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Nota aclaratoria:

El presente documento pertenece a la coleccién “memorias de
oficio” que ha desarrollado Artesanias de Colombia S.A. desde
2016. Como el resto de los documentos de esta coleccién busca
relatar cdmo los oficios artesanales del pais han ido cambiando y
evolucionando con el paso de los afios, asi como indagar por los
sentidos y significados que tienen los oficios en sus comunidades.

La investigacién que sustenta el documento se realiz6 en el afo
2020, en el contexto de la emergencia sanitaria provocada por el
Covid-19. Acatando las recomendaciones sanitarias que de ella
provienen, y entendiendo que la proteccién de la poblacién es
prioritaria, se restringio el trabajo presencial en las comunidades
artesanales por parte del equipo de Artesanias de Colombia.
Reconocemos que esto implicé una gran limitante en la forma vy
profundidad de la informacién recolectada, y esperamos poder
hacer una préxima versién del presente documento que cuente con
mayor diversidad y fuerza en las voces de artesanos y artesanas.



Memoria de
oficio Pueblo
Arhuaco

Entre los pueblos indigenas de Colombia, qui-
zas el mas reconocido a nivel mundial es el
pueblo Arhuaco, uno de los cuatro pueblos her-
manos de la Sierra Nevada de Santa Marta.
Recubiertos por un velo de misticismo que les
brinda su gran apego a la tradicién, también tie-
nen una amplia disposicion a la conversacion
con los bunachis', el ampliar los dialogos para
el cuidado de la naturaleza, y la convivencia
con buenas practicas.

La mochila, uno de los elementos esenciales
de su vestimenta, esconde a la vista de todos
una historia personal y de un pueblo. Cada mo-
chila arhuaca retrata en sus puntadas una tra-
dicion milenaria de un pueblo, la lucha contra
las colonizaciones, la perseverancia del cuida-
do a la tierra en sus multiples dimensiones y las
tradiciones transformadas, las apropiaciones a
los hermanos menores.

El pueblo Arhuaco esta lejos de ser una comu-
nidad “anclada” al pasado, ha comprendido lo
cambiante del mundo, de las tecnologias, los
cambios sociales y politicos que ha ocurrido a

1 También llamados hermanos menores, se refiere a todas las personas no indigenas.
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lo largo de los siglos. Los procesos de resis-
tencia, de cooperacién y de construccion de
mejor sociedad se ha armonizado con el hecho
de ser los guardianes de la tierra, y que la tie-
rra misma surgio de la Sierra nevada de Santa
Marta, y que con sus pueblos hermanos, los
Wiwa, Koguis y Kankuamos, deben proteger la
tierra, que a su vez es espiritu y sabiduria.

El pueblo
Arhuaco: un
breve recuento
historico

Santa Marta. La primera
conquista

Las comunidades del territorio americano exis-
tian mucho antes de los procesos de coloni-
zacion europeos y desarrollaron grandes ci-
vilizaciones en todo el territorio, cada una de
ellas con diversos desarrollos tecnoldgicos,
artisticos y politicos, entre otros. En el caso
de la Sierra Nevada de Santa Marta (SNDSM)
se data el desarrollo de la civilizacidn Tairona
desde el ano 200 de nuestra era con lo que
se ha denominado el periodo nahuage. Estas
primeras comunidades que tenian una gran vo-
cacion de orfebres, asi como de agricultores y



pescadores, se ubicaron en las vertientes norte
y occidental de la SNDSM. De este periodo de
la civilizacién destacan las multiples figuras de
ceramica, asi como de aleaciones de oro y co-
bre llamada tumbaga, con diversos personajes
de su mitologia, como serpientes de dos cabe-
zas, aves y murciélagos.

Para el afio 900 inicia lo que se denomind pe-
riodo tairona, el cual se caracterizd por el des-
plazamiento de gran parte de la poblacién a
los valles profundos de la serrania, en donde
levantaron grandes ciudades de piedra con
caminos enlozados y drenajes, con grandes
terrazas que sirvieron para el cultivo de maiz,
yuca y aguacate (Red Cultural del Banco de la
Republica en Colombia, s.f.). Entre estas cons-
trucciones destaca Ciudad Perdida o Tenuya,
la cual fue construida entre los siglos VIly VlIly
que fue abandonada hacia el afio 1600 por sus
pobladores, dejandola en el abandono hasta
que fue redescubierta en 1973.

