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INTRODUCCION

Un viajero que hubiera recorrido en 1575 las provincias de Tunja, Vélez
y Santafé del Nuevo Reino de Granada habria encontrado cerca de doscientas
pequenas comunidades indigenas dispersas por el paisaje montafnoso, gober-
nadas por una serie de jefes llamados caciques y capitanes. Algunos de estos
personajes vestian elegantes atuendos castellanos, pero otros eran mds sencillos
y se diferenciaban poco de los campesinos blancos y mestizos. Incluso podrian
haberse confundido con algin habitante de las tres ciudades donde se concen-
traba la poblacion blanca. También tenian propiedades rurales y urbanas, de las
cuales obtenfan ingresos nada despreciables. La mayoria de sus nombres era
de origen espafiol y se hacian llamar don. Sin embargo, cuando el viajero los hu-
biera conocido mejor habria notado que muchos atin no dominaban la lengua
castellana ni conocian la nueva religién. Se destacaban personajes como don
Alonso, cacique de Sogamoso, o don Francisco de Ubaque, asiduos visitantes
de tribunales, iglesias y notarias. También, los mestizos don Alonso de Silva,
jefe de Tibasosa, o don Diego de Torre, que mandaba a la gente de Turmequé, y
quien ese afio, precisamente, estaba preparando su viaje a Espafia para denunciar
ante Felipe II los malos tratos que sufria la poblacién indigena y el despojo in-
justo de su cacicazgo. En ese momento atin no se sabia si lograria su cometido.

El objetivo de este trabajo es analizar el proceso que dio origen al grupo
social que se acaba de describir. Se pretende estudiar la transformacién de los
sistemas de gobierno muisca tradicional durante los primeros cuarenta afios
a partir de la llegada de los espafioles, en 1537. Para decirlo de un modo mds
sencillo, se quiere contar como fue que los antiguos psibipguas, o jefes muiscas,
se convirtieron en caciques. El limite cronolégico de esta investigacién se ha fi-
jado a mediados de la década de 1570, porque a partir de ese momento empezé
un proceso de hispanizacién acelerada que define una nueva época en la histo-
ria de las comunidades indigenas de la regién y que merece un estudio aparte.
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Siguiendo con la tradicién ya consagrada desde hace algunas décadas,
se le da el nombre de muiscas a los grupos de que se ocupa esta investigacion.
Sin embargo, persiste la duda sobre la conveniencia de considerar a todos los
pueblos indigenas de las provincias de Tunja, Vélez y Santafé como pertene-
cientes a una misma etnia o cultura. Incluso habria que preguntarse hasta qué
punto la idea de una “cultura muisca” fue una creacién de los conquistadores
y cronistas espafioles, que impusieron unidad donde no la habia o donde, por
lo menos, no era tan clara. Tampoco es seguro que se hablara la misma lengua
en toda la regién, aunque mds tarde los sacerdotes doctrineros y gramdticos
trataron de imponer una “lengua general”, como se hizo en México y el Peru.
De hecho, algunos especialistas han llegado a considerar que la introduccién
de estas lenguas ayudé a la creacién de homogeneidades culturales donde an-
tes no existian (Salomon y Schwartz, “New” 458). Recordemos que el cronista
fray Pedro Simén aseguré que habia una gran variedad de lenguas en toda
la regién. Decia que cada pueblo tenia la suya, y daba como ejemplo el valle
de Ubaté, donde se hablaban tres o cuatro en un drea relativamente pequefia
(Simén 3: 158). Fray Pedro Aguado compartia esta apreciacién y agregé que no
habia un nombre comin que identificara a toda la tierra. Cada valle tomaba el
nombre de su gobernante. Sin embargo, toda la gente se llamaba m0sca, porque
muexca queria decir persona (Aguado 1: 263). Los diccionarios del siglo XVII
que se han conservado confirman esta afirmacién, aunque la palabra que men-
cionan es muysca, cuya pronunciacién correcta era probablemente /mwiska/
(“Diccionario” 271)1.

La mencién mds antigua de esta palabra que se ha encontrado hasta el
momento estd en el “Epitome de la conquista”, que data de finales de la década
de 1540. En ¢l se anota, cuando se habla de las relaciones entre estos grupos y
los llamados panches: “[...] y ansi como aquella generacién de indios se llaman
panches, ansi esta otra generacién del Nuevo Reino se llaman moscas” ([¢Santa
Cruz?] 127). El dato provenia, seguramente, de los primeros conquistadores, a

cuyos escritos y declaraciones tuvo acceso el autor del “Epitome”. Simén conté

Sobre la pronunciacién correcta en lengua muisca o muysccubun se puede consultar la obra de
Maria Stella Gonzélez de Pérez, Aproximacion al sistema fonético-fonoldgico de la lengua muisca.
Agradezco también las observaciones de Diego Fernando Gémez acerca de la forma de pro-
nunciar y escribir algunas palabras. Para resolver algunas dudas sobre este tema se ha consultado
la pagina web del grupo de investigacién Muysccubun.

| 14 |
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muchos afios después que los espafioles habian buscado un nombre para estas
provincias y usaron una palabra que escuchaban con frecuencia: muexca, que
significaba hombre o ser humano. Por ejemplo, cuando preguntaban cudnta
gente habia, los indios contestaban: “muexca bien agen”, lo cual queria decir
que habia muchos hombres o mucha gente. No obstante, aclaré que el término
no se usaba en la provincia de Tunja. La otra razén que planteé para que el
nombre se hubiera popularizado fue su similitud con la palabra que designa a
los pequeiios insectos voladores en castellano y que se usa para hablar de po-
blaciones numerosas. Dijo que los espafioles vieron tantos indios que parecian
moscas en la miel y decidieron llamar estas tierras “provincia de los moscas”.
Finalmente, aseguré que la lengua que hablaban se llamaba “chibcha”, aun-
que no tenfa muy clara la razén (3: 159). A mediados del siglo XX, Guillermo
Herndndez retomé estas consideraciones y opté por llamarlos chibchas, aun-
que con algunas dudas, basindose en que Simén habia dicho que este era el
nombre de la lengua de la regién de Bogota y asi, supuestamente, se llama-
ba la provincia (11). Sin embargo, tanto el cronista como Herndndez estaban
equivocados. En los diccionarios y gramdticas del siglo XVII se puede apreciar
claramente que la lengua era llamada muysccubun, la lengua de los hombres o
de la gente. Lengua o idioma se decia cubun, y el castellano, por ejemplo, se
llamaba succubun, la lengua de los blancos o espafoles (“Diccionario” 273).

Una dificultad adicional se encuentra cuando se intenta delimitar con
exactitud el territorio. Las antropélogas Ana Marfa Falchetti y Clemencia
Plazas trataron de establecer los limites del dominio de los muiscas y su divi-
sién interna en una monografia elaborada en 1973, la cual dio como resultado
un mapa que muchos todavia consideran valido. En este, el territorio se divide
en tres grandes unidades: los dominios del “zipa”, los del “zaque”y los cacicaz-
gos independientes del noroccidente. Pero, como se demostrar en esta obra,
no es posible establecer fronteras claras para la expansion de los muiscas en el
siglo XVI, ni se pueden trazar tales subdivisiones dentro del territorio. Tal vez
el problema del mapa de Falchetti y Plazas es que se basé en la obra de Lucas
Ferndndez de Piedrahita, uno de los cronistas menos confiables.

Aclaremos entonces cudles son los grupos que llamamos muiscas en este
trabajo. Lo mds importante que hay que tener en cuenta es que el nombre se
ha usado como un referente geogréfico y no cultural. De modo que se ha con-
siderado como muiscas a los indigenas que estaban asentados en el altiplano

central de la cordillera oriental de la actual Republica de Colombia, en tierras

| 15 |
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de clima frio y templado, aproximadamente entre los 2.000 y los 3.000 metros
sobre el nivel del mar. Todos compartian una economia basada en la agri-
cultura, aunque también desarrollaban otras actividades artesanales, mineras y
comerciales, de acuerdo con las posibilidades y recursos de cada localidad. Sus
formas de organizacién social y politica, sus sistemas de creencias e incluso las
lenguas que hablaban eran similares, pero tenian diferencias tan importantes
como para que sea dificil considerarlos pertenecientes a una misma etnia o
cultura. En términos administrativos, es el territorio que quedé més o me-
nos bajo la jurisdiccién de las ciudades de Tunja, Santafé y Vélez en el siglo
XVI. Hoy en dia son los departamentos de Cundinamarca, Boyacd y parte de
Santander. Hasta que no se realicen mds investigaciones es imposible establecer
unos limites mds precisos entre los pueblos que aqui llamamos muiscas y otros
que se han considerado diferentes.

Figura 1: El territorio muisca en el Nuevo Reino de Granada (siglo xvi)

Arauca e,
e S

e

.. Brasil

Seras e Ciudad espafiola

— — Fronteras actuales

Fuente: elaboracion del autor.
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La investigacion se ha orientado por una serie de ideas generales que han
venido plantedndose desde hace varias décadas en el ambito de los especialistas
en historia de la América colonial. En un plano muy general, se ha retomado
el enfoque de Henry Kamen, quien considera que el llamado Imperio espafiol
fue una entidad poco centralizada, compuesta por reinos bastante auténomos.
Ademas, no fue construido ni mantenido exclusivamente por los castellanos,
sino a través de la colaboracion de las élites de cada una de las entidades que
se unieron en torno a ellos para perseguir sus propios intereses. El imperio era,
entonces, una vasta empresa que solamente fue posible gracias a la labor con-
junta voluntaria o involuntaria de gentes de muy diversas naciones en Europa,
América y Asia. De este modo, Kamen les atribuye un papel més protagénico a
las poblaciones locales en el proceso de creacién del imperio. No las considera
como simples vasallos sometidos por un poder colonial metropolitano centrali-
zado, sino que les concede un margen de accién mas amplio en el disefio de su
propio destino y en el manejo de sus asuntos. La dominacién se ejercia a través
de un gobierno relativamente débil, sostenido por multiples alianzas, mucho
mids que por la fuerza. En conclusién: “La rica y compleja experiencia de los
pueblos bajo dominacién espafiola evidencia que la imagen ya familiar de un
poderoso régimen colonial que controla y domina a una poblacién sojuzgada ha
dejado de ser convincente —y ademds nunca fue plausible—"(418).

También debe destacarse la coincidencia con las ideas de Charles Gibson,
quien en su importante trabajo sobre los pueblos indigenas del centro de
Meéxico llegé a la conclusién de que la conquista espafnola habia eliminado
las estructuras politicas mds grandes y complejas, pero al mismo tiempo ha-
bia permitido la supervivencia de las instituciones locales mds pequefias (Los
aztecas 413). Esta observacion sirvié para dirigir la atencién hacia fenémenos
similares que pudieron ser detectados en el caso de los muiscas. Igualmente, se
comparte la idea de que las sociedades indigenas no desaparecieron completa-
mente con la Conquista ni entraron necesariamente en una etapa de profunda
decadencia, que el autor ha expresado en otros trabajos (“Las sociedades”).
Pero, tal vez la obra que sirvié6 de mayor inspiracién fue el trabajo de James
Lockhart sobre los pueblos nahuas del México central, publicado por prime-
ra vez en 1992. En contraste con lo que se hizo en la presente investigacion,
este autor opt6 por un criterio lingtiistico para delimitar su objeto de estudio,
porque los documentos se lo permitian. La principal caracteristica y el mayor
logro de su trabajo fue el uso exclusivo de fuentes en lengua nahua producidas

[ 17 |
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por los mismos indigenas. De alguna manera es una continuacién y un replan-
teamiento de la obra de Gibson. Si se toman las debidas precauciones, algunas
de las conclusiones y el enfoque general con el que se aborda el tema de los
nahuas pueden ser aplicados a los muiscas; también, algunas de sus observacio-
nes sobre los marcos de interpretacién que han predominado en la academia
mexicana respecto al andlisis de las relaciones entre indigenas y espaiioles.

Lockhart habla de una primera generacién en el siglo XIX, cuyo principal
exponente fue William Prescott, que siguié muy de cerca la narrativa de los
cronistas. Su principal estructura interpretativa fueron el conflicto y la resis-
tencia. Luego identifica una segunda generacién, cuyo ejemplo seria Robert
Ricard, quien se basé en la idea del desplazamiento. Era una historia en la cual
las instituciones europeas desplazaban a las indigenas en medio de un vacio
relativo. Sus fuentes principales eran informes de funcionarios civiles y ecle-
sidsticos, a quienes les convenia mostrar que gracias a sus gestiones se habia
logrado un cambio cultural rdpido y exitoso. Predominaron los cronistas de
las 6rdenes mendicantes, tal como sucedié en el Nuevo Reino. El siguiente
modelo interpretativo fue el del aislamiento, desarrollado, sobre todo, por los
antropologos que trabajaban con comunidades indigenas contempordneas. Se
bas6 en la constatacién de que existia una separacién muy profunda entre
el mundo de los blancos y el mundo de los indios, en el cual habian so-
brevivido muchos elementos prehispanicos hasta bien entrado el siglo XX. Se
cred, entonces, la imagen de unas comunidades estéticas, detenidas en el tiem-
po, volcadas hacia el interior y resistentes al cambio. Finalmente, Lockhart le
otorgd un lugar destacado al enfoque inaugurado por investigadores como
Gibson, quienes mostraron que las instituciones que terminaron arraigdandose
en los pueblos indigenas fueron aquellas que también les servian a sus intereses.
El resultado al terminar el periodo colonial fue la presencia de nuevas institu-
ciones con rasgos de una y otra cultura.

Se debe destacar del trabajo de Lockhart que no maneja la idea de una
“aculturacién” planificada y dirigida por los espafioles ni se enmarca en el
contexto de las investigaciones sobre “resistencia indigena”. Para €1, los pueblos
nativos se relacionaron con los blancos mediante criterios mds bien pragmati-
cos. Tomaban lo que consideraban conveniente, y si no comprendian algo o no
les servia, lo “resistian”. Hablar de resistencia implica un rechazo o aceptacién
consciente de lo extranjero, y esto realmente no fue asi. El aislamiento sola-

mente se dio al inicio, pero rdpidamente se debilité. Por otro lado, insistir en

| 18|
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“el problema del otro” es pretender que indios y blancos se consideraban radi-
calmente diferentes, pero esto tampoco era de esa manera. Se veian parecidos,
aunque se interesaban mds en sus asuntos que en entender a los otros. Ambos
desarrollaron una concepcién unidimensional, simplificada y superficial de la
otra parte. Es decir, se consideraban mutuamente como barbaros. Sin embargo,
con el paso del tiempo lo espafiol gané prestigio, pero sin que los nahuas reba-
jaran la valoracién de su cultura. Habia un supuesto ticito de equivalencia y
se usaban los conceptos propios para interpretar al otro. Asi se generé lo que
el autor llama una “doble identidad equivocada”, que define de la siguiente

manera:

Cada una de las partes considera que una determinada forma o concep-
to es en esencia ya conocido, opera en gran medida de la misma manera
que en su propia tradicién, y dificilmente cada parte se entera de la inter-
pretacién de la otra. (Lockhart 629)

Siguiendo a autores como Karen Spalding y Steve Stern, que han estu-
diado las etnias peruanas durante los primeros afios del periodo colonial, se
considera que los pueblos nativos participaron activamente en los eventos que
transformaron sus vidas. Spalding colaboré en 1999 en la elaboracién de Zhe
Cambridge History of the Native Peoples of the Americas con un capitulo en que
analiza las sociedades andinas desde la Conquista hasta 1580, en el cual expre-
s6 esta posicion y declaré que sus investigaciones recientes la habian llevado a
replantearse sus posturas anteriores. En efecto, en sus trabajos publicados en
la década de 1980 hablaba de las formas en que las sociedades andinas habian
“respondido y resistido” a las estructuras politicas que les impusieron y cémo
habian sido explotadas o favorecidas por los europeos que ocuparon las tie-
rras. Sin embargo, ahora consideraba que era mejor ver a estos grupos como
participantes activos en dichos procesos. Los espafioles no tenian las manos
completamente libres y, tal como otros conquistadores, tuvieron que lidiar con
gentes que tenian ideas propias acerca de lo que estaba pasando y que definian
sus propias agendas y objetivos. Un claro ejemplo de esto fueron los jefes ét-
nicos, quienes usaron a los espafioles para mejorar su posicién dentro de sus
comunidades, participaron activa y exitosamente en las actividades econémi-
cas y tomaron parte en la definicién politica del sistema colonial. Spalding
considera que a partir de los conocimientos actuales se hace insostenible una
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posicién que estime a los espafioles como todopoderosos y a los indios como
victimas pasivas (“The Crises”).

En su conocida obra sobre la provincia de Huamanga durante el primer
siglo de la dominacién espafiola, Stern habia desarrollado un enfoque similar
en la década de 1980. El autor logré mostrar una nueva cara de la conquista y
colonizacién del Pert, en la que los indigenas tenfan un papel mds activo. Su
planteamiento central fue que los pueblos de Huamanga habian sido “agentes
de su propia historia, aunque no pudieron conformar la sociedad de acuerdo a
sus propios suefios”. Sus actos condicionaron la evolucién de la sociedad colo-
nial y limitaron las opciones de la clase dirigente europea (Los pueblos 18-20).
Estas reflexiones y otras expresadas por Stern en trabajos posteriores han sido
retomadas en la presente investigacién; en particular, la constatacién de que los
objetivos de los espafoles se fueron transformando de acuerdo con la respuesta
indigena (“Paradigmas” 44).

Son muchas las obras que se han escrito sobre el tema de los muiscas, y
seria bastante dispendioso hacer un balance adecuado. Por eso se omite esta
tarea. De todas formas el lector podra apreciar en las paginas que siguen que en
cada tema se ha procurado entablar un didlogo constructivo con los especia-
listas cuyos planteamientos se consideran relevantes. El trabajo se ha apoyado
en un volumen importante de informacién primaria e inédita, proveniente de
diversas fuentes escritas. En primer lugar se debe mencionar a los inevitables
cronistas de la época. De hecho, han sido los mas usados por los investigado-
res, y sefialar la gran cantidad de problemas que tienen no es ninguna novedad.
Pero a veces son la tnica alternativa para intentar aproximarse a la historia
de los muiscas. El criterio adoptado fue el de usar Gnicamente a aquellos que
fueron contemporaneos, y ojald testigos, de los hechos, aunque no siempre fue
posible. Los unicos conquistadores de quienes sabemos que escribieron relatos
sobre sus propias actuaciones fueron el jefe de la primera expedicidn, el licen-
ciado Gonzalo Jiménez de Quesada, y dos de sus subalternos: Juan de San
Martin y Antonio de Lebrija. Quesada escribié un texto que algunos cronistas
llaman el “Gran cuaderno”y otros “Los ratos de Suesca” o “Los tres ratos de
Suesca”. Sin embargo, el manuscrito original se extravié y solamente se conoce
a través de comentarios indirectos y de los fragmentos que copiaron cronistas
posteriores. Lebrija y San Martin, por su parte, escribieron una carta dirigida a
la corona desde Cartagena, en julio de 1539, que es la narracién mds antigua

sobre la conquista de los muiscas que se conoce hasta el momento. Lo hicieron
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al regresar de su expedicién y mientras esperaban que zarpara la nave que los
llevaria de regreso a Espafia. Cuentan todo lo sucedido desde abril de 1536,
cuando salieron de Santa Marta. Como los autores eran los oficiales reales
encargados del cobro de los impuestos, hicieron énfasis en las riquezas encon-
tradas y el reparto del botin. Junto a esta carta se conoce otra narracién similar,
denominada “Relacién de Santa Marta”, que posiblemente fue redactada entre
1545 y 1550, y cuyo autor se desconoce. La informacién que trae es tan detallada
que probablemente debié de ser otro miembro de las primeras expediciones que
recorrieron el altiplano cundiboyacense. Dicha relacién también ha sido usada
ampliamente en este trabajo.

Otro cronista temprano muy importante es Gonzalo Fernindez de
Oviedo. Escribié entre 1535 y 1557, aproximadamente. Fue explorador y con-
quistador, aunque nunca estuvo en el Nuevo Reino de Granada. Su obra
presenta una visién imperial, que defiende los intereses de los conquistadores
frente a los defensores de los indios, como Bartolomé de las Casas. La parte
que se refiere al Nuevo Reino la escribié entre 1539 y 1548. Es un texto que se
fue actualizando con nuevos datos, a medida que estos llegaban a oidos del
autor. Por ejemplo, en el tomo seis conté que en ese momento acababa de par-
tir de Santa Marta la expedicién de Jerénimo Lebrén con destino al Nuevo
Reino, y anoté en seguida que “lo que sucediere en su viaje el tiempo lo dird y
adelante se afiadird a este libro”, como efectivamente lo hizo (163). Oviedo se
basé en lo que le contaron Quesada y otros conquistadores, como Juan del Junco
y Gémez del Corral, asi como en la carta de Lebrija y San Martin y el “Gran
cuaderno”. De hecho, el valor de esta crénica radica en que tomé el cuaderno
que le presté Quesada y lo copié fielmente. Se podria incluso separar esta parte
y publicarla bajo el nombre de Quesada sin temor a cometer una arbitrariedad.
El mismo Oviedo se preocupé por indicarle al lector qué partes eran copia
textual y cudles eran sus comentarios. Al parecer, los dos llegaron a ser grandes
amigos, y el cronista manifest6 en ocasiones cierta ldstima por la mala fortuna
del licenciado. Por ejemplo, cuando se refirié a los abusos que cometié después
el adelantado Alonso Luis de Lugo, se lamenté porque sus descubrimientos
habian terminado enriqueciendo a otros que no lo merecian, mientras él sufria
persecuciones judiciales y la trigica pérdida de sus hermanos (6: 179).

De la misma época data un curioso texto muy conocido por los especia-
listas, llamado “Epitome de la conquista del Nuevo Reino de Granada”, cuyo

autor y naturaleza han sido objeto de multiples debates. Nos acogemos a la
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teoria de Carmen Milldn de Benavides, quien asegura que son unas notas que
tomé el cosmografo mayor de Carlos V'y Felipe 11, Alonso de Santa Cruz (1505-
1567),a partir del “Gran cuaderno”, la crénica de Oviedo y otros documentos. Lo
hizo como parte del proceso de preparacién de la historia que pretendia escribir,
siguiendo el esquema de un cuestionario previamente establecido. Pudo ser es-
crito entre 1547 y 1550, y luego fue retomado y completado por Juan Lépez de
Velasco. El “Epitome” tiene notables coincidencias con las relaciones mencio-
nadas y las obras de cronistas contemporaneos simplemente porque esos textos
fueron la base para los apuntes.

Pero, quizis, el cronista mds importante para reconstruir la historia de
los muiscas en el siglo XVI es fray Pedro Aguado. No se comparte la opinién
de otros investigadores, quienes consideran que los cronistas no son fuen-
tes adecuadas para el estudio de las sociedades indigenas que encontraron los
europeos. Jaime Borja, por ejemplo, publicé en 2002 un andlisis de la obra
de Aguado donde argumenté que el indio ahi descrito es un “indio retéri-
co” con caracteristicas medievales, que responde a una realidad textual y no
a una realidad aprehendida por la experiencia (Los indios)*. Borja niega que
los cronistas hayan sido los primeros antropélogos o etnélogos de las culturas
indigenas americanas y pone en duda el valor de las crénicas como fuente para
reconstruir su historia. Su obra hace parte de una corriente que muestra cémo
se creé una imagen muy negativa del indio para justificar la Conquista, basada
en la calificacién de “barbaros”y “tiranos” que recibieron. Pero en este trabajo se
ha evitado tomar una posicién demasiado escéptica o relativista. Se parte de la
base de que hubo una realidad y de que los cronistas que fueron testigos de
ella trataron de plasmarla en sus escritos, lo cual, por supuesto, implicaba una
reinterpretacién segin sus pardmetros culturales, una seleccién de datos cons-
ciente o inconsciente, una toma de posicién moral y politica, la adopcién de un
criterio de verdad histérica propio de su época y otros procesos que hacen muy
dificil aprehender la esencia del fenémeno descrito. Sin embargo, en eso con-
siste el reto para el historiador. Teniendo plena conciencia de la forma como
se escribia una crénica en el siglo XVI, del modo de pensar del autor y de otros

factores, como su contexto histérico y cultural, es posible seguir considerando

2 Una versién resumida de sus planteamientos se encuentra en el articulo “La escritura medie-

val en los textos de Indias”.
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una fuente vilida obras como la de Aguado. Es solo cuestién de hacerle la de-
bida critica.

La Recopilacion historial se escribié en la década de 1570,y segin el mag-
nifico estudio introductorio realizado por Juan Friede, es muy probable que
Aguado haya retomado el manuscrito iniciado por Alonso de Medrano, otro
fraile franciscano. De manera que ambos deberian ser considerados como sus
autores. La obra se redacté a partir de multiples documentos y testimonios de
los protagonistas de la Conquista que ain estaban vivos. El autor demostré ser
un agudo observador e hizo descripciones detalladas, completas y precisas, las
cuales, en los casos en que han podido ser contrastadas con otras fuentes, han
resultado confiables. Aguado tenia la intencién de publicar su trabajo y envié el
manuscrito a Espafia para adelantar los trdmites necesarios, pero nunca llegd
a la imprenta. Infortunadamente, la censura oficial le cercené una parte muy
importante que trataba sobre las costumbres de los muiscas (el libro quinto),
y hasta el momento no se ha podido encontrar el manuscrito original. Se salvé
unicamente el indice o tabla de materias que rescaté Juan Friede, y gracias a él
se sabe que trataba asuntos como los mitos, los rituales y las costumbres ma-
trimoniales. Sin embargo, la pérdida no fue definitiva. Tal como sucedi6 con el
“Gran cuaderno”, el manuscrito fue copiado muy fielmente por un cronista pos-
terior de su misma orden: fray Pedro Simén, del cual se hablard més adelante.

El siguiente cronista en orden de importancia es Juan de Castellanos
(1522-1607). Las Elegias de varones ilustres de Indias es el poema épico mds largo
escrito en lengua castellana, con cerca de 113.609 versos, segin el prélogo de la
edicién de 1997, escrito por Javier Ocampo. Castellanos participé en varias expe-
diciones de conquista en las costas de Venezuela y en el Nuevo Reino de Granada.
Luego decidié tomar los hébitos y fue ordenado sacerdote en Cartagena en 1554.
Fue canénigo de esa ciudad en 1557 y luego en Riohacha hasta 1560. Hacia 1562
se trasladé al interior como cura de Tunja, donde se estableci6. Fue nombrado
beneficiado en 1568 y vivié alli por mas de 45 afios, hasta su muerte. Se cree que
la obra, que consta de cuatro partes, fue redactada primero en prosa y luego
versificada. Su escritura se inici6 hacia 1562 y en 1589 se publicé la primera parte
en Madrid. La cuarta parte, donde trata de la conquista del Nuevo Reino, se ela-
boré entre 1590 y 1593, y se envié a Espafia para su publicacién en 1601, dedicada
a Felipe III. Aunque no fue testigo de los hechos, por haber llegado a Tunja en
la década de 1560, muchos de los protagonistas con quienes hablé ain estaban
vivos, incluyendo a los indios. Se valié de documentos oficiales y también del
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“Gran cuaderno”. Su intencién declarada era dejar escritas las hazafias y hechos
gloriosos de los hombres que habia conocido, para que nadie los olvidara. Como
los demis escritores del Nuevo Reino, Castellanos se quejaba constantemente
de que quienes habian escrito sobre el Pert y la Nueva Espafia no habian tenido
en cuenta estas tierras. Ademds, quiso imitar a Alonso de Ercilla, autor de La
araucana, celebrando la épica del norte de Suramérica (1143-1164).

Evidentemente, Elegias de varones ilustres de Indias es una obra que re-
sulta muy dificil de clasificar, ya que se mueve entre la literatura y la historia.
Ademis, esta es una distincién que tal vez ni siquiera sea pertinente para definir
un texto de la época. Muchas de sus afirmaciones son claramente fantasiosas.
Por ejemplo, Castellanos se atrevié a dar los nombres propios de los jefes muis-
cas que encontraron los espafioles, y su supuesto significado. Probablemente
recogié tradiciones orales ya muy tergiversadas en su momento. También fue
el primero en narrar con mucha precisién batallas prehispdnicas y otros epi-
sodios, que parecen tomados de los libros de caballerias medievales que habia
leido, para darle el tono adecuado al poema épico que estaba componiendo. A la
mayoria de estas historias no se le ha dado mucha credibilidad en este trabajo
y simplemente se consideran como leyendas que corrian en el Nuevo Reino a
finales del siglo XVI. Pero, a pesar de todo, resulta licito pensar que se basan en
un nucleo de acontecimientos mis o menos reales o verosimiles. Por eso, cada
vez que se hayan tomado datos de esta obra el lector encontrard las considera-
ciones pertinentes.

No se conocen mids crénicas escritas en el siglo XVI. Las demds ya perte-
necen a una época muy tardia, y no fueron tratadas como fuentes primarias en
esta investigacién. Solamente se hizo una excepcioén con la obra de fray Pedro
Simén, Noticias historiales, que a pesar de haber sido redactada a mediados de
la década de 1620 contiene datos muy valiosos, porque el autor se dedicé a co-
piar casi textualmente a los cronistas anteriores. Simén pertenecia a la orden
franciscana y lleg6 al Nuevo Reino hacia 1604, cuando tenia unos treinta afios.
Luego participé en la guerra contra los pijaos adelantada por el presidente Juan
de Borja en 1608, como capellin del ejército. Finalmente se radicé en Santafé,
donde se dedicé a manejar los asuntos de su orden, a dictar algunas citedras de
teologia y a la escritura. Su obra se divide en tres partes y siete “noticias”.
Solamente se publicé la primera en Cuenca (Espafa) en 1627. La segunda,
donde estd lo sustancial sobre la conquista de los muiscas, fue enviada en 1625
a Europa para su impresién, pero no llegé a publicarse. Simén escribié casi un
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siglo después de los acontecimientos, cuando todos los protagonistas habian
muerto. Su trabajo refleja, entonces, las ideas sobre el pasado neogranadino
que circulaban a comienzos del siglo XVII. Copié muchos pasajes de Aguado
y Castellanos, junto con cientos de documentos oficiales y tradiciones orales.
Como los demis, dijo haber consultado el “Gran cuaderno”. Ademis, conocia
a los grandes cronistas de su época, ya que en su obra se encuentran citas y co-
mentarios sobre Antonio de Herrera, fray Juan de Torquemada, fray Gregorio
Garciay José de Acosta, entre otros. Aunque cometié muchos errores en detalles
como la cronologia, el gran valor del texto radica en haber copiado y por lo tanto
haber ayudado a conservar hasta nuestros dias, el libro quinto de la crénica de
Aguado.

Dos cronistas del siglo XVII que suelen ser muy citados, Juan Rodriguez
Freile (c. 1566-1642) y Lucas Fernandez de Piedrahita (c. 1624-1688), no fueron
usados en esta investigacién para reconstruir la historia de las sociedades muiscas,
sino para comprender lo que se pensaba de ellas un siglo después de la Conquista.
Freile y Piedrahita son tal vez los autores mds usados por los investigadores, pero
desgraciadamente son los menos confiables. De Freile y de su obra conocida
como E/ carnero se sabe muy poco. Probablemente naci6 en Santafé y vivié mu-
chos afios en esta ciudad. También tuvo la oportunidad de viajar a Espafa con
el visitador Juan Prieto de Orellana en 1585. La obra fue escrita entre 1636 y 1638,
es decir, un siglo exacto después de la Conquista. E1 manuscrito original no se
conoce, y lo que existe son copias elaboradas a finales del siglo XVIIIL. Es una obra
llena de anécdotas y escenas tipicas de la picaresca romdntica de la época, que
pretende narrar la historia del Nuevo Reino, desde la Conquista hasta la época
del autor. Lo mds interesante para los efectos de este trabajo es que su principal
informante sobre la historia y costumbres de los muiscas fue el cacique don Juan
de Guatavita, un hombre plenamente asimilado a la cultura espafiola, que murié
en 1609. Freile aseguraba que don Juan era sobrino del cacique que encontraron
los conquistadores, pero en realidad era el hijo de una de sus sobrinas. A él se
debe la teoria de que el verdadero jefe supremo de la regién era Guatavita y no
Bogotd, como sostienen todos los demds. También, historias legendarias que se
han hecho famosas, como las ceremonias de El Dorado.

Piedrahita, autor de la Historia general de las conquistas del Nuevo Reino
de Granada, era también santaferefio y probablemente de origen humilde. Hizo
una brillante carrera eclesistica y llegé a ser obispo de Santa Marta y Panamd.
Empez6 a escribir su obra en Madrid, donde vivié varios afios. Se cuenta
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que en las librerias madrilefias encontré las Elegias de Castellanos y un
“Compendio historial de las conquistas del Nuevo Reino”, de autor descono-
cido, que lo animaron a emprender la tarea de escribir la historia de su patria
en un lenguaje més acorde con los gustos de su tiempo. Ademads, utilizé las
Décadas de Antonio de Herrera, las crénicas de Aguado, Simén y Freile, junto
con documentos como las relaciones de méritos y servicios. Piedrahita fue el
cronista que conté con la oportunidad de consultar mas obras y tener la visién
mids amplia. Sin embargo, es el menos confiable de todos en cuanto a la recons-
truccién de los hechos prehispdnicos y la interpretacién de la sociedad muisca.
Sergio Elias Ortiz, quien hizo el prélogo de la edicién de 1973, anota que el
autor tenia una clara conciencia de su condicién de criollo americano y escribia
para un lector espaiiol, con lo que resaltaba el valor de su patria. Por lo tanto
podriamos considerarlo como un exponente del patriotismo criollo americano,
tal como lo define David Brading en su obra Orée indiano. Cuando el cronista
ley6 las Elegias pensé que los hechos alli narrados eran muy importantes y se
lament6 de que nadie le hubiera dedicado a su patria la atencién que merecia.
Por eso se propuso escribir en un estilo mas moderno un texto que ya casi cum-
plia cien afios de antigiiedad. También se propuso darle un orden cronoldgico
al relato y separar las partes en que se hablaba de ritos y costumbres. La obra
se estructurd, entonces, en una primera parte que hablaba del entorno natural;
luego, una descripcién de las costumbres y creencias, y finalmente, un relato de
los hechos en orden cronolégico desde 1470. Se ignora cémo pudo Piedrahita
hacer tal reconstruccién con fechas tan precisas, que, probablemente, no sean
mis que el fruto de su prolifica imaginacién. La obra se terminé en 1676 en
Santa Marta y se publicé en Amberes en 1688, en los talleres de Juan Bautista
Verdussen. Se adorné con una serie de grabados del holandés Joseph Mulder,
que muestran retratos de los jefes muiscas, escenas de supuestas batallas pre-
hispdnicas, retratos de los conquistadores y otras cosas. Los retratos de los jefes
muiscas son casi idénticos a los de los doce incas que acompaifian las Décadas de
Antonio de Herrera, que seguramente fueron la fuente usada por el grabador.
Su interés radica en que muestran cémo se imaginaban los artistas europeos a
los nativos americanos.

Las crénicas que tratan sobre el Nuevo Reino de Granada escritas
durante los siglos XVI y XVII fueron complementadas con otras obras contem-
pordneas que resultaron ttiles en temas mds especificos. Por ejemplo, en la

parte dedicada a la Conquista se usé el manual para conquistadores escrito a
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finales del siglo XVI por Bernardo de Vargas Machuca, Milicia y descripcion de
las Indias (1599). El autor fue un veterano conquistador que vivié un tiempo en
el Nuevo Reino. Cuando se retir6 a Espafia, después de participar en muchas
expediciones, quiso animar a la gente a emprender nuevas conquistas, preocu-
pado por el poco interés que despertaba la milicia entre los jévenes. Por eso
escribié un manual de estrategias, basado en la premisa de que la guerra en
América tenia caracteristicas diferentes a la que se hacia en Europa. El texto
es muy util para entender las ticticas y la forma de pensar de los conquista-
dores. La Recopilacion de leyes de Indias (1681), el Cedulario indiano de Diego
de Encinas (1596) y el tratado de Juan de Sol6rzano y Pereira, Politica indiana
(1647), se usaron en la seccién dedicada al andlisis de la legislacion sobre los
caciques. Ademds, cuando fue necesario reflexionar sobre temas lingtiisticos
se usaron obras como la Gramdtica en la lengua general del Nuevo Reino, llama-
da mosca de fray Bernardo de Lugo (1619) y el Diccionario y gramdtica chibcha,
manuscrito anénimo del siglo XVII. Todo esto fue complementado con las co-
lecciones documentales disponibles, en especial las transcripciones de fuentes
del Archivo General de Indias (Sevilla) que public6 Juan Friede hace ya varias
décadas (Documentos; Fuentes).

Pero la investigacién que aqui se presenta se basé fundamentalmen-
te en una gran cantidad de documentos de archivo consultados en Sevilla,
Tunja y Bogotd. Se procuré que todos correspondieran a los limites tempora-
les establecidos, y solamente cuando su importancia asi lo ameritaba se usaron
manuscritos mds recientes, con informacién retrospectiva. E1 Archivo General
de Indias (Sevilla) se usé, ante todo, para obtener informacién sobre el periodo
anterior a 1550. Ese afio hubo un incendio en Santafé que destruy6 todos los
papeles que custodiaba el escribano real, de manera que no hay nada anterior a
esta fecha en los archivos de Bogota. En Sevilla se pueden consultar todos los
asuntos que por alguna razén tuvieron que ser remitidos al Consejo de Indias.
Por ejemplo, hay procesos judiciales contra Quesada y otros conquistadores
con datos muy interesantes sobre los primeros afios. También hay varios pro-
cesos por malos tratos, informes de las visitas que se hicieron durante todo el
periodo, peticiones sobre diversos temas enviados por las autoridades indige-
nas, etc. Entre todos estos tipos documentales merecen especial atencién los
procesos por despojo de encomiendas. Curiosamente, en ellos se encuentran
muchos datos sobre la organizacién politica de los cacicazgos muiscas en el

momento del contacto. Se adelantaron principalmente en la década de 1550,
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promovidos por los conquistadores que habian sido despojados arbitrariamen-
te de sus encomiendas. Fueron enviados a Espafia siguiendo el procedimiento
que estableci6 la pragmatica expedida en Malinas el 20 de octubre de 1545
(Friede, Fuentes 9: doc. 2001).

Sin embargo, la mayor cantidad de fuentes consultadas estd guardada en
el Archivo General de la Nacién (Bogotd). Son fruto de las actividades de la
Real Audiencia de Santafé y posteriores a 1550. Solamente se encontré infor-
macién anterior cuando algiin documento mds antiguo habia sido presentado
como prueba y copiado en el expediente. En este archivo se revisaron, sobre
todo, las visitas realizadas a las encomiendas de la regién por las autoridades
coloniales y las tasaciones de tributos hechas a partir de 1555. Pero también se
analizaron expedientes de muy diversa indole, como pleitos por encomiendas,
demandas por malos tratos y cobro excesivo de tributos que enfrentaron a los
caciques con sus encomenderos, juicios criminales y disputas por la sucesién
de los cacicazgos. El Archivo Histérico Regional de Boyaci (Tunja) fue con-
sultado, sobre todo, por los fondos notariales que guarda, con documentacién
a partir de la década de 1550. La presencia de indigenas en estas series es muy
escasa. La mayoria versa sobre contratos laborales o “conciertos” para servir
en diversos oficios agricolas, domésticos y artesanales. Pero también se pudie-
ron encontrar algunas transacciones realizadas por autoridades indigenas de la
region. Este archivo fue 1til, basicamente, para la seccién dedicada a la hispa-
nizacién de caciques y capitanes al final del periodo estudiado.

Es dificil hallar las voces y apreciar los puntos de vista de los nativos en
medio de toda la marafa judicial. Aunque se intent, debe reconocerse que es
una tarea condenada de antemano al fracaso, por las multiples mediaciones que
hay en las fuentes y la inevitable presencia del autor. En este sentido, aunque
el trabajo pretende destacar el papel activo que tuvieron los indios en el desa-
rrollo de los acontecimientos, no se pretendié de ninguna manera reflejar su
punto de vista. Suponemos que en el mundo indigena colonial, como entre
cualquier grupo humano, hubo muchas formas de pensar, muchos puntos de
vista y formas de interpretar la realidad. Tal vez a lo Gnico que pudimos acer-
carnos de un modo tangencial fue a los pensamientos que algunos de ellos
expresaron en el marco de una situacién muy particular; es decir, en el contexto
de un pleito judicial que los obligaba a declarar ante los jueces siguiendo unas
pautas rigidas, que limitaban el margen de expresién y condicionaban en gran

medida todos los discursos. Nunca sabremos si lo que dijeron era lo que en
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realidad querian expresar ni si estas declaraciones son un reflejo méds o menos
cercano a sus pensamientos.

