescindir del empleo de signos
fonéticos y reemplazarlos por los tipos de letras disponibles
y se omitié la sigutente anotacién, indispensable como guia
de pronunciaciéon pare las palabras indigenas:

sh equivale a sh inglesa,
ch equivale a ch espafiola,
j equivale a j francesa.

Los varios indices y glosarios aparecen al fin del segundo

volumen.
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LAMINA I. — Hombre Kégi (Marudmake).

LaMiNA II. — Arriba: el Paramo de Bistautdma visto denils
Surumiske.
Abajo: el valle del rio San Miguel,



LAMINA IV. — Arriba izquierda‘ puente sobre el rio Kurigua,;
Arriba derecha: un sitio sagrado cerca de San Francisco.
Abajo izquierda: region del alto rio Tucurinca.
Abajo derecha: terrazas de cultivo precolombinas cerca de
San Miguel.

LaMINa III. — Arriba: la poblacion de Marudmake.
Abajo: la poblacién de San Francisco.




LAMINA V. — Arriba: la poblacién de San Andrés. LAMINA VI. — Arriba izquierda: La casa ceremonial de San
Abajo izquierda: la casa ceremonial de Santa Rosa. Andrés.
Abajo derecha: grupo de indios en Mamaréngo. Arriba derecha: La casa ceremonial de Mamaréngo.
? ’ Abajo izquierda: La casa ceremonial de Séijua.




LaMINA VII. — Arriba izquierda: Apice de la casa ceremonial
3 de Takina.
Arriba derecha: Apice de la casa ceremonial de Séijua.
Abajo izquierda: Apice de una casa de habitacién.
Abajo derecha: La “Casa de Gobierno” de San Miguel.

LaMINA VIII. — Arriba: Cultivos de cafia y platano en San
Miguel.
Abajo: Trapiche y cultivos de cafia y malanga cerca de ('hiria.




LAMINA IX. — Indios K6gi en el camino de Chendikua.

LaMINA X. — Arriba izquierda: El Mdma Simina Dingula de
Cherua.
Arriba derecha: El Mdma Sedlvami-maky Auigui de Mamarén-
go y su hermano Duitdme.
Abajo izquierda: Anciano de San Andrés.
Abajo derecha: El Mdma Julidn Nolavita de San Andrés.



LamiNa XI. — Arriba izquierda: Hombre ika habitante de Ma-
] marongo.
Arriba derecha: Hombre kdégi del rio Don Diego.
Abajo: Hombres kdgi de Surumaiiske.

LAMINA XII. — Arriba izquierda: Anciana kdégi del rio Don
Diego.
Arriba derecha: Nifio k697 de San Andrés.
Abajo izquierda: La mujer principal del Mdma de San Andrés.
Abajo derecha: Madre e hijo de Cherta.



LAMINA XIIT. — Arriba: Mujeres de San Andrés.
Abajo: Mujeres de San Andrés,

LAMINA XIV. — Arriba izquierda: El “Comisario” de Mama-
réngo hilando algodén;
Arriba derecha: Joven kdgi de Marudmakae haciendo una flauts.
Abajo izquierda: Hombre de Marudmake tejiendo una sopladera.
Abajo derecha: Hombre de San Andrés en el telar,



LaMINa XV. — El popéro en manos de un kégi;
Arriba derecha: Hombre de Cheriia tocando una tromepta cere-
monial de calabazo;

Abajo izquierda: Hombre de San Andrés llenando su mochila

i con hojas tostadas de coca;
Abajo derecha: Hombre de Mamardngo con una cerdmica mo-
derna ceremonial, en forma de “zueco’.
1. Popéro. — 2. Calabacito para jugo de tabaco. — 3. Popdro. —
4. Sopladera. — 5, 6, 7. Meneadores. — 8, 9. Mochilas diminutas
para ofrendas. — 10, 11, 18, 14. Mochilas de algodén. — 12. Red
para pesca. — 15. Calabazo para agua. — 16. Thread cross. —
17, 18. Ceramica ceremonial. — 19. Manojo de hojas de frayle-
jon (Espeletia ssp.) para sahumar.