Lastimosamente no tenemos un gran registro
de cdmo eran las sociedades de Taironas, debi-
do a que en términos de conservacidn arqueo-
l6gica la zona de la Sierra Nevada de Santa
Marta tiene unas condiciones de conservacion
adversas, haciendo que cosas como tejidos 0
rastros 6seos facilmente se descompusieran, a
lo que se suma que los conquistadores y los
posteriores colonizadores se encargaron de
destruir gran parte de la cultura material de las
comunidades que habitaban estos territorios.

En el caso de la SNSM el proceso de conquista
inici6 en 1501 en cabeza de Rodrigo de Bas-
tidas y Juan de la Cosa, quienes recorrieron
las costas del atlantico de Colombia hasta el
Uraba, aunque no es sino hasta 1514 cuando
Pedrarias Davila llega a las costas de Santa
Marta, quien lucha con comunidades que ha-
bitaban lo que hoy se conoce como Taganga
(Morales,2016). En 1525 Bastidas logra fundar
la ciudad de Santa Marta en lo que se llama-
ria Bahia de Gaira, después de innumerables
batallas con las comunidades indigenas de la
zona (Dolmatoff 1953).

El nombre de Tairona se atribuiria posterior-
mente por el cronista Antonio Herrera (1549 —
1624), quien aunque nunca visito el territorio,
se baso en fuentes documentales para descri-
bir a las poblaciones que habitaban el territorio.
Se empez6 a utilizar para las comunidades que
habitaban lo que hoy en dia se conoce como la
rivera del Rio Don Diego, al que posteriormen-
te llamaron Valle Tairona, ampliandose a todas
las comunidades que habitaban la region, des-
de la zona costera hasta lo mas alto de Sierra.

Luego de 75 anos de guerra contra los con-
quistadores (1525-1600) la poblacion indi-
gena disminuyo notablemente, las causas
de sus decesos se basaron en enfrenta-
mientos por los territorios donde los espa-
Aoles gracias a sus armas de fuego obte-
nian la ventaja. Aun asi, dicen los cronistas
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qgue la poblacién se vio mas fuertemente
afectada por las pestes que traian los co-
lonizadores. Los sobrevivientes debieron
adaptarse transformado su sociedad y sus
cultivos, llegaron asi a la Sierra Nevada, el
platano, la cafa de azucar y el café. (Be-
tancourt, 2018)

Conforme se establecia la ciudad de Santa
Marta, el proceso de aculturacién iba en au-
mento. Con una poblacion indigena altamente
diezmada por las pestes y por las guerras de
control territorial, los indigenas fueron aceptan-
do y asumiendo diversos conocimientos y prac-
ticas tales como el cultivo de platano, la cafa
de azulcar y la crianza de ovejos, cuestion que
fue crucial para las comunidades que se veian
cada vez mas arrinconadas y se veian obliga-
das a ascender a la sierra para resguardarse
de los conquistadores.

En este contexto de despoje territorial, el go-
bernador de Santa Marta Garcia de Lerma,
emprendi6 la busqueda de piedras y otros ma-
teriales para poder consolidar la naciente ciu-
dad, durante la cual encontr6 gran parte del
material mortuorio de las comunidades Tairona
desplazadas y es asi, como embelesados por
la gran cantidad de oro, emprendieron la bus-
queda y saqueo de diversos lugares sagrados,
iniciando la exploracién del Dorado que poste-
riormente abarcaria a todas las américas (Mo-
rales, 2016)
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Vale aclarar que desde el siglo XVI se extien-
de el uso del término Arhuaco o aruaco para
describir a todas las poblaciones indigenas de
la serrania. Este tratamiento indistinto entre
los diversos pueblos fue popularizado en 1688
por Lucas Fernandez en la historia General del
Nuevo Reino de Granada. El uso de la palabra
Arhuaco se daba para diferenciarlos de los gru-
pos que habitaban en las tierras bajas como
los Wayuu (antes denominados guajiros), los
Ette (antes denominados chimilas) o los Yukpa
(antes denominados como motilones). Segun
los cronistas de la época las principales dife-
rencias entre estos grupos humanos era que
los Arhuacos eran indios de montana lo que los
hacia mansos, en contraposicion a los indios
abajeros que eran considerados bravos o pro-
pensos a la lucha. Asi mismo a los habitantes
de las tierras bajas se les relacionaba con las
tribus caribes, las cuales eran denominadas
asi por la asociacion existente entre ellos y el
canibalismo (Uribe, 1993).