Los documentos analizados contienen mucha informacién que po-
driamos llamar directa. Es aquella sobre la que hay un interés particular de las
autoridades o de los demandantes: la cantidad de tributos que se pagaban,
el tamafio de la poblacién, el desarrollo de los hechos violentos que se de-
nunciaban, los derechos que se reivindicaban, etc. Aqui es donde los intereses
de los actores y otros factores introducen las mayores distorsiones. Pero hay
otra dimensién de la fuente que provee informacién mds indirecta que puede
ser incluso mds confiable. Y fue ahi donde se puso la mayor atencién en esta
investigacién. Por ejemplo, las personas que declaraban como testigos no se
limitaban solamente a contar los hechos sobre los que eran interrogadas. A
veces hacian comentarios adicionales, cuyo contenido pudo parecer irrelevante
en su momento, pero que aporta muchos datos sobre el contexto social donde
se desarrollaba su vida. Un pleito por temas insignificantes podia contener da-
tos muy importantes, como aquellos referidos a los mecanismos que los grupos
indigenas usaban para arreglar sus diferencias, el papel que cumplian las auto-
ridades tradicionales en la economia o en la organizacién del culto religioso, y
otros asuntos cotidianos.

Al terminar esta breve explicacién sobre las fuentes, resulta necesa-
rio advertir acerca de una gran carencia de la que el autor es plenamente
consciente. Hay toda una tradicién de estudios arqueoldgicos relativos a los
muiscas a la cual solamente se ha hecho referencia de manera muy tangencial.
Se consideré que no eran muy relevantes para el cumplimiento de los objeti-
vos propuestos por tratarse de estudios orientados a la reconstruccién de las
sociedades del altiplano cundiboyacense que vivieron antes de la llegada de los
conquistadores espafioles. Pero esa opinién, a medida que se iba avanzando en
el andlisis de la informacién, fue cambiando. Seria muy interesante que en el
futuro se pensara en proyectos que involucren los resultados de ambas disci-
plinas y se desarrollara una colaboracién mads estrecha entre los investigadores
que trabajan con fuentes escritas y los que lo hacen con restos arqueolégicos.
Aunque sus metodologias son muy especificas y especializadas, pueden coor-
dinar esfuerzos en aras de lograr resultados productivos, ya que, en el fondo,
ambos persiguen los mismos objetivos.

El trabajo que sigue a continuacién se ha dividido en cuatro partes. La
primera estd dedicada a discutir los modelos de organizacién politica que se
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han propuesto para explicar las formas de autoridad en la sociedad muisca
desde el momento en que llegaron los europeos hasta nuestros dias, con el fin
de evaluarlos y plantear un modelo alternativo, que se ha denominado “celu-
lar-modular”. En la segunda parte se trata el tema de la Conquista y la forma
como las autoridades indigenas actuaron durante el periodo. Se discuten las
diferentes hipétesis que explican el desenlace del proceso y se presenta una
interpretacién mds acorde con los datos encontrados. Temas como el papel
de los aliados indigenas, las negociaciones que se dieron durante los primeros
afios de funcionamiento de la encomienda, la desarticulacién de los cacicazgos
mis grandes y los levantamientos posteriores a 1540 han recibido una atencién
particular. Se quiso mostrar que la conquista de los muiscas duré mucho mas y
no fue un proceso tan pacifico como se ha dicho. Esto, con el fin de cuestionar
la idea, muy arraigada entre los especialistas, de que el establecimiento de la
dominacién espafiola en el altiplano cundiboyacense fue relativamente facil,
debido al carécter pacifico de la poblacién local. Juan Friede, por ejemplo, siem-
pre consideré a los muiscas como “pacificos comerciantes con escasas miras de
extensién politica” (Invasion 17). Es una imagen casi universalmente aceptada
y que se reproduce incluso en obras actuales muy bien fundamentadas, como
el andlisis comparativo de las colonias espafolas y las britdnicas publicado en
2006 por John Elliott, en el que se afirma que fueron muy “pasivos” ante los
espafioles (Imperios 111)°. Al final de esta parte se trazé el recorrido de algunas
dinastias de jefes muiscas hasta la década de 1570.

La tercera parte consiste en un andlisis del papel de caciques y capitanes
en los afios posteriores a la Conquista. Se muestra el reconocimiento que se
les dio en la legislacién espafiola y el papel que les fue asignado en la sociedad
colonial. Luego se trazan los cambios en las formas de gobierno tradicional,
la evolucién del sistema tributario y las caracteristicas de las relaciones entre
caciques y encomenderos. La ultima parte explora un poco mds el papel de las
autoridades indigenas en la sociedad colonial temprana. Primero se estudia la

Para ser justos, hay que aclarar que la idea la tomé de la obra de Thomas Gomez, Lenvers
de ’Eldorado, en la que se dice que “los muiscas eran un pueblo extremadamente pacifico
del cual no se conoce ninguna manifestaciéon de agresividad. Es por eso que preferimos el
término ocupacién al de conquista. Los muiscas se dejaron ocupar”. (“Les Muiscas étaient un
peuple extrémement pacifique dont on ne connait aucune manifestation d’agressivité. Clest
pourquoi nous préférons le terme doccupation a celui de conquéte. Les Muiscas se laisserent
occuper”) (60).
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forma como se apropiaron del ordenamiento juridico espafiol para solucionar
los conflictos con los blancos y entre ellos mismos. Luego se discute la inter-
pretaciéon que reduce a los caciques a simples intermediarios coloniales y se
muestra cudles eran sus obligaciones, desde el punto de vista tanto de los blancos
como de las comunidades. En este tema y en el de los mecanismos para la re-
solucién de conflictos se aprecia claramente la presencia de elementos nativos
y espafioles que interactian constantemente. A continuacién se dedicé una pe-
quefia seccion a ampliar el tema del patrocinio del culto religioso, que era una
de las principales tareas de los jefes muiscas. La obra termina con un breve
andlisis de su apropiacién de la cultura letrada, sobre todo con el fin de repre-
sentar adecuadamente a sus pueblos ante los tribunales coloniales. El epilogo
consiste, simplemente, en una propuesta sobre la periodizacién de los primeros
afios de dominacién colonial en el altiplano cundiboyacense.

El lector notard que el libro contiene una gran cantidad de ejemplos tra-
tados en detalle. Encontrar un punto de equilibrio entre una forma de escritura
mids analitica y otra que privilegie la dimensién descriptiva no es tarea facil. Se
pueden sacar conclusiones a partir de andlisis con poca sustentacién empirica
o se pueden multiplicar los datos y los ejemplos sin lograr una sintesis interpre-
tativa. A pesar de esto, se ha decidido aceptar el riesgo de hacer un texto muy
extenso, mds descriptivo que analitico, que trata de brindar la mayor cantidad
de detalles posibles sobre cada uno de los temas. Las razones para optar por
esta forma de escritura van mds alld de lo puramente formal u ornamental.
Tienen que ver con los objetivos y las posturas metodoldgicas que han guiado la
investigacién. Se hizo un gran esfuerzo para consultar documentacién temprana
e inédita que reposa en archivos de Colombia y Espafia, cuyo contenido vale la
pena dar a conocer, aunque a veces parezca que no tiene que ver directamente
con el tema central. Es importante que esta informacién se difunda y pueda ser
utilizada por otros investigadores, incluso para controvertir las conclusiones
de este mismo trabajo. Por otro lado, muchos de los datos sirven para desvirtuar
suposiciones muy arraigadas entre los especialistas que han sido aceptadas como
hechos incontrovertibles sin hacer la debida critica y verificacién. La lectura jui-
ciosa de la documentacién temprana ayuda a corregir errores y malentendidos
que se han venido perpetuando desde los primeros escritores que narraron los
acontecimientos que nos ocupan. Finalmente, es de suma importancia ubicar
cada pieza de informacién dentro de su contexto, para poder interpretarla en su
justa dimensi6én. Muchas interpretaciones erradas se deben a no haber tenido en
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cuenta esta precaucién elemental, tomando, por ejemplo, frases y datos fuera de
su contexto para sustentar alguna idea o modelo construido a priori por el inves-
tigador. Por eso se ha tratado de comprender lo que dijeron e hicieron las gentes
del pasado usando la estrategia de estar siempre atentos a las circunstancias. Esto
se logra aclarando en cada caso el cémo, el cuindo y el porqué. Entonces, no debe
sorprender que el andlisis de los mismos documentos que han estudiado otros
autores haya conducido en varias ocasiones a sacar conclusiones radicalmente
opuestas.

Diferentes personas y entidades han hecho posible esta obra. Primero,
el Instituto Colombiano de Antropologia e Historia, que apoyé el trabajo fa-
cilitando los recursos y creando un ambiente académico adecuado. También la
Fundacién Carolina de Espafia colaboré con una beca que permitié varias tem-
poradas de trabajo en Sevilla. Durante los afios que se dedicaron a la recoleccién
de fuentes conté con la colaboracién de Maria Eugenia Hernindez, Andrés
Roncancio y Yezid Pérez, en calidad de asistentes. Ellos, con sus conocimien-
tos en paleografia, su pericia en el manejo de archivos y las observaciones que
hicieron a los borradores finales, fueron de mucha ayuda. También fueron
bastante productivas para aclarar las ideas las discusiones en diferentes espa-
cios formales e informales con compafieros y amigos como Alejandro Bernal,
Heraclio Bonilla, Braida Enciso, J. Michael Francis, Diana Gonzilez, Hope
Henderson, Angel Romin y Guillermo Sosa. Agradezco sinceramente a todos
ellos y espero que esta obra contribuya al avance de la discusién.

Bogota, octubre de 2009

NOTA A LA SEGUNDA EDICION

La primera edicién de esta obra tuvo una buena acogida y se agoté ripi-
damente. Por lo tanto se ha visto la necesidad de publicar una segunda edicién,
en la cual se aproveché para hacer algunos cambios y correcciones necesarios.
Fundamentalmente se cambié la forma de citar para adecuarla al estilo de la
Modern Language Association (MLA) y al manual de estilo de las publica-
ciones del grupo de historia del ICANH. También se dividi6 el libro en partes
y capitulos, sin modificar de todas formas el contenido original. El texto no
fue cambiado en lo sustancial, pero se corrigieron erratas tipogréficas y algu-
nas imprecisiones que se habian deslizado en la primera edicién. Agradezco
a Diego Fernando Gémez por sus oportunas observaciones lingtisticas y los
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comentarios de varios colegas y estudiantes que ayudaron a mejorar notable-
mente el texto. Finalmente, reitero mis agradecimientos al ICANH por brindar
el ambiente intelectual necesario para el desarrollo de este tipo de investiga-
ciones y a todo el equipo de trabajo del Area de Publicaciones por su esmerada
labor editorial.

Bogotd, diciembre de 2012

NOTA A LA PRESENTE EDICION

La acogida que ha tenido esta obra dentro de los especialistas y el pu-
blico general ha hecho necesaria la publicacién de esta primera reimpresion,
de la segunda edicién, que el lector tiene en sus manos. Debo aclarar que
en esta ocasién no se ha hecho ningin cambio relevante al texto anterior.
Es decir, solamente se han hecho las necesarias correcciones tipograficas y
ortogrificas de los errores detectados en la segunda edicién. Pero, mis alld
de esto, se ha procurado respetar en su integridad todo el contenido de la
edicién de 2012.

Muchas cosas han sucedido en el campo de la investigacién sobre los
grupos indigenas que poblaban las Américas al momento de la llegada de
los europeos en los ultimos cinco afos, y un intento por poner al dia esta
obra, aunque fuera muy timido, implicaria volver a escribirla completamen-
te. Sin embargo, hay que anotar que sigo sosteniendo las ideas centrales y
los argumentos e hipdtesis principales de este trabajo, aunque tal vez en al-
gunos detalles menores haya cambiado de opinién y posiblemente algunos
apartes podrian ser redactados de otra manera, eliminados o ampliados. Las
diferencias serian, no obstante, solamente de énfasis. Cada vez me parece
menos adecuado el uso de la categoria o “concepto” de cacicazgo para clasi-
ficar a este tipo de sociedades indigenas basadas en comunidades aldeanas
con diferentes formas de propiedad colectiva de los medios de produccién.
La categoria abarca un abanico muy amplio de formas diferentes de orga-
nizacién sociopolitica y es necesario buscar otras alternativas. Mi trabajo en
los ultimos afnos ha sido orientado hacia la exploracién de estas posibilidades
y seguramente pronto podré mostrar algunos resultados. También se debe
destacar mds lo poco que se conoce todavia sobre las caracteristicas de la so-
ciedad colonial inicial y las relaciones de las entidades politicas indigenas con

el conjunto mas amplio de la monarquia castellana.
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Algunas ideas esbozadas en esta obra merecen ser profundizadas, sobre
todo considerando que la aplicacién de la justicia es la base del ejercicio de la
autoridad estatal en este tipo de sociedades.

Agradezco de nuevo al ICANH y a su equipo de Publicaciones por
el cuidadoso trabajo que han hecho para esta nueva edicién, asi como a los
lectores que han acogido con entusiasmo critico este texto que se pone de
nuevo a su disposicién.

Bogoti, julio de 2017
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Parte 1

Los cacicazgos muiscas a la llegada
de los espanoles






CAPITULO 1

MODELOS DE ORGANIZACION POLITICA

LOS REINOS DEL ZIPA Y EL ZAQUE

La primera descripciéon de los habitantes prehispanicos del altiplano
cundiboyacense (figura 1) que se conoce es la “Relacién” escrita por Antonio
de Lebrija y Juan de San Martin en julio de 1539. Hablaron de unas tierras
gobernadas por una serie de “sefiores” o caciques poderosos, entre los cua-
les se destacaban algunos como los de Tunja, Bogotd, Duitama, Sogamoso y
Somondoco (Somyndoco). Sin embargo, este modelo de organizacién politica
descentralizada, que se acerca bastante a lo que se plantea en la actualidad, fue
rapidamente descartado. La imagen que terminaria siendo mds popular con el
paso del tiempo fue la que cre6 Gonzalo Jiménez de Quesada, quien asegu-
r6 que era una tierra dividida solamente en dos grandes “sefiorios™. Lo hizo
durante los afios en que permanecié en Espafia (1539-1549), cuando conocié a
Gonzalo Ferndndez de Oviedo y le permitié copiar buena parte de su “Gran
cuaderno™. A partir de ese entonces, todas las crénicas conocidas repitieron

Los términos se7ior y seriorio se usan con el significado que tenian en su época. Sefor es todo
aquel que gobierna a una serie de vasallos, casi siempre de acuerdo con unas normas estable-
cidas por la tradicién. El sefiorio es el territorio que le pertenece y gobierna (RAE, Diccionario
de la lengva castellana, en que se explica el verdadero sentido de las voces 6: 88-89).

Oviedo hablé de los dos grandes caciques y sefialé que este dato fue tomado del cuaderno de

Quesada (6: 191).
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esta idea y ayudaron a consolidar la imagen de que Tunja y Bogotd habian sido
los principales centros de poder prehispédnico de la regién.

El interés de Quesada por exagerar sus logros ante la corona ayudé a
consolidar la idea de los dos sefiorios, que luego fueron convertidos en dos
reinos al estilo europeo por los cronistas de finales del siglo XVI: fray Pedro
Aguado y Juan de Castellanos. Aguado, por ejemplo, planteé que el territorio
muisca habia vivido un proceso de centralizaciéon politica desde antes de la
llegada de los espafioles. Cada “provincia” era gobernada desde tiempos inme-
moriales por una serie de caciques y “principales” independientes, que “casi se
gobernaban con quietud” (1: 259). Pero luego los sefiores de Tunja y Bogota
empezaron a someter a los grupos vecinos, hasta que poco a poco todo el te-
rritorio quedoé bajo el dominio de estos dos tiranos. Bogotd poseia el territorio
al sur, desde el pueblo de Guasca hasta Chocontd. Tunja poseia el norte, desde
Chocontd y Turmequé hasta Saboya y Chipatd. La expansion de los dos tira-
nos hizo inevitable un enfrentamiento entre ellos, y al momento de la llegada
de los espafioles se encontraban en plena guerra. Castellanos, a su vez, en la
cuarta parte de sus Elegias narré en versos épicos algunas batallas prehispani-
cas y todo el proceso de expansién y de guerras imperiales que enfrentaron a
los dos soberanos. Segtin autores como Francois Correa (“El imperio”; E/ sol),
la idea de que los muiscas constituyeron el “tercer imperio de América” fue
difundida por los cronistas del Nuevo Reino por razones fundamentalmente
politicas. Su interés era demostrar ante la corona que los conquistadores de
estas tierras tenfan tantos méritos como Pizarro y Cortés, al haber sometido
al dominio del rey unas sociedades muy ricas y organizadas. También hicieron
énfasis en el cardcter despético y tirdnico de los gobernantes, como una forma
de justificar la Conquista. Las descripciones que hicieron sobre la organiza-
cién de los ejércitos, los motivos para luchar, las cortes, los palacios, las arengas
previas a las batallas y los mismos enfrentamientos, tenfan un caracter marca-
damente europeo.

A comienzos del siglo XVII nadie ponia en duda que estos dos reinos hu-
bieran existido. Un ejemplo claro es la muy citada obra de fray Pedro Simén.
El fraile asimilaba la organizacién politica de Tunja y Bogotd con la de una
monarquia feudal europea. Los jefes de jerarquia superior eran los &sagues (o
usaques), cuya funcién era la defensa de las fronteras mds conflictivas. Caciques
como los de Pasca, Ciqueza, Fosca, Pacho, Subachoque, Teusacd, Guasca y
Simijaca pertenecian a esta categoria. También habia un “condestable”, que
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era Tibacuy, y tres “duques”, que eran Guatavita, Ubaque y Suba, aunque a
este ultimo el cronista también lo consideraba como una especie de “virrey”.
Decia, ademis, que el “zipa” o rey de Bogotd habia sometido a muchos caci-
ques, aunque algunos nunca le dieron perfecta obediencia y andaban “royendo
el cabestro” (3: 226, 391). Simén tomé muchas ideas de Aguado y Castellanos,
pero les cambi6 algunos detalles. Por ejemplo, para Castellanos los que tenfan
a su cargo las guarniciones fronterizas no eran los usaques, sino los giechas,
que eran guerreros valientes que defendian la tierra de los panches, enemigos
ancestrales de los muiscas. Andaban siempre con el pelo corto y con vistosos
adornos de oro para distinguirse de los demds. Sus guarniciones se ubicaban
en lugares como Tibacuy, Ciénega y Fosca (Castellanos 1182; Simén 3: 214).
Juan Rodriguez Freile, en su obra E/ carnero, escrita en 1636, coincide
con sus antecesores al plantear la existencia de dos grandes reinos ubicados
al norte y al sur de la regién, pero argumentaba que habian sido Ramiriqui
y Guatavita. Sostenia que ambas palabras significaban rey en las respectivas
provincias y que el cacique de Ramiriqui era el mismo de Tunja. Guatavita
habia dominado la parte sur del altiplano y tenia unos “duques”, llamados
ubazaques, y unos “condes” o “marqueses”, denominados giguas. El cacique de
Bogotd no habia sido el jefe supremo, sino un ubazaque de Guatavita que lo
habia traicionado poco antes de la llegada de los espafioles. Esta variante de la
version oficial puede explicarse facilmente si tenemos en cuenta que Freile fue
amigo de don Juan, un cacique de Guatavita descendiente del que encontra-
ron los espafioles casi cien afios atrds. Don Juan sirvié de informante y traté
de elevar el rango de su ilustre antepasado poniéndolo como el rey de todo
el sur del altiplano (Freile 11-13). Unos treinta afios después, el obispo Lucas
Ferndndez de Piedrahita imagind, o recogié de la tradicién oral de su época, al-
gunos nombres de los supuestos gobernantes prehispanicos de Tunja y Bogota,
al tiempo que utilizé, por primera vez, el término zaque para referirse al caci-
que de Tunja, como un equivalente al titulo de zipa que usaba el rey de Bogota.
Su crénica se destaca también por sus exageraciones, al hablar de fortalezas,

ciudades indigenas, palacios y otras cosas (1: 212).

*  Condestable era el titulo honorifico que antiguamente se asociaba con el cargo de caballerizo

mayor. Luego se us6 como titulo militar y politico de muy alto rango en Francia y Castilla.
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El tema de la organizacién politica muisca no volvié a ser tratado en pro-
fundidad durante el resto del periodo colonial. Las pocas obras que se elaboraron
durante el siglo XVIII se limitaron a repetir lo que habian dicho los cronistas
anteriores. Fue la generacion de intelectuales posteriores a la Independencia la
que volvié a interesarse por investigar el pasado prehispdnico de la naciente re-
publica. En sus trabajos se mantuvo la idea de que los muiscas constituian una
civilizacién relativamente avanzada, con el fin de subrayar el efecto destructivo
y degradante que tuvo la conquista espafiola para los indigenas. El aporte de
los historiadores del siglo XIX a la discusion fue haber reconocido la existencia
de varias entidades politicas en el territorio del altiplano cundiboyacense, y asi
relativizar la importancia de Tunja y Bogota, al tiempo que aplicaron un mo-
delo de “despotismo oriental”, que comparaba a estos reinos indigenas con los
Estados del Préximo y Lejano Oriente. El coronel Joaquin Acosta, por ejem-
plo, escribi6 una obra en 1848 en la cual argumenté que el zipa y el zaque eran
los jefes politicos de los muiscas, mientras que un tercer personaje, el iraca de
Sogamoso, actuaba como una especie de pontifice o jefe maximo religioso. Por
debajo de ellos estaban los usaques, quienes gozaban de una gran independen-
cia (188)*. En un conjunto de articulos publicados en el Papel Periddico Ilustrado
entre 1882 y 1885, Liborio Zerda siguié con la idea de los tres jefes principales.
Bajo la influencia del evolucionismo social de su época, consideraba que los
muiscas o chibchas habian sido una “nacién” que habia evolucionado lenta-
mente pasando por las edades del Oro, la Plata, la Piedra y el Bronce, y que
sucumbio al enfrentarse a los espafioles, cuyo nivel evolutivo era el de la Edad
de Hierro®. Por nacion Zerda entendia un conjunto de sociedades que hablaban
la misma lengua, poseian un sistema centralizado de gobierno, un ejército que
cuidaba sus fronteras y un conjunto de ideas compartidas en los planos filosé-
fico, religioso y astronémico. En sus propias palabras:

Sobre la vida y obra del coronel Joaquin Acosta se puede consultar el articulo de Juan David
Figueroa titulado “La formacién intelectual de Joaquin Acosta y el Compendio historico del
descubrimiento y colonizacion de la Nueva Granada (1848)”.

El significado que la palabra nacion tenia en la época es el siguiente: “El Estado o cuerpo
politico que reconoce un centro supremo comun de gobierno. Se dice también hablando del
territorio que comprende y aun de sus individuos tomados colectivamente. Conjunto de los
habitantes de alguna provincia, pais o reino, y el mismo pais o reino” (RAE, Diccionario de la
lengua castellana. Por la Academia Espariola 531).
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En 1537 cuando Gonzalo Jiménez de Quesada llegé a las altiplanicies
gobernadas por los tres jefes que hemos hablado, existia, pues, en ellas
una nacién importante, cuya civilizacién ha sido reconocida por un ré-
gimen politico regular, por sus gobernantes hereditarios, por su ejército
formado de soldados aguerridos y subordinados a una disciplina perma-
nente en las fronteras enemigas. Por su cosmogonia, con una filosofia
espiritualista semejante a la de otros pueblos del Asia oriental; por sus
templos y altares y, lo que es mds, por su sistema de numeracién y cém-
puto aproximado del tiempo y por la regularidad de sus trabajos agri-
colas en relacién con los meteoros atmosféricos y con las fases lunares.
(121-122)

Para Zerda el sistema de gobierno de los que llamaba “chibchas” tenia
algunas caracteristicas similares al sistema federal que se habia establecido en
el pais durante el siglo XIX, y se dedic6 a resaltar algunos rasgos positivos,
con el dnimo patridtico de que sirvieran de ejemplo para sus contempordneos.
Dichas caracteristicas eran, entre otras: 1) la separacién del poder politico y
religioso. Por ejemplo, decia que los peregrinos que iban al santuario del iraca
no eran molestados a pesar de las continuas guerras; 2) la autonomia de los go-
biernos locales; 3) la existencia de cédigos y tribunales de justicia. Un ejemplo
de esto eran las “Leyes de Nemequene” (un supuesto c6digo expedido por uno de
los ultimos zipas de Bogotd) o el nombramiento del cacique de Suba como
“presidente perpetuo del consejo de justicia”. También consideraba que en estos
reinos habia un reconocimiento de los “derechos individuales”, aunque algunas
normas solo buscaban el resarcimiento de los agraviados, lo cual era un defecto
comun en las leyes de los pueblos primitivos. Los chibchas tampoco eludian el

servicio militar, aunque eran pacificos y laboriosos:

Las leyes que castigaban severamente al cobarde y al desertor son un
signo de la disciplina militar y de la grande estima en que tenian el honor
nacional. Todas esas condiciones fueron debidas tinicamente al adelanto
moral de estos pueblos bajo la influencia de la vida social y laboriosa que
engendra y alimenta las virtudes sociales. (143)

Hay que destacar, de todas maneras, que a finales del siglo XIX el his-

toriador Vicente Restrepo fue el primero en considerar como un “gravisimo

error” pensar que en el territorio de la Republica de Colombia hubiera existido
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en tiempos prehispdnicos una nacionalidad parecida a la actual. Sostuvo que
el territorio habia estado ocupado por diversos grupos muy distintos entre s,
con pocas relaciones comerciales y que mantenian una guerra permanente (Los
chibchas 32). Por lo tanto, propuso la existencia de cinco soberanos indepen-
dientes: 1) Guanenta: en el actual departamento de Santander; 2) Tundama:
en la actual provincia de Duitama, en el departamento de Boyacd; 3) Iraca
o Sugamuxi, el mds pequefio de todos; 4) el zaque o hunza, quien vivia en
Ramiriqui y luego traslad6 su capital a Hunza; y 5) el zipa, el mds grande y
poderoso (120-121). Junto a estos cinco “sefiores principales” planteé que tam-
bién habia existido un conjunto de caciques independientes, como Séchica,
Tinjacd, Chipatd y Saboyi. Restrepo utilizé, igualmente, el concepto de des-
potismo oriental para describir el tipo de gobierno que ejercian estos caciques;
sobre todo, los més poderosos. Lo definié de esta manera:

El gobierno del zipa y el zaque y de los caciques era una monarquia ab-
soluta, un despotismo oriental. Tenfan a su cargo la direccién de los ne-
gocios del Estado y de las operaciones de la guerra: daban, reformaban
y hacfan aplicar las leyes y obraban en todo como jefes supremos de sus
dominios, sin que ningin otro poder moderador interviniese en las de-
cisiones de su soberana voluntad. La clase de los jeques, que recibian de
sus manos la investidura del sacerdocio, les estaba sometida, como todas
las demds. Eran obedecidos y reverenciados casi como dioses. Los mds
de los caciques, aunque fueran absolutos en sus tierras, se humillaban ante

el zipa y el zaque. (122)

En ultimas, para Restrepo los chibchas marchaban hacia la unidad terri-
torial y la centralizacién del gobierno, lo cual era un sintoma de la vitalidad de
su civilizacién. Por eso criticé a aquellos que los consideraban en decadencia.
Unos afios después, en 1912, el escritor inglés sir Clements Markham publicé
The Conguest of New Granada, libro que venia elaborando desde finales del siglo
XIX y que se concentré en la conquista del altiplano cundiboyacense. En €l se
elogiaban las obras de Joaquin Acosta y se retomaba la idea de los tres monarcas
principales. Sin embargo, el aporte de Markham consistié en tratar de dar una
explicacién al supuesto desarrollo superior que tuvieron los muiscas respecto a
las demads culturas indigenas que poblaron el territorio colombiano, y elaboré un
argumento basado en el determinismo geografico. El autor consideraba que el
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alto desarrollo social de los habitantes de las mesetas andinas se podia atribuir a
las caracteristicas de un entorno fisico bastante favorable para la civilizacién: un
clima templado, praderas extensas, fértiles valles y la abundancia de “lagos alpi-
nos” (15).

Se puede apreciar que la imagen de los reinos feudales que esbozé
Quesada en la década de 1540 y se consolidé a mediados del siglo XVII no
sufrié cambios importantes en los siglos posteriores. Todavia en el siglo XX
algunos investigadores seguian viendo rasgos que les recordaban el feudalismo
europeo. Por ejemplo, en la década de 1930 el antropSlogo Hermann Trimborn
elaboré un trabajo sobre el proceso de formacién del Estado en el que com-
paré tres grupos con culturas de supuesta filiacion chibcha: los cacicazgos del
Valle del Cauca, los muiscas y los chibchas de Panama. En el caso de los muis-
cas menciond la existencia de una nobleza hereditaria y otra adquirida. Segin
el autor, todos estos nobles poseian feudos, siervos y esclavos, como en el caso
del “conde de Guatavita”. El autor siguié muy de cerca el relato de Piedrahita y
le dio credibilidad en todo; incluso, en la cronologia de los tltimos gobernantes
antes de la llegada de los espafioles. También habl6 de la existencia de institu-
ciones estatales en términos como estos:

En Bogota habia una corte suprema de justicia presidida por el cacique
de Suba, quien vigilaba los quebrantamientos de la ley por parte de los
caciques, del pueblo o de tribus y velaba sobre los delitos materiales
contra los estatutos sancionados por el principe. (311)°

Trimborn retomé las ideas de los historiadores del siglo XIX y plante6
la existencia de ocho soberanos independientes en toda la regién. Seis de ellos
no tenfan mucha importancia (Sachica, Tinjacd, Chipatd, Saboyd, Guanentd
y Tundama). Solamente el zipa y el zaque eran relevantes. Ademds habia un
“principe sacerdote” en Iraca, el supuesto nombre antiguo de Sogamoso. En
sintesis, el autor estaba plenamente de acuerdo con lo que habian venido
argumentando los cronistas desde el siglo XVI y se acogié al modelo de es-
tructura politica piramidal, que ha sido, desde entonces, el mas usado por los

¢ Este trabajo fue recientemente traducido y publicado en Colombia. Ni la editora ni la traduc-

tora de la obra dan informacién alguna acerca de la fecha de publicacién original, ni de dénde
fue tomado el texto. Sin embargo, se deduce de este que pudo ser elaborado hacia 1932.
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especialistas. La descripcién que hizo puede considerarse como una de las mds
claras imagenes de dicho modelo: “La estructura administrativa de los Estados
muiscas se puede ver esquemdticamente como una pirimide de tres niveles,
cuya base era la jefatura de un pueblo, que unificaba sus funciones ya existentes
con las nuevas tareas de la administracién central” (302).

Otro autor, mucho mds reciente, que siguié hablando de similitudes con
el feudalismo europeo fue Manuel Lucena Salmoral, quien publicé en 1975
un trabajo cuyo titulo (“El indofeudalismo chibcha”) ya lo dice todo. Lucena
conocia los trabajos de la antropéloga Sylvia Broadbent y era plenamente
consciente de lo inadecuado de comparar las organizaciones sociales y politi-
cas indigenas con lo que sucedié en la Europa de la Edad Media. Sin embargo,
plante6 que algunos rasgos de los muiscas los hacian semejantes a una socie-
dad feudal, y propuso acufiar el término feudalismo indigena o indofeudalismo.
Las caracteristicas feudales que destacaba Lucena eran el vasallaje, el pago de
tributos, la proteccién que daban los caciques a sus subordinados, la supuesta
posibilidad que tenian los maximos soberanos de nombrar a un cacique cuan-
do faltaba el heredero legitimo y la sujecion del indio a la tierra. Plante6 que
en todo el territorio habia por lo menos cinco confederaciones importantes.
Tres de ellas eran independientes: Hunza, Bogotd y Guanentd, mds al norte
de la zona que tradicionalmente se ha considerado como el territorio muisca.
Lucena justificé la inclusién de los guanes debido a su semejanza cultural,
siguiendo la misma idea de Vicente Restrepo a finales del siglo XIX. Las de-
mis confederaciones eran dependientes de las entidades mayores, como el caso
de Duitama, una confederacién tribal con un jefe politico y otro religioso, y
Guatavita, posiblemente dependiente del zipa. En el dmbito de las comunida-
des locales, Lucena estaba de acuerdo con Broadbent, quien sostenia que los
grupos que los espafioles llamaron “capitanias” eran la base de la sociedad. Las
capitanias se unian para formar cacicazgos, y estos formaban confederaciones
cada vez mds grandes. También coincidia con ella al pensar que la organizacién
actual de las veredas de los departamentos de Cundinamarca y Boyacd era una
supervivencia del patrén de asentamiento disperso de las capitanias muiscas.

Con lo discutido hasta el momento se aprecia que la idea de un Estado
muisca, o mejor una serie de Estados que alcanzaron un alto grado de de-
sarrollo, surgié durante las primeras décadas de la Conquista y no fue una
elaboracién del siglo XIX, como lo sostienen algunos autores. Por ejemplo,
Oscar Guarin asegura que los muiscas fueron considerados como barbaros
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durante la Colonia, pero se elevaron al rango de civilizados a lo largo del siglo
XIX debido a los intereses politicos de los dirigentes de la naciente republica.
En ese momento la idea de un Estado muisca cobré fuerza para justificar la
labor civilizadora del altiplano andino frente a las tierras bajas y cdlidas. Sin
embargo, se acaba de mostrar que ya desde los primeros afios de la Conquista
los muiscas eran vistos como reinos avanzados, e incluso como verdaderos
imperios con una burocracia muy compleja, debido al interés que tenian
los conquistadores por exagerar sus méritos ante la corona. A partir de tra-
bajos como Orbe indiano, de David Brading, se puede relacionar ficilmente a
los cronistas neogranadinos de los siglos XVI y XVII con el surgimiento de un
patriotismo criollo que se manifesté en toda la América espafiola. Los con-
quistadores y sus descendientes estaban orgullosos de sus hazafias y siempre
consideraron que la corona no habia recompensado suficientemente sus ser-
vicios. Ademds, procuraron exaltar el pasado precolombino con el fin de hacer
mds meritorias sus conquistas. Brading también ha demostrado que a finales
del siglo XVIII y comienzos del siglo XIX era muy difundida la teoria de que
los indigenas habian tenido un nivel de civilizacién avanzado antes de la lle-
gada de los conquistadores y luego habian decaido por culpa de los abusos del
régimen colonial espafiol. Como ejemplo cita a Humboldt, quien durante su
viaje a América se preguntaba cémo era posible que los descendientes de esos
grandes imperios hubieran caido tan bajo. Guarin sefiala en su texto este mismo
sentimiento criollo, pero lo ubica en el siglo XIX citando la Peregrinacion de
Alpha (1850-1851), de Manuel Ancizar, politico e intelectual liberal, quien, por
ejemplo, comparaba de la siguiente manera las viviendas de los campesinos del
pueblo de Ubaté con las de los antiguos indigenas: “Por ventura, las casas de los
primitivos chibchas eran sin comparacién mejores: la Conquista no produjo
en esta raza desventurada otros resultados que la humillacién y el embruteci-
miento, matando hasta la raiz todos los gérmenes generosos del espiritu” (cit.
en Guarin 236).

EL MODELO MARXISTA

La llegada a Colombia de las ideas socialistas durante la primera mitad
del siglo XX impulsé a algunos intelectuales a aplicar el materialismo histéri-
co para analizar la organizacién social muisca. Un caso interesante fue el de
Miguel Triana, quien en 1922 fue el primero en hablar de “socialismo chibcha”.
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Sin embargo, el uso que le dio a esta expresion fue bastante peyorativo, pues
la utiliz6 como sinénimo de despotismo oriental. Para Triana, estos pueblos
habian estado sometidos a la mds abyecta tirania. Los gobernantes hacian su
voluntad y eran duefios de todos los medios de produccién y de las vidas de sus
subditos, cuya individualidad quedaba diluida en la masa. Sus intereses como
personas no importaban frente a la comunidad. Triana entendia entonces el
socialismo como un régimen opresivo y encontraba en los muiscas un ejemplo
de esta situacion, al senalar la presencia de dos soberanos que habian conven-
cido a sus pueblos de que su poder tenia un origen divino:

iLa autoridad y las preeminencias del Hijo del Sol no tenfan limites!
Bajo semejante régimen no se concibe mds derecho individual que el que
concediese la graciosa merced del déspota: suyo era el territorio, suya la
fecundidad de la tierra, suyo el trabajo de los hombres... Las leyes eran
meros reglamentos de subsistencia individual, de vida en comunidad, y
de armonia entre los sibditos, para el mejor rendimiento del rebafio
humano. Tal debié de ser el socialismo chibcha bajo el dominio del za-

que, hijo del sol. (106)

En sentido estricto, la obra de Triana no puede considerarse como una
aplicacién del materialismo histérico en el andlisis de las sociedades muiscas.
Mis alla del uso de la palabra socialismo con un significado equivocado, no se
encuentra en su libro una utilizacién de los conceptos acufiados por Marx y
Engels. En realidad, el primer autor que introdujo las teorias marxistas sobre
la evolucién de las sociedades precapitalistas en los estudios sobre los muiscas
fue Guillermo Herndndez Rodriguez, quien publicé su obra De los chibchas a la
Colonia y la Repiiblica, en 1949. El autor retomo los trabajos de los historiadores
del siglo XIX, hizo una lectura exhaustiva de los cronistas publicados hasta el
momento e investigd algunos documentos de los fondos del Archivo Nacional
de Colombia (actual Archivo General de la Nacién, Bogotd) y del Archivo
General de Indias (Sevilla). Se inspiré, igualmente, en el funcionalismo nor-
teamericano y en la sociologfa francesa de Emile Durkheim. En este sentido,
se puede considerar como el primer intento sistemdtico por crear un modelo
de explicacién de la organizacién social y politica muisca aplicando las teorias

sociales del momento.
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Herndndez retomo las ideas de Vicente Restrepo de finales del siglo XIX
sobre la existencia de cinco confederaciones tribales y algunos grupos inde-
pendientes. Luego estimé una poblacién total de ochocientos mil a un millén
de habitantes, incluyendo a Guanentd, lo cual coincide, mds o menos, con los
cdlculos modernos (11). El autor aplicé la teoria evolucionista de Lewis H.
Morgan, que luego Marx y Engels incorporaron al materialismo histérico,
segun la cual todas las sociedades humanas habian transitado por tres gran-
des periodos étnicos: el salvajismo, la barbarie y la civilizacién. Las culturas
del Viejo y del Nuevo Mundo habrian seguido caminos similares hasta lle-
gar al periodo de la barbarie, donde las sociedades americanas se estancaron,
mientras que algunos pueblos del Viejo Mundo siguieron su camino hacia la
civilizacién. Herndndez argument6 que los muiscas, lo mismo que los incas
y los aztecas, habian alcanzado el maximo nivel de desarrollo de las culturas
americanas; es decir, lo que Morgan llamé el “Estadio Medio de la Barbarie”.
Este se caracterizé en el Nuevo Mundo por la horticultura, el cultivo del maiz,
la invencién de las técnicas de regadio, la existencia de viviendas colectivas, el
uso de algunos metales, el predominio de la familia sindidsmica y la formacién
de grandes confederaciones de tribus gobernadas por un consejo de jefes y un
comandante militar’. De acuerdo con este esquema, Herndndez definié6 a los
muiscas como una “sociedad gentilicia basada en clanes cogniticos”, en la que
la herencia se daba por via femenina y las personas pertenecian al clan de la
madre. El clan era la base de toda la organizacién social y a este lo definié
como “un nicleo humano constituido por personas que se consideran empa-
rentadas por la sangre y que se integra por la agrupacién unilateral de todos los
descendientes por el costado masculino o femenino” (60).

Estos clanes eran lo mismo que los espafioles habian llamado capitanias o
pequeiios cacicazgos y formaban grupos sin unidad territorial. Podian dividirse
en cognaticios (descendencia por via femenina) y agnaticios (descendencia por
via masculina), también llamados gens. Los muiscas tenian clanes cognaticios
exégamos. El jefe era llamado capitdn o cacique de bajo rango. La unién de
clanes constituia una tribu, cuyo jefe era llamado usaque, cacique o giiecha, y
la unién de tribus formaba las confederaciones. Segun el autor, el mismo tipo

7 Segun Lewis Morgan, el tipo de familia sindidsmica se basaba en el matrimonio entre pa-

rejas que no tenfan cohabitacién exclusiva, y la unién duraba segtn la voluntad de las partes
(83, 84, 396).
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de organizacién podia apreciarse entre los indigenas de La Guajira. Entre los
muiscas puso como ejemplo a Chia, que habria sido un “clan totémico” dedica-
do a la Luna, en el cual todos los herederos del cacicazgo salian del clan cana,
familia que se conservaba en el siglo XVII y fue mencionada por fray Pedro
Simén®. En 1839, cuando se dividi6 el resguardo, atn era un grupo importante,
con 597 indios de un total de 3.670. Segun el autor, las nueve capitanias que for-
maban esta comunidad habian sido convertidas en veredas (68).