LaMINA XVI. — OBJETOS KOGL



LAMINA XVIL. — Arriba izquierda: Hombre bailando frente a-

la casa ceremonial de San Andrés; -~ -
Arriba derecha: El Mdma de Cheria bailando frente a su casa
ceremonial;
Abajo derecha e izquierda: Hombres de Hukuméiji bailando con
bastones ceremoniales arqueolégicos en la casa del autor en San-
ta Marta.

LAMINA XVIII. — Arriba: Grupo de hombres tomando ron en ln
. reunién dominical en San Andrés;
Abajo: Grupo de hombres borrachos peledndose en San Andrés



LamiNa XIX. — Una familia de San Andrés, en el interior de
su casa.

-

LAMINA XX. — Arriba izquierda : Madre e hijas de Marudmake,
; cosechando hojas de coca.
Arriba derecha: Mujeres de San Andrés, tejiendo una mochila.
Abajo: La mujer del Mdma Diego Dingula de San Andrés, i
jiendo la cabrestilla de una mochila.



LAMINA XXI — Arriba izquierda: Nifio kdgi de San Andrés.
Arriba derecha: Mujer kégi de San Andrés.
Abajo izquierda: Mujer kégi de Ulindua, charlando en una pla-

tanera. LAMINA XXI . o
Abajo derecha: Madre e hijo en un cafiaveral de San Andrés. & I. — Nifios kdgs.
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Abono: 106.
Aborto: 44.
Actividades ceremoniales: 52, 66.
Aculturacién: 51, 52- 68, 79, 80, 81, 106, 111, 117, 119, 120,
137, 141, 195- 291 ff.
+Adivinacién: 51, 129, 135, 188, 152.
Adornos: 61 ff,
Adulterio: 145, 229.
Agresibn: 52, 75, 81, 129, 141, 145, 148, 149, 229.
Agricultura: 58, 95 ff, 127 ff, quemas: 68 siembra y cosecha:
105 ff, 126, 136; utensilios: 106, 107.
Agua: 57, 106, 112, 1183, 115, 145; aprovisionamiento: 50, 100,
126, 127; simbolismo: 258.
Aguacate: 99, 101 ff, 104- 105, 109.
Aguacero Cf. lluvia: 50.
Agujas: 121.
Ahuyama: 101.
Aji: 101, 103,
LAMINA XXIIL. — Nifio kégi de Marudmake. Alcoholismo: 45, 52, 75, 80, 81, 111, 126, 129, 145, 149.
; Algodén: 71, 101, 119, 126, 127, 168, 191, 285.
L ~—Aluna: 271, 273.
Alumbrado: 68..
Ambiente geografico: 15 ff.
Ambiente zoolégico: 21 ff,
Anatomia: 271 ff.
' Ancestros: 98 y Organizacién Social: 160 ff.
b Animales: 99, 261 ff; creacién de: 157; totémicos: 161, 187,
265 ff; domésticos: 80, 100, 107 ff, 109, 112, 121, 128;
propiedad de: 124.
Antiguos (Los) : 76, 78, 137, 148, 257, 258.
Apice: 55 259, 270.
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Arco Iris: 256.

Armadillo: 22, 182, 183, 249, 280, 281.

Armas: 67, 126; arcos y flechas: 67; de fuego: 110, 121.

Arqueologia: 33, 49, 57, 61, 96, 97, 98, 119, 120, 121, 168 171,

172, 276, 279, 291, 295.

Arracacha: 99, 100, 101, 103, 104, 112, 113- 114, 128,

Asesinatos: 45, 151,

Aspecto fisico: 83 ff, 172, 177, 182, 183.

Astros (interpretacion de) : 244 ff.

Autoridad: 123, 124, 128, 129, 135 ff, 141 ff, 144, 146, 151, 152.

Aves: 22. 110, 113, 114, 171, 178, 204.

Ayunos: T7, 117, 129, 146, 149, 274.

Bafio: 127.

Bastones (ceremoniales): 82 (mnemotécnicos) : 87.