Para finales del siglo XVI la exploracién de te-
rritorios habia avanzado bastante y se habian
disputado batallas para la conquista de las co-
munidades indigenas en diversas regiones del
pais, especialmente en el norte del territorio.
Una de ellas fue emprendida por el Capitan
Luis de Tapias, quien después de librar una ba-
talla en el Valle de Upar (hoy Valledupar) con
los indigenas Tupe bautiz6 la zona como San
Sebastian de Taironaca. Segun Morales (2016)
de esta misma época data el nombre de San



Sebastian de Rabago (hoy Nabusimake), por lo
cual se infiere que para finales del siglo XVI se
establecieron las primeras encomiendas en los
territorios sagrados de la comunidad Arhuaca.
Estas luchas dieron como resultado el apre-
samiento y tortura de muchos de los lideres
indigenas que se resistieron a la conquista
espafola, o que a su vez propicié de manera
radical el aislamiento de las comunidades so-
brevivientes en lo alto de la SNSM. Una de las
principales herramientas que utilizé la corona
para emprender la lucha en contra de las co-
munidades de la Sierra era acabar con todo su
sustento material, eliminando todos sus culti-
vos. Poco les importaba que Santa Marta que-
dase desprovista de alimentos, ya que por su
comunicacidén con Santo Domingo podian pedir
provisiones, cuestion que ocurrié algunas ve-
ces (Uribe, 1993).

A partir del siglo XVII, los indigenas Ar-
huacos, Koguis, Wiwas y Kuankamos,
descendientes de los derrotados y cuasi
exterminados Tayronas, comenzaron a re-
agruparse protegidos por las montafas, la
selva y las canadas de su territorio y a re-
organizar su vida tal y como sus antepasa-
dos les habian ensefiado. Unos provenian
de las costas y habian sido pescadores y
recolectores de sal marina, otros agricul-
tores, buenos orfebres, tejedores, cons-
tructores de caminos, terrazas agricolas y
ciudadelas de piedra. Entre unos y otros,
habian mantenido por siglos importantes
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redes de comunicacion y comercio, a tra-
vés de las cuales se intercambiaba oro y
tejidos por pescado y sal marina, y se cum-
pla con los “dictados sagrados de la exo-
gamia” mediante el intercambio de muje-
res en matrimonio (Morales, 2016 Pag 73)

Vale la pena resaltar que la geografia de la
SNSM es de muy dificil acceso, razdn por la
cual las expediciones para dar con las comu-
nidades indigenas sobrevivientes no fueron ar-
duamente impulsadas desde la gobernacion de
Santa Marta, la cual no tenia una destacada
importancia en el contexto de la Nueva Grana-
da, optando por enfocar sus esfuerzos en te-
rritorios de mas facil acceso; sin embargo con
el paso de los anos las fronteras naturales que
separaban a los valles de la zona montanosa
se fueron reduciendo, permitiendo la entrada
de colonos a los territorios de las comunidades,
asi como la incursion de misioneros y comer-
ciantes.

Para el siglo XVII los colonizadores centraron
sus esfuerzos en la consolidacion de sus pro-
vincias, las cuales eran muy distantes entre
ellas, destacando todo el sistema que rodea-
ba a la isla de Mompox, Valledupar, el area de
influencia de Riohacha, y la regidn costera de
Santa Marta, lo cual traeria consigo un breve
tiempo de paz entre las comunidades y los co-
lonos, ya que la mayor parte del territorio por
las comunidades indigenas del norte del pais,
a saber, la Sierra Nevada de Santa Marta, alta



Guajira, Serrania del Perija, y la zona conocida
como tierra de los chimilas en el costado sur
occidental de la sierra, se encontraban fuera de
la frontera de colonizacion (Uribe, 1993).

La relativa paz que existia entre las fronteras
indigenas y las fronteras de los colonos no
implicd en ningun momento que la colonia no
demostrara su hegemonia y dominacién. Los
procesos de encomienda fueron instaurados
desde finales del siglo XV, y existen registros
de que en el afo de 1627 ya existian por lo
menos 2.169 “indios tributarios” (Uribe, 1993).
Algunas de las encomiendas mas importantes
en el territorio Arhuaco eran las de Pueblo Nue-
vo (hoy en dia Pueblo Bello), y la de San Ni-
colas de Canaveral, quienes debian tributar a
la corona en mochilas, y hamacas de algodén
(Uribe, 1993).

A inicios del siglo XVIIlI desde la ciudad de
Mompox se emprende una lucha contra los
pueblos Arhuacos y Chimilas del costado sur
de la SNSM, en las riberas del rio Cesar y el
Rio Ariguani. Esta lucha de “pacificacion” fue
emprendida por José Fernando Mier y Guerra,
quien tenia por finalidad despejar estas zonas
que conectan la isla de Mompox con Valledu-
par, el cual era un paso estratégico para llegar
a Cartagena que se encontraba constantemen-
te asediada por los piratas ingleses.