El siguiente nivel de integracion social que identificé Herndndez fue el de
la tribu, equivalente a lo que los espafioles llamaron cacicazgos. En el esquema
de Morgan, la evolucién de los clanes los llevaba a conformar unidades llamadas
fratrias, pero Herndndez sostuvo que en el caso de los muiscas se habia pasado
directamente al nivel de la tribu, definida de la siguiente manera: “Un érgano
gentilicio compuesto por clanes afines con gobierno propio, en posesién de un te-
rritorio determinado, con un nombre como distintivo y frecuentemente con un
dialecto especial, con practicas magicas y religiosas comunes o similares” (80).

El autor calculé la existencia de unas 56 tribus en todo el territorio muisca,
con un promedio de 20.000 personas cada una. Probablemente practicaban la en-
dogamia, aunque no lo hacian de manera muy estricta. En cambio, sostuvo que
los clanes si eran estrictamente exégamos. Las tribus estaban gobernadas por
jefes militares llamados usaques, giiechas o psihipguas. Aqui es necesario sefialar
que Guillermo Herndndez fue el primer autor que propuso usar este término
en lugar de la palabra cacique, de origen antillano. Igualmente, propuso reser-
var usaque para el jefe de la tribu y llamar cacique al jefe de clan. Argument,
ademds, que los usaques se escogian de entre el grupo de parientes elegibles.
No habia una norma clara para la sucesién y todos tenian la misma opcién. El
jefe supremo, es decir, el zipa, era el que decidia finalmente. Se preferia a los
parientes por via materna, pero cualquiera podia resultar elegido. Los usaques
conformaban también un consejo que gobernaba la tribu junto con el jefe.

Los antropélogos del siglo XIX llamaron totemismo a una forma de religiosidad muy rudi-
mentaria que se basaba en la creencia de que un grupo descendia de un ancestro imaginario
que podia ser un animal, una planta, un astro o cualquier fenémeno natural, al cual se le
rendia un culto especial. Se suponia que esta habia sido la religién mds antigua y que ain
sobrevivia en las culturas menos desarrolladas. En la década de 1960 Claude Lévi-Strauss en
su obra E/ totemismo en la actualidad cuestioné seriamente la existencia del totemismo y de-
mostr6 que no se trataba de una religién, sino de un sistema para clasificar el mundo natural
y los grupos humanos.
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Segin Herndndez, el nivel mis alto de organizacién social que habian
alcanzado los muiscas era el de las confederaciones de tribus. Las que eran afi-
nes solian aliarse naturalmente para su defensa, pero en este caso el método de
agrupacién habia sido distinto. Lo que se habia presentado era el sometimien-
to de las mds débiles por las mds fuertes, a las cuales se integraban, aunque las
vencedoras respetaban la autonomia de las vencidas. Ademads, la tribu incorpo-
rada tenia participacién en el gobierno confederado, probablemente a través de
su voto en el consejo de los usaques. Los jefes de estas confederaciones (como
el zipa, el zaque o el iraca) no eran reyes despéticos. Las decisiones impor-
tantes eran tomadas por el consejo. La sucesién era diferente en cada caso. El
zipa y el zaque eran elegidos por sucesién matrilineal, mientras que el iraca era
nombrado de tal manera que se alternaran en el cargo un miembro del pueblo
de Firavitoba y otro de Tobasia (92). Es necesario enfatizar que el modelo que
utiliz6 Hernandez, tomado de la antropologia evolucionista de finales del siglo
XIX, le permitié poner en duda la idea de que los grandes jefes muiscas podian
asimilarse a reyes o emperadores al estilo europeo. Al respecto sefialé que no
era correcto comparar la sociedad europea, en los albores del capitalismo, con
las sociedades indigenas americanas. En sus propias palabras:

Sagipa y Quemuenchatocha [el zipa y el zaque] podrian haber ejercido
funciones superficialmente semejantes a las de los reyes, pero esto no
significa ni podria significar que fuesen reyes o emperadores. Las pa-
labras tienen un significado en relacién con el contenido que expresan.
Si el simple hecho de dirigir un conglomerado humano es lo que carac-
teriza a un emperador, seria necesario designar con la misma palabra al
jefe rastico de una horda y al presidente ceremonioso de una republica
burguesa; pero estos dos tipos, a pesar de su identidad fisioldgica, no
solo incorporan la diferencia que va del taparrabo al frac, sino la discre-
pancia profunda que va de las primeras manifestaciones de organizacién
al complicado aparataje del Estado capitalista. (96)

El modelo marxista al parecer no volvié a ser usado sino hasta la década
de 1970, cuando Hermes Tovar y José Rozo Gauta retomaron el tema e hicie-
ron algunas modificaciones al marco general establecido por Herndndez. Rozo
publicé en 1978 una obra fruto de sus estudios en Moscu, titulada Los muis-

cas: organizacion social y régimen politico. En dicho texto argument6 que esta
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sociedad se encontraba en transicién hacia una formacion secundaria; es decir,
estatal. En términos de Marx y Engels, desde el semiestado hacia el Estado pro-
piamente dicho, a través de un proceso de centralizacién politica impulsado por
la guerra. Rozo también reflexioné sobre la naturaleza de las capitanias, como
células bésicas de la sociedad, y llamé la atencién sobre la importancia de las
relaciones de parentesco. Tovar, por su parte, publicé en 1970 una compilacién
titulada Documentos sobre tributacion y dominacion en la sociedad chibcha, obra
que fue reeditada en 1980 bajo el titulo de La formacion social chibcha. También
publicé en 1974 un trabajo sobre lo que él denominé modo de produccion pre-
colombino (Notas sobre el modo de produccion precolombino), que fue reeditado y
actualizado en 1990 con el nombre de Formaciones sociales prehispdnicas. Tovar
concentré sus esfuerzos en el estudio del sistema de tributacién de los muiscas
y otros grupos indigenas americanos. Sus obras se enmarcan dentro de los de-
bates que se estaban dando en ese momento sobre la existencia de un modo de
produccion asidtico, considerado por Marx como una alternativa al feudalismo,
y hacia la cual evolucionaron ciertas sociedades no occidentales’.

Tovar acufié el concepto de formacion social chibcha y planteé que se en-
contraba en un estadio intermedio entre las sociedades tribales y las sociedades
asiaticas. Luego sugirié que se deberia crear una categoria especial para de-
signar el modo de produccién de las sociedades indigenas americanas, y lo
llamé modo de produccion precolombino. Ademis, elaboré una propuesta para
clasificarlas evolutivamente en orden de complejidad: comunidades tribales,
comunidades compuestas, comunidades ampliadas y Estados comunitarios.
Para Tovar, los muiscas, los taironas y la cultura de San Agustin fueron co-
munidades ampliadas, que eran las que surgian cuando las comunidades
compuestas eran sometidas por otras. Estas propuestas, sin embargo, no tuvie-
ron mucha acogida entre los especialistas, ya que al mismo tiempo se estaban
desarrollando modelos tomados de la antropologia econémica y la etnohis-
toria andina que terminaron siendo mucho mis populares. Pero hay que
destacar que Tovar fue el primero en sefialar la existencia de ciertas anoma-
lias en los modelos tradicionales que se vienen manejando hasta el presente,

y a las que traté de darles una explicacién. Por ejemplo, llamé la atencién

Una buena aproximacién a este debate son los trabajos de Maurice Godelier, compilados en

la obra Antropologia y economia, que van en la misma linea de los planteamientos de Tovar.
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sobre el hecho de que algunos cacicazgos se mantuvieron independientes, como
islas auténomas dentro de unidades politicas mas grandes y poderosas.
También menciond la existencia de comunidades que se consideraban sujetas
y pagaban tributos a mds de un cacique, si bien los ejemplos que mencionaba
eran bastante tardios y podian haber surgido como consecuencia de la llegada

de los espafioles.

LOS CACICAZGOS REDISTRIBUTIVOS

Uno de los aportes mas importantes de los investigadores que aplica-
ron el materialismo histérico fue el de desvirtuar definitivamente la idea de
que alguna vez hubo algo parecido a un reino o a un imperio muisca al es-
tilo europeo u oriental. La discusién se dirigi6 a partir de entonces a tratar
de comprender en sus propios términos a estas sociedades, evitando cualquier
comparacién arbitraria. Para cumplir esta tarea se empezaron a usar las he-
rramientas teéricas y conceptuales de las diferentes disciplinas de las ciencias
sociales. Este proceso fue favorecido, ademas, por la aparicién de los primeros
antropdlogos e historiadores profesionales en el pais a partir de la década de
1960. La llegada de nuevas ideas hizo que cambiara de manera radical la ima-
gen que se habia construido hasta el momento; por lo menos, en los medios
académicos.

En 1964 la Facultad de Sociologia de la Universidad Nacional de
Colombia public6 un breve ensayo de la antropéloga estadounidense Sylvia
Broadbent, acompafiado por un largo anexo en el cual se trascribieron fragmen-
tos de algunos documentos organizados por temas. Estos fragmentos contenfan
datos tardios y algo descontextualizados, pero la autora logré plantear algunas
cuestiones interesantes a partir de las teorias antropoldgicas y los estudios
de parentesco. Broadbent seguia considerando a los muiscas como la tercera
cultura de América en cuanto al nivel de desarrollo que habian alcanzado, y se
lamentaba de que se supiera muy poco de ellos. Criticé duramente el hecho
de que la mayoria de trabajos que se habian elaborado hasta el momento se
basaran en los cronistas y se limitaran a copiarse unos a otros, sin agregar
nada nuevo. Decia que al leer a Joaquin Acosta, Ezequiel Uricoechea o Vicente
Restrepo “un antropélogo moderno se encuentra con frecuencia enfrentado a
interpretaciones que indican mds sobre la cultura del siglo XIX que sobre la
de los chibchas” (Los chibchas 10). Por lo tanto, hacia un llamado para que se
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empezara a trabajar con nuevas fuentes; particularmente, con la abundante
informacién inédita que se guardaba en los archivos. Broadbent compartia la
idea de Guillermo Herndndez sobre la importancia de las llamadas capitanias
y su caracterizacién como grupos de parentesco que constituian la base de toda
la estructura. Basindose en la documentacién analizada, propuso que aque-
llas entidades que los espafioles denominaron capitanias, partes o parcialidades
eran, esencialmente, la misma cosa: grupos de parentesco matrilineales, simila-
res a los clanes descritos por Herndndez (10-32).

Posteriormente, en la década de 1980, llegaron al pais los enfoques que
predominaban en la etnohistoria andina y se difundieron las propuestas de auto-
res como John Murra, Maria Rostworowski, Nathan Wachtel, Tom Zuidema
y Udo Oberem. Estos tomaron conceptos clave de la antropologia econémica
de su época, como reciprocidad y redistribucién, y desarrollaron un modelo
alternativo para caracterizar el funcionamiento y la estructura socioeconémica
de las sociedades andinas, que luego seria aplicado al caso de los muiscas por
investigadores como Eduardo Londofio y Carl Langebaek (Pineda). Londofio
introdujo en la discusién los debates sobre la naturaleza de los cacicazgos pre-
hispdnicos. En 1983 elaboré un trabajo sobre la “conquista” de la laguna de
Cucaita por el zaque de Tunja, unos afios antes de la llegada de los espaioles,
con base en un pleito de 1580 y otros documentos adicionales (“La conquista
de la laguna”). Luego, en 1985, elaboré su tesis de grado en antropologia e in-
corporé el trabajo anterior para analizar la estructura del cacicazgo de Tunja, o
zacazgo (“Los cacicazgos”). Estos trabajos, que hasta el momento han perma-
necido inéditos, constituyeron un gran aporte, aunque el uso de documentos
tardios y la excesiva credibilidad que le dio a Piedrahita resultan problemiticos.

Basindose en el concepto de cacicazgo elaborado por Robert Carneiro,
Londofio argumenté que solamente las entidades politicas que inclufan varias
aldeas bajo el mando de un jefe podian denominarse asi. Tunja era un buen
ejemplo de esto. Enseguida planteé un modelo de organizacién social y po-
litica siguiendo un esquema piramidal, similar al que esbozaron otros autores
antes que él. La base de todo el conjunto estaba constituida por las capitanias
menores, o utas, que al unirse formaban capitanias mayores, llamadas zibynes,
que eran también unidades territoriales. Varias zibynes formaban un cacicazgo
local, y la unién de varios cacicazgos formaba un wusacazgo, gobernado por un
usaque o cacique mayor. Dicha estructura constituia el cacicazgo muisca en
sentido estricto. El autor usé la teoria neoevolucionista de Marshall Sahlins,
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segun la cual el desarrollo de las sociedades humanas habia pasado por tres
grandes etapas: tribus, cacicazgos y Estados. Su tesis principal era que los
muiscas habrian alcanzado el estadio de los cacicazgos mis complejos, pero
sin llegar a constituir verdaderos Estados. También usé el concepto de gens,
tomado de Morgan y Engels, para definir las capitanias, tal como lo habia he-
cho Guillermo Herndndez. Finalmente, propuso la existencia de una familia
sindidsmica y un sistema de terminologia, de tipo Crow, con matrimonio pre-
ferencial de primos cruzados (“Los cacicazgos” 116, 132)™.

Pero el modelo general que podriamos considerar como el mas acepta-
do por los especialistas en la actualidad fue desarrollado por Carl Langebaek,
quien publicé en 1987 un trabajo en el que aplicé las ideas de John Murra
y Udo Oberem sobre el papel redistributivo de las autoridades étnicas en el
mundo andino y las pautas de asentamiento en forma de “archipiélago vertical”
(Mercados). Siguiendo los trabajos de Murra sobre el Estado inca, Langebaek
propuso que los jefes recibian de la comunidad una serie de bienes y servicios
que luego retornaban a ella por medio de la redistribucién, debido a las obli-
gaciones que tenian los caciques de alimentar a la gente durante los trabajos
comunitarios o en diversas festividades'!. Estas prestaciones, que los espafioles
llamaron tributo, no eran un mecanismo de apropiacién de los excedentes, se-
gun Langeback, sino una forma de “reciprocidad asimétrica”, en la cual el jefe
no buscaba su enriquecimiento particular, sino una circulacién mds eficiente de
los bienes. Murra también habia planteado la idea de que las comunidades an-
dinas mantenian colonias separadas por grandes distancias del nicleo central
con el fin de controlar varios nichos ecolégicos y tener acceso a sus productos.
Entonces, Langebaek adapté este modelo y usé el concepto de microverti-
calidad como habia sido definido para el caso de Ecuador por Udo Oberem:
“campos situados en diferentes pisos ecolégicos alcanzables en un mismo

10" El Crow es también un sistema de intercambio matrimonial que se da en sociedades matri-

lineales. Consiste en que un varén no puede casarse en su mismo grupo, ni en el de su padre
ni en el del padre de su madre. Los primos cruzados son los hijos de la hermana del padre o
del hermano de la madre (Fox 234-238).

Murra planteé sus ideas sobre el Estado inca como una entidad redistributiva que no podia
comprenderse a partir de ningin modelo de organizacién socioeconémica occidental, como
el socialismo o el feudalismo, en su obra cldsica La organizacién econdmica del Estado inca.
Posteriormente desarrollé la idea del “archipiélago vertical” en el conocido texto “El control
vertical de un maximo de pisos ecolégicos en la economia de las sociedades andinas”.
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dia con la posibilidad de regresar al mismo lugar de residencia por la noche”,
sin descartar la posibilidad de desplazamientos mds largos (Mercados 44). Pero
cabe sefialar que este tema de la microverticalidad ha seguido en discusién. El
mismo Langebaek no ha estado del todo convencido de que se pueda aplicar
en el caso de los muiscas, y atin considera esta propuesta como una hipétesis
de trabajo (“Microverticalidad”).

Langebaek propuso que el territorio muisca estaba dividido por lo
menos en cuatro confederaciones importantes: Bogotd, Tunja, Duitama y
Sogamoso, junto con una serie de cacicazgos independientes al norocciden-
te, como Guachetd, Moniquird, Riquira, Sachica, Saquencipd, Sorocotd, Suta,
Tinjacd y Yuca, entre otros. Ademds, hubo algunas capitanias de la etnia tegua,
de los llanos orientales, que a pesar de haber sido culturalmente diferentes pa-
recian tener vinculos con algunos cacicazgos fronterizos. Finalmente, analizé
los sistemas de intercambio, los diferentes productos que circulaban por el
territorio, los mercados y las rutas de distribucién, sobre lo cual elaboré ttiles
mapas. Sin embargo, no tuvo en cuenta el hecho de que estas rutas y los mis-
mos productos pudieron ser fruto de la Conquista, o por lo menos haber sido
muy influenciados por instituciones como la encomienda, si se tiene en cuen-
ta que la mayor parte de los datos que menciond para apoyar sus argumentos
era posterior a 1571, cuando ya se habian establecido las principales ciudades
y las rutas de comercio colonial.

Hay que subrayar, de todas maneras, que la informacién de archivo utili-
zada por él fue muy abundante, y de ella se destacan, sobre todo, algunas visitas
de finales del siglo XVI y comienzos del XVII. Con base en los expedientes de
dichas visitas planteé las siguientes tesis: 1) las comunidades muiscas tenfan
una economia autosuficiente; 2) el intercambio en el altiplano cundiboyacense
no estaba tan desarrollado como para que existieran especialistas, una mone-
da o la movilizacion de grandes cantidades de productos; 3) la realizacién de
mercados favorecia la integracién, pero las diferencias étnicas eran un obstacu-
lo para el movimiento de gentes; 4) las pautas de tributo y redistribucion podian
considerarse como un manejo centralizado de excedentes comunales en benefi-
cio de todos, y no de un grupo pequefio de individuos especializados (Mercados
15). En trabajos mds recientes Langeback ha seguido argumentando que los
muiscas no fueron una sociedad muy compleja en términos de su organizacién
politica y religiosa. También ha criticado fuertemente la visién que se tiene

de ellos como fundamento de la identidad nacional (“Buscando”; “La élite”).
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HACIA UN MODELO CELULAR O MODULAR

Se ha llamado en este trabajo modelo piramidal al esquema general de
organizacién social y politica de los muiscas que se construyé a partir de los
trabajos de los primeros cronistas y que tuvo sus manifestaciones mds sofis-
ticadas en la década de 1980 con el aporte de los investigadores influenciados
por la etnohistoria andina. Es una estructura que parte de una autoridad que
actiia como cabeza o cispide de la pirdmide, y luego se va descendiendo en
niveles de jerarquia hasta llegar a los jefes de las comunidades locales mas
pequedas. Se trata, ademds, de un esquema formal de organizacién que no
tiene que ver con el tipo de relaciones sociales que existieron. Un reino feu-
dal, un Estado despético oriental o una confederacién de cacicazgos pueden
ser vistos como si tuvieran unas estructuras similares a nivel formal, aunque
las relaciones sociales y econdémicas que les dan sustento sean muy diferentes
entre si.

Los dltimos trabajos que se han discutido aseguran que a la cabeza de
las grandes confederaciones estaban el zipa, el zaque o un “cacique mayor”
independiente. Por debajo de ellos se ubicaban los usaques, jefes de con-
tederaciones de alcance mds limitado. Siguiendo esta légica, para tener un
zipazgo o un zacazgo se necesitaba gobernar por lo menos dos usacazgos. El
usacazgo era un conjunto de cacicazgos locales unidos bajo la autoridad de
un solo jefe. Como cada usacazgo debe tener por lo menos dos cacicazgos,
esto significa que una gran confederacién debia tener un minimo de cuatro
cacicazgos. Ademads, cada cacicazgo estaba compuesto por dos capitanias
mayores (zibynes), que, a su vez, contenian dos capitanias menores (utas).
Siguiendo con esta légica, los cuatro cacicazgos que componian las grandes
confederaciones tenian por lo menos ocho zibynes y dieciséis utas.

Este esquema se puede representar de un modo bastante claro como se
aprecia en la figura 2, que ha sido tomada de un articulo publicado en 1998
por la arquedloga Doris Kurella, quien elaboré el capitulo correspondiente a
los muiscas en una compilacién sobre diferentes cacicazgos en las Américas.
Para ella, los muiscas fueron cacicazgos en transicién; es decir, organizaciones
politicas en camino a convertirse en Estados, ya que posefan una burocracia
incipiente, representada por los usaques, que supuestamente vivian en el “pa-
lacio” del zipa. En estas afirmaciones se puede apreciar con toda claridad la
influencia que todavia ejercen antiguas ideas entre los especialistas.
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Figura 2: Modelo piramidal de organizacion politica muisca (c. 1537)
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Z|pa 0 zaque
A Usaques (caciques mayores)
/\ Psihipqua (caciques)
[) zibyn (capitanias mayores)
[

Uta (capitanias menores)

Fuente: Kurella.

La revisién de los modelos de organizacién politica que se han venido
proponiendo durante las dltimas décadas hace evidente la necesidad de re-
plantear algunas de las ideas mas arraigadas. Hasta el momento, el modelo
piramidal de los cacicazgos redistributivos ha sido el mas productivo y ha
ayudado a comprender muchos aspectos del funcionamiento de estas entida-
des politicas. Por ejemplo, ya no es sostenible la caracterizacién de los muiscas
como un reino, de cualquier tipo que sea, ni como uno o varios Estados, aun-
que sean incipientes. Las investigaciones realizadas a partir de la década de
1950 han demostrado que la mejor forma de definirlos es como un conjunto
de cacicazgos mds o menos complejos, cuyas caracteristicas internas son ob-
jeto de debate. El planteamiento de la funcién redistributiva como una de
las tareas principales de los jefes prehispanicos ha ayudado a comprender
algunos aspectos econémicos involucrados en el ejercicio del poder en este
tipo de sociedades, al sefialar que los llamados “tributos” tenian caracteristicas
diferentes de las de los tributos que se daban en las sociedades europeas del
momento. Pero ain quedan por entender otras dimensiones del ejercicio de
la autoridad tradicional, ligadas, por ejemplo, a la forma como se mantenia la legi-

timidad a partir de las creencias religiosas. Un buen avance en esta direccién
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han sido los trabajos recientes de autores como Frangois Correa (E/ sol) y
Hope Henderson (“Alimentando”; “Feeding”).

Por otro lado, se puede decir que cada dia resulta mas dificil seguir mante-
niendo la idea de que existieron unicamente dos confederaciones importantes.
Los ejemplos de entidades politicas independientes dentro del altiplano cun-
diboyacense, e incluso en el interior del territorio que se consideraba dominado
por los caciques de Tunja y Bogota, se multiplican cada dia. Ademds, el grado
de centralizacién del poder y la fortaleza de los vinculos que mantenian unidas
a estas confederaciones se van desdibujando a medida que se descubre nueva
informacién temprana. También se han sefialado inconsistencias como la pre-
sencia de grupos que estaban sometidos a mas de un cacique, o individuos y
grupos familiares gobernados directamente por los caciques mas poderosos, sin
pertenecer a los niveles jerdrquicos intermedios. Se precisa, entonces, la elabo-
racién de un nuevo modelo que dé cuenta de todas estas anomalias.

Las dificultades sefialadas en el esquema de organizacién jerarquica pi-
ramidal podrian ser superadas construyendo un modelo similar al que planteé
James Lockhart para el caso de los nahuas del centro de México y que deno-
miné organizacion modular o celular. Lockhart partié de la identificacion de
un principio primario de la cultura nahua que, segiin €l, se mantuvo a lo largo
de todo el periodo colonial. Era la tendencia a crear grandes todos reuniendo
partes que permanecian relativamente separadas y contenidas en si mismas,
unidas por su funcién comun y similitud, por su lugar en algin arreglo numé-
rico o simétrico, por su orden de rotacién o por esos tres elementos (617)'2 Este
principio se manifestaba en todos los dmbitos de la cultura, desde las relaciones
de parentesco hasta la poesia y el canto. En el caso de la organizacién social, la
célula basica era el altepetl, que constituia una comunidad local bajo el mando
de un jefe. Varios altepetl podian unirse para formar una estructura compuesta,
dentro de la cual se rotaban las funciones politicas, econémicas y religiosas. El
jefe de esta estructura compuesta era, a su vez, jefe de su propia comunidad
local. Las unidades estaban ligadas por lazos bastante tenues y conservaban
una gran autonomia, lo que las hacia inestables y con una fuerte tendencia a
la descentralizacién. En cualquier momento podian separarse sin mayores

2. Pedro Carrasco en su obra Estructura politico-territorial del Imperio techochea sefiala que los

principios organizativos de la llamada Triple Alianza eran la segmentacién y el entrevera-
miento, que es una forma diferente de expresar las mismas ideas de Lockhart.
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traumatismos, ya que sus componentes podian funcionar independientemente.
Las unidades politicas no se creaban a partir de la centralizacién del poder en
un jefe Gnico, que subordinara a otros jefes, y asi sucesivamente hasta llegar a
los individuos, en una cadena de mando, sino a través de la unién de entidades
estructuralmente similares que no perdian su jerarquia y autonomia. Por lo
general, dentro de una estructura de esta indole se podian encontrar entidades
grandes y complejas unidas a otras mds pequeifias y simples, pero sin que se
pueda decir que las unas dominaban a las otras. También se podian encontrar
individuos y familias que se consideraban sujetos a un jefe maximo, sin perte-
necer a niveles intermedios de la jerarquia, e incluso grupos que podian estar
subordinados a varios jefes.

El modelo tiene, igualmente, la ventaja de que no implica un control
territorial muy estricto ni la continuidad en el territorio bajo el dominio de un
jefe. Por ejemplo, comunidades vecinas a un centro de poder podian estar suje-
tas a otro muy lejano, sin que su proximidad geogréfica implicara dominacién
politica. Un jefe podia tener comunidades que le obedecian y le daban tributos,
repartidas en un amplio territorio y entremezcladas con otros grupos inde-
pendientes o pertenecientes a otros jefes. Aqui lo mas importante era el vinculo
personal que unia a los jefes con sus subordinados. Lo crucial en un modelo
como este no es el dominio del territorio, sino el dominio de las personas.
Los jefes mds poderosos eran los que tenian mds gente. Las investigaciones
realizadas a mediados del siglo XX por Charles Gibson sobre los mismos gru-
pos indigenas del México central habian demostrado que no se podian trazar
claramente las lineas de frontera entre las unidades politicas, porque muchos
pueblos sometidos a las cabeceras (sedes del poder politico) vivian entremez-
clados. Ademis, este autor sefialé la existencia de pequefios grupos ubicados en
la periferia, llamados estancias, que estaban sujetos a méds de una cabecera (Los
aztecas 51,56-57).

Este ordenamiento espacial discontinuo también pudo darse entre los
muiscas, como lo sugieren multiples indicios. La figura 3 ilustra esta situacién
contrastando las dos posibilidades. A la izquierda se presenta el esquema de dos
cacicazgos que tienen un territorio continuo, con la sede de poder en el centro y
las comunidades subordinadas a su alrededor. Aqui los limites se pueden trazar
con precision. A la derecha se presenta la otra posibilidad. Varias comunidades
que viven entremezcladas y estin sometidas a dos caciques. Incluso algunas

viven mds cerca de la otra sede del poder. En este caso es muy dificil trazar los
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limites y resulta evidente que lo importante son las relaciones que unen a los

grupos con el jefe, mas que el dominio territorial.

Figura 3: Modelos de dominio territorial de los cacicazgos

3@ L

Modelo continuo Modelo discontinuo

C = sede del cacicazgo

Fuente: elaboracion del autor.

Evidentemente, la propuesta que se viene esbozando no sigue al pie de
la letra el modelo del altepetl modular-celular propuesto por Lockhart para
explicar la organizacién social de los nahuas. Es una adaptacién muy matizada
al caso de los muiscas, cuyas caracteristicas culturales son diferentes. En nin-
gun momento se pretende sugerir que la estructura interna de los altepetl tenia
algo que ver con los cacicazgos muiscas. Lo tnico que se estd afirmando es que
la forma en que se constituyeron las entidades sociopoliticas mds grandes y
complejas que encontraron los espafioles en el altiplano cundiboyacense en el
siglo XVI puede ser similar al caso analizado por Lockhart y puede responder
a los mismos principios organizativos, es decir: la misma tendencia a formar
entidades mds complejas partiendo de la unién de partes similares que conser-
van un alto grado de diversidad cultural y de autonomia. Esta segmentacién
era acompafiada por la discontinuidad en el dominio territorial o lo que Pedro

Carrasco ha denominado entreveramiento, en el caso de la Triple Alianza de
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Tenochtitlan, Tetzcoco y Tlacopan (591). A un observador extrafio le daria la
impresién de que los jefes de estas entidades tenian un poder muy grande, y
de que el grado de centralizacién de los recursos o de la toma de decisiones era
muy alto, pero en realidad sucedia todo lo contrario.

Las inconsistencias del modelo piramidal jerarquizado han sido sefiala-
das desde hace varias décadas, incluso antes de que se generalizara el modelo
de los cacicazgos redistributivos, tomado de la etnohistoria andina. Por ejem-
plo, Hermes Tovar habia mencionado el caso de Saquencip4, en la provincia de
Tunja, que parecia ser una especie de “isla auténoma en el interior de un sefiorio
poderoso” (Tovar, La formacion 11). Este y otros casos similares son una clara
evidencia de que existieron grupos entremezclados, que ocuparon territorios
discontinuos y dispersos. Ademads, varios autores, como Guillermo Hernandez,
Sylvia Broadbent y Manuel Lucena, han venido sefialando desde hace mucho
que la organizacién social muisca se basaba en cé/ulas, que eran los grupos deno-
minados capitanias o parcialidades, y que cada cacique era, a su vez, capitin de su
propia parcialidad (Lucena 135). Es decir, la formacién de los cacicazgos se hacia
agregando varias capitanias que permanecian relativamente auténomas. Quien
ejercia el poder era el jefe de la mds grande, poderosa o prestigiosa. Esta estruc-
tura interna se ha comprobado arqueolégica y documentalmente. Por ejemplo,
Ana Maria Boada realiz6 una serie de excavaciones para su tesis doctoral en el
valle de Samaci (al suroccidente de Tunja), en las cuales identificé conjuntos de
unidades residenciales separadas por espacios vacios, que ella llamé barrios, y
que podrian corresponder a las llamadas capitanias. También ha hecho estudios
en la sabana de Bogotd sobre el desarrollo de sistemas de agricultura intensiva, en
los cuales ha identificado grupos similares. Todo indica que eran unidades auté-
nomas y econémicamente autosuficientes, que se desarrollaron en toda la regién
entre los afios 900 y 1600 d. C. (“Bases”; “Organizacion”; Patrones).

En una inspeccién que se realiz6 en 1544, por orden del adelantado
Alonso Luis de Lugo, al cacicazgo de Ocavita, en el extremo nororiental del te-
rritorio analizado, se pudo apreciar una estructura social en la cual el cacique
no se diferenciaba mucho de los capitanes y actuaba como uno de ellos, con
un conjunto de bohios bajo su mando®. El visitador constaté la presencia de

B Este documento hace parte de las pruebas que se presentaron en un pleito por malos tratos

dados alos indios por el encomendero Mateo Sanchez Cogolludo. En los indices del Archivo
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un cacique y seis capitanes. El cacique tenia 8 bohios bajo su mando directo,
y en cada uno vivian de 4 a 5 hombres casados, con sus familias, para un total
de 32 a 40 parejas. Lo interesante es que cada capitdn tenfa un nimero simi-
lar de bohios y de personas. Dos de ellos, incluso, lo superaban, con nueve y
diez bohios, respectivamente. La capitania del cacique no era ni siquiera la
mds grande, y el documento no brinda ningin indicio para deducir por qué
predominaba sobre las demds. Tal vez gozaba de algtn prestigio especial. El
documento también sirve para hacer algunas observaciones adicionales. Si en
cada bohio moraban de cuatro a cinco parejas con sus hijos, y esto se multi-
plica por un indice de cinco personas por familia nuclear, tendriamos unos
veinticinco habitantes por casa, lo cual da una idea del tamafio de estas cons-
trucciones. El cacique y cada capitdn tenfan bajo su mando un promedio de
195 personas, que probablemente eran parientes por linea materna. En Ocavita
se contaron 56 bohios, con un promedio de 8 por capitin. Habia 274 parejas
casadas, con un promedio de 40 por capitin. Finalmente, se puede estimar una
poblacién total de cerca de 1.370 personas, como se aprecia en la tabla 1.

En otros documentos aparecen capitanes con mucha gente, llamados
“capitanes mayores”, y a veces se los confunde con caciques. La diferencia en-
tre unos y otros no resulta clara, pero lo interesante es que siempre se destaca
el grado de autonomia que tenian con respecto a los caciques, de los que eran,
supuestamente, subordinados. Por ejemplo, en el juicio que Jerénimo Lebrén
adelant6 en Santa Marta contra Gonzalo Jiménez de Quesada y su hermano
Hernidn Pérez de Quesada, en abril de 1547, se acus6 a este dltimo de haber
torturado al cacique de Sogamoso y a un “capitin grande”, hermano suyo “que
era sefior de por si” (AGI, E 1006 A).

General de la Nacién (Bogotd) aparece, por error, como si el lugar de origen fuera Cémbita
(AGN, CI 24, ff. 560 1.-664 V.).
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Tabla 1: Capitanias y poblacion estimada de Ocavita en 1544

CAPITANIA Bonios | MaTrimoNiOos | Personas |MaTrimonios | PoBLACION
POR BOHIO POR BOHIO TOTALES ESTIMADA
ESTIMADAS (xs5)
(xs)
Cacique Ocavita 8 5 25 40 200
Ciquara 10 5 25 50 250
Opaga 6 4 20 24 120
Tobasia 8 5 25 40 200
Casqueta 7 5 25 35 175
Pacota 8 5 25 40 200
Unebe 9 5 25 45 225
Totales 56 274 1.370
Promedio por 8 39,1 195,7
capitanias

Fuente: AGN (ciI 24, ff. 560 I.-664 V.).

Las evidencias sobre algunas comunidades que estaban “sujetas”a mas de
un cacique son también frecuentes. Hermes Tovar encontré dos casos, aunque
en fechas bastante tardias. El primero, en Stnuba, durante la visita del oidor
Juan Lépez de Cepeda (1572), donde los indios declararon

que antes que los cristianos entrasen en la tierra los indios de este repar-
timiento estaban sujetos a Sogamoso y le reconocian por sefior, aunque
mids reconocimiento tenian al cacique de Tunja y al de Guatavita, a los
cuales iban a hacerles sus labranzas y bohios y les llevaban mantas y
algin oro. (AGN, 7C 11, f. 800 r. cit. en Tovar, La formacion 93)"

Parece, entonces, que los indios de Stnuba se sentian obligados a tri-
butarles a tres caciques importantes, aunque el grado de sometimiento a cada

uno podia ser diferente. El otro caso que menciona Tovar es de comienzos

4 Alejandro Bernal también ha analizado este mismo caso en el articulo “Relaciones en-

tre caciques y encomenderos al inicio del periodo colonial. El caso de la encomienda de
Guatavita”.
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del siglo XVII. Los indios de Beteitiva declararon durante una visita realizada
en 1602 que habian oido decir a sus antepasados que a veces daban tributo a
Sogamoso y a veces a Duitama. Por lo tanto, los reconocian a ambos como
caciques (Tovar, La formacién 93). Junto a estas evidencias también se puede
mencionar un caso sucedido a comienzos de la década de 1570. A raiz de un
altercado que tuvo el cacique de Suta con uno de sus capitanes, este decidié irse
a vivir a Monquira, donde el jefe local le dio nuevas tierras. Lo curioso es que
el capitin y su gente se siguieron considerando sujetos a Suta durante algunos
afos, y en virtud de esto siguieron haciéndole labranzas y llevindole tributos.
De este modo se podria considerar que era una capitania ligada a dos caciques
al mismo tiempo. Sin embargo, esta situaciéon no duré mucho, porque hacia
1574 un nuevo altercado entre el capitin y el cacique de Suta hizo que aquel
dejara de servirle y se quedara definitivamente bajo el mando de Monquira
(AGN, E 30, ff. 263 1.-286 V.).

El documento donde aparece esta informacién consiste en una serie
de testimonios que recogié en 1575 don Juan, cacique de Suta, para probar
que esta capitania le pertenecia a su cacicazgo desde antes de la llegada
de los cristianos, con el fin de pedirle a la Real Audiencia que obligara al
cacique de Monquird a devolverla. Por lo tanto, no se debe descartar que
haya sido una situacién inusual, causada por las perturbaciones que creé el
establecimiento del sistema de la encomienda. Es decir, las declaraciones
de los indios en el sentido de que el capitin que se habia ido a Monquird
seguia ddndole tributos al cacique de Suta también pueden ser interpreta-
das de otra manera. Pudo ser que al establecerse en Monquird rompieran
sus vinculos tradicionales con Suta y se convirtieran en subordinados del
cacique que los recibié en sus tierras. Sin embargo, desde el punto de vis-
ta de los espafioles, ellos seguian perteneciendo a la encomienda de Suta,
donde debian pagar sus tributos. Aqui hay que aclarar que, al imponerse
el sistema de la encomienda después de la Conquista, los indios adqui-
rieron la obligacién de tributarles también a los encomenderos. De modo,
pues, que el capitin pudo haber seguido colaborando con su antiguo jefe
en la recoleccién del tributo destinado al encomendero de Suta, al tiempo
que le hacia labranzas y le daba tributos al cacique de Monquird. Asi, en
lugar de estar sujeto a dos caciques, lo que pudo suceder fue que hubie-

ra cambiado de jefe, pero no de encomendero. Es decir, los tributos de
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origen prehispanico iban a un lugar y los tributos de origen colonial iban
al otro®.

La figura 4 ilustra el modelo que se viene discutiendo. En ¢l se represen-
ta la estructura de una hipotética confederacién de cacicazgos, que podria ser
Bogotd, Tunja, Duitama, Sogamoso o Guatavita, aunque cabe subrayar que,
por su cardcter de modular-celular, las estructuras que se pueden armar a par-
tir de los componentes mds simples son muy variadas. La figura seria tan
solo un ejemplo de un ordenamiento posible, dentro de una amplia gama de
configuraciones.

Figura 4. Modelo de organizacion politica muisca modular-celular

POt
O

Zipa 0 usaque (cacigue mayor)

A \* */
NN
AAAA

* . Zibyntyba (capitan mayor)
\ * Tyba (capitan)
A A A Gue (casa)

\ O Psihipqua (cacique)

Fuente: elaboracion del autor.

15 Agradezco a Yezid Pérez, asistente de esta investigacion, haber sugerido esta posibilidad.
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La confederacién estd compuesta por tres cacicazgos. Los jefes locales, o
psihipquas®®, estin representados por circulos en blanco, con las letras A, B y C.
El cacique mayor, llamado zipa o usaque, estd representado por un circulo gris
un poco mids grande. Las flechas representan la subordinacién (la sujecion, como
decian los espafioles); es decir, el reconocimiento de autoridad que implica la
obediencia, el pago de tributos y la prestacién de servicios. La unidad minima de
la sociedad estd representada por un tridngulo, y puede ser una o varias gue o casas
que forman un grupo de filiacion local’’. Este es el Gnico simbolo que representa
a varias personas, los demds, a individuos particulares (psihipquas y tybas) y los
vinculos que los unian. Una sola casa podia formar una capitania. En este caso,
el varén de mayor edad o prestigio se convertia en tyba o capitin. El simbolo en
forma de estrella representa a estos personajes’®. También la unién de varias casas
podia formar una pequefia capitania. En ese caso el jefe de la casa de mayor ran-
go se convertia en tyba. Pero podian existir casas sujetas directamente a caciques
locales y a caciques mayores. En el caso del cacicazgo A, el psihipqua tiene tres
casas sujetas directamente. Entre este cacique y un tyba no habia mucha dife-
rencia. El caso de Ocavita, que se coment6 en paginas anteriores, corresponderia

a una estructura como la del cacicazgo C. El psihipqua era el capitin de una o

16 Esta palabra, que probablemente se pronunciaba /psihipkwa/, aparece escrita en un dicciona-

rio anénimo de la lengua muisca del siglo XVII como psibipgua y, a veces, como psigua. En la
gramdtica impresa del padre Bernardo de Lugo, de 1619, aparece como bxhipgua. Aqui se pre-
firié la forma en que aparece en el diccionario anénimo del siglo XVII, transcrito por Maria
Stella Gonzilez de Pérez, conocido también como manuscrito 158 de la Biblioteca Nacional,
por sugerencia de Diego Gémez (“Diccionario” 201, 356; Lugo, Gramatica f. 173 v., foliacién
original, 147 v.).

Los conceptos de casa (gue) y de grupo de filiacion local han sido desarrollados por Hope
Henderson, Nicholas Ostler y Frangois Correa. Mis adelante se hard un andlisis detallado de
estos (Correa, E/ sof, Henderson y Ostler).