Basureros: 50, 59.

Batata: 101 ff, 104, 112, 113, 114, 128.

Bebidas alcohélicas: 80, 121, 122.

Bueyes: 24, 107 ff, 109, 111, 112, 119, 121.

Caballos: 112.

Cabo: 90, 137 148 ff, 151.

Cal: 66, 76, 84, 119.

Calabazo: 50 66, 76, 100, 113, 124, 259.

Calendario: 254 ff.

Cama: 58, 65.

Caminos indigenas: 24, 32 ff, 50, 58, 106, 108, 140, 145 cons-
truccién: 57, 123, 136; de penetracién: 22 ff, 31 ff.

Canastos: 65, 259. ‘

Cantos: 71, 72, 73, 87, 126, 167.

Cafia: 80, 99, 101 ff, 104, 105, 110, 111, 112, 117, 121- 129.

Capillas catodlicas: 49, 50.

Carate: 45.

Carcel: 50, 51.

Casa: 30, 49, 52 ff, 65, 96, 98, 99, 107, 112, 120- 124, 128, 144.

Casa ceremonial: 87, 39, 49, 50, 52, 60, 79, 89, 90, 113, 127,

139, 140, 147, 149, 259, 294; construccién: 54, 55, 56, 123,
124; reuniones: 74, 88, 89.

Castigos: por autoridades: 116, 124, 138, 140, 147; sobrena-
turales: 146, 151; colectivos: 147; clases de: 150.
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Caza: 22, 95, 110, 114, 124, 126.
Cebolla: 99, 100, 103, 104, 112,
Cementerio: 51.
Censo: 42, 112.

Centros ceremoniales: 49, 52, 124, 129 130, 139, 294.

Cepo: 51, 148,

Cerdamica: 55, 59, 259; manufactura: 66, 126; ceremonial: 66,
76; arqueolbégica: 96, 83; comercio: 119, 120.

Ceremonias: 51, 62, 64, 57, 62, 80, 109, 129, 131, 136, 142,
230; bailes: 73; agriculturales: 107; colectivas: 139, 152.

Cesteria: 65.

Clima: 18 ff, 95, 102,

Coca: 52, 66, 119, 175; cultivo: 50, 75 ff, 103, 104, 105 112,
115 127; uso: 78, 76 {f, 88, 116, 128, 126, 127, 129.

Col: 101, 103.

Colonizacién: 9, 29, 42, 95, 292.

Colonos: 23 ff- 28 ff, 30, 32, 44, 52, 58, 95, 111, 116, 118, 119,
121, 122, 128, 128, 129, 224, 292.

Colores: 82; asociaciones: 246. ‘

Comercio: 51, 52, 80, 95, 111, 114, 116, 118, 119, 120 ff, 122,
123, 126, 128, 159,

Comida: 52: 59, 77, 100, 109, 130, 151; regalo de: 90, 91; cere-
monial: 108, 116; preparacién de: 113, 114 ff, 129; comu-
nal: 61, 140, 1562; almacenamiento: 66; alimentos varios:
114.

Comisario: 90, 125, 180, 138 ff, 148, 151, 152.

Compadrazgo: 123,

Comunicacién: 86 ff.

Confesioén: 88, 137, 146, 274.

Consejo: 88, 140, 147.

Construcciones: 50, 52, 53 ff, 57, 98- 125, 128, 136; de piedra:
33, 50, 52, 57, 58, 97; capillas: 50; casa cural: 50; casu
del Gobierno: 50, 90; carcel: 50; gallineros: 56.

Conversacién: 86, 87 ff, 90, 91; ceremonial: 72, 78, 78, 80, 88,

Cordeleria: 64, 65, 125 126.

Cortezas: 65, 125.

Crias: 107 ff.

Cristal de roca: 168, 171, 249.
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Cucarrones comestibles: 110, 114, 117.

Cueros: 65, 113, 125.

Culebras: 22, 173, 183, 186, 203, 210, 248, 265 ff.

Cultivos: 80, 31, 33, 51, 52- 58, 95 ff, 101, 105 ff, 111 ff, 117,
120, 124, 129. :

Chicha: 66, 80, 118.

Danta: 21, 110, 174, 190.

Defloracion: 79.

Delitos: 124, 138, 139, 140.

Demografia: 41 ff, 157.

Derecho: 74, 124, 126, 144 ff.

Desadaptados: 145, 224,

Desmontes: 31, 105.

Destete: 44. D

Dieta: 66- 113, 114 ff, 115, 117 ff, 146.

Direcciones y asociaciones: 246 ff.

Disenteria: 274.

Divisién de trabajo: 54, 62, 76, 112, 113, 125 ff.

Divorcio: 229.

Ecologia: 20 ff.

Economia: 21, 49, 126, 127 ff, 141, 223; colaboracién: 89, 145;
cultivos: 95 ff; familiar: 180, 131; y Organizacién Social:
157.

Educacién: de sacerdotes: 136; de hijos de sacerdotes: 135.

Enfermedades: 44, 45, 100, 128, 129, 136, 140, 142 153, 182,
273 ff; como castigo: 146, 151; curacién: 152.

Entierro: 136, 259.

Epidemias: 44, 45.

Erosién: 31, 50, 96, 99.

Estaciones: 19 ff, 141.

Esteras: 65.

Esterilidad: 45.

Estética: 81 ff.

Etiqueta: 88.

Etnocentrismo: 142,

Familia: 49, 51, 52, 59, 89, 99, 100, 105, 112, 113, 115, 151

228 ff; genealogias: 157. '

Fauna: 21 ff.

B . e = ="
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Fenbémenos atmosféricos: 255 ff.

Fertilidad: 130, 141.

fique: 64, 65, 71, 101, 126.

Flautas: 67, 68, 71, 126.

Fuego: 59, 111. 114; produccién y uso: 65, 66, 67, 68, 71, 75,
76, 126; y agricultura: 68.

Frijoles: 96, 100, 101, 104, 114. '
Gollina: 100, 107, 109, 112.

" Ganado: 100, 107, 108, 112

Genealogiag: 187, 157, 196 ff.

Genit loci: 88.

Geofagia: 118.

Guerras: 159,

Habitat: 25, 26, 27 f£f, 44, 58, 95, 99 112, 158.

Habitos motores: 88 ff.

Hachas monoliticas: 282, 284,

Hamaca: 58, 59, 65, 89, 125, 259.

Hambre: 77, 113, 117, 127 £, 140 ff.

Herencia: 61, 89, 125, 135, 144,

Hilanderia: 60 ff- 125, 127.

Homosexualidad: 145.

Hospitalidad: 89 ff.

Hostilidad: 129.

Huérfanos, bienes de: 144,

Idioma: 24, 25; ceremonial: 285, 286.

Incesto: 145, 168, 200, 244, 245, 247.

Indumentaria: 60 f£f, 62 ff, 171, 172, 181, 167 1, 174, 176,
177 ff, 192,

Industrias: 111, 114.

Infanticidio: 45.

Ingenieria: 56, 128, 125.

Iniciacién: 61 77, 78, 129, 136.

Investigaciones etnolégicas: 79 ff.

Insectos: 1086.

Insomnio; 78.

Instrumentos musicales: 67, 71 £f, 126, 140.

Irrigacién: 57, 76, 97, 99, 105, 106, 128.

Jaguar: 168, 171, 178, 174, 179, 180, 190, 265 ff.



316 REVISTA DEL INSTITUTO ETNOLOGICO

Juegos: 81.

Kandji: 110, 113, 114, 115, 168- 264, 283.

Lechuza: 22, 173, 178.

Lefia: 58, 66, 112, 126, 127.

Letrina: 50.

Limén: 111.

Lugares sagrados: 33 ff, 52, 97, 141, 145,

Luna: 135.

Lluviesidad: 19 ff, 96; lluvia: 50, 100, 106, 141.

Machete: 67, 99, 100- 106, 113, 121, 122.

Madre (La): 157, 158, 161 £f, 168, 239 ff, 258, 275, 276 ff.