La razén por la cual se prefiere usar la palabra syba (/tifa/) para designar a los capitanes de
pequefias capitanias, en lugar de uzatyba o zibyntyba, como hacen otros autores, serd explicada
mis adelante. Por otro lado, la palabra incluye una y, que representa un sonido ausente en el
castellano, y que los sacerdotes gramaticos del siglo XVII describieron como intermedio entre
la ¢y la i. Se ha mantenido el uso de este simbolo para facilitar la lectura y por ser el que
propuso el sacerdote anénimo de comienzos del siglo XVII, autor del diccionario que se ha
usado con mds frecuencia en esta investigacion (“Diccionario” 71). Maria Stella Gonzélez de
Pérez propuso en la década de 1980 que este sonido podria ser una vocal central media cerra-
da, no redondeada, que se representa con el simbolo /o/. Sin embargo, en obras posteriores lo
ha identificado con una vocal central deslabializada muy frecuente en las lenguas indigenas
americanas, que se representa /1/ (Aproximacion 58-66; “Los sacerdotes” 41; Trayectoria 104).
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varias casas, que eran su parentela materna mds cercana, pero también tenia bajo
su mando a varios tybas que mandaban sobre otras casas.

Cuando un tyba gobernaba sobre varias casas, pero al mismo tiempo
lograba someter a otros, se convertia en lo que los espafioles llamaron un
“capitin mayor”. En la figura 4, estos personajes estdn representados por un
circulo negro. Se observa que en el cacicazgo B hay dos de estas entidades. En
la primera el tyba tiene una casa y también manda sobre una pequena capi-
tania. En la segunda tiene dos tybas con dos casas cada uno. Asi se aprecian
las diferentes configuraciones que puede tener un cacicazgo. El psihipqua A
no se diferencia casi nada de un tyba en cuanto a la cantidad de subordina-
dos que pueda tener o a las funciones que cumple con respecto a los grupos
de parentesco, familias o casas que gobierna. En el estado actual de nuestros
conocimientos aun resulta dificil determinar por qué en algunos casos una en-
tidad similar es considerada un cacicazgo o una capitania. Y lo mismo sucede
en el caso del cacicazgo C, cuyo psihipqua podria también considerarse como
un capitin mayor. Tal vez, la configuracién mds frecuente en el altiplano cun-
diboyacense era, precisamente, esta.

Por ultimo quedan los caciques mayores, zipas o usaques, que eran los
jefes de las organizaciones mds complejas. Como se aprecia en la figura 4, no
son personajes ubicados en la cispide de una pirdmide de autoridad, con jefes
subordinados a cargo de subdivisiones de su cacicazgo, sino psihipquas que
han logrado someter a su dominio a una serie de estructuras que van desde las
casas hasta los cacicazgos locales compuestos, como el que se representa por la
letra B. El cacique mayor es también el tyba de las casas sobre las que manda
directamente, y que son, como en los otros casos, sus parientes maternos mas
cercanos. En la situacién hipotética representada en la figura, también habia
sujetado una capitania que gobernaba directamente, compuesta por dos casas.
Ademds, tenia una capitania mayor, compuesta por dos tybas con su gente. La
confederacién completaba su estructura con la sujecién de los tres cacicazgos
locales, A, B y C. En estos casos, el dominio que ejercia sobre las capitanias y
grupos de parentesco que componian estos cacicazgos era indirecto, a través
de los respectivos psihipquas.
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CAPITULO 2

CAPITANIAS, GRUPOS LOCALES
DE PARENTESCO Y CASAS

Las instituciones sociales que han resultado mis dificiles de comprender
tal vez sean aquellas que se encontraban por debajo del nivel del cacicazgo. La
razén resulta bastante simple. La informacién de la que disponemos para tratar
de reconstruir y entender las caracteristicas de estos pequefios grupos proviene
exclusivamente de las observaciones realizadas por los espafioles, quienes sola-
mente estaban interesados en las estructuras politicas mds grandes y complejas.
En los cronistas y en la documentacién de archivo temprana se encuentran
muchas descripciones de los cacicazgos y de la forma como los psihipquas ejer-
cian el poder, pero muy poco se dice acerca de los grupos que los componian y
de las funciones de las autoridades de rango menor. Sin embargo, las capitanias
y sus tybas se mencionan constantemente, y resulta muy evidente que la impor-
tancia que tenian era fundamental. Por esta razon, buena parte de los esfuerzos
investigativos durante el siglo XX se orientd a tratar de comprenderlas utilizan-
do todas las herramientas conceptuales y documentales que fueran posibles.

Guillermo Herndndez planteé que las capitanias eran lo que los antropé-
logos de comienzos del siglo XX denominaban clanes exogdmicos matrilineales.
Ademds, sefial6é que la divisién administrativa de los actuales municipios del
altiplano cundiboyacense en unidades territoriales denominadas veredas era
una reminiscencia de ella (68-69). Posteriormente, Broadbent intenté estable-
cer las caracteristicas de estas unidades a partir de la documentacién disponible
en los archivos. Sus investigaciones la llevaron a plantear que las subdivisiones
de los cacicazgos que los espaiioles llamaron parcialidades, partes o capitanias

eran, en esencia, la misma cosa y existian desde antes de la Conquista. La autora
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prefirié usar el término parte porque era el que habia encontrado con mayor
frecuencia en la documentacién, aunque debe tenerse en cuenta que la eviden-
cia que us6 era del siglo XVII, cuando este término tal vez se habia impuesto
sobre los demis, pues en los documentos del siglo XVI que se han consultado
en esta investigacion el uso de la palabra capitania es el mas comun.

Broadbent también observé que cada parte tenia un nombre, pero muy
pocas mantuvieron la misma denominacién a lo largo de todo el periodo co-
lonial. Era comun que el grupo tomara el nombre del jefe que tenia en cada
momento. Algunos de estos nombres permanecieron a lo largo del tiempo porla
fuerza de la costumbre, pero otros fueron cambiando con cada generacién.
La autora plante6 también que una caracteristica muy importante de estas par-
tes era que no constituian entidades territoriales, es decir, subdivisiones de las
tierras del cacicazgo, sino grupos humanos. En los documentos aparecian asi
mismo numerosas alusiones a indios “principales”y Broadbent concluyé que se
trataba de personas de alto rango, con alguna posicién de autoridad y prestigio
dentro de su grupo. La autora compartia la idea de Herndndez al considerar
las parcialidades como grupos de parentesco matrilineales, pero indicé que
no habia evidencia que respaldara la afirmacién de que fueran ex6gamos ni
de que se tratara de clanes, sino de algo mds parecido a las comunidades ét-
nicas unidas por lazos de parentesco, llamadas ay//us en el Pera y calpullis en
Meéxico. La importancia de estos grupos fue tal que siguieron funcionando
durante mucho tiempo, por lo menos hasta mediados del siglo XIX. En los li-
bros parroquiales de algunos pueblos, como Chocontd, encontré que se seguia
clasificando a la gente por parcialidades en fechas tan tardias como 1843; en
Guatavita, hasta 1835, y en Gachancip4, hasta 1833. En sintesis, la definicién
de parcialidad o capitania que propuso fue la siguiente: “grupos de parentesco
probablemente unilineales, que funcionaban como divisiones sociales y admi-
nistrativas de comunidades locales y que tenian funcionarios hereditarios” (Los
chibchas 37).

Juan y Judith Villamarin retomaron estas ideas unos afios después y tra-
taron de entender mejor los lazos de parentesco que unian a estos grupos
(“Kinship”). Dirigieron su atencién a las llamadas utas, aceptando el plantea-
miento de que eran subdivisiones de las zibynes. Retomaron la idea de que eran
entidades territoriales ocupadas por grupos de filiacién matrilineal. También in-
sistieron en la exogamia de la que habia hablado Herndndez, pero plantearon

que solamente tenia vigencia en el contexto de la uta y que era indiferente en el
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de la capitania o de la comunidad. En el tema del matrimonio se atrevieron a ir
mucho mis alld, y propusieron que debié existir una preferencia por las unio-
nes entre primos cruzados, junto con una residencia virilocal y la costumbre de
regresar al grupo del padre cuando la madre fallecia, como pasaba en muchas
sociedades matrilineales'. José Rozo, por su parte, planteé que la diferencia en-
tre uta y zibyn consistia en la cantidad de gente, la fertilidad de las tierras y
la riqueza en general (48). Las utas o capitanias menores eran agrupaciones
pequeiias y pobres, que vivian en lugares poco fértiles, mientras que las otras
gozaban de mayor prestigio, poblacién y riquezas, idea que seria retomada por
Langebaek, aunque sin profundizar en su desarrollo (Mercados 28).

En cambio, Londofio planteé la idea de que tanto las utas como las ziby-
nes eran unidades territoriales (“Los cacicazgos” 116). Sin embargo, esto se ha
revelado cada dia més dudoso, dada la gran cantidad de pleitos que se dieron
después de la llegada de los espafioles por los tybas que iban y venian con su
gente de un lugar a otro, lo cual demuestra que su vinculacién con un territorio
especifico no era muy fuerte. Londofio también retomé la idea de Herndndez
sobre el cardcter gentilicio de la sociedad muisca y relacioné las capitanias con
las gens y con los clanes, pero aclaré que no eran exactamente eso, porque no
se trataba de grupos exégamos. Por otro lado, sostuvo que la funcién de los ty-
bas era representar al grupo frente a los demds y que los indios estaban sujetos
a un psihipqua en la medida en que estaban sujetos a un tyba. Sin embargo,
las evidencias que muestran a individuos sujetos directamente a los psihipquas,
como los miembros de su propio grupo de parentesco, son abrumadoras.

Otro elemento importante dentro de su argumentacién es que coincidié
con Broadbent al afirmar que el cargo de tyba era de caricter estrictamente
hereditario. Segiin Londofio no hubo tybas nombrados, y en los casos en que
aparecen caciques designdndolos después de la Conquista se trataria simple-
mente de un reconocimiento piblico o una confirmacién oficial de un derecho
hereditario. Por lo tanto, argumenté que si los psihipquas hubieran tenido la
facultad de elegir a los tybas nunca se habrian visto en la necesidad de reclamar
cuando se iban, sino que simplemente habrian nombrado a otros en reemplazo
de estos (“Los cacicazgos” 160). El autor tiene razén, pero también es cierto

! Se habla de residencia virilocal cuando la nueva pareja se va a vivir con el grupo al que perte-

nece el marido.
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que en los documentos se encuentran muchos casos de tybas designados por
los psihipquas, sin que se aprecie que tuvieran vinculos con las personas que
iban a mandar. Incluso hubo algunos que en los afios posteriores a la Conquista
llegaron a ser elevados al rango de caciques, como se verd mas adelante.

Hasta el momento se puede decir que la mayoria de los investigadores
han oscilado entre dos interpretaciones principales: una que considera que la
unién de utas formaba las zibynes y otra que considera que se trataba de una
distincién de tamaiio, riqueza y prestigio. También se discute si las capita-
nias eran solamente grupos de personas o también implicaban la propiedad
comunal de la tierra. Es decir, lo que se debate es si un individuo pertenecia
a una determinada uta o zibyn por el hecho de vivir en cierto lugar o por
ser pariente de los demds. Un tercer aspecto en discusién es si los tybas, ya
fueran los de las utas (uzatybas) o los de las zibynes (zibyntybas), lo eran por
herencia o si eran subordinados de los psihipquas, nombrados para cumplir
tareas como la recoleccién de tributos o la organizacién del trabajo comunal.
Tal vez, la dificultad para zanjar estas discusiones no radique solamente en la
precariedad de las fuentes disponibles o en lo inadecuado de los modelos que
se han usado para interpretarlas, sino en la complejidad de la realidad y en la
rigidez de los modelos. Por ejemplo, en algunos casos las capitanias podrian
haber tenido tierras comunales, como propiedad de un grupo de parientes por
linea materna, pero en otros casos no. Tampoco resulta contradictorio que
algunas zibynes hayan estado subdivididas en utas, mientras que otras capita-
nias carecieran de subdivisiones, o que en algunos casos los tybas heredaran
el cargo y en otros fueran designados por los psihipquas, sin que unas y otras
situaciones fueran absolutamente excluyentes. Aqui podrian considerarse las
enormes variaciones a escala regional que se pueden apreciar por todo el alti-
plano cundiboyacense.

A partir de la década de 1990 empezaron a plantearse interpretaciones
alternativas sobre la naturaleza de las capitanias y los cacicazgos. Eduardo
Londofio y Roberto Lleras, por ejemplo, sostuvieron que algunas comunidades
muiscas podrian haber tenido unas estructuras “dualistas”, tal como se venia
proponiendo desde la década de 1970 para explicar la organizacién de las co-
munidades andinas (Zuidema). Se suponia que algunos pueblos del antiguo
Pert estaban divididos en dos mitades, llamadas handn y hurin, con sus propios
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jefes, aunque uno de ellos era el principal, por gozar de una mayor jerarquia®.
Londofio creyé ver una situacién similar en un documento del pueblo de Pesca
que data de 1575, donde hay dos caciques y se dice que uno es “de la parte de
arriba”y otro, “de la de abajo”. Sin embargo, el contexto del documento no per-
mite interpretar que se refiera a que alguno tenga un rango superior o a que el
pueblo de Pesca esté dividido en dos mitades, sino, simplemente, a la existencia
de dos cacicazgos: el uno ubicado en las tierras altas y el otro, en las bajas. El
autor también crey6 ver una organizacién en mitades en el cacicazgo de Tunja
y plante6 la existencia simultdnea de dos caciques (AGN, CI 19, fF. 296 r.-297 v.
cit. en Londofio, “Linajes” 102). Sin embargo, el cacicazgo de Tunja nunca tuvo
simultineamente dos caciques, y todo se debi6é a un malentendido que mas
adelante serd explicado.

Roberto Lleras también ha planteado que los muiscas eran una cultura
dualista, lo cual significa para €l que tenian una tendencia a concebir el mun-
do como un fenémeno dual, compuesto de elementos que se oponen: dia/
noche, masculino/femenino, movimiento/quietud, vida/muerte, etc., que eran
“opuestos complementarios asimétricos en los cuales uno es principal y otro
secundario”. Una expresién de este pensamiento seria la organizacién social
en dos partes, que a su vez podia llegar hasta la “cuatriparticién por la sub-
divisién en pares binarios de cada parte inicial”. El autor plante6 que las dos
mitades que formaban una comunidad eran llamadas zibyn y uta, asi como en
el Pert eran handn y hurin. En vez de pensar que las zibynes eran la reunién
de varias utas, resultaba mds légica una interpretacién dual, segtn la cual cada
pueblo estaria conformado por dos mitades asimétricas y habrian llegado a
existir casos de “cuatriparticién” en algunos lugares. Lleras utilizé los trabajos
de Londofo para tratar de dar algunos ejemplos de esta supuesta estructura
dual y volvié a mencionar el caso del cacicazgo de Tunja, o zacazgo, si bien lle-

v6 un poco mis lejos sus elucubraciones:

Londofio reconoce la estructura dual y la existencia de dos caciques y
dos dinastias en el zacazgo como ocurrié en otros cacicazgos. De nuevo
la dualidad serfa asimétrica; Tunja cumplia el papel principal y Ramiri-
qui seria la “segunda persona”. No estamos en capacidad de aseverarlo,

2 Un estudio de mediados de la década de 1970 que se inspir6 en esta idea es el de Carlos ]. Diaz
Rementeria: “La costumbre indigena en el Pert hispanico”.
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pero es tentador sugerir que tal estructura se repitiera al sur en el zipazgo,
entre el Bogotd y el Guatavita, a quien Rodriguez Freile (1636) cita como

sefior de la provincia y gozaba de gran autoridad religiosa. (10)

Pero ademds de Ramiriqui-Tunja y Bogoti-Guatavita, el autor planteé
la existencia de una dualidad en Sogamoso, donde supuestamente se alterna-
ban dos dinastias: la de Tobasia y la de Firavitoba. Como se puede apreciar, este
es un claro ejemplo de la tendencia de algunos investigadores a usar modelos
de organizacién que han sido disefiados para otros contextos culturales, sin
hacer el debido ajuste a la realidad concreta que se pretende analizar. Hasta
el momento no hay evidencias suficientes que respalden dicho modelo. El
supuesto pensamiento dualista de estas sociedades atn estd por demostrarse.

En realidad resultan mucho mds sugestivos los analisis que en afios re-
cientes han venido desarrollando especialistas en sistemas de parentesco,
como Frangois Correa, y en arqueologia de las sociedades complejas, como
Hope Henderson. Al enfocar sus discusiones hacia las unidades minimas de la
organizacién social, con el fin de comprender sus relaciones internas y la forma
como se construfa y mantenia el poder politico, han abierto nuevos campos
para la discusién; en especial al plantear conceptos como los de grupos de fi-
liacion local y casa, que pueden llegar a constituirse en utiles herramientas para
comprender la naturaleza de las misteriosas y evasivas capitanias.

Correa ha propuesto que las llamadas utas o capitanias menores eran
“grupos locales de filiacién y residencia”. Es decir, conjuntos de parientes por
linea materna que vivian juntos en una o varias casas. Los grupos, ademis, se
iban transformando con el tiempo, esto es, tenian una especie de ciclo vital.
Cuando las mujeres se casaban, se iban a vivir con el grupo del marido, los nifios
pequenos crecian ahi, pero luego ellas y sus hijos regresaban con sus hermanos.
De esta manera, el grupo local estaba compuesto por los hermanos con sus
esposas, las hermanas viudas y los sobrinos con sus esposas e hijos. Eran va-
rias familias nucleares que podian ocupar viviendas separadas que conformaban
unidades domésticas. La relacién fundamental habria sido la del hermano ma-
yor de la madre y sus sobrinos. Tal vez, solamente los herederos de la autoridad
politica permanecian en su grupo local y no se iban al del padre (E/ so/ 201).

Hope Henderson y Nicholas Ostler han destacado la importancia de la
casa o unidad doméstica y han propuesto el uso de la palabra gue para referirse a
ella. El jefe de la gue podria haber sido el tio materno de mayor edad (el guecha);
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es decir, “el hombre de la casa”. Una o varias gues podrian haber formado una
capitania. Este planteamiento seria compatible con la propuesta de Correa, sal-
vo que ya no se consideraria a la uta como la unidad social minima, sino al grupo
doméstico. El analisis de Henderson y Ostler, ademds, llevaria a replantear el
uso de la palabra uta, que, ademds de significar un capitin menor y el grupo
bajo su mando, también significaba el patio frente a la casa, a menudo rodeado
con una empalizada. Segun los autores, la residencia muisca era vista como una
entidad animada, un simbolo de autoridad sobre los procesos de la vida general.
De acuerdo con esto, la gue mas grande seria la del jefe, pero cuando eran més o
menos del mismo tamafio no habia muchas diferencias de rango entre las per-
sonas. Si las viviendas alcanzaban grandes proporciones y llegaban a tener varios
bohios alrededor de una construccién central, rodeados por una empalizada,
es decir, lo que los espafioles llamaron cercados, se podria hablar de jerarqui-
zacién social, con autoridades hereditarias institucionalizadas. Evidentemente,
para los arquedlogos que estudian la formacién de las sociedades complejas que
llamamos cacicazgos este resulta un planteamiento muy sugerente, que puede
ayudar a interpretar muchos sitios arqueoldgicos y a identificar los periodos
clave de transicién, desde sociedades mas o menos igualitarias hacia sociedades
mds complejas y jerarquizadas. La figura 5 representa de un modo bastante es-
quemadtico un hipotético grupo local de filiacién y residencia dividido en varias
gues, de acuerdo con lo que proponen Correa, Henderson y Ostler.

Figura 5: El grupo local de filiacion y residencia
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Fuente: elaboracion del autor.

| 73|



JorGE AuGusTo GAMBOA MENDOZA

Los tridngulos representan a los hombres y los circulos, a las mujeres. Las
lineas simples horizontales representan la relacién de hermandad y las vertica-
les, la descendencia. Las lineas dobles horizontales representan el matrimonio.
Las figuras que estin cruzadas por una diagonal representan a personas ya
fallecidas. En la parte superior apreciamos, entonces, cuatro parejas casadas y
una mujer soltera. El color blanco o negro indica la pertenencia a dos linajes
diferentes. La regla es que las personas del mismo linaje no pueden casarse en-
tre si. Ademads, la pertenencia a un linaje se trasmite por via materna. Por eso
se observa que los hijos tienen el mismo color de la madre. Las personas que se
encuentran en el interior de la linea recta son quienes pertenecen al mismo
grupo de filiacién y residencia; es decir, conviven juntas, pero no necesaria-
mente bajo el mismo techo. Las que estdn por fuera viven en lugares diferentes
o ya han fallecido. Los semicirculos representan a las personas que comparten
la misma vivienda.

Veamos con detalle este caso hipotético. Los adultos mayores en este gru-
po, que se encuentran en la parte superior, son un conjunto de hermanos y
hermanas. El jefe es el hermano de mds edad, con el cual viven su esposa y sus
hijos varones, aunque estos tltimos pertenecen al linaje de la madre (blanco).
Cuando él muera regresarin con ella a su lugar de origen. Lo mismo sucede
con el otro hermano y sus hijos. Las hijas no estdn presentes: se asume que son
adultas y ya se han ido a vivir al grupo de sus maridos. En este lugar también
viven dos de las hermanas. La primera, en el costado izquierdo, estuvo casada y
vivié en el grupo de su marido hasta que este fallecié. Por eso se lo representa
con un tridngulo blanco cruzado por una diagonal. Al enviudar regres6 con sus
hijos, que se asume todavia son pequefios. Su hijo varén, de color negro, es el
heredero de la autoridad en este grupo. La otra mujer del linaje negro que vive
en el lugar es la que ain no se ha casado. En el costado derecho se representa
a una hermana casada que ya no vive con los demds y se encuentra en el grupo
de su marido con sus hijos. Finalmente, se puede asumir que cada una de las
tamilias nucleares aqui representadas habitaba un bohio diferente y asi consti-
tuian por lo menos tres casas o unidades domésticas.

De acuerdo con lo que se ha discutido, tal vez lo mds adecuado seria
abandonar la pretensién de utilizar las palabras zibyn y uta para referirse a los
diferentes tipos de capitanias, mientras no haya mayor claridad al respecto,
y adoptar una terminologia provisional que refleje el estado de los conoci-
mientos actuales. En este trabajo se hablard, entonces, de capitanias simples
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y compuestas. Una capitania simple corresponderia, mds o menos, a lo que
Correa ha denominado grupo local de filiacién y residencia, o a la reunién de
una o varias gues, con un tyba a la cabeza. Pero no se usari el término uza de-
bido a lo problemaitico que podria resultar. De hecho, no se ha encontrado ni
la mds minima mencién a esta palabra en toda la documentacién de archivo
revisada que se enmarca dentro del periodo de estudio. Las referencias docu-
mentales mds tempranas que se conocen hasta ahora pertenecen a una visita
realizada en 1592 al pueblo de Fusagasugi, al suroccidente de Santafé. La pala-
bra uta se usé en esta ocasién para referirse a “capitanes chicos”, es decir, jefes
de rango mids bajo que los capitanes, y también para referirse al grupo sobre el
cual mandaban. Un detalle interesante es que pagaban tributos al encomen-
dero como lo hacia cualquier varén de la comunidad, lo que indica que las
autoridades espafiolas no les reconocian ningtn grado de nobleza (AGN, CT 20,
ff. 375 r.-474 v.).

En el expediente de una visita realizada en 1594 a los pueblos indigenas
de los alrededores de Bogota se hall6 otra referencia. Se trataba igualmente de
unas capitanias sujetas a otras. Por ejemplo, en el pueblo de Tibaguya se en-
contré a dos tybas que dijeron haber estado sujetos al psihipqua de Bogota
en tiempos prehispanicos. Estas fueron denominadas “capitanias mayores” y
tenian otras sujetas “que llaman utas”. En esa ocasién, los tybas se quejaron
porque la gente no los obedecia como antes. Ademds, contaron que la “cabeza”
de cada uta era el que ejercia como su “capitin™. En las décadas posteriores,
durante la primera mitad del siglo XVII, el término se volvié mads frecuente
y se encuentra en documentos relativos a sitios tan diversos como Fontibén,
Zipaquird o Sogamoso, lo que sugiere varias alternativas. Una opcién es que las
utas hayan aparecido como resultado del proceso de conquista, como una nue-
va forma de organizacién de origen colonial. Sin embargo, todo parece indicar
que ya existian desde tiempos prehispanicos. Otra posibilidad es que estas sub-
divisiones de algunas capitanias hayan pasado desapercibidas durante el siglo
XVI, porque no eran de interés para las autoridades espafiolas. De hecho, en las
visitas realizadas durante esa época, los conteos de poblacién solian hacerse de
forma muy general, sin entrar en mayores detalles. Pero luego, a medida que

3 El capitin don Pedro Sasipaba declaré ante el visitador: “Ahora no quieren obedecer a los

dichos capitanes como solian y cada uta tenia una cabeza que ahora hace de capitin de ellay
pretende este tal capitdn mandar a su gente” (cit. en D. Gonzilez).
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los informes de las visitas se hicieron mas detallados, los espafioles empezaron
a notar la existencia de las utas y a consignarlas en la documentacion, a partir
mds o menos de la década de 1590. Esta opcién parece la mds factible. Pero to-
davia resulta prematuro llegar a una conclusién firme. Quedan muchas dudas,
como la de si era un término usado solamente en algunas zonas del territorio
que luego, durante el periodo colonial, se aplicé en relacién con lugares donde
la situacién que designa no existia en tiempos prehispanicos. Las referencias
mds tempranas provienen de los alrededores de Bogotd, es decir, del sur del
territorio estudiado, mientras que las mds tardias ya se encuentran por toda la
regién. Por otro lado, la Gnica mencién de esta palabra que se ha encontrado
hasta el momento en los cronistas se halla en la obra de Piedrahita, escrita a fi-
nales del siglo XVII. El cronista la menciona de pasada y dice que asi se llamaba
a los capitanes “mds principales” del cacique de Pasca, lo cual no tiene ningin
sentido a la luz de lo que se ha venido discutiendo®.

Las capitanias compuestas, por su parte, son aquellas que resultaron
de la unién de varias capitanias simples bajo el mando de un capitin ma-
yor o “grande”. En algunos casos, el tyba de una de las partes actuaba como
jefe de todos. En otros, los psihipquas nombraban a un hombre de su con-
fianza y le encargaban el mando de varias capitanias. Por ejemplo, en 1556,
durante un pleito que enfrenté a los psihipquas de Sinuba y Guatavita ante
las autoridades espafiolas por el dominio de un tyba, algunos contaron que
el psihipqua de Guatavita les habia puesto a un tal Sozaquira para que los
mandara. Sozaquira lo hizo durante dos afios, pero luego decidié irse a las tie-
rras de Stinuba, llevindose parte de su gente. Los que no quisieron marcharse
permanecieron en Guatavita sirviéndole directamente al psihipqua. Los es-
cribanos se refirieron a Sozaquira en algunas ocasiones como capitin y en
otras, como cacique, como si no hubiera mucha diferencia entre las dos formas
de autoridad tradicional. Pero la mayoria de los indigenas citados a declarar lo
trataban como “capitin grande”y citaban a otros similares como Chipasaque y
Pausa (AGN, €122, ff. 46 v., 48 v.). Algunos capitanes “grandes” también fueron
mencionados en otros pleitos que se adelantaron a comienzos de la década

de 1550, por motivos similares, ante la Real Audiencia de Santafé. En 1551, por

*  La frase exacta es: “y aquel sefior, que se llamaba Pasca, con los capitanes mds principales de

su Estado (que llaman utas) entraron desarmados en la casa donde estaba el capitin Lazaro
Fonte” (Piedrahita 1: 301 cit. en Londofio, “Los muiscas” 110).
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ejemplo, durante el juicio en que se enfrentaron los encomenderos de los psi-
hipquas de Saque e Icabuco, pueblos ubicados al suroccidente de la ciudad de
Tunja, por el dominio de una capitania compuesta, los indios hablaron del tyba
Ochonoba como un capitin grande, que servia a Icabuco, tal como lo hacian
Sora, Cucaita, Soracd y Turga con el psihipqua de Tunja (AGN, E 11, f. 145 v.).

La existencia de capitanias independientes, es decir, de grupos simples
o compuestos gobernados por un tyba, pero que no estaban sujetos a ningin
psihipqua, ha sido sefialada por varios autores, aunque no estd plenamente con-
firmada, y es casi seguro que tales capitanias fueron el resultado del establecimiento
del sistema de la encomienda, cuando los cacicazgos mas complejos se desar-
ticularon. Manuel Lucena, por ejemplo, encontré que en la visita realizada en
1594 a los pueblos de Engativd (Ingatyba), Teneme, Sisatyba y Comba, en los
alrededores de Bogotd, se mencioné a un grupo de tybas independientes que
habian estado sujetos al psihipqua de Bogota, pero luego fueron separados de
él para formar una encomienda (135).

Los documentos consultados indican que se podia llegar a ser tyba de
varias maneras, y no siempre por medio de la sucesién matrilineal. Lo nor-
mal era que en cualquier grupo local de filiacién o en cualquier conjunto de
unidades domésticas ejerciera la autoridad el hombre de mayor edad; en otras
palabras, el tio materno mis viejo. Cuando el jefe del hogar faltaba, por muer-
te o ausencia, se buscaba al pariente mds cercano. Lo ideal era un sobrino, hijo
de alguna de sus hermanas mayores, pero cuando no lo habia o era demasiado
pequeio, se buscaba a un hermano o a cualquier varén con algun grado de
parentesco. En sintesis, se aplicaban las reglas de la sucesién matrilineal. Sin
embargo, diversos factores podian alterar estas normas que, de hecho, eran
bastante flexibles. Por ejemplo, la ausencia total de parientes masculinos ele-
gibles podia significar que el hombre que terminaba ejerciendo la autoridad
perteneciera a otro linaje. Las guerras, epidemias o migraciones podian llevar
a situaciones imprevistas y a soluciones muy diversas. Ademds, la injerencia
de autoridades de mayor rango podia inclinar la balanza hacia uno u otro lado
cuando se presentaban disputas entre varios pretendientes con el mismo dere-
cho, o sencillamente se podia imponer a la fuerza algin extrafio. Esto explica
por qué en algunos casos los sucesores de los tybas fueron parientes (sobrinos,
hermanos, hijos, etc.) y en otros, simplemente, fueron impuestos por los psihip-
quas. Asi lo da a entender don Pedro Chitaragiiey, psihipqua de Turmequé en
1558, cuando las autoridades le preguntaron por qué el psihipqua de Icabuco
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habia nombrado tyba a un hombre llamado Ochonoba: “que lo haria por ser
el dicho Ochonoba su pariente y de su casa y su pregonero, porque siempre
los caciques hacen sus capitanes y les dan indios para que manden a sus pre-
goneros y parientes y de su casa” (AGI, J 488).

Un hecho curioso, detectado en la revision documental, es que en al-
gunos casos parece que los que llegaban a ser tybas cambiaban de nombre.
Resulta dificil establecer si era una costumbre generalizada o se limitaba a solo
algunas regiones. Durante un pleito entre Sunuba y Guatavita, en 1563, el tyba
Toaquira mencioné que cuando era muchacho y ain no ejercia como tyba solia
llamarse Quiminza, pero luego se cambié de nombre (AGN, CI 22, ff. 208 r.-208
v.). Durante la visita que adelant6 el oidor Tomas Lépez en 1560 en el pueblo
de Bosa se encontré aun capitdnllamado Sitata, que habia heredado el mando de
su tio, quien se llamaba igual (AGN, VB 18, f. 234 1.). Y en otro caso mucho
mis tardio, en el pueblo de Turmequé existia en 1575 un capitin llamado
Opamoyayopa, que estaba en proceso de heredar la capitania de un pariente
del mismo nombre (AGN, €I 21, f. 500 r.). Los dltimos ejemplos podrian ser
coincidencias o indicar que existia la costumbre de nombrar a los sobrinos
herederos igual que a sus tios, y no necesariamente la de cambiar de nombre
al asumir un cargo. Sin embargo, el hecho no deja de ser bastante llamativo.

Buena parte de los capitanes que aparecen en los documentos tienen
nombres que incluyen como prefijo o sufijo la particula zyba. Por ejemplo, en
1558, varios personajes con nombres como Agustatyba, Gasentyba, Muentyba,
Vatyba, Tuntyba, Fustyba y Patyba declararon en un pleito que enfrent6 a los
psihipquas de Fumeque (Fémeque) y Chiguachi (Choachi), al oriente de la
ciudad de Santafé (AGN, E 30, ff. 287 r.-364 v., 1023 r.-1024 v.)°. En un diccio-
nario de lengua muisca se aprecia que esta particula se agregaba al tipo de
capitania de la que se estaba hablando, para distinguir los capitanes “mayores”
de los “menores”. Aquel que mandaba sobre una capitania mayor era llama-
do zibyntyba y el que gobernaba una uta era el uza tybargue (“Diccionario” 209).
Para hablar de un capitin en términos generales, sin especificar si lo era de una
zibyn o una uta, se usaba la particula #yba, como se deduce de algunas frases de

Cabe aclarar que los escribanos anotaban los nombres tal como los escuchaban, sin seguir
unas reglas uniformes de ortograffa. Asi, una misma persona podia aparecer como Vatiba,
Vateba, Bativa, Bateba, Uativa, etc., incluso en la misma pagina o renglén. Aqui se ha unifi-
cado la ortografia de #yba para ilustrar el argumento.
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los catecismos y confesionarios que acompanaban al diccionario citado y a la
gramdtica de fray Bernardo de Lugo®. Ademds, se han encontrado documen-
tos que confirman esta interpretacién sin que pueda quedar ninguna duda. En
1558, durante el transcurso del juicio que enfrenté a los psihipquas de Saque e
Icabuco por la capitania compuesta de Ochonoba, las autoridades espafiolas
pidieron a los indios que aclararan por qué en algunos momentos llamaban
Ochonobatyba al capitin, y ellos explicaron que #yba queria decir “capitin” en
la lengua de aquella region (AGI, J 488, . 10 v.). Pero la palabra también signi-
ficaba compafero, anciano, amarillo y platero (orfebre), lo cual seria un indicio
de que el cargo, de alguna manera, se asociaba a la amistad, la experiencia y la
sabiduria de los mayores de la comunidad (“Diccionario” 333).

La particula #yba también aparece con frecuencia en el contexto religioso.
En un interesante documento de finales del siglo XVI, elaborado en el marco de
una investigacién que se hizo en Fontibén por la presencia de numerosos sacer-
dotes muiscas que seguian manteniendo viva la religién prehispdnica, se hizo un
listado de estos personajes y de sus ayudantes o “sacristanes™. Los nombres de
los “mohanes”, en su lengua, tenian casi todos el sufijo -chyguy y los “sacristanes”
tenian la misma raiz, con el sufijo -¢yba. Por ejemplo, Chinuachyquy tenia un
ayudante llamado Chinuatyba y asi sucesivamente (AGI, 4SF 17, doc. 11.92.3.1)%.
Segun se cuenta en el mismo documento, eran aprendices del oficio religioso,
escogidos desde tierna edad, que se preparaban durante varios afios para reem-
plazar al chyguy cuando muriera. Su preparacién era igual a la de los sucesores
de los psihipquas. De este modo, se puede considerar que el lexema #yba puede
significar una persona que tiene cierto reconocimiento politico o religioso

También podria ser tybara gue o tybargue. Esta deduccion se desprende de la forma como se
traduce en el diccionario la frase “;Habéis tenido respeto a vuestros caciques, capitanes y a los
sacerdotes espafioles?”,que seria: “sUmpsiqua umtybara gue apquas chyquy sue achiezumzaoa?”
(“Diccionario” 356). En el confesionario que acompaiia la gramatica de Lugo se formula una
pregunta similar, correspondiente al cuarto mandamiento: “sHas tenido respeto a los sacer-
dotes, a los viejos, a los caciques y capitanes?”, cuyo equivalente en lengua muisca es “Vm
bxhipqua vmtyba tybara gue, apquas chyqy, fue, achi¢, zhyum zhagud” (Gramdtica ff. 155 r.,
173 v., foliacién original 130 1., 147 v.).

» o« » o«

Los sacerdotes muiscas eran llamados “mohanes”, “santeros”, “jeques” o “chuques” por las
autoridades espafiolas, producto de deformar la palabra chyguy.

La escritura original en el texto es Chinuacheque y Chinuateba. Un anilisis mas detallado de
las implicaciones lingiisticas de estas palabras puede consultarse en Maria Stella Gonzilez
(“Los sacerdotes”).
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dentro de su grupo, pero sin llegar al nivel de un psihipqua o de un chyquy. Esto
sugiere que la relacién que mantenia un aprendiz o ayudante con el sacerdote
era andloga a la que mantenia un capitin con el cacique. En la medida en que
un capitin podia llegar a ser cacique algin dia, era una relacién no solo politica,
sino también maestro-alumno.

Si ahora pasamos a analizar las funciones que tenian los tybas, nos encontra-
mos con una serie de dificultades. Las fuentes son relativamente mds generosas
con los datos referentes a las actividades que interesaban directamente a los
conquistadores y las autoridades coloniales, pero callan sobre otros aspectos
fundamentales. Por ejemplo, el tema de los tributos estd relativamente bien do-
cumentado. Se sabe que una de las funciones principales de los tybas era reunir
entre su gente los bienes que entregaban a los psihipquas, al tiempo que di-
rigian todas las labores comunitarias. Al parecer, los psihipquas solo recibian
directamente los tributos de sus parientes cercanos: los miembros de su grupo
local. Los demads tributaban a través de su tyba y eran dirigidos por €l cuando
iban a cumplir con las tareas comunales asignadas, como construir los cercados
o hacer las labranzas del psihipqua. Los ejemplos tempranos que se pueden
citar son numerosos. Incluso el hecho de que un tyba recogiera tributos entre su
gente para llevarlos a un determinado psihipqua fue usado ante los tribunales
espafioles como prueba de su pertenencia a él. En 1559, durante el pleito en-
tre Saque e Icabuco, fue citado a declarar Pedro de Colmenares, quien habia
administrado la encomienda de Guatavita durante los afios en que Herndn
Pérez de Quesada y Alonso Luis de Lugo la habian tenido en su poder (entre
1539 y 1544). Su testimonio era importante para determinar si el tyba Toaquira
pertenecia al psihipqua de Guatavita. Colmenares dijo que estaba seguro de
esto, ya que en varias ocasiones habia tenido que ir al valle de Guachetd, don-
de Toaquira y su gente se habian establecido, y lo habia visto llevando oro. En
esta misma ocasién Agustin Castellanos, quien administré después la misma
encomienda, agregé que en cierta ocasién el psihipqua se habia enojado con
Toaquira porque este no le llevé oro de buena calidad y habia intentado ahor-
carlo con una soga, pero lo perdoné gracias a su intervencién (AGN, I 22, ff.
98 1.-99 v.).

Otra funcién de los tybas que se destaca continuamente es la del
cuidado de los sitios donde las gentes depositaban sus ofrendas, llamados “san-
tuarios” por los espafioles. Podian ser lugares como la cima de los cerros, el

borde de las lagunas, cuevas ubicadas en lugares remotos, grandes piedras o
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bohios preparados especialmente para tal efecto. Ahi se realizaban ceremonias,
probablemente bajo su direccién, y es probable que fueran heredados por los
sucesores. Segun Correa, los lugares altos y apartados, las cuevas y las lagunas
eran concebidos como umbrales hacia el mas alla, donde se hacia todo tipo de
rituales y enterramientos. En ellos se han encontrado figuras antropomorfas
con cavidades para depositar ofrendas envueltas en mantas. Correa argumen-
ta que podian representar a los ancestros y simbolizaban la identidad de cada
pueblo, de manera que los rituales que se realizaban ante ellos actualizaban y
mantenian vivas las relaciones con los antepasados (E/ so/ 86). Pero es probable
que la ubicacién de estos santuarios en lugares alejados de los asentamientos no
corresponda a lo que sucedia en tiempos prehispdnicos. Langebaek ha sefiala-
do que la informacién de que disponemos proviene de finales del siglo XVI y
comienzos del XVII, cuando estaba muy avanzada la colonizacién y las auto-
ridades emprendieron varias campaifas para impedir que los indios siguieran
practicando sus creencias. Por lo tanto, el hecho de que se ubicaran en sitios
apartados, escondidos y de dificil acceso pudo ser una estrategia para ocultar-
los. Antes solian estar en los cercados y otros sitios publicos, a la vista de todos
(“Resistencia”). Ademds, las descripciones mds tempranas, como el “Epitome
de la conquista”, cuentan que cada familia tenfa un santuario en su casa, seme-
jante a los lares de los romanos ([¢Santa Cruz?] 138).