Maiz: 66, 113, 178; datos histéricos: 96, 97; cultivos: 97 ff,
104, 105, 112, 114, 130; consumo: 80, 114, 117 ff.

Makid: 135, 138 139, 278, 279, 283.

Malanga: 101 ff, 104, 112, 114, 117, 181.

Mdma: 76, 87, 88, 89, 91, 128, 125, 128, 129, 130, 135, 136 ff,
142 ff, 168, 187 190, 200, 205 ff, 208 ff, 224, 274, 278,
294, 297.

Mamey: 101.

Mango: 101, 104, 105.

Maraca: 71, 81, 126.

Mas Alla (El): 224,

Maéscaras: 82, 140, 281.

Masturbacién: 145, 168.

Matrimonio: 44, 128, 129, 136, 207 ff, 228 ff; y coca: 78; in-
tratribal: 159; y Organizacién Social: 161.

Medidas y pesos: 68. '

Menstruacion: 270.

Migraciones: 27, 29, 120, 129, 172, 173 278.

Minerales: 270, 271.

Misiones: 9, 24, 28, 29, 42, 50, 51, 118, 196, 292.

Mitos: 73, 87, 135, 138, 140, 181- 182 ff, 264, 266; v Orgamza-
cién Social: 157. N

Mochila: 59, 60 ff, 65, 82, 85, 91, 100, 105 113, 124, 167, 259

Mobiliario: 50, 59.

Moluscos: 76, 96, 119, 120.
Monogamia: 44.

Mortalidad infantil: 43 ff, 141.

. v
-

e
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Muerte: 45, 98, 146.

Multas: 140.

Murciélago: 171, 173, 270.

Musica: 71, 83.

Naturaleza, interpretacién: 289 {f,

Negros: 23, 32, 95, 118, 285, 292.

Nevado: 30, 31.

Nifios: 45 52, 69, 61, 109, 110, 124, 145, 149; bebés: 100; me-
nores: 60, 65, 100, 112, 115, 185, 141; mayores: 67, 1086,

109, 110, 112, 112, 116.
Nombres, propios: 196, 230, 238 ff; de poblaciones: 51 triba-
les: 26 [T,
Objetos, interpretacion: 269 (f; ceremoniales: 65, 67, 81, 8
87. 12b, 140, 144, 14b.

Objeto de In Vida: 73, 117,

Ofrenda::; 66, 98, 129, 130, 146, 11,

Origenes miticos: 160 fF.

Organizacién Social: 137, 167 (f; ¢ indumentaria: 61, 82,

Organizacién politica: 135 f, 145.

Panela: 66, 111, 114, 115, 121, 122, 127, 298,

Papa28100 103, 104, 112 ff, 121, 128, 127, 128, 130, 182, 191

5

Papaya: 101.

Paramo: 88, 99, 100.

Parafernalia ceremonial: 62, 6b.

Parto: 48, 44.

Parentela: 49, 89,

Parentesco: 27, 205 ff, 213 ff,

Pato: 100.

Pelicano: 22, 269.

Peinado: 61.

Perros: 100, 101, 107, 109, 110, 112, 121, 174.

Pescado: 65 68, 110, 116, 118, 119, 121, 122, 130, 281, 28h; min
bolismo: 118; asociacionoes: 88, '

Piedra de moler: 38, 96, 97, 111,

Pifia: 101.

Piojos: 84,

Placenta: 259.

Plantas: 263 ff; medicinales: 123: creacién de: 167; totéml
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cas: 161, 167; magicas: 265 ff.
Platano: 99, 101 ff, 104, 105, 112, 114, 117, 118, 121, 152.
Poblaciones: 27 ff, 49 ff, 51, 52, 58, 95, 97 106, 140.
Poliginia: 44.
Poporo: 76 ff, 84, 85, 88, 167.
Presagios: 287 f{f.
Precipitaciéon pluvial: 20.
Prestigio: 74, 78, 80, 108, 129, 139 Cf. Status.
Propiedad: 49, 50, 59, 95, 124 ff- 130, 145, 149; de cultivos:
130; comunal: 124, 180, 150; y familia: 112; de mnifios:
: 124, 144.
Pubertad: 129.
Puercos: 100, 107, 108, 109, 112, 119, 121, 122,
Puentes: 65, 123, 140- 145,
' Quemas: 31, 105.
Ratones: 110, 113, 114, 116.
Recipientes: 50, 59, 76, 79; vegetales: 66, 82, 113, 126; meta-
licos: 121, 122.
Recoleccion: 95, 110, 114, 126.
Regalos de comida: 90, 123.
Religién: 52, 61, 63 126, 128, 143, 145.
Reencarnacién: 140,
Remedios: 121, 122, 153.
Responsabilidad, colectiva: 141 ff; hacia extranjeros: 144, 145;
individual: 144, 146; de animales: 144.
Reuniones: 52, 122, 124, 145.
Riego: 105.
Ritos: 78, 142, 146, 152,
Robos: de mujeres: 159; castigos de: 145, 149.
Rutina diaria: 127. .
Sabanas: 21, 31, 34.
Sacerdotes: Cf. Mdma : 51, 52, 62, 78, 81 98, 123, 124, 125, 128,
. 129, 135 ff. '
Sal: 114, 116, 117, 119, 121, 130, 283, 285.
Saludo: 88 ff.
Sapo: 181, 204, 265 ff.
Semilla: 105.
Sewd: 167, 168, 171 ff, 176 £f, 180 ff, 191, 247, 269.
Sexualidad: 45; y coca: 78; ofensas sexuales: 145; abstinen-
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cia: 146.

Simbolos: 78, 79- 82, 118, 136.

Sitios arqueolégicos: 83, 38, 96, 98.

Sol: 135, 141, 171, 182.

Sopladeras: 65.

Status: 58, 73, 78, 88, 112, 129, 180, 18Y, 14D, 1431, 161, 101,
203

Suernios: 136, 287 (I,

Suicidio: 45- 146.

Tabaco: 50, 66, 79, 101, 124

Talla de madera: 66, 17, 1205,

Taladro: 260,

Tambores: Ti, 126,

Telar: 62, 67.

Tejidos: 62 [, 259,

Términos de parentesco; 186, 1675,

Terrazas de cultivo: 82, 97, 08, 114

Territorios tribales: 27 ff, 44,

Tigre, Cf. Jaguar: 21, 26.

Tomate: 101.

Topografia: 30 ff.

Toponimia: 34 ff, 137.

Tortuga: 22.

Totemismo: 171 ff, 176 {f, 181 ff, 210 211, 217, 2D

I'rabajo: comunal: b7, B8, 123 {1, 138, 110, 152, 125 1|

Tradiciones elnohistoricas: 25, 73, 119, 135, 138, 1567 ([, 10
174, 276 {f,

Trampas: 67, 110.

Transporte: 66, 108, 107,

Trapiche: 111 1182, 127, 299,

Tribus actuales: 24 f; vecinan: 2566 {1,

Tributos: 128, 1561 fI

Trompetas: 71, 128.

Universo: 86, 141, 167, 241 (1

Tegetacion: 20 ff.

Venado: 110, 184, 219, 208

Veneno: 45, 150.

Vestido, Cf. Indumenturvia: b2, b, 60 1, 82, 147 {(, 161, 145

Viajes: 89.



314 REVISTA DEL INSTITUTO ETNOLOGICO

~ Vientos: asociaciones: 251 ff.
Visitantes: 90.

Vivienda: 49, 51, 52, 58 ff, 95 09.
Yuca: 79, 96, 99, 101 ff, 104, 112, 114.
Zahino: 22, 174, 175, 190.
Zapote:99,101,103,104.

Zoologia, Cf. Ambiente zoologico.
Zorro: 21. 110, 249, 26Q.

FE DE ERRATAS

P4g. 6. Nota: linea 4, en lugar de (K)—Kankuédma, léase (Ka)—Kan-
kuéma. .

Pag. 23, linea 22, en lugar de “los Tucurinca, Aracataca”, léase: “los
rios Tucurinca, Aracataca',

Pag. 24, linea 26, en lugar de Brirton, léase Brinton.