El patrocinio de las ceremonias religiosas y festivas hacia parte de las obli-
gaciones de los jefes. Durante una investigacién en 1577 un indio “principal” de
Paipa dio a entender que solamente las autoridades tenian santuarios, porque
en medio de las torturas a que lo sometieron se defendié alegando que no era
cacique ni capitdn para tenerlos (AGI, E 824 A, pieza 6, . 189 v.). Es probable,
incluso, que no hayan existido especialistas religiosos propiamente dichos en
las sociedades muiscas, sino que muchos de los chyquys que identificaron los
espafioles fueran en realidad tybas, cuyas responsabilidades de mando esta-
ban indisolublemente relacionadas con el fomento del culto religioso. En 1547,
por ejemplo, el psihipqua de Guatavita tenia un tyba en tierras de Guasca
encargado de cuidarle un santuario de sus antepasados. Los espafioles lo 1la-
maron “jeque y santero mayor de Guatavita”. Como este, los tybas acusados

*  El asunto se mencioné en el marco de un pleito entre Diego Montafiez y Melchor Valdez,

encomendero de Guatavita. Montafiez presenté una queja ante las autoridades porque el
teniente de gobernador Pedro de Ursta lo habia autorizado a saquear los santuarios y buscar
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de mantener santuarios abundan en la documentacién de finales del siglo XVI
y comienzos del XVII, cuando se desarrollaron varias campafias para erradicar
las pricticas religiosas prehispdnicas que subsistian en buena parte del alti-
plano cundiboyacense. En un caso en el cual se enfrentaron el encomendero
y el psihipqua de Tota en 1574 se ventilaron multiples acusaciones contra los
tybas del lugar por los santuarios que mantenian (AGN, CI 29, ff. 1 r.-327 v.).
Luego, en 1577, las autoridades civiles y eclesidsticas recorrieron la provincia
de Tunja y descubrieron cientos de santuarios cuidados por psihipquas y tybas,
con ofrendas como figuras de oro, caracoles, textiles y otras cosas'. La existen-
cia de un santuario bajo la responsabilidad de algin tyba en determinado lugar
también fue usada ante los tribunales espafioles en las décadas posteriores a
la Conquista como prueba de que el tyba en cuestion vivia en ese sitio, como
sucedi6 en 1563, cuando varios testigos usaron el argumento de que Toaquira
tenfa uno en Guatavita, para demostrar que alli tenia sus tierras (AGN, CI 22,
f. 206 v.).

Un aspecto final que vale la pena mencionar es la relacién que tenian los
tybas con los psihipquas. Toda la documentacién revisada, tanto la que corres-
ponde a las fechas mds tempranas como la que proviene de momentos mas
tardios, indica que los vinculos que los unian no eran muy fuertes. Los tybas
tenian mucha influencia sobre sus parientes, y si estaban descontentos podian
migrar hacia un lugar que les ofreciera mejores posibilidades, aliarse con otro
psihipqua u ofrecerle obediencia. Esta situacién generé multiples conflictos en
las décadas posteriores a la Conquista entre psihipquas y encomenderos que
veian marcharse de un lugar a otro a sus tybas, cambiando sus compromisos y
lealtades. Se ignora si esta situacién se vivié con la misma intensidad en tiem-
pos prehispdnicos, si se tiene en cuenta que la llegada de los espafioles generé
un reacomodo del poder y de las alianzas. Sin embargo, resulta probable que
los conflictos vividos durante los primeros afios de la dominacién espafiola ha-

yan sido prolongaciones de tensiones que venian de tiempo atrds y que reflejen

sepulturas indigenas por toda la regién, salvo en los repartimientos de Bogotd, Fontibén,
Sogamoso y Duitama, con tal de que pagara los quintos y se acompafiara de un oficial real,
pero el encomendero de Guatavita le estaba pidiendo que le diera la tercera parte de las sepul-
turas abiertas en su repartimiento, lo que sumaba 300 pesos de oro (AGI, J 1096, n. 1).

Esta campana para descubrir santuarios fue denunciada unos afios mas tarde por el cacique
mestizo de Turmequé, don Diego de Torre, debido a los enormes abusos que se cometieron
en medio de su desarrollo (Rojas, E/ cacigue).
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la fragilidad de los vinculos que unian a los cacicazgos prehispanicos, de acuer-
do con la configuracién modular-celular que se ha propuesto.

Un caso que ilustra esta situacién se present6 a comienzos de la década
de 1550. El encomendero Alonso Dominguez, vecino de la ciudad de Vélez,
entablé en 1553 una demanda contra Juan Mateos porque algunos indios del
psihipqua de Saque se habian ido a servir al de Lenguaruco. Los testigos con-
taron que este grupo estaba al mando de Socatame y se pasaba de un psihipqua
a otro segun le convenia, sobre todo cuando los cristianos iban a verlos. Pero
era algo que hacian desde antes de la Conquista, por lo que conté uno de
ellos. Dominguez se quejaba de que muchos de los indios de su encomienda
se habian ido a diferentes lugares de la regién y el psihipqua no habia podido
impedirlo. Por ejemplo, en el sitio de Pare, a unos 15 kilémetros de Saque, se
habia establecido un grupo de cinco indios con sus mujeres y esclavos. En va-
rias ocasiones habian ido a traerlos, pero siempre se devolvian. Sin embargo,
lo curioso es que seguian enviando los tributos al psihipqua de Saque (AGN, E
11, ff. 175 r.-176 v., 252 1.).

En el pleito entre Stinuba y Guatavita, en 1556, se hablé también de un tyba
llamado Cuentyba, con veinte indios a su cargo, que solia ir y venir entre los
dos lugares. Un hermano del psihipqua de Guatavita habia ido a hablar con
él en varias ocasiones para tratar de convencerlo de retornar a sus tierras, pero
Cuentyba respondia que solamente volveria cuando “un cristiano fuese por
él”; es decir, cuando fuera obligado por las autoridades espafiolas (AGN, CI 22,
f. 5 v.). En otro caso en que se enfrentaron los psihipquas y encomenderos de
Fumeque y Chiguachi se dio una situacién similar. El tyba Sinua, a cargo de la
capitania compuesta de Gacha, conté en 1558 que el psihipqua de Fumeque lo
habia engafiado al decirle que la audiencia habia dado orden de que le sirvie-
ra desde entonces en adelante. Como pensé que era verdad, dej6 de servir a
Chiguachi y a su encomendero, y empezé a darle a Fumeque el oro y las man-
tas que recogié entre su gente. Ademds, se habia llevado a otras tierras a dos
“principalejos” (tal vez utas o jefes de grupos locales), con toda su gente. Como
todo partia de un engao, Sinua pidié a las autoridades que le devolvieran los
tributos y que hicieran volver a los “principalejos” (AGN, E 30, f. 319 r.).

| 83 |






CAPITULO 3

LoS PSIHIPQUAS

Como se vio al comienzo de esta parte, el término cacicazgo se impuso a
lo largo del siglo XX entre los investigadores para referirse a las entidades poli-
ticas compuestas por més de una capitania que encontraron los espafioles en el
territorio muisca, y desplazé las denominaciones de “sefiorio”, “reino”, “tribu”
o “nacién’, que se les dieron en siglos anteriores. Se puede considerar que to-
dos los autores han coincidido en las caracteristicas esenciales que atribuyen a
estas estructuras, basados en una serie de ideas tomadas de la antropologia
politica y del neoevolucionismo de mediados del siglo XX. Se considera que
un cacicazgo es, esencialmente, dos cosas. En primer lugar, una sociedad agri-
cola sedentaria de tamafio variable y politicamente auténoma, caracterizada por
la presencia de un jefe hereditario, cuya funcién principal es redistribuir los
excedentes del trabajo comunitario. En segundo lugar, es un estadio interme-
dio en la evolucién de las culturas humanas, entre las bandas igualitarias de
cazadores recolectores y los grandes Estados. Los cacicazgos habrian sido las
primeras sociedades jerarquizadas de la historia humana, donde se desarrolla-
ron de manera incipiente las instituciones que luego formarian la burocracia
caracteristica de los Estados. En afios recientes, con el paulatino abandono de
las teorias evolucionistas, la idea de que los cacicazgos fueron una etapa univer-
sal de la evolucién social ha caido en desuso, pero se ha mantenido el término
como categoria para clasificar algunas culturas indigenas prehispénicas; sobre
todo en el campo de la arqueologia.

La definicién que tal vez ha sido mds influyente entre los antropélogos e
historiadores colombianos es la que acuiné Robert Carneiro para hablar de un
tipo de sociedad que denominé chiefdom (jefatura), palabra que fue traducida
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al castellano usando el término colonial de cacicazgo: “Una unidad politica
auténoma que engloba cierto nimero de aldeas o comunidades, bajo control
permanente de un jefe supremo”. Segin Londofio, sus caracteristicas genera-
les eran: 1) la produccién de un excedente y la especializacién econdémica; 2)
la existencia de un centro permanente que cumplia funciones redistributivas;
y 3) la jerarquizacion social, pero sin verdaderas clases sociales. En el caso de
los muiscas, el autor sugirié que los tnicos cacicazgos propiamente dichos, por
ser independientes, complejos y compuestos por varias comunidades locales
encabezadas por un jefe principal, fueron el “zacazgo” de Tunja y el “zipazgo”
de Bogota. La definicién usada por Londofio hacia énfasis en las funciones
econémicas del jefe y trataba de despojar el tributo de su caricter negativo, al
considerar que no era una apropiacién privada de los excedentes comunitarios
(“Los cacicazgos”97). En esta misma linea se han movido autores mds recientes,
como Langebaek (Mercados) o Correa (E/sol). Para el Gltimo, los cacicazgos eran
sociedades que no empleaban la centralizacién politica con el fin de privatizar
excedentes sociales, sino en las cuales los miembros de la élite los colectaban
para redistribuirlos entre los comuneros. Correa definié, ademas, la redistribu-
cién siguiendo las ideas de Karl Polanyi; es decir, como la asignacién de bienes
(incluyendo la tierra y los recursos naturales) que se recogen y se distribuyen me-
diante la costumbre, la ley o una decisién central apropiada (E/ so/ 16-19).

Por otra parte, Juan y Judith Villamarin han propuesto una definicién
de cacicazgo que hace énfasis en la organizacién politica. Para estos autores
se puede llamar cacicazgos a las sociedades auténomas en las cuales hay jerar-
quias politicas centralizadas permanentes, encabezadas por un jefe. La jefatura
es institucionalizada y hereditaria, definida por una regla de sucesién explicita
y restringida a las élites (“Chiefdoms” 577). Esta definicién, que es bastante
similar a la de Carneiro, resulta un poco mas adecuada para los fines de esta
investigacion, pues se refiere inicamente al tipo de organizacién politica de la
que se estd hablando, sin hacer referencia a otros aspectos como las funciones
econdmicas de los jefes o la especializacién econémica regional. Aunque en la
actualidad la mayoria de los especialistas aceptan sin objeciones que los tribu-
tos recolectados por los jefes muiscas eran redistribuidos de una u otra forma,
las evidencias no resultan tan claras. Este puede ser uno mds de los casos en
que se aplican hipétesis desarrolladas para explicar el funcionamiento de so-
ciedades pertenecientes a contextos muy diferentes y luego se asumen como
hechos ya demostrados. Pudo haber existido un mecanismo de redistribucién,
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pero resulta claro que los jefes muiscas también lograron acumular excedentes
para su propio beneficio. Ademds, puede argumentarse que todas las sociedades
antiguas y modernas donde han existido sistemas tributarios, ya sean cacicaz-
gos o Estados, han ejercido la redistribucién de una u otra manera, con lo cual
se vuelve problemdtico tomar esta caracteristica como un rasgo distintivo de
un tipo de organizacién politica. Lo mds adecuado seria usar los términos caci-
que 'y cacicazgo con el mismo significado que les dieron los actores sociales que
estamos analizando, y no construir definiciones para luego intentar encajar los
datos en ellas. Trataremos de ver a continuacién qué sentido tenian estas pala-
bras para los espafioles y los muiscas del siglo XVI, haciendo antes la aclaracién
de que asi se usardn de ahora en adelante. Construir una definicién implica com-
prender la naturaleza del objeto que se pretende definir y asi, en la medida de
lo posible, reflejar toda su complejidad y especificidad. El objetivo general
de esta seccién es el de tratar de saber qué era lo que los habitantes del actual
altiplano cundiboyacense llamaban cacicazgos en el momento de la Conquista;
es decir, tratar de definirlo.

Cacigque fue un término utilizado por los espafioles desde los primeros
afios de la Conquista. Fue tomado de la lengua de los grupos indigenas de las
Antillas y luego se extendi6 al resto de la América espafiola. Se us6 en el castella-
no del siglo XVI con el significado de “sefior de vasallos” y “méxima autoridad
tradicional de los indios”. Ademds, fue tomando una connotacién negativa, al
usarse por extensioén con respecto a todas las autoridades que por su soberbia in-
fundian miedo para hacerse obedecer'. El término ha adquirido en épocas mds
recientes el significado coloquial del gobernante de pequefias localidades que
ejerce un poder abusivo o una indebida influencia en los asuntos politicos y ad-
ministrativos, a través de préacticas como el clientelismo?. Se sabe que en el caso
de los espanoles que se establecieron en el territorio muisca la adopcién de
la palabra cacique para referirse a los jefes de las entidades politicas compues-
tas fue bastante temprana y se usé ampliamente en toda la documentacién, a
veces, en la forma redundante, muy propia de la época, de “cacique y sefior”.
Hasta el momento no se ha encontrado en las crénicas o la documentacién de

archivo ninguna mencién del término muisca psibipgua,y solamente se conoce

! RAE, Diccionario de la lengva castellana, en que se explica el verdadero sentido de las voces 2: 38.

2 RAE, Diccionario de la lengua espafiola. Vigésima primera edicion 246.
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su significado gracias a los diccionarios y gramiticas del siglo XVII que han
sobrevivido. La ausencia de esta palabra en los documentos resulta bastante
extrafia, dada la importancia que los espafioles les dieron a estos jefes, a los
cuales hacian referencia continuamente, llamandolos en algunas ocasiones zipas.
Por el parecido en la pronunciacién de ambos términos se puede aventurar la
siguiente conjetura: los primeros conquistadores, que ain no conocian la len-
gua muisca, debieron de escuchar a los indigenas llamar psihipquas a sus jefes,
pero simplificaron y adaptaron la palabra a la pronunciacién castellana como
zipa. De manera que este no seria un titulo honorifico reservado Gnicamente
al psihipqua de Bogotd, sino la forma como eran llamados todos los “caciques
y sefiores”.

Un indicio que apoya esta suposicién es el hecho de que en los dic-
cionarios del siglo XVII la voz psihipqua se traduce como “cacique”, “sefior de
vasallos”y “principe” (“Diccionario” 201, 304 y 318). Los dos primeros significa-
dos son muy similares. Un senor de vasallos es todo aquel que goza de algin
titulo de nobleza hereditaria y posee tierras y personas adscritas a ellas, a las
cuales tiene derecho a cobrar un tributo. Para los espafioles del siglo XVI un
psihipqua era mds o menos eso, y por tal razén no dudaron en compararlos
con la nobleza que conocian en Europa. Pero el tercer significado sugiere que
la palabra psihipgua también se usaba para referirse a gobernantes de mds alto
rango. En el castellano de la época principe significaba “el principal y mas aven-
tajado en alguna cosa, el grande de algtn reino, el soberano y, por antonomasia,
el heredero de la corona™. Por lo tanto, lo correcto seria considerar que psihip-
gua también significaba rey, soberano o gobernante poderoso.

La voz cacicazgo se derivé de cacique y se usé para designar el territorio
gobernado por un jefe indigena, asi como el cargo, titulo o dignidad que os-
tentaba®. Por lo tanto, tenia una fuerte connotacién territorial y nobiliaria. De
hecho, como se verd mds adelante, la corona espafiola asimilé este titulo a la
pequena nobleza rural castellana. Hasta el momento no se conoce su equiva-
lente en lengua muisca. En los diccionarios conocidos no aparece mencionada
ninguna palabra con su significado. El cacicazgo muisca se puede definir como
una entidad politica auténoma, compuesta por una o varias capitanias, ya sean

3 RAE, Diccionario de la lengva castellana, en que se explica el verdadero sentido de las voces 5: 381.

* RAE, Diccionario de la lengva castellana, en que se explica el verdadero sentido de las voces 2: 38.
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simples o compuestas, y gobernada por un jefe llamado psihipqua. La confi-
guracién mas simple seria la de un cacicazgo integrado por una sola capitania;
es decir, por un solo grupo local de filiacién, con unas pocas gues o unidades
domésticas. En este caso, la diferencia entre el capitin y el cacique no existi-
ria. El tyba serfa el mismo psihipqua. Por eso, a veces los mismos personajes
son llamados caciques o capitanes en el mismo documento. Sin embargo, la
configuracién mads frecuente es la de los cacicazgos con varias capitanias sim-
ples o compuestas, de acuerdo con la estructura modular-celular que ya se ha
presentado.

El equivalente del cacicazgo muisca entre los nahuas del centro de México
seria el altepetl, el Estado étnico, analizado por Lockhart. Esta palabra signi-
fica literalmente “el agua y la montafia”, pero su sentido mds adecuado es el de
una organizacién de personas que tiene el dominio de un determinado terri-
torio (27). También tiene una connotacién territorial y puede ser considerada
equivalente a pueblo, que en espanol designa un lugar o un grupo de gentes.
Un altepetl nahua estaba compuesto por una serie de partes separadas y au-
ténomas, en relacién idéntica con un nicleo comin, llamadas calpulli. Sus
jefes eran llamados zeuctlatoani y el jefe maximo era el #atoani. Cada altepetl
mantenia un mercado central. Las viviendas de los jefes y los templos tendian a
construirse cerca, de modo que formaban una especie de asentamiento urbano.
Los calpulli contribufan auténomamente con el tributo y formaban unidades
de combate separadas. Cada uno mantenia su propio templo, aunque habia
uno mds importante para todo el altepetl.

El caso muisca presenta algunas similitudes. Las capitanias también
contribuian de manera auténoma con los tributos, formaban grupos separa-
dos para ir a la guerra o al trabajo y mantenian sus propios lugares de culto.
Otra semejanza es que los tlatoanis actuaban en nombre de todo su altepetl,
pero pertenecian a un calpulli, del cual eran el teuctlatoani. Este calpulli era
considerado de mayor rango. Finalmente, la unién de varios altepetl formaba
altepet]l compuestos, que eran entidades muy grandes y complejas, pero fragiles
y conflictivas. En estos casos, el tlatoani mds importante no mandaba realmen-
te sobre los demds. Cada parte mantenia su jefe y su autonomia. El tlatoani del
altepetl de mayor rango era una especie de jefe ceremonial. Al parecer, asi fun-
cionaba la Triple Alianza, también conocida, equivocadamente, como “Imperio
azteca”. Los tres altepet] que la componian eran los de Tenochtitlan, Tetzcoco

y Tlacopan, pero el primero era el que ejercia la supremacia sobre sus aliados.
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Los espafoles, guiados por la versién mexica de los hechos, no llegaron a com-
prender cabalmente su organizacién y la interpretaron como si fuera un reino
al estilo europeo (Carrasco; Lockhart 29). Una situacién que también se dio
en el caso de los cacicazgos compuestos de los muiscas, que se analizarin mds
adelante.

La organizacién politica de las comunidades que habitaron los Andes
centrales también es bastante conocida por los especialistas. Los jefes étnicos
recibian diferentes nombres, como gapaq entre los pukinas, malkus entre los ai-
maras y kurakas entre los grupos de habla quechua (Saignes 62). Sin embargo,
los espafioles popularizaron desde los primeros afios de la Conquista el térmi-
no kuraka, con el mismo significado de cacique, para referirse a las autoridades
indigenas de las provincias de Quito, el Pera y Charcas, costumbre que ha
prevalecido hasta nuestros dias. De acuerdo con Karen Spalding, esta palabra
puede ser traducida como “sefior”, “jefe”, o “el que tiene la voz por todos” (De
indio 35). Simbolizaba la unidad e identidad de su ayllu, era el representante del
grupo y el guardidn de las normas sociales que regulaban las relaciones entre
los miembros de la sociedad, en el marco de la serie de derechos y obligaciones
definidos por la reciprocidad andina. Su legitimidad se basaba en la generosi-
dad y en la gestién de las actividades comunitarias. Un sefior astuto podia crear
una red de dependencias que reforzaban su lugar privilegiado.

Entre sus deberes estaba la representacién del grupo ante los foras-
teros, la defensa de su territorio, la redistribucién de los derechos sobre las
tierras, la organizacién del almacenamiento y circulacién de los productos, la
organizacién del trabajo comunitario y la distribucién de regalos. También
era fundamental su papel como organizador y patrocinador de las ceremonias
religiosas. La religién era concebida como una prolongacién del sistema de
reciprocidades, que dominaba la vida social, entre los hombres y las Auacas
(seres sobrenaturales). Ademds, la religion ritualizaba las hostilidades entre
los grupos para permitir la cooperacién en el trabajo. En retribucién por sus
servicios, el kuraka tenia derecho a exigir obediencia y un acceso especial a los
bienes y recursos de la comunidad. Se le asignaban tierras que eran trabajadas
por todos y tenia derecho a sirvientes o yanaconas. Durante la dominacién
inka también se encargaba de hacer cumplir las obligaciones frente al Estado
(Stern, Los pueblos 34-44). Algunos de estos derechos y obligaciones han sido
documentados en el caso de los jefes muiscas y han llevado a los investigadores
a asimilar, de un modo un tanto apresurado, a los psihipquas con los kurakas;
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por lo menos, en cuanto a los aspectos econémicos involucrados en el ejercicio
de su autoridad.

No resulta claro en la evidencia documental que la legitimidad de los psi-
hipquas se haya basado en su generosidad o en su capacidad de gestion de los
recursos en un marco de reciprocidad y redistribucién. Aunque estos mecanis-
mos operaban, todo parece indicar que el derecho que tenian ciertas personas
para gobernar provenia de su pertenencia a linajes nobles, que argumenta-
ban tener alguin vinculo privilegiado con el mundo sobrenatural. Es decir, se
trataba de una legitimidad fundamentada en el supuesto origen divino de
ciertos miembros de la sociedad, que de esta manera justificaban la domina-
cién sobre los demas. Hay evidencias tardias de que estos linajes atin segufan
operando varias décadas después de la Conquista, como se aprecié durante un
juicio en 1574, durante el cual varios hombres se disputaron ante las autori-
dades coloniales el cacicazgo de Tibasosa. De acuerdo con las declaraciones
de los indios, solo algunos pretendientes tenian legitimo derecho a aspirar al
cacicazgo por pertenecer a los linajes de donde salian los jefes, que se llamaban
coymusi'y zipaxog, que traducia “casta y generacién para cacique y de caciques”.
Pero también habia otros linajes importantes de donde salian los ayudantes o
“pregoneros” de los psihipquas, llamados guaydiga (AGN, CI 37, f. 455 1.).

De acuerdo con Correa, la mitologia muisca mostraba que el origen del
poder politico era el dios Sol, quien lo transmitié a los psihipquas como sus
descendientes (E/ so/ 40). De hecho, el origen divino de las autoridades es algo
que aparece en las tradiciones de muchos pueblos de las Américas. Algunos
mitos recogidos por Simén a comienzos del siglo XVII, y probablemente toma-
dos del manuscrito de Aguado, elaborado en la década de 1570, dan cuenta de
las creencias sobre el origen sobrenatural de algunos linajes de psihipquas en
el territorio muisca. Es muy dificil establecer si estas versiones que han llegado
hasta nuestros dias corresponden a los relatos prehispdnicos originales, ya que
es muy evidente la influencia de los relatos biblicos cristianos. Con toda segu-
ridad fueron tradiciones reelaboradas por varias generaciones de indigenas que
ya conocian la religién catdlica y por los mismos cronistas que las recogieron
por escrito y las adaptaron para sus lectores blancos. Sin embargo, podemos
considerar que algunas estructuras y temas fundamentales debieron resistir el
paso del tiempo.

Veamos un mito que narra el origen de la humanidad en Sogamoso

y Tunja que, segin Simén, era diferente del que se narraba en la regién de
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Bogota. Al inicio de los tiempos ya existian cielo y tierra, con todo lo que se
contiene en ellos. Solamente faltaban el Sol y la Luna. Todo estaba oscuro y los
unicos que habitaban la Tierra eran los psihipquas de Sogamoso y Tunja. Ellos
crearon a todas las personas. A los hombres los formaron con tierra amarilla,
y a las mujeres, de una hierba alta que tenia el tronco hueco. Como la Tierra
ain permanecia en tinieblas, el psihipqua de Sogamoso le ordené al de Tunja,
quien era su sobrino, que se elevara al cielo y alumbrara al mundo convirtién-
dose en el Sol. Como no era suficiente para alumbrar la noche, el psihipqua de
Sogamoso también ascendid y se convirti6 en la Luna. Por esa razén los indios
quedaron obligados a rendirles culto a los astros. Se decia que los hechos ha-
bian sucedido en diciembre, y para conmemorarlos hacian en Sogamoso una
fiesta llamada Huan, en la cual se convocaba a la gente de toda la regién y sa-
lian doce indios vestidos de rojo con guirnaldas, cruces y pdjaros pequefos en
la frente. En el medio iba uno vestido de azul. Todos cantaban que eran mor-
tales y no sabian qué pasaria con sus almas. Las gentes lloraban al escucharlos,
y era costumbre que el psihipqua los convidara a beber chicha para consolarlos
(Simén 3: 409-410).

Otro mito interesante es el que se refiere a los supuestos origenes sobre-
naturales de los primeros psihipquas de Tunja. El cronista narré esta historia
para demostrar que uno o varios apéstoles habian ensefiado el Evangelio en
tierras de los muiscas en tiempos muy remotos, pero luego el demonio se habia
dedicado a predicar contra ellos. En este caso en particular se trataba de una
burla o parodia del misterio de la encarnacién. Sin embargo, una interpreta-
cién alternativa es que puede tratarse de una historia destinada a desprestigiar
a los psihipquas de Tunja, inventada por otros indios, o por los mismos espa-
fioles para justificar la Conquista. En todo caso queda claro el vinculo entre
el mundo sobrenatural y su dinastia. Se contaba que el demonio habia dicho
a los indios que el Sol se encarnaria en una doncella virgen de Guachetd, imi-
tando el nacimiento de Cristo. El psihipqua del lugar tenia dos hijas y ambas
querian que el milagro se realizara en ellas. Todos los dias al amanecer salian
del cercado e iban a un monte, donde se recostaban de manera que el Sol las
tocara con sus primeros rayos. Una de ellas qued6 embarazada y dio a luz una
guataca, que era una esmeralda grande. La mujer la envolvié en algodén y la
puso entre sus pechos. Al cabo de unos dias se convirtié en un nifio, al que
llamaron Goranchacha, o Gran Chacha, que fue criado en casa de Guachetd

como hijo del Sol. Cuando tuvo mis de veinticinco afios marché al cercado de
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Tunja, donde fue recibido y hospedado de acuerdo con su dignidad®. Luego
fue a ver a Sogamoso, donde lo recibieron igual. De regreso a Tunja se en-
contré con alguien que le conté que el psihipqua habia ahorcado a uno de sus
sirvientes. Entonces Gran Chacha monté en célera y maté al psihipqua, y asi
se convirtié en sefior de toda la provincia. Luego se instal6 en su cercado y
nombré criados y pregoneros. El més estimado era uno que tenia cola y venia
del infierno. Simén anota que no era raro que en estas tierras algunos psihip-
quas fueran demonios, “sin que podamos dar a esto mds salida que encoger
los hombros y arquear las cejas en los juicios impenetrables de Dios, que per-
mite esto por lo que él sabe” (3: 418-419).

El Gran Chacha comenzé a gobernar con crueldad y no permitia que lo
miraran a la cara. La gente debia postrarse ante él con el rostro pegado al sue-
lo. Luego decreté muchas leyes, algunas consideradas buenas por el cronista,
por estar de acuerdo con los mandamientos, pero supuso que era para introducir
otras malignas, como adorar a muchos dioses, tener ogros o poner “insufribles
tributos”, de manera que hasta los animales pagaban. A quienes las trasgredian
los ahorcaba o empalaba en un sitio llamado Loma de los Ahorcados. En
Tunja hizo edificar un templo a su padre, el Sol. El cronista ubicaba su “pala-
cio” donde luego se fundé el convento de San Agustin. Desde ahi cubrian el
suelo con mantas hasta el templo, para que pasara durante los rituales sin pi-
sar la tierra. Iba tan despacio que duraba tres dias haciendo el camino. Luego
oraba tres dias y en otros tres volvia al cercado. Para adornar mis el templo,
hizo traer tres marmoles que aun se veian a comienzos del siglo XVII. Nadie
supo cémo hicieron para llevarlos, y el cronista lo atribuia a los demonios.
Otros médrmoles que no llegaron a su destino se podian ver en el camino ha-
cia Ramiriqui y en Moniquird. Mientras esto sucedia, los espaiioles llegaron a
las costas y poblaron Santa Marta. E1 Gran Chacha adiviné la llegada de los
extranjeros y ordend a su pregonero reunir a la gente para hablarle. Le dijo
que vendrian hombres que los maltratarian y afligirian con trabajos, y lue-
go se despidié. Entr6 al cercado y desaparecié. Nunca mas se lo volvié a ver.

Aqui es necesario hacer una pequefia observacion sobre un posible error de imprenta o trans-
cripcién del texto original. La palabra Goranchacha solamente aparece al comienzo de la na-
rracién. En el resto del texto el cronista dice Gran Chacha, por lo cual se puede pensar que en
la primera mencién el transcriptor de la crénica cometié un error pero a partir de ahi copié
bien el nombre del personaje mitolégico.
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Luego su pregonero “por desenganar mds del todo y dar mds claras mues-
tras de quién era, delante de todos, dio un estallido y se convirtié en humo
hediondo, que fue la dltima despedida”. Para reemplazar al Gran Chacha se
eligié a Munchatecha, el jefe que supuestamente encontraron los espafioles
(3: 421-422).

Juan de Castellanos recogié también un mito que hacia referencia a los
origenes divinos del psihipqua de Sogamoso. Conté que este era el lugar don-
de se hacian mayores idolatrias y ain se seguian haciendo en la época en que
escribié (c. 1590). Era un sitio importante para los indios, porque alli habia
muerto Bochica, el héroe cultural que ensefi6 a los hombres todas las artes y
las ciencias. Al fallecer, habia dejado al psihipqua de Sogamoso como heredero
de su santidad y poderio. De ahi que los indios creyeran que podia cambiar
el clima, hacer llover o granizar y evitar las heladas. Se crefa que su ira era la
causa de los dafios en sus casas y labranzas. Cuando helaba y se quemaba el
maiz, se vestia con una manta blanca y andaba melancélico, para que vieran
que por su culpa sucedia la calamidad. Castellanos conté que estas cosas se
habian sabido durante una visita realizada por el arzobispo fray Luis Zapata
de Cirdenas y el tesorero Miguel de Espejo. Ademids, un tal Fernando de
Avendafio, joven criollo interesado en las antigtiedades de los muiscas, le habia
contado una leyenda para explicar el origen de la creencia. Decia que en tiempos
pasados hubo un psihipqua llamado Idacansas, nombre que significaba “luz
grande de la Tierra”, el cual tenia mucho conocimiento sobre el clima. Sabia
interpretar las senales y podia predecir lluvias, heladas y otros fenémenos. Por
eso acudian muchos indios con ofrendas a consultarlo como un oriculo y
se crefa que los psihipquas posteriores habian heredado sus poderes (1159).
Aunque el cronista no lo menciona, es muy probable que este mito haya sido
contado a Avendaiio por don Juan Idacansas, quien era cacique de Sogamoso
durante los afios en que se escribié esta cronica. Resulta bastante llamativo que
el personaje principal tenga su mismo nombre. Don Juan pudo haberse basado
en algunas tradiciones orales de su pueblo y llamar al protagonista con su pro-
pio nombre para reforzar su propia autoridad®.

Un cacique de Sogamoso llamado don Juan Idacansas aparece con frecuencia en los docu-
mentos de finales del siglo XVI. Por ejemplo, en 1587 fue remitido a Espafia un proceso que
don Juan venia adelantando contra el encomendero y el cacique de Tépaga, por un capitin
que se habia ido de sus tierras (AGI, E 759 A).
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Unas décadas mds tarde Simén volvié a mencionar este mito, pero le
cambié muchos detalles. Al parecer, se basé en la crénica de Castellanos, aunque
también es posible que su fuente principal haya sido el manuscrito de Aguado
y que fundiera las dos versiones en una, con algunos afadidos propios. Segin
Simén, los indios contaban la historia de un predicador que habia recorrido la
zona cuatro “edades” antes de la llegada de los conquistadores, en tiempos de un
psihipqua llamado Nompanem. Era un hombre viejo, de barba blanca y bordén,
parecido al Bochica que recorrié la provincia de Bogotd. Predicaba su religién
y ensefnaba a hilar y tejer mantas. Lo llamaban de varias formas: Sadigua, que
segun el cronista traducia “el sofiado, nuestro pariente y padre”; Sugumoxe, o
sea “el santo que se hace invisible”; o Sugusua, “el hombre que desaparece”. Se
contaba que llegé al pueblo de Gdmeza, donde se instal6 en una cueva. Alli lo
fueron a visitar todos los psihipquas de la regién y segtn el orden en que llega-
ban ganaban antigtiedad y grandeza. Luego fue a Iza, donde desaparecié, pero
dej6 su pie estampado en una piedra, la cual las mujeres iban a raspar para hacer
una bebida y tener buen parto.

El psihipqua Nompanem promulgé algunas leyes, y su cumplimiento era
tan estricto que los indios decian que habian aprendido a hurtar y mentir mu-
cho después, con la llegada de los espafioles. A Nompanem lo sucedié una
hermana llamada Bumangay, quien mantuvo las leyes con mucho celo, pero se
enamoré de un indio de Firavitoba, que pasé a ser psihipqua y las suavizé. Por
ejemplo, cambié la pena de muerte para los delitos graves por un pago en oro
y mantas. Antes de partir, el predicador también habia ayudado a los indios de
Bogotd en los problemas que tenian con las aguas. Cuando se fue, dejé sus po-
deres al psihipqua de Sogamoso, quien podia hacer llover, evitar heladas y otros
tenémenos climéticos. De su mano venian los buenos o malos tiempos, las cu-
ras y las enfermedades. Por eso se construyé un gran templo donde la gente iba
a llevarle ofrendas. Cuando se enojaba, se subia a un monte, vestido con mantas
coloradas, y arrojaba bija o almagre’; asi atraia la enfermedad de cdmaras de
sangre (diarrea). Cuando queria que dieran viruelas, se subia con mantas viejas
al mismo lugar y se rascaba y esparcia al viento lo que se sacaba de debajo de

las ufias. Para causar sequias y heladas se vestia de blanco y esparcia cenizas por

7 La bija era un colorante rojo que se obtenia triturando las semillas de un drbol también Ila-

mado achiote (Bixa orellana). El almagre es un 6xido de hierro arcilloso de color rojo.
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el aire. Simén se lamentaba de que algunas veces este cacique acertaba, pero
aclaraba que era porque Dios lo permitia. Ademis, la precision en las predic-
ciones climdticas que se le atribuia tenia para €l una explicacién légica, y cité
la historia del psihipqua Idacansas, que habia estudiado mucho el cielo, y asi
logré conocer la astrologia y otras ciencias, “tal vez con la ayuda del demonio”
(3: 411-415).

Si pasamos a considerar ahora el sistema de sucesién de los psihipquas, se
verd que no es mds que la aplicacién de las normas matrilineales bien conocidas
por los especialistas. Cuando un psihipqua moria o faltaba por alguna razén,
el sucesor ideal era el sobrino, hijo de la hermana mayor. Si no tenia sobrinos,
la sucesién recaia en sus hermanos o en el pariente mds cercano que tuviera
por linea materna. La enorme cantidad de referencias a esta costumbre en
los documentos de archivo y en las crénicas no permiten ninguna duda.
Ademds, como se verd en los capitulos siguientes, fue una costumbre que so-
brevivié mucho tiempo después de la Conquista, y fue reconocida y respetada
por las autoridades coloniales, aunque nunca llegaron a comprenderla plena-
mente y no la consideraban propia de gente civilizada. Simén, por ejemplo,
pensaba que se debia a que los indios desconfiaban de la fidelidad de sus mu-
jeres y de esta manera se aseguraban de que el heredero del cacicazgo fuera
de su misma sangre (3: 389). Cuando el sucesor legitimo atn no tenia la edad
suficiente (que tal vez se ubicaba al final de la adolescencia) asumia el man-
do un pariente cercano; por lo general un hermano del psihipqua anterior,
mientras el nifio crecia. Pero no solamente la inmadurez del futuro psihipqua
hacia necesario el nombramiento de un reemplazo provisional o definitivo.
Cuando los psihipquas alcanzaban una edad muy avanzada, se consideraba
que era necesario nombrar un “mandador” o “gobernador” para que le ayudara
en sus labores.

Diversas razones podian llevar a situaciones en las cuales no quedaran
herederos legitimos del cacicazgo. La falta de parientes maternos podia ge-
nerar luchas entre diversas facciones, hasta que alguna se imponia sobre las
demads. También era factible que se dieran transiciones mds pacificas, si se lle-
gaba a un consenso. De acuerdo con los pocos casos tempranos que se han
conservado, la dltima palabra sobre quién debia gobernar la tenia la comunidad
o sus representantes; es decir, los tybas. Por ejemplo, a finales de la década de
1550, en el marco de un proceso que enfrenté a los psihipquas de Fumeque
y Chiguachi, algunos cuestionaron la legitimidad del primer jefe porque se
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decia que habia sido un chingamanal, es decir, un hombre sin ninguna clase de
nobleza®. Para defenderse, Fumeque 1levé a varios jefes vecinos; entre ellos,
al psihipqua Fentyba, de Meusa, quien declaré lo siguiente ante las autori-
dades espafiolas y ademds usé el término usague como si fuera lo mismo que

psihipqua:

Cuando era muchacho, Fumeque se llamaba Chupetama y si no le vi-
niera en abolengo no seria cacique, aunque es verdad que los que eran
los herederos de ese cacicazgo se murieron y por quedar sin heredero

tomaron a este Fumeque por usaque. (AGN, E 30, f. 346 1.)

Finalmente, cuando un nuevo psihipqua era investido debia ser reconoci-
do por los jefes vecinos; sobre todo, aquellos que se consideraban més poderosos
regionalmente, como los de Bogotd, Tunja, Sogamoso o Guatavita. Este reco-
nocimiento se hacia a través de la entrega de regalos significativos’. Pero no hay
que confundir esto con un “nombramiento” por parte de una autoridad superior.

Lo que se ha visto hasta el momento podria considerarse como el me-
canismo normal de sucesidn, que, en lineas generales, consiste en la aplicacién
de las reglas de herencia y filiacién matrilineal. Sin embargo, se han encon-
trado algunos casos aislados que presentan situaciones en las cuales parecian
operar otras formas de sucesién. Pero se trata de informaciones confusas y frag-
mentarias, a partir de las cuales es dificil sacar alguna conclusién confiable. Por
ejemplo, en 1558, durante una investigacion contra el encomendero de Onzaga
se descubri6 que el psihipqua habia asesinado al jefe anterior'. Los indios de-
cian que lo habia hecho con el propésito de casarse con su mujer, para quedarse

con el cacicazgo. Varios de sus parientes apoyaron esta afirmacion, y el acusado

8 La palabra chinga o chingamanal se usaba con el significado de algo de baja categoria, burdo,
sin ningin grado de nobleza. Los indios chingas eran los del comun, opuestos a los indios
“principales”, que eran los nobles o de alto rango. Igualmente se distinguian las mantas finas
de las mantas chingas, o chingamanales, que eran las mds ordinarias.

Por ejemplo, en 1575 el pregonero Piracobsa, del cacique de Tota, conté que era costumbre
desde tiempos muy antiguos que los psihipquas de la regién se visitaran cuando eran elegidos,
y se entregaban presentes unos a otros (AGN, 7B 4, f. 534 1.).

En los documentos el nombre del lugar aparece, a veces, escrito como Nomesaca o Nomsaca.
Este puede ser su nombre correcto en la lengua original. Se ha preferido seguir usando el
topénimo Onzaga, que es la forma como se conoce este sitio actualmente en los limites de los
departamentos de Boyacd y Santander, a unos 100 kilémetros al nororiente de Tunja.
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tuvo que confesar su crimen. Les explicé a las autoridades que lo habia matado
porque

este dicho cacique difunto era mal acondicionado y tenia mal corazén
para este dicho cacique, como para los demds indios del dicho reparti-
miento, y por casarse con su mujer del dicho cacique difunto, asi porque
era hermosa, como porque era rica, y que casdndose con ella era sefior
y cacique principal en toda la tierra del dicho repartimiento. (AGN, CI
24,1.431r.)

Tales afirmaciones dan a entender que la titular del cacicazgo en este caso
era la esposa del psihipqua y aquel que se casara con ella heredaba el titulo. Sin
embargo, se debe hacer la salvedad de que la victima y el asesino eran hermanos,
y, por lo tanto, no se estarian violando las normas de sucesién matrilineal, en caso
de que el difunto no hubiera dejado sobrinos. Pero también pudo suceder que
la comunidad de Onzaga tuviera unas costumbres diferentes, basadas, por ejem-
plo, en una sucesién por via paterna o bilateral que todavia se desconoce y que
resulta muy dificil de precisar con los escasos datos disponibles. Incluso podria
argumentarse que esta comunidad no puede considerarse emparentada con los
grupos que aqui hemos denominado muiscas, debido a su ubicacién geogréfica
y a la falta de certeza sobre sus costumbres y su lengua. Pero dada la diversidad
cultural que se ha encontrado dentro del mismo altiplano cundiboyacense, zan-
jar esta cuestién nos remitirfa a tratar de establecer las caracteristicas que definen
inequivocamente /o muisca, pero es un objetivo que desborda ampliamente esta
investigacion.

Otra situacién que no corresponde a las formas comunes de sucesién
fue mencionada por Castellanos. Aseguraba que el psihipqua de Bogota podia
nombrar psihipquas en el territorio bajo su dominio cuando alguno moria sin
dejar heredero legitimo. Pero el método que usaba era bastante curioso: escogia
a dos hombres principales de la provincia y los hacia quitarse la ropa en medio

de una plaza, donde se encontraba una mujer hermosa, igualmente desnuda:

y estando casi juntos y fronteros,
del vaso codicioso de la duefia,
a cualquier dellos cuya viril planta

alteraciéon mostré libidinosa,
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desechdbalo luego como hombre
de quien se conoscié poca vergiienza

y de ningun sostén para gobierno. (1167)

La veracidad de este método para la eleccién de psihipquas resulta fa-
cilmente cuestionable, ya que no existe ninguna prueba documental para
corroborarlo. Ademads, segin esta historia, la cualidad principal que debia
tener un buen psihipqua era la de resistir el deseo sexual, sin mostrar ningin
sintoma de excitacién ante las tentaciones, lo cual corresponde mucho mis a
la mentalidad de un religioso del siglo XVI que a la de los jefes muiscas pre-
hispanicos. Tal vez por eso la anécdota tuvo buena acogida y fue repetida por
los cronistas del siglo XVII, quienes aprovecharon la ocasién para expresar sus
opiniones acerca de la negativa influencia que ejercian las mujeres en los go-
bernantes. Piedrahita, por ejemplo, consideraba que el zipa de Bogota aplicaba

este método porque le parecia

que el mds fiero enemigo de la justicia era la sensualidad, y que la de-
fensa y seguridad del valor consistia en saber frenar los apetitos con la
continencia; bien conocido debia tener (aunque barbaro) que los ruegos
y bellezas de las mujeres son la artilleria sorda que deshace la fortaleza de
las leyes y las murallas del valor; pues donde interviene su presencia, o se

afeminan los anibales o prevarican los salomones. (1: 75)

Castellanos hablé de otra costumbre extrana que supuestamente se daba
en Sogamoso. El psihipqua del lugar, a quien el cronista llama Iraca, no here-
daba el cargo de su tio materno, sino que era nombrado por unos “electores”,
que eran los jefes de Busbanza, Gdmeza, Toca y Pesca. Si se presentaba un em-
pate, se acudia al voto del psihipqua de Duitama. Ademds, inicamente podian
escoger entre candidatos de los pueblos de Tobasia y Firavitoba, que se turna-
ban para ejercer el mando. Castellanos narr6, ademis, otra leyenda que le conté
Fernando de Avendafio. Decia que en cierta ocasién un indio de Firavitoba,
que tenia una gran barba roja, habia usurpado el turno al de Tobasia con la
ayuda de sus seis hermanos. Los indios de Tobasia dieron aviso a los electores,
quienes decidieron declarar la guerra al psihipqua ilegitimo, que ademds ha-
bia matado al de Gdmeza porque este le habia negado su voto. Los electores

amenazaron con la pena de muerte a los indios de Sogamoso que obedecieran
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al usurpador, y entonces buena parte de sus guerreros lo abandonaron. Las dos
fuerzas se enfrentaron y el usurpador murié en la batalla. Al volver la calma, los
electores nombraron a un indio de Tobasia llamado Nompanim, que era el tio
de Sugamuxi, quien gobernaba cuando llegaron los conquistadores (1204). Pero
esta leyenda resulta bastante dudosa. Los nombres de los dltimos psihipquas no
coinciden con la evidencia documental y ademds contiene una contradiccion.
Sugamuxi no habria podido suceder a su tio Nompanim en el cacicazgo, ya
que habria implicado una violacién a la norma similar a la que habia desen-
cadenado la guerra de la cual habla la leyenda. Por otro lado, Correa ha sefialado
que resulta muy dudosa la existencia de esta “eleccién” del psihipqua de
Sogamoso y que lo més probable es que fuera el reconocimiento que los psi-
hipquas vecinos le hacian a un sucesor legitimo, luego malinterpretado por el
cronista (E/ sol 246-247).

En 1571 se report6 otro caso de una supuesta eleccién de cacique en el
pueblo de Tibasosa. En esa oportunidad el encomendero Miguel Holguin, que
estaba peleando en los estrados judiciales para tratar de quitarle el cacicazgo al
mestizo don Alonso de Silva, aseguré que en ese lugar la sucesién no recaia en
el hijo de la hermana mayor, sino que los psihipquas eran nombrados por los
tybas. Una vez escogido el nuevo jefe, se pedia la confirmacién al psihipqua de
Sogamoso, quien le imponia un bonete y hacia otras ceremonias para que fuera
reconocido (AGN, CI 61, f. 59 r.). Sin embargo, este testimonio no fue corro-
borado por los indios y resulta muy dudoso porque tenia la clara intencién de
impedir que don Alonso, sobrino del psihipqua anterior, heredara el gobierno
de Tibasosa. Fue una manipulacién mal intencionada del reconocimiento que
las comunidades y los psihipquas vecinos les hacian a los herederos legitimos
del cacicazgo.

La tnica costumbre de sucesion que se sale de las normas de parentesco
tradicional, y que estd plenamente corroborada por multiples fuentes y testi-
monios, es la del psihipqua de Bogota. Los jefes de este cacicazgo debian ser
previamente psihipquas de Chia, una poblacién cercana. Todos los cronistas
coinciden en sefalar este hecho, y los documentos de archivo consultados in-
dican que era una costumbre tan arraigada que sobrevivié por mds de un siglo
después de la Conquista y gener, incluso, algunos inconvenientes para la ad-
ministracién colonial. Lebrija y San Martin fueron los primeros en comentar

que era
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costumbre ya antigua entre ellos que en muriendo el Bogotd hacen a Chia
Bogoti y luego se elige otro que sea Chia y mientras que es Chia no
sefiorea otros caciques ningunos, mas de un pueblo que €l tiene a donde
reside. (105)

Quesada interpretd esta situacién como si Chia fuera una especie de titulo
honorifico que se le daba al que seria el sucesor en el trono en un reino al estilo
europeo. Cuando estaba en Espafia defendiéndose de algunas denuncias que
habian hecho en su contra, hizo algunas declaraciones, en las cuales decia
que Chia era “como aqui decir heredero principe o como en Francia decir del-

.

fin” (AGI, E 1006 A, f. 142 v.). Al parecer, esto fue lo mismo que dejé consignado
en el “Gran cuaderno” perdido, porque Gonzalo Fernindez de Oviedo hablé

del asunto, pero llevé mucho mis alld las comparaciones:

De manera que como en Népoles el primogénito o verdadero sucesor
en el reino se llama antes que sea rey, Duque de Calabria, y en Francia,
Delfin, y en Castilla, Principe de Asturias y Oviedo, asi en aquella tierra

el que ha de ser Bogota es primero intitulado Chia. (6: 228)

Los cronistas posteriores se limitaron a repetir esta informacién como un
dato curioso, pero, sobre todo, como una forma de demostrar que los muiscas
habian tenido una organizacién politica similar a la de las monarquias euro-
peas. Sin embargo, ni la razén ni el origen de esta costumbre se han podido
establecer hasta ahora. Simén, a comienzos del siglo XVII, recogié una historia
semilegendaria para tratar de explicarla, pero resulta poco probable que los he-
chos se hayan desarrollado asi, o que se trate de una tradicién indigena original.
El fraile partié de un hecho cierto, y es que los psihipquas de Chia pertenecian
casi siempre a la “familia” de los cana. Seguramente se trataba del linaje, capi-
tania o grupo local de filiacién de mds alto rango en el lugar. Luego conté que
unos cuatrocientos afios antes (es decir, hacia el afio 1225) el psihipqua del mo-
mento tenia un hermano menor que durmié con una de sus mujeres. Entonces
lo condené a morir empalado pero este alcanzé a huir. Por aquel entonces
estaba en curso una rebelién contra Bogota, liderada por los jefes de Ubaque,
Guatavita y Guasca. Los ejércitos de Bogotd estaban acantonados en Guasca
y el hermano del psihipqua de Chia lo buscé para pedirle proteccién y ponerse

a su servicio. Bogota, conociendo sus capacidades militares, lo nombré “capitin
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general”, y esa fue una buena eleccién, porque ripidamente comenzé a sofocar
la rebelién. Pero el psihipqua de Bogotd cayé enfermo en Ubaque durante la
campafia y decidi6 regresar a Muequetd, su capital. Al ver que pronto moriria
y no tenia heredero, decidié dejar su reino al hermano de Chia. Luego llamé a
todos los tybas y a los nobles y les encargé que le obedecieran. Cuando murié, el
nuevo jefe continué la guerra y en poco tiempo los rebeldes fueron sometidos.

Chia, mientras tanto, veia con recelo que su hermano menor se hubiera
vuelto tan poderoso, hasta el punto de llegar a convertirse en su sefior. Temia
su venganza, pero no podia enfrentarlo porque carecia de un ejército poderoso.
Entonces decidi6 acudir a la mediacién de su madre y sus hermanas, quienes
fueron a ver al zipa y le llevaron mantas, oro y esmeraldas, esperando su perdén.
Las mujeres lograron que ambos jefes se reunieran en Cajicd y el psihipqua de
Bogoti le cont6 que una hermana de los dos estaba embarazada, lo cual gene-
raba una curiosa situacién, ya que, por las normas de la herencia muisca, el nifio
resultaba siendo sucesor de ambos. Después de una larga discusién llegaron al
siguiente acuerdo: heredaria primero el cacicazgo de Chia y cuando muriera el
zipa, pasaria a ocupar su cargo. El arreglo dio tan buen resultado y dejé tan
satisfechos a los principales del reino, que se convirtié en ley. Segiin Simén, la
norma se seguia respetando todavia en el afio en que redactaba su crénica, es
decir, en 1625,y solamente la habian quebrantado los dos caciques que lucharon
contra los espafioles en tiempos de la Conquista (3: 195-198).

Aunque los hechos narrados por Simén probablemente nunca hayan
sucedido, su relato sirve para aclarar el mecanismo de esta forma especial de su-
cesién. La jefatura del cacicazgo de Chia recafa en el tyba del grupo local
de filiacién y residencia, llamado Cana, que era el de mayor rango, y la sucesién
se hacia siguiendo las normas matrilineales. Sin embargo, ejercia el gobierno
en forma temporal, hasta que moria el psihipqua de Bogotd, cuando era llama-
do para reemplazarlo. En Chia el mando pasaba a su sobrino. De esta manera,
quedaba el tio gobernando en Bogotd y el sobrino en Chia. Por lo tanto, el
cacicazgo de Bogotd también se heredaba de tio a sobrino, pero la diferencia es
que el linaje gobernante provenia de un pueblo vecino.

Las ceremonias que se realizaban con motivo de la investidura de un
nuevo psihipqua han sido descritas por casi todos los cronistas y resultan bas-
tante conocidas en sus rasgos generales. Tal vez, el primero en describirlas
fue Quesada, en el “Gran cuaderno”. De ahi puede venir el dato curioso que

aparece en la obra de Oviedo y en el “Epitome”, donde se dice que tanto los
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hombres como las mujeres podian ser psihipquas, pero hasta ahora no se ha
podido confirmar. El relato sefiala que quienes iban a serlo eran encerrados
en unas casas o bohios. La duracién del encierro variaba de acuerdo con la
importancia del cacicazgo que se iba a heredar y podia extenderse hasta siete
afios. Durante ese tiempo tenian una serie de restricciones: no podian ver el
sol, mantenian un estricto ayuno y debian abstenerse de las relaciones sexua-
les. También eran azotados de vez en cuando. Si incumplian alguna de estas
condiciones perdian el cargo que iban a heredar. Cuando salian podian ha-
cerse agujeros en narices y orejas, para llevar joyas de oro, y tenfan derecho a
usar pectorales, brazaletes y una especie de casco o capacete, que los cronistas
compararon con las mitras, lo cual era entre ellos un gran privilegio ([¢Santa
Cruz?] 135-136). Esta descripcion de una preparacion muy estricta, basada en
el ayuno, la abstinencia sexual y la mortificacién de la carne, no deja de revelar
algunas influencias de lo que eran las pricticas misticas de los religiosos en
los conventos espaifioles de la época, como una forma ideal de alcanzar una
comunicacién con la divinidad, y, por lo tanto, resulta algo sospechosa. Sin em-
bargo, la referencia que luego hicieron otros cronistas y algunas menciones en
la documentacién de archivo acerca de procesos rituales semejantes hace que
no se pueda descartar la existencia de un rito de paso que podria asemejarse al
descrito, aunque seguramente sin las connotaciones de la mistica cristiana del
siglo XVI y con variantes regionales a lo largo y ancho del territorio muisca.

La versién de este proceso de preparacién para asumir el cacicazgo que
narré Simén a comienzos del siglo XVII fue, seguramente, tomada de las partes
del manuscrito redactado por Aguado en la década de 1570 que fueron censura-
das por la corona. La estructura y el posible contenido de esas partes se conocen
gracias a que la tabla de contenido sobrevivié y fue incorporada en la edicién
preparada por Juan Friede en 1956. En dicha tabla, después del tema “Jeques” se
anunciaba otro titulado “Ayuno y lo que se llama coyme”. Mas abajo, después de
la seccién titulada “Los sefiores que habia y la forma de heredar”, seguia otra
llamada “Cémo sacan de coyme a los herederos” (Aguado 1: 441-443). Dichos in-
dicios sugieren que este era el nombre del proceso de preparacion, tanto de los
sacerdotes como de los psihipquas, y que tenia un significado muy cercano al de
ayuno, abstinencia y alejamiento del mundo.

La descripcién trae algunos detalles adicionales frente a lo que se narra
en el “Epitome”y discrepa en otros. Dice, por ejemplo, que el encierro empeza-

ba cuando los sucesores llegaban a los quince o dieciséis afios y que solamente
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duraba un afo. Los encargados de servir de maestros durante la preparacién
eran los sacerdotes, llamados “jeques”, quienes le ensefiaban al futuro psihipqua
la forma correcta de hacer ofrendas a los dioses. Al terminar se celebraba una
gran flesta, a la cual se convidaba a todos los psihipquas de la regién, quienes
llevaban gran cantidad de regalos. La obligacién del sucesor era devolverles
el doble de lo que hubieran llevado. De esta manera quedaba listo para asu-
mir el mando en cualquier momento. Cuando el psihipqua en ejercicio moria,
se hacia una fiesta que duraba dieciséis dias, para entregarle oficialmente la
investidura. Los psihipquas de menor rango debian cumplir con un requisito
adicional para ser reconocidos. La costumbre indicaba que debian ir a pedir la
confirmacién de su cargo al psihipqua de Bogotd en una visita en la que le lle-
vaban algunos regalos. Cumplido este trimite retornaban a sus pueblos, donde
sus subordinados los esperaban para hacer una fiesta y darles mas regalos,
como reconocimiento de su autoridad. Simén también describié lo que llamé
la fiesta de “coronacién” de los zipas. Eran quince dias de regocijos que termi-
naban con una ceremonia en la que los indios “principales”, ataviados con sus
mejores adornos de oro y plumas, le entregaban al nuevo gobernante una vara
grande de guayacdn, en forma de bordén, una corona de oro, cuentas de collar
y otros simbolos de su autoridad. Luego se hacia una carrera hasta la quebrada
mds cercana y se arrojaban al agua joyas de oro y otras ofrendas (3: 389).

Una variante de estas ceremonias de preparacién para el mando fue la
que narr6 el cronista santaferefio Juan Rodriguez Freile en 1636. Tal distancia
cronoldgica desde los acontecimientos que pretendia contar convierte su texto
en uno de los menos confiables, pero resulta interesante citarlo, por la persona
que se lo contd y por la fama que ha adquirido esta leyenda en los siglos pos-
teriores. Freile estaba interesado en demostrar que el verdadero jefe supremo
de la parte sur del territorio habia sido el psihipqua de Guatavita y no el de
Bogotd, como lo sostenian los demds historiadores de su época. Al parecer,
todo se debia a la amistad que tuvo con don Juan, cacique de Guatavita, fa-
llecido en 1609, quien le habia contado algunas historias sobre sus ancestros.
Resulta casi imposible establecer si fueron inventadas por don Juan o si eran
tradiciones que habian pasado de generacién en generacion. Se decia que el
proceso de preparacion duraba seis afios, pero el encierro no era en un bohio,
sino en una cueva donde no podian ver el sol, ni tener relaciones sexuales ni
comer sal o aji. En contraste con las versiones anteriores, si podian salir de la

cueva, pero unicamente de noche.
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Al cabo de los seis afios salian a tomar posesién del cacicazgo y cumplian
un dltimo ritual en la laguna de Guatavita. Se construia una balsa de juncos
con muchos adornos y cuatro braseros, en la que se quemaban mogue y tre-
mentina'l. Las gentes del pueblo se hacian alrededor de la laguna, adornadas
con joyas y con antorchas encendidas. El humo impedia que entrara la luz
del sol. Al heredero lo desnudaban y lo untaban con algo pegajoso. Luego le
rociaban oro en polvo, que se le pegaba al cuerpo. Asi lo subian a la balsa, y
a sus pies ponian ofrendas de oro y esmeraldas. Lo acompafiaban cuatro psi-
hipquas, de los mas importantes de la region, que también iban desnudos y
con ofrendas. La balsa era empujada hacia el centro de la laguna y los indios
comenzaban a tocar una musica muy alegre, hasta que llegaba al centro. En
ese momento se hacia sefial de silencio con una bandera. Inmediatamente
se arrojaban las ofrendas al agua, y al terminar batian la bandera. Entonces
volvian a empezar los cantos y la musica. Freile sugirié que la leyenda de El
Dorado habia surgido a raiz de esta ceremonia. Para demostrar su argumento,
cit6 una anécdota que conté Castellanos, en la cual se decia que el ritual fue
conocido por Sebastidn de Belalcdzar cuando se encontraba conquistando la
provincia de Quito. Alld encontré un indio que venia del norte y le conté lo
que hacian los psihipquas de Guatavita. Entonces el conquistador exclamé:
“Vamos a buscar a ese indio dorado!” (13-15).

Ademis de las referencias a las ceremonias de preparacién de los su-
cesores de los cacicazgos que se encuentran en los cronistas, se han hallado
menciones indirectas en los documentos, que pueden corroborar en parte las
descripciones que se han mencionado. La primera corresponde a documen-
tos sobre el cacicazgo de Ubaque, al suroriente del territorio muisca, a finales
de 1563. La segunda es un poco mis tardia, y se refiere al pueblo de Tota, al
nororiente del territorio, en 1574. Ambas informaciones coinciden en aspectos
esenciales, como el encierro de los sucesores acompafiado de ayunos y absti-
nencia sexual, pero difieren en otros detalles, como la duracién o el nombre de
las ceremonias. En la Navidad de 1563 el oidor Melchor Pérez de Arteaga fue
enviado por la audiencia de Santafé para tratar de impedir una ceremonia que

estaba organizando el psihipqua de Ubaque. Habia convocado a todos los jefes

U Mogue: resina vegetal sin identificar que los indigenas quemaban como incienso en las cere-

monias religiosas. Trementina: resina olorosa de ciertos drboles, que se usaba como incienso.
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vecinos y una gran multitud de personas se presentd para participar en la fies-
ta, llevando trajes de plumas, méscaras de animales e instrumentos musicales de
diversa indole. El oidor llegé en pleno desarrollo de la fiesta y la hizo detener.
Luego arrest6 a todos los jefes que habian asistido, para interrogarlos. Algunos
dijeron que era una especie de “pascua navidefia” que estaban celebrando en ho-
nor a sus antepasados, y otros, que era la celebracién de los funerales anticipados
del psihipqua de Ubaque. Las autoridades inspeccionaron los lugares donde se
realiz6 la ceremonia y encontraron un bohio construido con el propésito de ser-
vir para la preparacién del sucesor en el cacicazgo. El psihipqua de Susa conté

que el dicho bohio del coyme lo hizo el dicho cacique de Ubaque
porque es gran sefior y para que sus hijos o el que le ha de heredar en el
cacicazgo esté alli metido seis afios sin salir de alli, en coyme, e que
el indio que estd metido en el dicho bohio no hace mds de estar a la can-
dela, e que no se emborrachan alli ni llaman al diablo. E que ha hablado
verdad e que es ya viejo para decir mentira. (AGI, J 618, f. 1430 v.)'?

La declaracién confirma documentalmente que el proceso de prepara-
cién para asumir un cacicazgo se llamaba coyme y que tenia un sentido similar
al de encierro o ayuno, tal como lo habian afirmado Aguado y Simén. Los
indios insistieron en aclarar que no se emborrachaban ni “llamaban al diablo”,
pero es posible que haya sido un intento para que las autoridades espaiiolas no
pensaran que era “idolatria”. El psihipqua afirmé, ademis, que su duracién era
de seis afios, pero otros jefes interrogados dijeron que los herederos de Ubaque
solamente permanecian en coyme por dos afios (AGI, J 618, f. 1433 v.).

La otra referencia se encuentra en un proceso donde el psihipqua del pue-
blo de Tota, ubicado a unos 40 kilémetros al oriente de la ciudad de Tunja, se
enfrentd con su encomendero en 1574. En esa ocasién, Diego Montafiez acusé
al cacique don Diego de seguir practicando la religién prehispanica y haber
realizado una serie de ceremonias antiguas; entre ellas, una fiesta llamada zune,
rune, rubquen, o algo similar, que se celebraba cuando los sucesores termina-

ban el ayuno al que eran sometidos antes de asumir el cacicazgo o cuando se

12 Este proceso fue trascrito y analizado por Eduardo Londofio y Clara Inés Casilimas en el

Boletin Museo del Oro, en un articulo titulado “El proceso contra el cacique de Ubaque en 1563
[1563-1564]".
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construian santuarios™. El encomendero no estaba muy seguro ni de la ocasién
en que la ceremonia se celebraba ni del nombre de aquella, y por eso fueron
llamados varios testigos para aclararlo. Ni el psihipqua ni la mayoria de sus
subordinados dieron ningin detalle sobre estas ceremonias, sino que respon-
dieron con evasivas al interrogatorio. Solamente los indios forasteros contaron
lo que habian visto. Ese fue el caso de Alonso Anacona, indio del Pera, que
vivia en el lugar y a quien le preguntaron las autoridades por lo que habia he-
cho don Diego desde cuando era cacique. Alonso conté que se habia sometido
a ayunos y no habia tenido relaciones con mujeres durante cuatro afios. Al
terminar esta preparacién habia erigido un santuario y habia ordenado hacer
muchas labranzas para celebrar una fiesta, en la cual se rumoraba que iban a
sacrificar a algunos nifios, comprados para tal fin a las comunidades vecinas
de los llanos orientales. Alonso llamé a este periodo de ayuno y abstinencia
rubquen, pero otros, incluyendo al cacique del pueblo vecino de Guaquira, lo 1la-
maron fuquene (AGN, CI' 29, f. 101 r.). En este caso no se hablé nunca de que el
sucesor del cacicazgo fuera encerrado en algtn lugar durante todo el tiempo de
la preparacion, sino solamente del ayuno y la abstinencia. Pero resultaria apre-
surado asumir que esta costumbre habia permanecido intacta desde tiempos
prehispanicos, si se tiene en cuenta que ya habian pasado unos 37 afios después
de la llegada de los espafioles. Tal vez la vigilancia de las autoridades coloniales
hacia muy dificil mantener cuevas o bohios especiales para la preparacién de
los sucesores de los cacicazgos y esto obligé a algunos indios, como los de Tota,
a cambiar el modo como se realizaban estas ceremonias.

Las ceremonias de investidura del poder entre los muiscas, como ritos
de paso, han sido analizadas por Correa. El autor mostré que el proceso ritual
convertia a las autoridades tradicionales en mediadoras entre el mundo de los
hombres y el mundo sobrenatural, garantes de la estabilidad social y natural.
Correa también encontré que los rituales a los que eran sometidos quienes as-
piraban a ser sacerdotes o chyquys eran muy similares a los de los psihipquas,
lo que demuestra nuevamente la dificultad para separar los aspectos puramente
politicos de los religiosos en el ejercicio de la autoridad. El autor compard los

ritos de investidura del poder politico y religioso con los sacrificios humanos,

3 Tune, rune, rubquen fueron algunas de las formas en que se encontré escrito el nombre de

la ceremonia a lo largo de todo el proceso judicial, debido a que los escribanos no estaban
seguros sobre la pronunciacién de esta palabra.
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con el fin de mostrar que pueden ser vistos como opuestos simbélicos que tie-
nen la caracteristica comtn de ser una manipulacién de los cuerpos, para que
sirvan de mediadores en la comunicacién con el mds all, especialmente con
el Sol. En los sacrificios humanos la manipulacién se ejercia sobre cuerpos ex-
tranjeros, sobre los “otros” ajenos al grupo. La sangre y el cuerpo de las victimas
eran ofrecidos al Sol con el fin de mantener la estabilidad de la sociedad y la
naturaleza (E/ sol 126 y 147).

Otro detalle interesante para tener en cuenta en el proceso de preparacién
de los sucesores en el cacicazgo es la existencia de indicios que sugieren que
habia la costumbre de cambiar de nombre al asumir el cargo, tal como sucedia
con los tybas, aunque se ignora si se trataba de una norma general o solamente
se hacfa en ciertas circunstancias y lugares. En pdginas anteriores se mencioné
el caso de Fumeque en 1558, quien dijo que antes de ser psihipqua se llamaba
Ubatoque, aunque otros lo desmintieron y aseguraron que era Chupetama,
pero estuvieron de acuerdo en que se habia cambiado el nombre (AGN, E 30, f.
346 1.). En otro caso, en el cual se enfrentaron los psihipquas y encomenderos
de Saque e Icabuco en 1550, se presentaron algunos documentos elaborados en
afios anteriores en los que los primeros aparecen con dos nombres, lo cual pue-
de ser un indicio de la misma situacién. Por ejemplo, en la toma de posesion de
la encomienda de Icabuco, adelantada en 1547, se presenté ante los espafioles
un psihipqua que dijo llamarse Icabuco, pero luego aclaré que también era co-
nocido por el nombre de Panzarabuey (AGN, E 11, ff. 59 v.-60 r.). En Onzaga se
adelant6 un juicio en 1558 contra el encomendero Miguel Sinchez, acusado de
malos tratos y homicidio. El psihipqua del momento se llamaba Tunda, pero
aclaré que antes de asumir el cacicazgo en 1553 lo conocian como Vaquezipa.
Luego tomé el nombre de su antecesor (AGN, CI 24, f. 410 r.).

Otros casos sugieren que a veces los jefes tomaban el nombre del lu-
gar al asumir un cacicazgo. Por ejemplo, en 1568 el psihipqua del pueblo de
Guaquira, al oriente de Tunja, dijo que su nombre original era Sutanezipa,
pero al convertirse en psihipqua pasé a llamarse Guaquiratyba (AGN, CT 29,
ff. 4 r.-4 v.). Facilmente se puede apreciar que es una palabra compuesta por el
nombre del sitio y el sufijo -#yba, de manera que se podria traducir como “el
tyba de Guaquira”. Tal vez aqui no se usé el sufijo ~psibipqua (o -zipa, que habria
dado como resultado Guaquirazipa), porque todo parece indicar que Guaquira
era una capitania compuesta en tiempos prehispanicos, sujeta al psihipqua de

Sogamoso, que luego fue separada por los espafioles y convertida en cacicazgo.
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La misma situacién se pudo apreciar un poco después. Cuando el cacique mes-
tizo don Diego de Torre tuvo que huir de las autoridades espafolas, porque
lo acusaban de estar organizando un levantamiento a comienzos de la década
de 1580, se comunicaba con sus amigos a través de cartas que firmaba como
Rurmequetyba. Los indios explicaron que Rurmequé era el lugar que los espa-
fioles llamaban Turmequé. Por lo tanto, la expresién significaba “el capitin de
Turmequé” (AGI, E 824 A, pieza 8, f. 8 .). De nuevo se puede argumentar que no
se le dio el titulo de Rurmequezipa o Rurmequé usaque, porque este cacicazgo
habia sido una capitania compuesta, sujeta al psihipqua de Tunja, y posterior-
mente fue separada para formar una encomienda.

Por otra parte, los psihipquas y los tybas estaban ligados a través de una
tupida red de relaciones de parentesco tanto dentro como fuera de sus comu-
nidades, tejidas a través de intercambios matrimoniales que podian abarcar
extensas regiones, a pesar de las diferencias y conflictos que algunas veces los
enfrentaban. En los documentos resultan muy comunes las referencias a estos
vinculos familiares, sobre todo, entre las autoridades de un mismo cacicazgo.
Los tybas solian ser parientes cercanos del psihipqua; a veces, sus tios, hijos o
padres. Pero si no habia un vinculo real, de todos modos se trataban como si
estuvieran emparentados. Varios casos pueden mencionarse. En 1564 uno de los
tybas del psihipqua de Fontibén era su padre, llamado Riguatyba (AGI, J 618,
f. 1426 r.). En el otro extremo del territorio, en 1574, los tybas del psihipqua
de Tota eran sus tios, hermanos del psihipqua anterior (AGN, CI 29, f. 230 r.).
Por esa misma época se mencioné en el cacicazgo de Turmequé la existencia
de una costumbre mediante la cual los tybas solian darles sus hijas a los psi-
hipquas para que las tomaran como esposas y de esta manera consolidar sus
alianzas, tal como lo habian hecho aparentemente Guatavica y Opamoya con
el cacique mestizo don Diego de Torre (AGN, E 21, f. 592 v.). Las relaciones de
parentesco entre psihipquas de pueblos relativamente lejanos también llaman
la atencién, por lo intrincadas que podian llegar a ser. A finales de la década de
1550 tres cacicazgos distantes entre si unos 50 kilémetros resultaron ligados a
través de un solo personaje. Era el caso que un tyba del psihipqua Zipaguache,
de Icabuco, tenfa un hermano que luego heredé el cacicazgo de Stnuba, quien,
a su vez, era hijo de un tyba del psihipqua de Guatavita, llamado Castyba (AGI,
] 488).

El uso de los términos de parentesco en un sentido amplio y metaférico

también se encuentra bien documentado. Por ejemplo, en 1558 el psihipqua de
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Turmequé, don Pedro Chitaragiey, dijo ser pariente del de Icabuco, pero al
pedirsele que fuera mds preciso no pudo hacerlo (AGI, J 488). En 1563 el psi-
hipqua de Guasca dijo tener una buena amistad con el de Guatavita, a quien
consideraba como su “hermano menor”, mientras que el de Teusacd, un mu-
chacho de unos veinte afos, dijo que lo consideraba “como su abuelo” (AGN,
CI22,f.201 1.). En otro proceso adelantado en 1559, el psihipqua de Guatavita
llevé al de Bogotd y a algunos de sus tybas para que declararan a su favor. El
tyba Pararagua dijo ser pariente de Guatavita, pero no supo especificar el grado,
mientras que el psihipqua Ausica, un hombre de unos cuarenta afios, declar6
que “lo tenfa por hermano y pariente”, aunque “no supo dar razén del paren-
tesco” (AGN, CI 22, ff. 91 1., 93 .). En 1558 el psihipqua Fentyba, de Meusa, se
hacia llamar “hermano” del de Fumeque, aunque en realidad no lo era, y un tyba
llamado Gacha, sujeto al psihipqua de Chiguachi, decia que este lo llamaba
“padre” (AGN, E 30, f. 346 r.). No sobra sefialar
que en lengua muisca la voz paba, que significa “padre”, también puede signifi-

siempre “hijo”y él le contestaba

car “sefior de criados” 0 “amo”, e incluso se usé después de la Conquista con el
significado de “encomendero”. De la misma forma, chuza, que es “hijo”, también
significa “criado” (“Diccionario” 222, 319). Por lo tanto, el lenguaje del parentesco
era usado también para significar relaciones de tipo politico, que podian ser de
subordinacién (psihipqua-tyba), y asociarlas con las de padres e hijos, tios y so-
brinos, nietos y abuelos, o de igualdad, como las de los hermanos, cuando eran
dos jefes del mismo rango, como en el ejemplo de Bogotd y Guatavita.

Los investigadores que han analizado el sistema de parentesco muisca
han sefialado que la combinacién de las normas de alianza, filiacién y residencia
entre los sectores dominantes daba como resultado que el matrimonio ideal
fuera el que un psihipqua realizaba con una prima, hija de su antecesor, con
el fin de que no quedara desamparada (Correa, “Fundamentos” 44). Para ilus-
trar esta situacién se puede considerar un caso hipotético, donde tenemos
dos cacicazgos A y B (blanco y negro), que han practicado sistematicamente
alianzas matrimoniales a través de varias generaciones. En un sistema de inter-
cambio restringido de mujeres tendriamos como consecuencia que los hijos de
A acabarian siendo psihipquas en el cacicazgo B, y viceversa, como se muestra
en la figura 6, con tres generaciones de psihipquas pertenecientes a los dos
cacicazgos.
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Figura 6: Esquema hipotético de intercambios matrimoniales entre dos cacicazgos

Fuente: elaboracion del autor a partir de Correa (“Fundamentos”).

Supongamos que el jefe del grupo negro A, representado en la parte supe-
rior por un tridngulo, se casa con la hermana del jefe blanco de B. El hijo mayor
de A perteneceria al linaje de su madre y seria, al mismo tiempo, el heredero del
cacicazgo de su tio B. Mientras tanto, el sobrino de A, hijo de su hermana ca-
sada con un hombre del linaje blanco, heredaria el cacicazgo. Si en esta segunda
generacion se realiza el mismo arreglo matrimonial que hicieron sus padres, el
proceso se repetiria y los hijos de los psihipquas de A serian siempre herederos
del cacicazgo B. Ahora bien, si se llegara al caso extremo en que los jefes de A
y B intercambiaran a sus hermanas como esposas durante la misma generacion,
los tridngulos blancos que aparecen en el costado izquierdo representando a los
esposos de las hermanas de los psihipquas de A serian los mismos psihipquas
de B que estdn a la derecha. Es decir, en el caso de un intercambio de hermanas
directo y restringido a estos dos grupos se presentaria una situacién en la cual

los hijos de los psihipquas de A serian siempre jefes del cacicazgo B y viceversa.
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Por supuesto, este solamente es un modelo ideal, que en la practica tal
vez nunca se dio. Pero no deja de ser interesante que la documentacién mues-
tre casos en que los padres e hijos de algunos psihipquas son, a su vez, jefes en
los cacicazgos vecinos. Unas declaraciones que rindié en Espafia, poco tiempo
después de la Conquista, un indio que viajé como paje de Gonzalo Jiménez
de Quesada darian para suponer la existencia de una relacién similar entre las
élites que gobernaban los cacicazgos de Bogotd y Guatavita. Don Gonzalo
de Huesca cont6 en 1546 que una de sus tias estaba casada con “Bogotd, el
viejo”, tio y antecesor del jefe que encontraron los espafoles (AGI, E 1006 A, f.
144 v.). Dado que don Gonzalo era sobrino de Guatavita, podemos suponer
que la hermana del psihipqua era la esposa de Bogota. Por lo tanto, los hijos
de Bogota resultarian siendo sobrinos y herederos del cacicazgo de Guatavita,
tal como se ha ilustrado en el modelo anterior. Si Bogotd hubiera correspon-
dido entregindole a Guatavita a una de sus hermanas, entonces los hijos de
Guatavita podrian haber sido herederos de Bogota.

La existencia de estas alianzas y relaciones de parentesco no impedia que
con bastante frecuencia se desataran conflictos entre los cacicazgos. Pero no
fueron las grandes batallas y campafias devastadoras que narraron los cronistas,
sino multiples enfrentamientos de menor escala entre psihipquas vecinos por
asuntos como la migracién de gentes, las tierras de cultivo, las zonas de caza, el
honor o las ambiciones personales. Ademds, estos conflictos continuaron des-
pués de la Conquista. La implantacién del régimen colonial generé nuevos focos
de tension donde antes no existian, ayudé a agravar algunos enfrentamientos
preexistentes o puso punto final a ciertas rivalidades, como se vera mas adelante.
Todo dependié de las circunstancias. Las “guerras” prehispanicas se mantuvieron
en la memoria colectiva durante varias décadas y hasta finales del siglo XVI se
encuentran menciones directas a algunos enfrentamientos entre cacicazgos, que
incluso se usaban como referencias temporales para ubicar otros acontecimien-
tos o para calcular la edad de las personas. Sin embargo, la profundidad de los
recuerdos no va mds alld de 1530; es decir, seis o siete afios antes de la Conquista.

Varios de los indios citados a declarar en el juicio entre Fumeque y Chiguachi
en 1558 recordaron los tiempos en que el psihipqua de Bogota les hizo la guerra,
los dominé y establecié los limites entre sus tierras. Batoque, tyba y heredero
de Susa, ubicé los hechos un poco antes de la llegada de los espafioles; es decir,
hacia 1536 (AGN, E 20, . 338 1.). Al parecer, la zona era bastante conflictiva y en

ella se enfrentaban continuamente varios psihipquas importantes, como los de
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Ubaque, Guatavita, Cdqueza, Fumeque y Chiguachi. Los problemas se genera-
ban por la falta de limites claros entre los dominios de cada uno y por los tybas
que se iban con otros psihipquas. Un tyba de Céqueza llamado Tuntyba recor-
dé que antes de que vinieran los cristianos, los de su pueblo y Ubaque solian
pelear contra Guatavita y Fumeque. El limite entre ambos era un rio que los
indios llamaban Absa. Cuando los del otro lado lo cruzaban para hacer labran-
zas en tierras de sus vecinos se desataba la lucha y las cabezas de los caidos eran
llevadas como trofeos de guerra a cada pueblo. Cuando Bogoti logr6 someter a
algunos psihipquas de esa regién, las guerras aparentemente cesaron y se fijaron
unos limites claros entre los dominios de cada uno. Pero estas disputas volvie-
ron a surgir cuando la llegada de los conquistadores espafioles generd un vacio
de poder (AGN, E 20, f. 341 v.).

Otra prueba de la conflictividad prehispanica en esta region son las de-
claraciones que rindié6 Guequira, un tyba de Ubaque, durante un juicio
adelantado en 1570 entre los psihipquas de Susa, Pausaga y Ubatoque para que
les restituyeran a algunos tybas que se habian ido de unos pueblos a otros y se les
fijaran linderos definitivos entre sus tierras. El tyba conté que pocos afios antes
delallegadadelos espaiioles,el psihipqua de Pausaga se habia rebelado contrael de
Ubagque. Esto generé una fuerte reaccién de Ubaque, quien fue con su gente y
atacé a la de Pausaga y les quemé sus bohios y labranzas (AGN, E 26, f. 731 r.).
Un poco mis al norte del territorio muisca, en los alrededores de la ciudad de
Tunja, también se reportaron varios conflictos prehispanicos, que se mantuvie-
ron latentes después de la Conquista. En 1581 el cacique don Alonso de Cucaita
contd, en el marco de un pleito por tierras, que hacia unos cincuenta afios, es
decir, alrededor de 1531, los psihipquas de Tunja, Boyacd y Sora habian estable-
cido una alianza con el fin de expulsar a los psihipquas de Saquencipd, Sachica
y Monquiracoy de las tierras del Valle de la Laguna, y desde entonces se habian
apoderado de ellas. A los psihipquas de Cucaita se les habia encargado cuidar esa
“frontera”y se habian establecido en el lugar donde ahora se encontraban (AGN,
RB 3, ff. 366 1.-368 1.)™.