Pag. 26, linea peniltima, en lugar de Isacs, léase Isaacs; en lugar de
Knowiton, léase Knowlton, .

Pag. 28, linea 20; en lugar de Chivilénguilongui, léase Chivilongui.

Pag. 32, linea 9; en lugar de y subir y subir, 1éase “y subir”.

Pag. 32, linea 14; en lugar de “ikicas”, léase ikas,

Pag. 33, suprimase la nota marginal. oo

Pag. 36, linea 2; en lugar de Guindusakaka, 1éase Guindusaka.

Pag. 36, linea 21; en lugar de Kulcha, 1éase Kurcha.

Pag. 61, linea 16; en lugar de vesidos, 1éase vestidos.

Pag. 81, linea 20; en lugar de funciné, 1éase funcién.

Pag. 85 linea 14; en lugar de abarrando, léase agarrando.

P4g. 96, linea 25; en lugar de “pobladas se encuentran”, léase: “pobla-
das y se encuentran”.

Pag. 101, lineas 2 y 6; eliminense la 4 y de de la extrema derecha.

Pag. 101, las notas marginales se encuentran en la pag. 102.

Pag. 104. El parrafo final corresponde al comienzo de la pagina.

Pag. 105, linea 32; en lugar de “le profundidad”, léase “de”.

Pag. 107, linea 10; en lugar de “com ionstrumento”, léase “como ins-
trumento”.

Pag. 109, linea 4; en lugar de “as”, léase “asi”.

Pag. 112; linea 8; en lugar de amiz, léase majz.

Pag. 117, linea 14; en lugar de “aungue en esta”, léase “aunque esta’.
Pag. 126, linea 5; en lugar de Soladeras, léase Sopladeras.

Pag. 127, linea 32; en lugar de secasez, léase escasez.

Péag. 128, linea 19; en lugar de “parentemente”, léase aparentemente.
Pag. 137, linea 33; en lugar de kukukui, léase hukukui.

Pag. 145, linea 17; en lugar de emargo, léase embargo.

Pag, 145, linea 40; en lugar de defe, léase debe.

Pag. 151, linea 27; en lugar de tiene, léase tienen.

Pag. 159, linea 2; en lugar de Papal, léase Papali.

Pag. 168, linea 2; en lugar de EtimologiaS, 1éase Etimologia:

Pag. 169; las notas marginales de esta pigina estdn en la pagina 170.
Pag. 177, linea 7; en lugar de Aldauhubiku, léase Aldauhufku.
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178, linca Gltima; en lugar de sak4, I8ase sonka,

181, linea 11; en lugar de Xantosoma, léase Xanthosoma.
183, linea 20; en lugar de Mitomdd, léase Mitamdu.

183, linea 11; en lugar de construido, léase constituido.
186, linea 20; en lugar de Huguméiji, léase Hukuméiji.
200, linea 19; en lugar de HULDAKES, léase HULDAKE,
201, lineas 1 y 2; en lugar de SEISHA-TUXE y SEISHAL-DAKE,
léase SEIJA-TUXE y SEIJAL-DAKE.

Pag. 204, linea 28; la nota marginal (1) se encuentra en la pagina 205.
Pag. 205, linea 25; en lugar de Kuaurcha, léase Kurcha.

Pag. 206, linea 29; eliminese.

Pag. 207, linea 4; en lugar de Abundji, léase (bundji-.

Pag. 247; las notas marginales comienzan en el segundo Ne: 1 de las

Pag.

notas marginales de la pagina 248.
248, linea 37; en lugar de carro, léase cerro.

Pag. 256; las notas marginales estan en la pagina 257.
© Pag. 263; las notas marginales estdn en la pagina 264.
Pag. 282; en las notas marginales agréguese entre la (7) y (9) ,des-

pués de “Santa Marta”, el ntmero (8).

Pag. 285; suprimase de la nota marginal el niimero (2).
Pag. 296, linea 31; en lugar de “no era de un”, 1éase “era un’.
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