Las funciones que cumplian los psihipquas requerian la colaboracién de otras
personas que se consideraban una especie de ayudantes. Entre ellos, los mds visi-
bles fueron los chamanes o sacerdotes tradicionales, llamados chyquys, a veces

14 Este caso fue estudiado también por Eduardo Londofio en “La conquista de la laguna”.
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dificilmente distinguibles de los tybas. También hemos considerado ya las fun-
ciones ejercidas por estos tybas, algunos de los cuales mandaban sus capitanias
simples o compuestas por designacién del psihipqua, y otros, por haber here-
dado el mando. Igualmente hemos visto que en circunstancias especiales, como
la extrema juventud o vejez del psihipqua, algin pariente podia ser nombrado
temporalmente “gobernador” o “mandador”. Pero ademds de estos personajes se
encuentran alusiones a otros cargos importantes, de naturaleza permanente o
transitoria. Uno de los méds mencionados durante la época de la Conquista fue
el que los espafioles denominaron “capitin de guerra”. Al parecer, los psihipquas
solian nombrar a algiin hermano o pariente cercano para que les ayudara a or-
ganizar a la gente en momentos de conflicto. Debian ser hombres de extrema
confianza, ya que podian llegar a usurpar el poder, tal como se decia que habia
hecho Sagipa con el psihipqua de Bogota durante las guerras de 1a Conquista, o
como pretendia Freile que habia hecho Bogota con Guatavita (17).

Otros que aparecen con frecuencia como ayudantes de los psihipquas
son los llamados “pregoneros”. Tanto en las crénicas como en los documentos
se hacen multiples y constantes referencias a ellos. Segin Simén, era un oficio
muy estimado y “los que lo ejercitaban eran la segunda persona del pueblo en
sangre, nobleza y estimacién de todos” (3: 419). Los psihipquas los designaban
de entre los parientes de su confianza y, al parecer, duraban muchos afios en el
cargo. También podian ser designados como parte de los ritos de investidura,
como lo dieron a entender en 1571 algunos indios de Tibasosa al decir que cada
psihipqua al asumir el cacicazgo recibia pregoneros, asi como a otros hombres,
para cuidarlo dia y noche (AGN, CI 61, f. 253 r.). Hasta el momento no se ha
podido establecer cual era su denominacién original en lengua muisca, ya que
los diccionarios no traducen esta palabra. Tal vez los blancos llamaron prego-
neros a estos indios porque vieron que su cargo tenia alguna similitud con sus
homélogos en las ciudades espafiolas. Pero una diferencia radical era el estatus
que tenfan en sus comunidades. Los pregoneros de los cabildos castellanos
eran funcionarios que pertenecian a la escala mds baja de la administracién
local. En los diccionarios del siglo XVIII al suyo se lo define como un “oficio

muy vil y bajo™. A veces, eran incluso indios o esclavos negros quienes ejercian

5 El diccionario de 1737 define asi esta palabra: “El oficial publico que en alta voz da los pre-

gones, y publica y hace notorio lo que se quiere hacer saber, y que venga a noticia de todos.
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el cargo a cambio de un modesto salario. Su funcién principal era la de dar a
conocer a todos los vecinos las disposiciones oficiales, como cédulas reales,
edictos, decretos o sentencias judiciales, leyéndolas en voz alta en algin lugar
publico, como la plaza o el atrio de la iglesia.

En contraste, los pregoneros muiscas eran considerados personas de alto
rango, en las cuales los jefes depositaban mucha confianza, y actuaban como la
mano derecha de estos. Por lo general eran parientes cercanos, e incluso podian
ser tybas con algunos indios a su cargo. El juicio que adelantaron los psihipquas
y encomenderos de Saque e Icabuco durante la década de 1550 puede ayudar-
nos a comprender la naturaleza de este cargo y sus funciones. El psihipqua de
Icabuco tenia un tyba y pregonero llamado Ochonoba desde antes de la llegada
de los espafioles. El encomendero decia que, probablemente, era su sobrino, o,
por lo menos, un pariente muy cercano. El psihipqua Ramiriqui de Tunja sugiri6
que Ochonoba era una especie de titulo, ya que los ochonobas eran los pregone-
ros de Icabuco convertidos luego en tybas. Varios indios declararon que su tarea
principal consistia en acompafiar al psihipqua y estar en el cercado para dar de
comer y beber a las visitas. El mismo Ochonoba conté de esta manera, en una

declaracion que rindi6 ante las autoridades en 1558, cudles eran sus obligaciones:

cuando [el psihipqua] ha de hacer algtin santuario, va este testigo al mer-
cado a pregonar y decir cémo para tal dia se ha de hacer un santuario,
que se junten los indios y principales a ello. Y asimismo cuando han de
cavar [sus labranzas] o ir a cazar, lo apregona y publica, como tal pre-
gonero y sujeto del dicho cacique y de su casa y que es su pariente muy
cercano y que cuando el cacique de Icabuco de antes de este venia de
su tierra a visitar al sefior y cacique de Tunja, el viejo, venia este testigo
con €l y le trafa su mochila de hayo™. Y asimismo cuando va a visitar al
seflor y cacique de Guatavita va con él y le lleva la dicha mochila, como
su capitdn y sujeto y pariente y como su pregonero y que cuando algunos
caciques van a ver y visitar al dicho Icabuco este dicho testigo les manda
dar de comer y beber en la casa del dicho Icabuco, como lo hacia su pa-
dre de este testigo, capitin y sujeto del dicho Icabuco. (AGI, 7 488, . 13 v.)

Es oficio muy vil y bajo” (RAE, Diccionario de la lengva castellana, en que se explica el verdadero
sentido de las voces 5: 354).

Hayo: coca. Los indigenas solian masticar una mezcla de hojas de coca con cal, que prepara-
ban en recipientes llamados actualmente poporos.
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De manera que, por lo menos en este caso, se da a entender que algunas
familias podian ejercer por tradicién el oficio de pregonero y pasar el cargo de
padres a hijos. Estariamos tentados a pensar que los pregoneros fueron alguna
clase de tybas y que aqui también podrian aplicarse las reglas tradicionales de
sucesion. Sin embargo, el hecho de que en este ejemplo se mencione que el cargo
pasé6 de padre a hijo demuestra, precisamente, que no se aplicaban las normas
de la matrilinealidad. Por tal razén, es preferible considerar que era mds bien un
oficio al cual se dedicaban ciertas familias por varias generaciones. Testimonios
adicionales, aunque un poco mds tardios, sugieren que los pregoneros tam-
bién eran, de alguna manera, depositarios de ciertos saberes importantes para
la comunidad, como las normas de sucesién y los detalles genealégicos de los
psihipquas y tybas, con el fin de establecer quiénes eran los herederos legitimos
del cacicazgo y otros temas de interés comunitario. Asi, por lo menos, lo asegu-
16 Tyba, capitin y pregonero de Tibasosa en 1571, cuando fue consultado por las
autoridades para averiguar quién era el verdadero heredero del cacicazgo, e hizo
énfasis en que su deber como pregonero era saber todo lo que pasaba y mante-
nerse bien informado (AGN, €161, f. 16 r.). El hecho de que en este mismo caso
los pregoneros actuaran en varias ocasiones como representantes del psihipqua
ante las autoridades coloniales y ante otros psihipquas indica que sus funciones
también inclujan la representacién de su comunidad ante los extranjeros.

En algunos documentos consultados se mencioné a otros personajes que
los intérpretes y los escribanos denominaron “mayordomos”. Sin embargo, las
ocasiones en que se hace referencia a ellos son muy raras, en comparacién con
la frecuencia con que se habla de los pregoneros. Es probable que sea el mis-
mo oficio y todo se deba a que los pregoneros tenian funciones tan variadas
que en algunas oportunidades los intérpretes los asociaron a los oficiales que
hacian los pregones y en otras, con los oficiales encargados de guardar el di-
nero de una comunidad. Recordemos que la palabra mayordomo se usaba en la
época para llamar a las personas encargadas de la administracién de los bienes
de las distintas corporaciones, principalmente, en los cabildos y las cofradias,
con el mismo significado actual de zesorero'. Tal vez los pregoneros no sola-
mente actuaban como voceros, anfitriones, acompafiantes y embajadores, sino
también, como tesoreros. Como en la lengua espafola no existia un término

17" RAE, Diccionario de la lengva castellana, en que se explica el verdadero sentido de las voces 4: 519.
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administrativo que incluyera todas estas actividades, los intérpretes se vieron
obligados a usar una palabra diferente de acuerdo con el contexto y la funcién
que en ese momento quisieran destacar. Sin embargo, no se puede descartar
completamente la posibilidad de que haya existido un cargo especial, separado
del de pregonero y parecido al de un tesorero, cuyas funciones principales fue-
ran la custodia de los bienes del cacicazgo; por ejemplo, el oro y las mantas que
se recogian por medio del tributo. Tampoco se puede descartar que este haya
sido un oficio nuevo, creado después del establecimiento de la dominacién es-
pafiola, con el fin de recoger el dinero que se necesitaba para diferentes gastos
que antes no existian.

Lo cierto es que todas las referencias al cargo son posteriores a 1555.
Por ejemplo, en 1556 un tyba llamado Cuentyba se presenté como mayor-
domo del psihipqua de Guatavita (AGN, CI 22, f. 5 v.). Luego, en 1563, el tyba
Riguatyba, de Fontibén, conté que el psihipqua de Ubaque habia enviado a
unos mayordomos como mensajeros para hablar con €l e invitarlo a una gran
ceremonia que estaba organizando (AGI, ] 618, f. 1426 r.). En un ejemplo mucho
mis tardio, en el pueblo de Turmequé, en 1581, se usé el término depositario,
en lugar de mayordomo, para referirse a unos indios que custodiaban las joyas
del cacicazgo. Los depositarios en la administracién municipal espafiola eran
los encargados de custodiar los bienes embargados por la justicia mientras
se tomaba una decisién sobre ellos, por ejemplo durante un juicio de suce-
sién. En el proceso que la audiencia le sigui6 al cacique mestizo don Diego
de Torre, los encomenderos lo acusaron de haber obligado a quienes estaban
sujetos a €l a darle grandes cantidades de oro y esmeraldas para financiar una
rebelién y un viaje a Espana que tenia proyectado. Cuando fue detenido las
autoridades se encontraron con que llevaba una bolsa llena de esmeraldas y le
preguntaron de dénde las habia sacado. Contd, entonces, que se las habia dado
el “depositario”, un indio viejo de Turmequé, encargado de cuidar esos bienes
“segun la costumbre de los caciques”. Don Diego dio a entender que existia
una especie de fondo comunitario custodiado por algunos indios y que se usaba
para cubrir necesidades extraordinarias. Mds adelante aclaré que habia dos
depositarios, llamados Siatunguya y Suanunguya, y que le habian entregado
las esmeraldas en presencia de toda la comunidad. Ellos, ademds, sacaban del
fondo comin todo lo necesario para cubrir sus gastos como cacique y para ha-
cer buenas obras y socorrer a los indios pobres (AGI, E 824 A, ff. 323 v.-324 1.).

Estas declaraciones podrian resultar muy esclarecedoras acerca del papel de
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los mayordomos o depositarios, pero hay que tomarlas con mucha cautela,
porque ya habian pasado mds de cuarenta afios desde la Conquista.

Los ayudantes de los psihipquas mencionados hasta el momento eran
personas de alto rango dentro de la comunidad y ocupaban estas posiciones por
su parentesco con el jefe. Sin embargo, las fuentes sefalan la existencia de una
serie de sirvientes, que hacian parte de los niveles mas bajos de la sociedad. Por
ejemplo, son constantes las referencias a las mujeres que vivian en los cercados
dedicadas a las labores domésticas. También, en algunos casos se mencionan
sirvientes llamados “criados” o “pajes”, cuyas funciones nunca se especifican,
pero se puede suponer que realizaban tareas similares a las de la servidumbre
de los espafioles. En Espafia llamaban pajes a ciertos criados que casi siempre
eran “muchachos y de calidad” cuyas tareas, segin la definicién que aparece en
el diccionario del siglo XVIII, eran “acompafiar a sus amos, asistir en las ante-
salas, servir a la mesa, y a otros ministerios decentes y domésticos”®. En 1560 el
psihipqua de Ubaque tenia un criado llamado Guaquira, y ese mismo afio un
indio llamado Ratyba dijo ser paje del psihipqua de Soatiba (AGN, €121,f. 49 r.;
AGN, CI 49,1.838 1.). Pero en estos casos, que provienen de documentos un poco
tardios, hay que tener cuidado porque tales formas de servidumbre podrian
haber sido creadas después de la Conquista, como una imitacién de las cos-
tumbres de los blancos de alto rango, que solian andar siempre acompafados
por sirvientes, como un simbolo de estatus. Los muiscas debian de tener, en
cualquier caso, algun tipo de sirvientes, ya que las evidencias lingiisticas asi lo
indican. La palabra criado aparece en los diccionarios como bosquaca o chuta.
Esta ultima también tiene el significado de hijo o hija, lo cual indica que se
podria tratar de una relacién paternalista, muy similar a la que se daba entre los
amos y los criados espafioles de la misma época, diferente de la relacién entres
sefiores y vasallos o entre amos y esclavos (“Diccionario” 222,270, 331)".

La existencia de la esclavitud en las sociedades muiscas ya ha sido sefia-
lada en varias investigaciones, aunque resulta un fenémeno muy escaso. Los
esclavos no ocupaban un lugar importante en el proceso productivo y se usaban
como sirvientes personales y como victimas en los sacrificios. Parece que eran

18 RAE, Diccionario de la lenguva castellana, en que se explica el verdadero sentido de las voces 5: 78.

¥ El diccionario también traduce vasallo como cupgua o cupqua chihica, pero no se encuentra el

equivalente a esc/avo.
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prisioneros de guerra o muchachos “comprados”a una tierna edad. La mayoria
de las referencias al respecto provienen de lugares que se pueden considerar
fronterizos, como la vertiente del rio Magdalena o los limites con los llanos
orientales. Pero también hay datos que indican la presencia de algunos esclavos
enlascomunidades que poblaron el extremo norte y noroccidental del territorio,en
el actual departamento de Santander, una zona que otros autores consideran
poblada por grupos de las etnias guane y yaregui. Por ejemplo, en 1553 se re-
portaron algunos indios del pueblo de Saque, cerca de la ciudad de Vélez, que
se habian ido a vivir a Pare con sus mujeres y esclavos (AGN, E 11, f. 176 r.).
Luego, en 1559, un indio llamado Abca, del pueblo de Onzaga, un poco mds al
norte, dijo haber sido esclavo de un psihipqua que ya estaba muerto (AGN, CI
24, f. 478 1.).

Las principales funciones que cumplian los psihipquas en las comunida-
des muiscas, ademds de ejercer la autoridad en todos los frentes, consistian en
tomentar la religiosidad tradicional a través de la organizacién de fiestas y la
construccién de santuarios, dirigir el trabajo y las tareas comunitarias, aplicar
la justicia de acuerdo con las normas tradicionales y promover los intercambios
comerciales a través de la organizacion periédica de mercados. Varios de estos
temas fueron tratados cuando se hablé de los tybas, ya que sus obligaciones
eran bastante similares y lo que hacian los psihipquas podria considerarse, sim-
plemente, como una extensién de ello. El tema de los mercados, por su parte,
ha sido trabajado ampliamente por autores como Langebaek, quien destaca
su importancia como mecanismos de integracion étnica entre las diversas re-
giones del altiplano cundiboyacense y ha ubicado algunos de los sitios donde
se hacian los mds importantes (Mercados). Cabe senalar que la realizacién de
mercados era también una obligacién de los tlatoanis nahuas del México cen-
tral. De cierto modo, se consideraba que los mercados les pertenecian, aunque
lo propio de ellos era simplemente, su fomento y patrocinio. Gentes de muchas
partes acudian para intercambiar productos, incluso desde lugares muy lejanos,
y se esperaba que las autoridades indigenas los protegieran y garantizaran que
las transacciones se realizaran sin inconvenientes, resolviendo los eventuales
conflictos que surgieran (Lockhart 279). No seria raro que lo mismo sucediera
entre los muiscas, para quienes ciertos lugares se hicieron famosos por los mer-
cados que en ellos se establecian. Aguado, por ejemplo, conté que el psihipqua
de Tunja organizaba cada cuatro dias un mercado en su pueblo. Cuando se fun-

dé la ciudad espafola, este siguié operando durante mucho tiempo. Germéan
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Villate ha propuesto que probablemente se hacia en un cerro que los espafioles
llamaron El Tiangtes, sobre el camino de Toca, aunque también es probable
que la construccién de la ciudad haya implicado su reubicacién (143)%.

En cuanto al ejercicio de la justicia, los cronistas siempre destacaron lo
estrictos que eran los jefes en tiempos prehispanicos y lo dréstico de sus casti-
gos. Sin embargo, esto no necesariamente quiere decir que las cosas hayan sido
asi, ya que su intencién era mostrar que los gobernantes indigenas ejercian una
autoridad absoluta, que, en cierta forma, era positiva para mantener el orden
social, pero que en otras ocasiones se convertia en crueldad y tirania. Por un
lado, querian justificar la conquista espafiola, pero al mismo tiempo querian
hacer una critica a la relajacién moral en la que, segtn ellos, estaban cayendo sus
contemporaneos. Es una ambigiiedad que se presenta en varios textos cuando
por un lado elogian lo bien que ciertos psihipquas gobernaban a sus subditos y la
dureza con que castigaban delitos que los espafoles consideraban atroces, como
el incesto o la homosexualidad; pero, por otro lado, los califican de tiranos por-
que ordenaban ejecuciones ante cualquier tonteria. Los primeros textos que se
conocen no dan muchos detalles acerca de las penas. En el “Epitome” se afirma
que un castigo bastante comun era cortar manos y narices a los delincuentes. Sin
embargo, no hay pruebas documentales que apoyen esta informacién. Ademds,
aquella era, mds bien, una practica usada por los conquistadores espafoles en
contra de los indios rebeldes. Otros castigos que menciona el “Epitome” son
las penas que implicaban deshonra para las personas; principalmente rasgar las
mantas con que se vestian y cortarles el cabello, lo cual se consideraba una
“gran ignominia”, si se tiene en cuenta que los muiscas solian usar el pelo lar-
go ([¢Santa Cruz?] 134). Estas pricticas si estdin documentadas y son castigos
que incluso retomaron los encomenderos y los curas doctrineros después de la
Congquista.

Los cronistas mds tardios afirmaron que cada psihipqua tenia la facul-
tad de dictar sus propias leyes, pero también plantearon la existencia de una
serie de normas antiguas y universales que todos respetaban. Se llegé incluso
a afirmar que uno de los zipas legendarios que gobernaron Bogota habia ela-

borado una especie de “cédigo civil”. Simén consigné algunas de estas “leyes”,

2 Tiangiies, tiangue, tidnguez o tianguis vienen de la palabra nahua fianquiztli, y significan el

comercio publico de géneros y el lugar donde se realiza; es decir, el mercado (RAE, Diccionario
de la lengua espafiola. Vigésima primera edicion 1399).

| 120 |



EL CACICAZGO MUISCA EN LOS ANOS POSTERIORES A LA CONQUISTA

probablemente tomadas de la tradicién oral y de los cronistas anteriores. Entre

ellas tenemos normas como las siguientes:

El que mataba debia morir, aunque los parientes de la victima lo perdonaran.

2. La violacién se castigaba con la muerte cuando el violador era soltero. Si
era casado, dos solteros dormirian con su mujer.

3. Elincesto con madre, hija, hermana o sobrina era castigado metiendo a los
dos involucrados en un hoyo angosto que se llenaba de agua y sabandijas
venenosas. Luego lo cubrian con una loza grande hasta que morian.

4. El“pecado nefando” (la homosexualidad) era castigado mediante el empa-
lamiento con una estaca de palma espinosa hasta que salia por el cerebro,
“porque decian era bien que fuese castigado por donde habia pecado”.
Simén anadia que por esta razén los muiscas “eran muy limpios en este
pecado”, lo cual no sucedia con los indigenas de Santa Marta.

5. Siuna mujer moria durante el parto, el marido perdia la mitad de sus bie-
nes y se los daba al suegro o a sus parientes cercanos. Si el hijo quedaba
vivo, el padre no perdia sus bienes y tenia la obligacién de criarlo. Si el
viudo no tenia bienes debia buscar algunas mantas para compensar a los
parientes de su mujer.

6. Solamente el cacique de Bogota podia ser llevado en andas, y solo los que
él autorizaba podian hacerlo.

7. Las joyas, adornos y lujos estaban limitados a los usaques. Solo ellos y los
“jeques” (chyquys) podian tener las narices agujereadas.

8. Los bienes del que moria sin herederos quedaban para el cacicazgo.

9. Los que se retiraban de la batalla antes de que lo hicieran sus capitanes
eran castigados con una muerte vil.

10. A los cobardes los vestian con ropa de mujer y los hacian trabajar en ofi-
cios femeninos por el tiempo que dijera el cacique.

11. Los delitos menores se castigaban con penas ligeras como azotes, rotura
de mantas, corte de cabello, etc. (3: 394-395).

Resulta dificil saber cudles de estas normas existieron realmente. Algunas
costumbres parecen legitimas y hay evidencia documental que las respalda,
como el derecho exclusivo de ser cargados en andas y portar joyas que tenian
los psihipquas mds poderosos. Pero sobre las demds todo queda en el terreno

de la especulacién. Por ejemplo, no hay pruebas de que el homicidio haya sido
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castigado con la muerte, sino con el pago de una cierta cantidad de mantas.
Tampoco hay datos que respalden la existencia de castigos tan crueles frente a
la homosexualidad, las violaciones o los incestos, y todo parece ser una exage-
racién del cronista en aras de demostrar lo poco tolerantes que eran los jefes
muiscas frente a unas conductas consideradas atroces desde el punto de vista
de la moral cristiana.

Sin embargo, hay un documento que menciona una costumbre que po-
dria tener alguna relacién con las mujeres que morian durante el parto. Se
trata de un texto redactado en 1574 por el cacique mestizo de Turmequé don
Diego de Torre, en el marco del proceso que adelanté para que no le quitaran
su cacicazgo. Don Diego conté que existia una antigua ley que obligaba a los
maridos a indemnizar a los parientes de su mujer cuando esta moria dando a
luz. Si la esposa era virgen cuando se habian casado, el valor se incrementaba.
Este pago se dividia en tres partes: una para el cacique, por haber perdido a
una “vasalla”; otra para el “idolo”, por cuya ira habia sucedido la desgracia; y
otra para los parientes. Si el indio y su familia eran tan pobres que no podian
cumplir con los tres pagos, el viudo quedaba como esclavo del idolo y tenia que
guardar castidad hasta que sus parientes hicieran los pagos y lo rescataran. Don
Diego también conté que antiguamente las personas que acudian a los psihip-
quas para arreglar sus diferencias debian llevarles a sus cercados una manta o
un pedazo de oro. Por esta razén solamente los ricos tenfan acceso a la justicia
(AGN, E 21, ff. 411 v.-412 r.). La intencién de don Diego era demostrar ante las
autoridades coloniales que él era un buen gobernante, porque habia abolido
todas estas costumbres antiguas tratando de aplicar la justicia correctamente y
haciendo que sus stibditos se convirtieran al cristianismo. Por lo tanto, hay que
tomar con cautela sus afirmaciones.

Los psihipquas tenian una serie de prerrogativas como contraprestacién
por sus funciones de gobierno, entre las cuales siempre se ha destacado el tribu-
to. La mayoria de los autores han abordado este tema para tratar de establecer
su naturaleza, monto y significacién en términos politicos y econémicos. Las
interpretaciones han oscilado entre aquellos que ven en la costumbre una for-
ma de apropiarse de los excedentes comunitarios para el beneficio personal de
las élites indigenas y aquellos que consideran que es un proceso de redistribu-
cién que no conduce a la apropiacién privada de dichos excedentes. La primera
interpretacién fue la que le dieron los primeros cronistas y se mantuvo como

explicacién dominante entre los especialistas por lo menos hasta mediados del
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siglo XX. Con la llegada al pais de las ideas de la antropologia econdmica, a
través de la influencia que ejercieron sobre los investigadores colombianos los
trabajos realizados en el Perq, la interpretacién que se impuso y se ha man-
tenido hasta nuestros dias es la segunda. Por ejemplo, Langebaek sefial6 a
finales de la década de 1980 que la palabra #ributo no debia usarse para referirse
a los bienes y servicios que los indigenas entregaban a los psihipquas, ya que
tenia una connotacién etnocentrista. Opinaba que la mayoria de los investi-
gadores habian hecho énfasis en el traspaso de bienes desde los productores
hacia los psihipquas como si fuera una acumulacién privada, pero no se habia
considerado la circulacién en el sentido inverso. Para €, los psihipquas podian
considerarse, desde el punto de vista de su funcién econémica, como unos es-
pecialistas que almacenaban los excedentes y los repartian segin necesidades
socialmente impuestas (Mercados 47). En la misma linea, Londofio criticé a los
cronistas por no haber reparado en la supuesta incoherencia de un mandatario
que devolvia el doble de lo que le daban. Pero argumenté que tampoco era una
redistribucién, en el sentido usado por Langebaek, porque no se trataba de un
mecanismo para tener acceso a los bienes que no se producian localmente, en
el marco de una economia regionalmente especializada. Se trataba de un inter-
cambio de presentes. Es decir, quien visitaba a un psihipqua le llevaba algo y
luego se le retribuia de acuerdo con su estatus. Se trataba de “regalos” con un
valor simbélico, cuyo “valor de uso” era superior al “valor de cambio”, por haber
sido dados por el psihipqua. En sintesis, sostuvo que lo que se habia llamado
“tributo” era en realidad dos cosas diferentes: 1) un intercambio de regalos,
ajeno a la idea de tributacion; y 2) una labranza cuyos productos regresaban en
una alta proporcién a la comunidad (“Los cacicazgos” 172-173).

Los psihipquas querian presentarse ante sus comunidades como go-
bernantes generosos, y resulta bastante curioso que los investigadores de las
tltimas décadas se hayan dejado influenciar por esta ideologia y por las exa-
geraciones de los cronistas. También se nota en estas reflexiones un sesgo que
trata de darle un cardcter positivo al tributo indigena y negativo al que impu-
sieron los espafioles. Pero ;se puede establecer una diferencia tan tajante a la
luz de las evidencias disponibles? ;Podemos asegurar que el tributo prehispa-
nico era menos oneroso para los indigenas y no les daba a las élites nativas
una oportunidad para enriquecerse y generar enormes desigualdades sociales?
Mientras no se realicen investigaciones que cuantifiquen detalladamente los
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voliumenes de tributacién de cada cacicazgo y se comparen con lo que se cobré
durante la Colonia, todo lo que se diga son simples especulaciones.

También se les ha dado demasiada credibilidad a las afirmaciones de los
cronistas que aseguraron que los psihipquas entregaban a sus visitantes el do-
ble de lo recibido. Esto, evidentemente, no era mds que una exageracién para
mostrar lo opulentos y generosos que eran los jefes prehispanicos. Como ya se
dijo, Londono llegé incluso a criticar a los cronistas por no haber notado la
contradiccién de considerar tiranos explotadores a unos jefes que daban mds
de lo que recibian. Sin embargo, hay que hacer dos precisiones. Cuando los
cronistas afirmaron que los visitantes de los psihipquas volvian a sus casas con
el doble de lo que llevaban se referian tinicamente a las personas de alto rango.
Hacerse regalos entre psihipquas cuando iban a visitarse era una costumbre
bastante arraigada. Lo mds comun eran las mantas, pero tenian que ser muy
finas. Si eran chingamanales se podia interpretar como una ofensa, tal como
sucedié en 1560, cuando el psihipqua de Fumeque le regalé deliberadamente
unas mantas burdas al de Ubaque para provocarlo, hecho que generé una vio-
lenta disputa entre los dos (AGN, €I 21, £. 80 r.). También era comtn que los
jefes se enviaran regalos como una forma de establecer o mantener sus alianzas.
Dichos regalos debian ser correspondidos de un modo apropiado. Por ejemplo,
a comienzos de la década de 1570 el psihipqua de Sachica solia enviar a uno de
sus criados a llevarle venados al psihipqua de Turmequé, quien le correspondia
con dos mantas coloradas y una “de encomienda”, como muestra de su agrade-
cimiento (AGN, CI 37, f. 286 v.)*.

En segundo lugar, si se hace un simple cédlculo, se aprecia la imposibili-
dad de que la comunidad en su conjunto haya recibido més de lo que tributaba.
Si una comunidad le daba a su psihipqua cien mantas y ¢l “devolvia”, “regalaba”
o “redistribuia” doscientas, ;cémo habia hecho para multiplicarlas? De alguna
parte tenian que salir, porque, en sana légica, es imposible dar més de lo que se
recibe. Es en este punto donde radica la mayor incoherencia del argumento. Tal
vez lo mas adecuado seria matizar estas afirmaciones y reconocer que los siste-
mas tributarios prehispédnicos y coloniales tenian algunos rasgos en comun, o

de lo contrario los indigenas no habrian comprendido las nuevas instituciones

2 Por el contexto de la declaracién se deduce que las mantas “de encomienda” eran mantas

burdas, chingamanales, que se entregaban como tributo a los encomenderos.
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ni estas se habrian impuesto tan ficilmente. En ambos sistemas los grupos
dominantes se quedaban con una parte de los excedentes, pero también en
ambos casos habia redistribucién. Asi como los psihipquas usaban los bienes
que les daban para crear alianzas y clientelas, los encomenderos posteriores a
la Conquista también usaron lo que los indios les daban para crear sus propias
clientelas, pagar el salario de sus trabajadores y generar alianzas, de manera que
una parte del tributo también terminaba retornando a las comunidades.
Sabemos que los muiscas llamaron zamsa al tributo y lo distinguieron de
la entrega de regalos, a la que llamaron choc bguysqua (“Diccionario” 311, 330). Por
lo tanto, no es correcto asimilar la tributacién con un intercambio de regalos que
se hacia entre la comunidad y el psihipqua. El tamsa también se distinguié
del trueque, llamado zemimysuca, y se hacia la diferencia entre pagar lo que
se debia por concepto de tributo (ai mnysqua o sia mnysqua) y pagar lo que se
compraba (bgusqua), de manera que tampoco tenia una connotacién de inter-
cambio comercial, sino, mds bien, de algo que se entrega (287, 330)%. Hasta el
momento ha resultado bastante dificil saber detalladamente en qué consistia
y cudl era el monto del tamsa. Solamente tenemos algunas ideas generales.
La dificultad radica en que no se tienen datos que provengan de fuentes tem-
pranas y confiables. Las que se han usado hasta el momento son las llamadas
visitas de la tierra, consistentes en inspecciones que realizaban las autoridades
coloniales con el fin de averiguar algunos aspectos demogrificos, econémicos
y administrativos de las comunidades indigenas, para controlar los abusos de
los encomenderos y disefiar politicas de gobierno. Varias de esas visitas fueron
planeadas con el objetivo principal de hacer un censo de los recursos humanos
y econémicos con los que contaban las comunidades, para poder establecer
una tasa de tributos que pudiera ser pagada por los nativos, ya fuera indivi-
dual o colectivamente. La idea de la corona era que los tributos estuvieran por
debajo de lo que pagaban antes de la Conquista, con lo que buscaba generar
una opinién favorable hacia el nuevo gobierno colonial. Por eso, en la mayoria
de las visitas se incluian preguntas que intentaban averiguar qué les daban a
los psihipquas antiguos y en qué cantidades. Por lo general se interrogaba al

jefe y a varios indios de los mds viejos y respetados de cada comunidad. Pero,

2 Esto se deduce porque las expresiones usadas para el pago de tributos también significan

pagar todo aquello que se debe por una razén diferente de la compra. Literalmente traducen
“dar alla” (ai mnysqua) y “dar acd” (sia mnysqua).
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desgraciadamente, en el territorio muisca hubo muy pocas visitas tempranas
de este tipo. Ademds, la mayoria de los expedientes se han perdido o contie-
nen informacién demasiado vaga, lo cual ha impedido tener una idea clara
y detallada de lo que sucedia en materia tributaria antes de la llegada de los
espafioles.

La visita mas temprana de la que se tiene noticia fue organizada por el
adelantado Alonso Luis de Lugo, en calidad de gobernador de las provincias
recién conquistadas, entre 1543 y 1544; es decir, seis afios después de la llegada
de los primeros europeos. Sin embargo, las actas originales se han perdido y
solamente se conservan referencias indirectas y fragmentarias, por haber sido
mencionadas en documentos posteriores®. Ademds, parece que los delegados
del gobernador solamente recorrieron algunos cacicazgos que les interesaban
y realizaron un conteo muy superficial de la poblacién, sin hacer ninguna pre-
gunta sobre los tributos. La siguiente visita a las provincias de Tunja y Santafé
de la que se tiene noticia se efectué en 1551, y el informe de la misma igual-
mente se ha perdido. Sabemos de ella gracias a referencias posteriores y a la
crénica de Aguado, quien hizo un andlisis general de sus resultados. Esta visita
fue mucho mds completa, e incluy6 preguntas sobre los tributos prehispanicos.
Las respuestas sirvieron como base para que la audiencia estableciera en 1555
la primera tasacién de tributos. Las visitas continuaron durante las décadas
siguientes, hasta mediados del siglo XVII, y a medida que se alejaban del mo-
mento de la Conquista se hacian mds ricas en informacién de toda indole,
pero, al mismo tiempo, el pasado prehispédnico iba quedando muy desdibujado.

La conclusién que sacé Aguado a partir del analisis de la visita de 1551
es que habia una gran variedad de bienes y servicios que los indios entrega-
ban a sus psihipquas en forma de tributo, pero todo podia reunirse en dos
componentes principales. En primer lugar, las comunidades debian hacer las
labranzas del jefe, construir o renovar sus cercados y santuarios, y entregar al-
gunos hombres y mujeres para el servicio doméstico. Este era el componente
laboral del tributo. En segundo lugar, debian entregar productos valiosos, en
especial oro y mantas, junto con otra serie de géneros, que cambiaban depen-
diendo de los recursos de cada lugar: sal, venados y animales de caza, pescado,

% Por ejemplo, en 1548 Mateo Sanchez Cogolludo present6 una demanda para tratar de recupe-

rar la encomienda de Ocavita y llevé como prueba una copia de la visita realizada a ese pueblo
en 1544 por un delegado del gobernador Lugo (AGN, €T 24, ff. 560 r.-664 v.).
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plumas, coca, etc. (1: 408). Al parecer, la minima expresién del tamsa era hacer
la labranza y el cercado del psihipqua, junto con la entrega de algunas mantas.
De ahi en adelante los recursos de la region y las actividades econémicas de
cada comunidad determinaban qué productos entregaban. Las prestaciones
laborales podian extenderse también hacia los parientes cercanos del psihip-
qua, como se deduce de un documento de 1574 en el cual se dice que los indios
de Turmequé consideraban a la hermana mayor del psihipqua como su “sefiora”
y le hacian sus labranzas. Ella les daba de comer y beber en su cercado a los tra-
bajadores, como correspondia a una persona de alto rango (AGN, CI37,1.286 v.).
Uno de los pocos pueblos cuyas actas de visita se han conservado, gracias
a una copia presentada ante las autoridades en un juicio posterior, es el de
Faquene, que fue inspeccionado el 3 de marzo de 1551 por el capitin Baltasar
Maldonado. El psihipqua dijo que antes de la Conquista estaba sujeto a Susa,
quien, a su vez, estaba sometido a Bogota. Explicé que cada tyba le daba a Susa
una manta al aflo y “un poco” de oro que recogia entre su gente, junto con pes-
cado y algunos curies. Ademds, le hacian sus santuarios, cercados y labranzas
(AGI, J 495, num. 1). La cantidad de mantas declarada por los indios parece
muy baja y es probable que no fuera una por capitania al afio, sino, mds bien,
una por cada hombre casado, lo cual parece mucho mas acorde con otras infor-
maciones que se tienen y con el sistema que luego retomaron los espafioles®.
Ademis, debe tenerse en cuenta que los indios sabian muy bien que el objetivo
de la visita era calcular la tasa de los tributos que debian pagar a los encomen-
deros, y, por lo tanto, les convenia declarar cantidades inferiores a las reales.
Algunos psihipquas que habitaban las tierras fronterizas entre el alti-
plano cundiboyacense y los llanos orientales habian logrado someter algunas
capitanias de los grupos que los espafioles llamaron teguas, y que se han con-
siderado diferentes de los muiscas. De ellos recibian tributos, representados
en productos de tierra caliente. La informacién de que disponemos resulta
tardia y proviene de la visita de Juan Lépez de Cepeda en 1572 a los pueblos de
la laguna de Tota. Sin embargo, se puede suponer que las relaciones entre los
psihipquas de las tierras altas y los tybas de las tierras bajas no cambié mucho

2 En 1574 el cacique de Turmequé conté que los tributos se repartian entre todos los indios

y que cada hombre pagaba la misma cantidad de mantas, asi fuera rico o pobre, lo cual implica
que por lo menos se pagaba una manta por persona,y no por capitania. Pero no aclaré si era
una costumbre prehispénica (AGN, E 21, . 412 1.).
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durante los primeros 35 afios, teniendo en cuenta que era una zona que toda-
via no habia sido explorada ni ocupada por los blancos. El psihipqua de Tota
dijo al visitador que los teguas producian algodén, hayo (coca), maiz, yuca,
curas (aguacates), aji y yopa®. También criaban pédjaros de vistosos plumajes,
como papagayos y guacamayas, pescaban y hacian totumas. En ese entonces el
visitador pregunté al psihipqua si queria que estos tybas le ayudaran a pagar
el tributo para el encomendero, y estuvo de acuerdo. Pensaba que los teguas
podian ayudarle a conseguir mantas porque las obtenian intercambiando sus
productos con otras comunidades (AGN, VB 4, f. 439 r.).

Los cronistas mencionaron también algunas costumbres curiosas,
relacionadas con el cobro de tributos. Simén, por ejemplo, conté que los psihip-
quas eran muy estrictos. Cuando un indio no pagaba, se le mandaba un gato,
un “leén” 0 un oso y se lo amarraban en la puerta de su casa. El deudor debia
alimentar al animal y su deuda se aumentaba en una manta por cada dia que es-
tuviese alli. Segtin Simon, este era el mismo método que se usaba cuando el zipa
de Bogotd ordenaba que alguien se presentara ante él, como si fuera el ani-
mal quien lo mandaba llamar. Si seguia sin pagar y no alimentaba al animal,
los enviados del psihipqua entraban a la casa, apagaban el fogén y no se podia
volver a encender hasta que la deuda no estuviera cancelada (3: 393). Pero estas
costumbres no han sido confirmadas por ninguna fuente alternativa.

Se han encontrado algunos documentos de mediados de la década de 1570,
provenientes de los pueblos de Tibasosa y Turmequé, en la provincia de Tunja,
donde se mencionan algunas costumbres prehispanicas relacionadas con el co-
bro de tributos que vale la pena mencionar a pesar de ser tardias. En primer
lugar, don Alonso de Silva conté que habia asumido el mando de Tibasosa en
1571, pero durante los tres afios transcurridos desde entonces no habia cobra-
do ningun tributo a sus subordinados porque para hacerlo habria tenido que
realizar ciertas ceremonias que consideraba “ritos de idolatria” (AGN, (I 61,
f.107 r.). Posiblemente se trataba de la costumbre que mencioné el encomen-
dero de Turmequé en 1574, cuando acusé a don Diego de convocar a la gente
a su bohio para que le diera mantas y luego untarla de bija con sus propias
manos, lo cual se consideraba como un gran honor. Las acusaciones resultaron

»  Layopa es un arbusto que crece en zonas tropicales, cuyas hojas se usan para preparar aluci-

négenos. También conocido como yopo o cohoba (Anadenathera peregrina). Segun Langeback,
todavia se usa para ritos de adivinacién en algunas culturas (Mercados 107; Repke y Torres).
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talsas, pero el hecho de que utilizara estos argumentos indica que eran costum-
bres conocidas en el lugar. Posteriormente, el mismo don Diego comenté otros
aspectos interesantes relacionados con el tributo prehispanico. Conté que an-
tiguamente, cuando habia fenémenos naturales como conjunciones de astros,
sequias, heladas, epidemias o algtn tipo de desastre, los psihipquas decian que
eran causados por sus “idolos” y organizaban ceremonias para aplacarlos. En
esas ocasiones pedian grandes cantidades de tributos, los cuales hacian pagar
hasta a las mujeres. Esta costumbre se siguié practicando, y los caciques del
momento, por no ser inferiores a sus antepasados, acosaban a sus vasallos. Don
Diego llegé incluso a decir entonces que hacian mds ceremonias que antes de
que llegaran los cristianos, pues la poblacién se hallaba cada vez mis afligida
(AGN, E 21, ff. 404 r.-412 1.).

Ademis de recibir tributos, los psihipquas gozaban de otros privilegios
y de un trato especial, en sefial de respeto. El vestido también actuaba como
simbolo de su estatus privilegiado. En el “Epitome”, por ejemplo, se dice que
los psihipquas usaban un bonete de algodén para distinguirse de los demads
([¢Santa Cruz?] 132). En una relacién anénima de 1560 se anota que eran los
Gnicos autorizados a usar mantas pintadas, comer o cazar venados y tener joyas
de oro. Los indios comunes que quisieran hacer alguna de estas cosas debian
pedir su autorizacién (“Visita” 74). Varios afios después, durante la visita del
oidor Lépez de Cepeda al pueblo de Cucaita, en 1572, el psihipqua se lamen-
taba del poco respeto que habia frente a los jefes y comenté que antiguamente
los indios chingas no podian usar mantas pintadas ni coloradas (AGN, VB 14, f.
887 r.). Los primeros observadores, como Lebrija y San Martin, contaron tam-
bién que el respeto era tal que no se les podia mirar a la cara, y en su presencia
la gente debia estar con la cabeza baja (114). El autor del “Epitome” agregé
que esta prohibicién se aplicaba incluso cuando se trataba de una conversacién
familiar. Si alguien queria ver al jefe, debia acercdrsele caminando de espal-
das y permanecer sentado hablando de la misma manera ([¢Santa Cruz?] 134).
Oviedo, quien se basé en testimonios que le dieron los conquistadores Juan del
Junco y Gémez del Corral en 1541, afiadié que las muestras de respeto eran tan
exageradas, en especial frente al psihipqua de Bogotd, que cuando este tosia o
iba a escupir, sus tybas tendian un velo blanco y recibian la saliva de rodillas,
como algo santo y precioso, mirando hacia otro lado, para no verle la cara (6:
166). No existen otras fuentes que corroboren esta afirmacién. En cambio, la
costumbre de hablar de espaldas al psihipqua fue mencionada por lo menos en
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una ocasion dentro de la documentacién revisada. Fue durante el desarrollo de
la demanda contra el cacique de Turmequé en 1574. Entre otras cosas, el enco-
mendero dijo que el jefe habia mandado hacer un bohio redondo, de la misma
forma como lo usaban los indios, “y no como hombre politico y que tiene parte
de espafiol”, donde iba la gente a “hacerle mucha reverencia”, poniendo una
estera de esparto para sentarse en ella, “como hacian los caciques no politicos”,
y luego les ordenaba voltearse de espaldas, sin hablarles cara a cara ni permitir
que le miraran el rostro, “guardando en todo las ceremonias gentilicias repro-
badas” (AGN, CI 21, £. 404 1.)*. Aunque lo mds probable es que el cacique de
Turmequé en realidad no hiciera estas cosas, por haber sido criado entre los
espafioles, la simple acusacién nos da a entender que costumbres similares a las
descritas por los cronistas existian, o habian existido, en esta region.

Los cronistas también contaron que mirar de frente a un psihipqua era
motivo de deshonra y se usaba como castigo para los delincuentes que reincidian.
Segun Simén, la manera correcta de estar en presencia del jefe era de espaldas,
pero a los ladrones que volvian a robar los obligaban a estar de frente, lo cual se
hacia para someterlos al escarnio publico, diciéndoles: “Ya os hemos castigado
dos veces de vuestra mala vida y no habéis tenido vergiienza de volver a ella.
Vos os debéis considerar algin gran sefior, y pues lo sois, bien podéis mirar al
cacique”. El cronista agregé que era tanta la infamia que caia sobre los hombres
castigados de esta manera que su linaje se acababa, pues nadie queria casarse con
ellos (3: 392). Sin embargo, no hay pruebas de que el hecho de obligar a alguien
a mirar de frente a un psihipqua pudiera convertirlo en una especie de paria. De
lo que si se tiene informacién es de que en algunos lugares el hecho de darle a
la gente un trato similar al de un psihipqua era una forma de humillarla. Por
ejemplo, en 1574 se presentd una serie de incidentes en el pueblo de Tota, que
enfrentaron a dos facciones en disputa por el cacicazgo. Los tybas del cacique
don Diego atacaron a golpes a sus rivales y luego los amarraron, los vistieron con
mantas finas y los llevaron al cercado para rendirles pleitesia, para asi burlarse de
ellos. Mientras lo hacian les gritaban que los trababan asi porque habian querido
ser caciques (AGN, CI29,f.3221.).

% Cuando el encomendero hablaba de un “hombre politico” se referfa a una persona civilizada,

habitante de una ciudad (po/is) o republica, y educada como un espafiol.
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Otra de las prerrogativas de los psihipquas, y que resulté bastante llama-
tiva para los conquistadores, fue el derecho a tener varias mujeres. Sin embargo,
esto no era exclusivo de las autoridades indigenas. Todos los hombres podian
tener cuantas esposas pudieran mantener de acuerdo con sus recursos. Lo que
diferenciaba a los psihipquas era la gran cantidad de mujeres con las que podian
llegar a casarse, teniendo en cuenta que a través de ellas se establecian alianzas
tanto dentro como fuera de la comunidad. Al hablar de esta costumbre, los
conquistadores hicieron cilculos sobre el nimero de mujeres que pudieron
llegar a tener los mas poderosos y dieron al respecto cifras que, a todas luces,
parecen fantédsticas. El autor del “Epitome” llegé a decir que el psihipqua de
Bogota tuvo unas cuatrocientas esposas ([¢Santa Cruz?] 135). Esta idea fue re-
petida por los cronistas posteriores y cada uno le fue agregando algin detalle
particular, fruto de su imaginacién o de la tradicién popular. Castellanos men-
cioné una historia que parece sacada de algun relato de Las mil y una noches. Se
decia que los psihipquas tenian derecho a exigir que los padres les entregaran
a sus hijas cuando les parecian hermosas. Ellas debian servirles completamente
desnudas durante algin tiempo, hasta que se consideraban listas y se les permi-
tia vestirse, como a las demds (1151). Unos afios mas tarde Simén aseguré que
cada psihipqua tenia una mujer principal, con mucho poder sobre su marido.
Podia ordenarle, por ejemplo, que cuando ella muriera, no se acostara con otra
por un periodo que podia extenderse hasta cinco afios. Si el marido queria
que la abstinencia fuera mds corta, debia tratar de convencerla ddndole mu-
chos regalos antes de morir (3: 405). A finales del siglo XVII Piedrahita volvié
sobre el tema y no pudo evitar agregarle nuevos detalles, aunque para ser jus-
tos, el obispo aseguré que todo lo habia leido en los manuscritos perdidos de
Quesada. Dijo que los delitos que cometian los psihipquas solamente podian
ser castigados por sus mujeres, y la pena no podia superar los azotes, aunque la
gravedad de la falta mereciera la muerte. Aseguré que Quesada contaba en su
libro que en cierta ocasién habia ido a visitar al psihipqua de Suesca, pero lo
encontré atado, y a sus nueve mujeres, azotdandolo por turnos. La falta que ha-
bia cometido era haberse emborrachado con vino de Castilla, el cual le dieron
unos espafioles que iban de Santafé a Vélez (1: 68-69).

Los cronistas y los primeros conquistadores también describieron las
costumbres funerarias relacionadas con los psihipquas, no solamente por lo
extrafias que les parecieron, sino por el hecho, mds prosaico, de que los muiscas
de alto rango solian hacerse enterrar con grandes cantidades de oro. De hecho,
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una vez dominada la tierra, una de las primeras actividades a las que se dedica-
ron los espafioles fue al saqueo de tumbas; a veces con la ayuda de los mismos
indios. Las riquezas encontradas durante los primeros afos generaron una
serie de leyendas que hablaban de fabulosos tesoros enterrados con los psihip-
quas, lo cual era un reflejo de las esperanzas de los aventureros que esperaban
salir de su pobreza. Por lo tanto, hay que tener mucha cautela con las exage-
raciones de los relatos de tesoros escondidos durante los primeros afios de la
Conquista.

Una de las primeras observaciones acerca de las costumbres funerarias
la encontramos en los textos perdidos de Quesada copiados por Oviedo. Ahi
se aseguraba que la costumbre en el pueblo de Bogotd era enterrar al psi-
hipqua metiéndolo en un ataid de oro macizo que luego se arrojaba en una
laguna, mientras que en Tunja solamente se ponia el caddver adornado con
sus mejores joyas en una barbacoa, para que se secara (6: 213). A finales del
siglo, Castellanos conté que los jefes importantes eran enterrados en tumbas
secretas, que preparaban desde cuando heredaban el cacicazgo, y donde se de-
positaban ofrendas de oro. Se hacian en bosques, sierras, rios o lagunas. Las
tumbas eran profundas y los caddveres eran puestos en duhos, acompafados
con joyas, armas, hayo, poporos y comida, entre otras cosas®’. Luego echaban
una capa de tierra y ponian a las mujeres que mds querian, a las que enterraban
vivas. En seguida arrojaban una segunda capa y enterraban a sus esclavos. Para
que las mujeres y los esclavos no sintieran su muerte, se les daba una bebida
de tabaco o de borrachero, con el fin de que perdieran el sentido (1163)*. Se
suponia que todo esto habia cesado con la llegada de los espafioles, pero en una
relacién anénima de 1560 se decia que casi treinta afios después de la Conquista
algunos psihipquas se seguian haciendo enterrar por lo menos con una de sus
mujeres, la mds querida, y que esto se hacia con mucho secreto, para que no lo
vieran los espafioles (“Visita” 74).

Los cronistas posteriores agregaron mds detalles sobre la forma como se
realizaban los funerales de los psihipquas y contaron algunas anécdotas. Simén,

quien seguramente tomé esta informacién de la crénica de Aguado, conté la

¥ Los duhos eran pequefios asientos de madera o de piedra usados por los indios. Palabra de

origen Caribe (RAE, Diccionario de la lengua espariola. Vigésima primera edicion 552).

% El borrachero es un arbusto con el que se preparan narcéticos y alucinégenos. Puede ser la

Datura arborea o 1a Datura sanguinea.
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manera en que los caddveres de los psihipquas eran momificados, e insistié en
que se enterraba a las mujeres y esclavos con el consentimiento de ellos mis-
mos, “porque esta era la mayor demostracién y fineza de amor que habia entre
ellos” (3: 407). Decia que una india fue salvada por los espafioles en el pueblo
de Checa, en el valle de Ubaque, porque se enteraron de que la habian metido
en una tumba. Entonces abrieron el entrerramiento y la encontraron medio
muerta y desesperada. A los psihipquas de Bogotd, ademds, los enterraban en
un atadd fabricado con el tronco de una palma y forrado por dentro y por fuera
con liminas de oro. El cronista comenté que, probablemente, de ahi venia la
idea de que se los enterraba en ataides de oro macizo. Ademds, sefialé que las
costumbres podian variar notablemente de un lugar a otro. En unas partes el
cuerpo del difunto era secado a fuego lento en barbacoas; en otras ponian a los
muertos en bohios especiales, y en otras los enterraban en los campos, envuel-
tos solamente con una manta, y encima plantaban un drbol, para que no los
desenterraran ni se quedaran con el oro. Los muertos eran llorados durante
seis dias, durante los cuales se reunian los parientes a entonar cantos tristes,
que hablaban de las hazafas del difunto. Al final tomaban chicha y mascaban
hayo. Los funerales terminaban con una comida en que se preparaban bollos
de maiz®.

Algunas de estas costumbres han sido comprobadas, como las practi-
cas de momificacién o las reuniones de parientes para llorar y entonar cantos
tristes. Sin embargo, las investigaciones arqueolégicas no han confirmado, a
pesar de la gran cantidad de tumbas que se han excavado, que se enterrara a
mujeres, sirvientes u otro tipo de personas con los psihipquas®. Ademads, los

#  Resulta curioso que Simén describiera el hayo o coca como “unas hojas de una mata seme-

jante a las del lentisco, que dicen que les da fuerza mascindolas” y se lamentara porque los
espafioles estaban tomando la costumbre de hacerlo, en especial las mujeres flacas, lo cual
consideraba una “cosa abominable y escandalosa” (3: 407).

%0 Agradezco a la arquedloga Braida Enciso, del Instituto Colombiano de Antropologia e

Historia, por esta informacién. El Gnico enterramiento colectivo que se ha encontrado hasta
el momento en el altiplano cundiboyacense es el sitio de Aguazuque, en el municipio de
Soacha (Cundinamarca). En un estrato se hallé un total de veintitrés osamentas completas
de hombres, mujeres y nifios dispuestos en forma de circulo, con otros depésitos de huesos
humanos y de animales. Algunos de los crdneos estaban pintados. Pero todo indica que en
este sitio se realizé un ritual antropofigico. Ademds, estd fechado en 3850 + 35 A. P. (1900 +
35 a. C.), por lo que corresponde a un periodo muy antiguo, unos tres milenios antes de la
aparicién de los muiscas, cuando la regién todavia era habitada por bandas de cazadores y
recolectores (Correal).
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enterramientos solian ser mds modestos de lo que contaron los cronistas®’. Todo
apunta a que se trata de las tipicas exageraciones e historias semilegendarias que
solian anotar en sus obras. La momificacién, por el contrario, es una costum-
bre bastante conocida y estudiada en este momento. Trabajos de autores como
Langebacek han demostrado que dicha costumbre se sigui6 practicando durante
mucho tiempo después de la Conquista; por lo menos hasta finales del siglo
XVI (“Competencia”). Las evidencias indican que estaba reservada a las élites,
tanto politicas como religiosas. Las pocas descripciones detalladas del proceso
que existen han podido ser corroboradas con el estudio de las momias que se
han encontrado en diferentes partes. En el “Epitome” se cuenta que el cuerpo
del psihipqua era preparado sacdndole las visceras y reemplazdndolas con oro y
esmeraldas. Luego lo ataban y lo envolvian en mantas. La momia era colocada
en una especie de cama de madera ubicada en un santuario, donde permane-
cia para siempre ([¢Santa Cruz?] 138). Simén conté que el cuerpo se rellenaba
con una resina llamada mocoba, que se hacia con unos higos pequenos de leche
pegajosa y otras cosas. Los parientes lo lloraban durante seis dias y luego lo
enterraban en unas bévedas o cuevas —tras envolverlo en mantas finas— con
ofrendas de bollos de maiz, muicuras de chicha y armas a su alrededor, y una
tiradera de oro en la mano “a devocién de la que arrojé el dios Bochica desde el
arco del cielo, cuando hizo con ella paso a las aguas de este valle™?. En los ojos,

31 Para tener una buena idea de las practicas funerarias de los muiscas, por lo menos en el caci-

cazgo de Tunja, se puede consultar el articulo de Francisco Ortiz Gémez, Helena Pradilla y
German Villate “Arqueologia del cercado grande de los santuarios”. Los arquedlogos excava-
ron 31 enterramientos ubicados en la propia ciudad de Tunja, en los predios de la Universidad
Pedagégica y Tecnolégica de Colombia, que corresponden a un periodo muy amplio, en
estratos fechados entre el afio 150 a. C y el afio 1760 d. C. En estas tumbas no se apreciaron
diferencias muy notables en el ajuar funerario.

32 El cronista se refiere al mito sobre el origen del salto del Tequendama, una gran cascada que

forma el rio Bogotd, con una caida de unos 130 metros, ubicada unos 25 kilémetros al surocci-
dente de Santafé. Se trata de un relato con fuertes influencias de la historia sagrada catélica y
la mitologfa cldsica; sobre todo, por sus referencias al diluvio universal y los mitos de Perseo
y Atlas. Cuenta el cronista que el dios Chibchachum decidi6 castigar a los muiscas por una
serie de ofensas inundando toda la sabana de Bogota. Los indios, desesperados porque no
tenfan dénde sembrar y se estaban muriendo, imploraron a Bochica, quien se aparecié encima
de un arcoiris y arroj6 una vara de oro que trafa hacia el borde de la laguna que se habia for-
mado. Asi se abrié un paso para las aguas, se formé la cascada y ces6 la inundacién. A partir
de ese momento los indios comenzaron a adorar el arcoiris, llamado Cuchaviva. Bochica,
ademds, castigé a Chibchachum obligindolo a cargar el mundo sobre sus hombros, porque
antes estaba sobre unos guayacanes. Cuando la tierra tiembla es porque el dios condenado se
cansa y la pasa de un hombro al otro (3: 379-380).
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narices, orejas, boca y ombligo les ponian esmeraldas y pedazos de oro, segin
las posibilidades de cada uno. Segtin contaba Simén, eran tantas las riquezas
que acompafiaban a ciertas momias que el obispo fray Juan de los Barrios habia
sacado de una sepultura, en un cerro de Cdqueza, el equivalente a mas de 24.000
pesos de buen oro (3: 406-407); es decir, unos 110,4 kilogramos™®.

Los psihipquas se distinguian también por la arquitectura de sus vivien-
das, a las que los espafioles denominaron “cercados”. De hecho, es una buena
traduccién de la palabra muisca ca, que significaba, literalmente, empalizada, y
también vivienda del psihipqua (“Diccionario” 224). Eran conjuntos de bohios,
rodeados por una o varias cercas de madera, donde vivia el jefe con sus mu-
jeres , tal vez, sus sirvientes y parientes cercanos. En algunos casos tenian al
frente espacios amplios y despejados a manera de caminos, que los espafioles
denominaron “carreras”, donde se organizaban fiestas y desfiles. Los primeros
conquistadores quedaron impresionados por tales construcciones y encontra-
ron grandes concentraciones de ellas en lugares como Tunja o la sabana de
Bogotd. En la actual ciudad de Tunja, mds exactamente en los predios de la
Universidad Pedagégica y Tecnol6gica de Colombia, se han encontrado hue-
llas de por lo menos diez cercados y una gran cantidad de enterramientos. Los
investigadores propusieron que en este lugar pudo haber estado “el cercado
grande de los santuarios”, que los conquistadores vieron cuando llegaron por
primera vez. Ademads, identificaron las posibles ubicaciones de las viviendas
de varios de los psihipquas de Tunja mencionados por los cronistas (Ortiz,
Pradilla y Villate).

La gran cantidad de viviendas encontradas en un espacio tan reducido
se explica porque los psihipquas reconstruian o trasladaban con frecuencia
sus cercados. Ayudar en este trabajo era parte de las obligaciones tributarias de
la comunidad. Cada nuevo psihipqua mandaba construir un cercado o reno-
vaba el de sus antecesores, y esto se hacia con cierta periodicidad®. La ciudad
espafiola de Tunja se fundé en 1539 en el mismo lugar donde vivian los psi-
hipquas, y de esta manera se establecié una continuidad entre un importante
centro de poder prehispdnico y los nuevos centros de poder colonial. Algunos

3 El peso castellano era una unidad equiparable, aproximadamente, a 4,6 gramos.

3 Por ejemplo, en un documento de 1560 se indica que el cacique de Fumeque habia mandado

hacer un cercado nuevo lejos del cercado viejo, que ya no le gustaba (AGN, €121, f. 38 1.).
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cercados debieron ser construcciones de un tamafo respetable, porque entre
los afios 1539 y 1542 el cabildo tuvo que prohibir en varias ocasiones que los
vecinos los siguieran desmantelando para sacar madera para sus propias casas
(Colmenares, La provincia 138). Quesada llegé a comparar los que vio en el
pueblo de Bogota con los alcazares espafoles, y durante los primeros anos de
la Conquista la sabana fue conocida como el Valle de los Alcézares. Las cercas
concéntricas le recordaron la forma como los pintores europeos representa-
ban “el laberinto de Troya”, y aseguré que en los espacios interiores se podian
ver esculturas de algunos dioses y que las paredes estaban pintadas ([¢Santa
Cruz?] 133).

Los cercados eran importantes para las comunidades porque constitufan
el epicentro de la vida ritual, donde el psihipqua cumplia con las ceremonias
necesarias para mantener la estabilidad y lograr la reproduccién de la sociedad
y la naturaleza, como lo ha sefialado Correa (E/s0/ 94). El cercado era, ademis,
un poderoso simbolo del poder. Segin Henderson y Ostler, quienes realizaron
una investigacién arqueoldgica en el sitio de Suta, cerca del actual municipio
de Villa de Leyva, las élites del lugar usaron sus casas como simbolo multifa-
cético para legitimar su autoridad politica. La vivienda de los jefes incorporaba
nociones de lugar, cuerpo y tiempo, que fueron usadas para controlar a la gen-
te. La casa era vista como una entidad animada que era necesario alimentar
continuamente a través de rituales que podian incluir algunos sacrificios. Los
muiscas llamaron iebzasqua a la ceremonia de “hacer un lugar”; es decir, la
construccién del cercado y las carreras que tenian en frente. Estos caminos
eran llamados ie, palabra que también significa estémago, comida, humo, baile
y oracién. Cuando los indios llevaban los postes, lo hacian en medio de bailes y
cantos que debian ser organizados y patrocinados por los psihipquas. Habia un
poste principal, de unos 60 a unos 90 centimetros de didmetro, que se ubicaba
en el centro y podia ser un simbolo de autoridad (156).

El cercado era tan importante que una manera de demostrar que un
psihipqua ya no estaba al mando era destruyéndolo. Las evidencias que tene-
mos son un poco tardias, fruto de las 6rdenes dadas por los encomenderos
o las autoridades coloniales, pero no es tan descabellado pensar que fue
una costumbre prehispanica que los espafioles terminaron adoptando. Por
ejemplo, cuando en 1568 el encomendero Diego Montafiez quiso quitarle el
poder al psihipqua de Guaquira le hizo saber al pueblo que habia un nuevo
jefe derribando e incendiando su cercado (AGN, T 29, ff. 28 v.-29 r.). De la
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misma forma, en 1574, cuando los mestizos Diego de Torre y Alonso de Silva
fueron despojados por las autoridades de sus cacicazgos, se hizo una espe-
cie de ceremonia publica para que los indios de Turmequé y Tibasosa se
enteraran de la destitucién, que consistié en derribar ambos cercados (AGN,
c137,£.373 r.).

Simén aseguré que los ritos realizados con motivo de la construccién o
renovacion de los cercados incluian competencias deportivas, “borracheras” y
sacrificios humanos. Las competencias consistian en carreras, cuyos ganadores
recibfan mantas como premio. Los sacrificios se hacifan con nifas virgenes,
hijas de los indios principales, que eran puestas en el fondo de los hoyos que
abrian para las columnas y luego aplastadas alli. Segin decia el cronista, los
indios creian que la fortaleza de la vivienda dependia de esto. Mlientras duraba
la construccidn, dos ancianos desnudos, cubiertos inicamente con una red para
atrapar pajaros, tocaban musica triste con sus flautas. Los ancianos no comian
ni bebian durante todo el dia. De vez en cuando, durante la fiesta, todos se po-
nian a llorar al acordarse de la muerte (3: 393). Disponemos de otra descripcién
de estas ceremonias y es algo superficial y tardia, pero confirma algunas de las
observaciones de los cronistas. Durante el proceso en el cual se enfrentaron el
cacique y el encomendero de Turmequé, se acusé al primero de haber ordena-
do construir su cercado en 1571 siguiendo los ritos antiguos. Algunos testigos
contaron que los indios acudian al trabajo cantando y bailando; sobre todo en
el momento en que llevaron un poste muy grande. Gentes de toda la regién
acudieron a emborracharse y darle presentes al cacique. El los retribuia dan-
doles chicha, carne y hayo, como lo hacian otros jefes (AGN, E 21, ff. 529 v., 562
v.). Aunque la veracidad de estos testimonios es bastante dudosa, pues fueron
dados por los enemigos del cacique, lo importante es que era una costumbre
muy conocida.

El tema de los sacrificios humanos como parte de los rituales de cons-
truccién de cercados resulta un poco mas complejo. Los cronistas insistieron en
este asunto y no dudaron de su existencia en tiempos prehispanicos. Incluso
llegaron a sospechar que se seguian realizando pasadas varias décadas después
de la Conquista. En las fuentes documentales también se encuentran algunas
menciones vagas y esporddicas; sobre todo en el marco de acusaciones por ido-
latrias. Pero hasta el momento no se ha encontrado un testimonio confiable y
concluyente. Por otra parte, la evidencia arqueolégica tampoco apoya la exis-

tencia de sacrificios en los cercados; o, por lo menos, no de la manera descrita
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por los cronistas. Asi como no se han encontrado tumbas con evidencias de
que hayan sido enterradas personas vivas junto con los psihipquas, tampoco
se han hallado restos humanos puestos en la base de los postes de los cercados.
Se podria pensar que, tal vez, las condiciones de los suelos no han permitido su
conservacion, pero esta hipétesis es facilmente rebatible si se considera la gran
cantidad de enterramientos hallados en las mismas excavaciones, ubicados en
los espacios interiores de las viviendas (Ortiz, Pradilla y Villate 71). Si estos es-
queletos se conservaron en buen estado, también deberian haberse conservado
los huesos de los nifios supuestamente sacrificados.

En un texto publicado a mediados de la década de 1960, el arquedlogo
Luis Duque Gémez anuncié que habia encontrado un esqueleto femenino
muy joven con una tibia fracturada, en la base de un poste, durante unas exca-
vaciones realizadas en el municipio de Mosquera, un sitio muy cercano al lugar
donde vivia el psihipqua de Bogotd. También mencioné que Eliécer Silva Celis
habia hallado algo similar en Sogamoso (470). Esto fue considerado como la
prueba de la existencia de esta clase de sacrificios. Sin embargo, ni Duque ni
Silva dieron a conocer sus hallazgos en alguna publicacién. No existen dibujos,
fotografias ni cualquier otro tipo de registro, y se desconoce el paradero de los
huesos®. Ademds, el antropélogo Eduardo Rueda descubrié una carta de Juan
Friede dirigida a Henry Lehman, fechada el 1.° de junio de 1951, donde le
dice que los huesos que Duque habia encontrado en Mosquera bajo un pos-
te eran realmente huesos de venado®. Si esta informacién es cierta, se podria
pensar que los sacrificios practicados en los postes eran de animales y no de
seres humanos. Pero lo que no se puede es descartar la existencia de sacrifi-

cios humanos relacionados de otra forma con la construccién de cercados. Los

% Agradezco a las arquedlogas Braida Enciso y Hope Henderson por haberme facilitado este

dato.

% El texto completo de la carta es: “Muy pronto le llegardn noticias sobre las Gltimas excava-

ciones en Mosquera; puedo decirle que al descubrir (por primera vez en la arqueologia co-
lombiana) un completo cercado chibcha, Duque encontré en casi cada hoyo, emplazamiento
de las columnas que sostenian el bohio o cerco, huesos. Conocida es la noticia (paréceme
i )
por primera vez dada por el p. Aguado), que los chibchas, al construir una casa, metian nifios
pequefios en los hoyos hechos para sostener las columnas, aplastindolos con ellas, y creyendo
que esa préctica traerd buena suerte a los habitantes de las casas. Mas los huesos encontra-
dos fueron completamente estudiados, y se les clasificé a todos, como huesos de venado, no
) )
encontrdndose ni rastro de hueso humano. {Esta es una prueba més de la veracidad de los
cronistas de la Conquista!” (cit. en Rueda 328).
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cronistas mencionaron otras costumbres, como la de atar a los prisioneros a los
postes para herirlos con flechas hasta que murieran desangrados, lo cual pudo
haber sido mucho mads probable. Henderson y Ostler, a partir de algunos ana-
lisis lingtiisticos, plantean la hipétesis de que las casas de las élites muiscas eran
consideradas como seres vivos, a los que se debia “alimentar” con sangre de los
prisioneros. Segun los autores, la palabra gueba (extranjero) estaria compuesta
por las particulas gue + yba, que traducen “casa’y “sangre”, y aseguran que los
extranjeros eran vistos como la sangre, el alimento de la casa (153-158). Sin em-
bargo, esta, como otras suposiciones basadas en la lengua, debe ser corroborada
con fuentes documentales y arqueoldgicas.

Un tema acerca del cual no existe mucha claridad es el de la propiedad
de la tierra y, mas especificamente, el de los derechos que tenian los psihipquas
sobre ella. A partir de algunos indicios y de la comparacién con otras socieda-
des matrilineales se ha supuesto que eran las comunidades las que tenian los
derechos de propiedad sobre todos los recursos, y que se entregaban parcelas
para el usufructo de las familias o grupos locales de filiacién, las cuales se he-
redaban por via materna (Villamarin y Villamarin, “Kinship” 176). En dltima
instancia, era cada grupo el que controlaba y explotaba sus tierras, y los jefes
eran considerados los “duefnos”, pero tnicamente en el sentido de que actua-
ban como representantes de los grupos cuando se presentaban conflictos con
los vecinos. A veces, en la documentacién se encuentran expresiones como “las
tierras del capitin o del cacique fulano”. Sin embargo, se puede apreciar, por el
contexto, que se trata simplemente de un uso metaférico de la expresion, para
referirse al territorio ocupado por la gente de una capitania o cacicazgo, sin que
esto implique que el jefe fuera el propietario individual de la tierra.

Pero también se han encontrado indicios de la existencia de algunas tie-
rras adscritas al cacicazgo, sobre las cuales adquirian derecho los psihipquas
cuando ocupaban el cargo, y que luego pasaban a sus sucesores. Se podria
pensar en este caso que simplemente se trataba de la aplicaciéon de las re-
glas de sucesién y herencia matrilineal, de manera que tanto el cargo como
las propiedades pasaban al hijo de la hermana mayor o al pariente materno mas
cercano. Sin embargo, en este caso deben considerarse algunas diferencias, debi-
das al hecho de que las tierras y el cargo estaban unidos. De acuerdo con lo que
se sabe acerca de la herencia en este tipo de sociedades, las tierras y posesiones
del grupo local de filiacién tienden a quedarse dentro del grupo. Cuando alguien

muere sin dejar herederos, sus tierras vuelven al grupo para ser redistribuidas
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entre los sobrevivientes. En el caso extremo de que un grupo se extinga com-
pletamente y no haya descendientes, sus vecinos se apoderan de ellas, o una
instancia superior de gobierno (el tyba o el psihipqua) decide qué hacer con las
mismas. Ahora bien, el cargo de psihipqua y los bienes ligados a él, que podian
ser tierras, casas, santuarios, animales y otras cosas, no necesariamente perma-
necian dentro del mismo matrilinaje ni se redistribuian si el jefe moria sin dejar
herederos. En condiciones normales, la tendencia seria esta, pero muchas cosas
podian ocurrir, y miembros de otros linajes podian terminar ocupando el caci-
cazgo. De manera que si un psihipqua moria sin dejar herederos legitimos, sus
bienes se mantenian como una unidad y se entregaban a quien resultara elegido
como psihipqua a través de los mecanismos que cada comunidad hubiera esta-
blecido para hacerle frente a la situacién. Por lo tanto, habia una clara distincién
entre lo que eran los bienes del cacicazgo y los de los grupos locales de filiacién.
Un psihipqua, ademas, podia gozar de ambos tipos de tierras, al ser simultinea-
mente el jefe politico de toda la comunidad y un miembro de su propia capitania
o grupo local de filiacién. Entre los nahuas de México se daba una situacién
similar, que fue estudiada por Gibson. Existian tierras que usufructuaban las au-
toridades indigenas, pero no les pertenecian individualmente, sino que estaban
adscritas al cargo. La comunidad las trabajaba para el jefe de turno y este se que-
daba con su producto, pero no podia disponer de ellas. Eran tierras diferentes
de las comunitarias o de las parcelas familiares. Los jefes nahuas tenian, ademas,
tierras privadas, como las tenia el resto de la nobleza (Los aztecas 278).

Lo poco que sabemos sobre las tierras de los cacicazgos muiscas proviene
de algunos documentos demasiado tardios, de finales del siglo XVI, donde re-
sulta imposible determinar si la situacién que se describe es una continuacién
de tradiciones prehispdnicas o fue creada a raiz de la Conquista. Uno de ellos
consiste en una peticién de amparo que hizo el cacique don Diego de Bogota
al visitador Miguel de Ibarra en 1594 para que no le fueran quitados unos te-
rrenos. Argumenté que sus antepasados habian poseido siempre unas tierras
del otro lado de una ciénaga llamada Suaco, y que los espafioles llamaban de
Andrés Morin, las cuales median un poco mds de una estancia de ganado

mayor “de las antiguas™’. Segin ¢él, eran tierras que “iban con el cacicazgo”y

% Una estancia de ganado mayor “de las antiguas” equivale, aproximadamente, a unas 1.449

hectdreas. Era un cuadrado de 6.000 pasos de lado. El cabildo de Santafé tenia una cabuya de
100 pasos que media 76 varas. Cada paso equivalia, entonces, a 0,76 varas. Eso significa que la
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no podian enajenarse (AGI, 4SF 168, nim. 59, f. 22 v.). En otro caso los indios
de Tibasosa dijeron en 1571 que el cacique tenia cuatro pedazos de tierra y
que su deber era cultivarla con la ayuda de todo el pueblo, para dar de comer
a los tybas y a los indios pobres. El visitador Cepeda consideré que esto era
una buena costumbre y ordené que se mantuviera (AGN, CI 61, ff. 253 1.-259 v.).
Finalmente, en un juicio que se desarrollé en 1560 se mencionaron constan-
temente pedazos de tierra que los psihipquas de Suatiba y Tibité tenian en
la regién de Pacho, y que dan la impresién de haber sido propiedades indi-
viduales, no ligadas al cacicazgo. El psihipqua de Tibité acusé a los indios
de Suatiba de robar unas cargas de maiz, destruir unas labranzas de algodén
e incendiarle unos bohios. Pacho era un territorio fronterizo con los muzos,
ubicado en las tierras cdlidas de la vertiente del rio Magdalena, a unos 30
kilémetros de Suatiba y Tibité. Para llegar alld tenian que pasar por varios
pueblos, como el de Zipaquird. Los pedazos de tierra estaban entremezclados
con parcelas de indios de otros pueblos, donde sembraban y cogian algodén
dos veces al afio. El psihipqua de Tibit6, incluso, se habia hecho construir un
cercado en el lugar, para venir de vez en cuando a cuidar sus labranzas (AGN,
CI 49, ff. 783 v., 800 V., 841 V.).

estancia era un cuadrado de 4.560 varas de lado. Cada vara castellana equivalia a 0,8359 metros,
y cada paso, a 0,635284 metros. Por lo tanto, la estancia era un cuadrado de 3.807,6 metros de
lado; es decir, unos 14,49 kilémetros cuadrados o 1.449 hectireas.
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CAPITULO 4

LOS CACICAZGOS COMPUESTOS

Las entidades politicas mds complejas que encontraron los espafioles en
el siglo XVI fueron las estructuras que, de acuerdo con el modelo que venimos
manejando, se han denominado cacicazgos compuestos. Surgian cuando un
psihipqua lograba dominar a otros, a quienes obligaba a obedecerle y a pagar
tributos. Como vimos cuando se discutié el modelo modular-celular, esta for-
ma de estructuracién puede dar lugar a una gran variedad de configuraciones
que se forman agregando diversos componentes similares e independientes,
como casas gobernadas directamente por el jefe, pequefias capitanias, capita-
nias compuestas y cacicazgos enteros. Los cronistas y conquistadores vieron
en estas estructuras verdaderos “Estados”, “reinos” o “imperios”, pero los inves-
tigadores actuales las han caracterizado como confederaciones de cacicazgos.
Esta tltima denominacién ha resultado la mas adecuada hasta el momento,
pero en la presente obra se ha preferido llamarlos cacicazgos compuestos, de-
bido a que no necesariamente estaban constituidos por varios cacicazgos del
mismo rango bajo el mando de un jefe, sino por entidades auténomas de di-
verso tamafio y composicion.

Los caciques mayores, usaques o zipas, como se han llamado, mantenian
una relacién con los psihipquas sometidos que era similar a la que se daba entre
psihipquas y tybas. Es decir, un cacicazgo sometido por otro se convertia, prac-
ticamente, en una capitania sujeta a un psihipqua mds poderoso. Asi como los
psihipquas seguian siendo tybas de sus propios gruposlocales, los jefes sometidos
seguian siendo los psihipquas de sus propias comunidades. El grado de au-
tonomia que continuaban manteniendo las partes vinculadas a este tipo de

organizaciones era muy alto y, por lo tanto, eran sumamente inestables. Asi
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como un tyba podia servir a més de un jefe, los psihipquas podian servir a mds
de un cacique mayor. Recordemos el caso de los indios de Sunuba, que en 1572
dijeron haber estado sujetos a Sogamoso, pero también a Tunja y Guatavita
(AGN, rC 11, f. 800 r.). Otro paralelismo con la relacién entre los tybas y los
psihipquas es que las gentes se mostraban reacias a obedecer directamente a
los grandes jefes y todo debia hacerse a través de los tybas y los psihipquas de
cada pueblo. Cuando el jefe de un cacicazgo compuesto queria que algunos
indios no pertenecientes a su propia comunidad fueran a trabajar para él o le
dieran algtn tributo, debia pedirselo al cacique local. En una investigacién que
se desarrollé en 1587, algunos indios explicaron este mecanismo a las autori-
dades coloniales. Aunque ya habian pasado cincuenta afios desde la llegada de
los espafioles, dijeron que era una costumbre muy antigua que se seguia man-
teniendo. Todo se debia a que el psihipqua de Sogamoso estaba tratando de
demostrar que los tybas de Monga y Gdmeza eran suyos, y no del psihipqua
de T6paga, usando como prueba que de vez en cuando iban a servirle, como lo
habian hecho con sus antepasados. Pero los mismos tybas aclararon que sola-
mente habian ido porque se los habia ordenado su jefe, el psihipqua de Tépaga.
Don Diego Tinsuaquira, tyba de Monga, dijo que aunque Sogamoso era “se-
fior universal en el valle”, cada psihipqua tenia sus tybas, y estos no podian

servirlo sin permiso. Don Diego Sotaquida, tyba de Gimeza, agregé:

Que desde que Dios amanecié el mundo es costumbre que todos los
caciques de este reino tienen sus capitanes a quien mandar, sus sujetos
y originarios del dicho cacicazgo, sus caciques, y asi los tenia el dicho
Sogamoso, que reconocian su parcialidad. Y que nunca jamads los ca-
pitanes del dicho Tépaga ni de otros comarcanos sirvieron de por si a
Sogamoso, aunque al dicho Sogamoso todos los comarcanos le obede-
cian y tenfan por sefior. Y cuando el dicho cacique de Sogamoso queria
cavar su tierra y sementera, le avisaba a los demds caciques comarcanos
con sus pregoneros para que le acudiesen a sembrar y cavar sus labran-
zas y sementeras, y entonces asi el de Tépaga, como los demas caciques,
acudian a obedecer al dicho Sogamoso y reconocerle superioridad. Mas
nunca, como dicho tiene, osaba ir capitin de ninguna parcialidad sin li-
cencia de su cacique a hacer cosa de lo que el dicho Sogamoso mandaba
y si iba alguno era con licencia del cacique a quien estaba sujeto. (AGN,
E14,f.3391.)
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Facilmente se entiende que la autoridad que ejercian los grandes psi-
hipquas en los cacicazgos locales era mds nominal que real, y por eso era
importante mantener las alianzas a través de regalos y matrimonios. Un psihip-
qua local descontento podia independizarse en cualquier momento o entablar
una nueva alianza con otro psihipqua mds generoso o mds conveniente para
sus intereses. Las grandes unidades politicas que encontraron los espaifioles
podian parecer enormes, pero eran frigiles e inestables, como rdpidamente lo
pudieron comprobar los conquistadores.

Las diferencias entre un psihipqua local y los psihipquas mayores eran
realmente muy pocas. En secciones anteriores se han analizado temas como
las normas de sucesidn, las ceremonias ligadas al proceso de formacién para
asumir el cacicazgo, el tamsa, los cercados y las formas de propiedad de la
tierra. También se tocé tangencialmente la discusién sobre el supuesto nom-
bramiento de psihipquas locales que hacian los grandes jefes, como Tunja,
Bogotd, Guatavita, Duitama y Sogamoso, y se llegé a la conclusién de que
se trataba del simple reconocimiento publico de un derecho adquirido por la
herencia y la costumbre. Pero veamos este asunto con un poco mds de detalle,
para aclarar malentendidos que algunos investigadores actuales han seguido
perpetuando.

Recordemos que Castellanos contaba que todos los psihipquas sujetos
al zipa de Bogotd debian presentarse ante él para que los confirmara. Cuando
alguno moria sin dejar herederos legitimos tenia el derecho de nombrar su
sucesor, y lo escogia sometiendo a los aspirantes a una prueba de continencia
sexual (1167). Esta historia, que resulta bastante inverosimil, tiene, de todas
formas, un trasfondo de verdad. Los psihipquas mayores no podian designar
arbitrariamente a los psihipquas locales, aunque si les daban un reconoci-
miento simbdlico y ayudaban a zanjar las diferencias cuando habia varios
pretendientes con el mismo derecho a ocupar el cacicazgo. Una ocasién en la
que se pudo apreciar este mecanismo fue durante una disputa que se desaté en
Guasca hacia 1576. Un sobrino y un nieto del psihipqua muerto acudieron ante
la audiencia para que las autoridades coloniales resolvieran la cuestién. Los in-
dios contaron que en tiempos prehispdnicos 