Esta lucha por el control de la vertiente sur de la
Sierra se alargaria por casi todo el siglo XVIII,

y tendria como hitos la fundacion a nombre de
la Corona Espanola los pueblos de San Sebas-
tian de Rabago (Nabusimake) en 1750 y San
Luis Beltran de Cérdoba en 1752 en el margen
occidental del rio Coérdoba (Morales, 2016). La
fundacion de San Luis Beltran de Cérdoba tuvo
que ser suspendida por las protestas de los in-
digenas de la antigua encomienda de la Ciéna-
ga, mientras la presencia de San Sebastian de
Rabago tendria una gran importancia para el
desarrollo de la cultura y de las comunidades
Arhuacas.

Nabusimake: las luchas
del pueblo Arhuaco

Con la orden del Virrey Pizarro en 1750 de fun-
dar San Sebastidn de Réabago en el corazdn
de la Sierra en inmediaciones del Rio San Se-
bastian, y en cabeza del prefecto de la mision
capuchina de Fray Silvestre de Bata y José
Fernando Mier y Guerra, quien encabezaba la
lucha contra los Arhuacos y Chimilas, se reini-
ci6 el proceso de colonizacién del pueblo Ar-
huaco. La companhia colonizadora contaba el
acompafiamiento de 28 familias provenientes
de Cartagena, Mompox, Tamalameque y Santa
Fe, y construyeron 30 viviendas asi como un
camino que comunicaba la poblacién con Va-
lledupar (Voloria, 2005).
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Este poblamiento por parte de los colonos no
fue muy fructifero, y para el afio de 1756 tan
s6lo persistian cuatro familias en el territorio,
la incursion total de la colonia en el territorio
indigena dio pie a la consolidacion de diversas
parroquias indigenas en la inmediacion de la
SNSM, propiciando asi la progresiva incursion
del modelo colonial en la poblacion indigena.
Algunas de las poblaciones fundadas con este
fin fueron la de San Isidro de Atanquez, Ma-
rocaso, El Rosario, San Pedro (Bonga), San
Antonio, San Miguel y San Carlos de la Funda-
cion, siendo esta ultima clave para los proce-
sos de colonizacién de las poblaciones chimila
de vertiente occidental de la SNSM, y la prime-
ra para la aniquilacion cultural de los indigenas
Kankuamos.

Se puede decir que en ese momento las co-
munidades de la Sierra vivieron un proceso de
encerramiento. La base de la Sierra fue com-
pletamente tomada por los colonos, sobrepo-
niéndose a la linea negra, que corresponde
a la delimitacién que tienen las comunidades
de la sierra sobre su territorio. El encontrarse
completamente rodeadas en sus tierras bajas
cambid aun mas sus practicas sociales y eco-
ndémicas que ya se encontraban afectadas des-
de el proceso de conquista. El acceso a tierras
bajas para la obtencion de productos, asi como
a los sitios sagrados se empez6 a mediar por
las comunidades de colonos.
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Durante el siglo XIX con los procesos de in-
dependencia del pais y la consolidacién de la
republica, la comunidad Arhuaca se vio media-
namente resguardada de los procesos de co-
lonizacién por las constantes luchas entre los
ejércitos realistas y republicanos, asi como los
consecuentes guerras civiles que tuvo la recién
nacida republica.

Encontrarse al margen de lo acontecido en el
siglo XIX no excluyé a las comunidades indi-
genas de los nuevos procesos. En primer lugar
desde 1820 se promulgaron leyes que bus-
caban eliminar la figura de resguardo indige-
na que habia sido concedido en el marco del
virreinato (Mejia, 2004); con la promulgacion
de la constitucion de Cucuta (1821) de corte
liberal, la propiedad privada tomaba fuerza
como Unica via para el desarrollo econémico,
imponiendo impuestos y tributos a las comuni-
dades indigenas, aunque pasados pocos afnos
los tributos serian eliminados. Posteriormente
con la promulgacion de la constitucion de 1886
de corte conservador se iria minando la su-
pervivencia como pueblo, ya que se pusieron
las bases para iniciar un proceso “civilizatorio”
que afectaria el desarrollo y la existencia de los
pueblos indigenas en el territorio colombiano.

El proceso “civilizatorio” tenia como fin el exter-
minio de las expresiones culturales de los pue-
blos indigenas, asi como concluir la labor de
las misiones cristianas de adelantar la evange-
lizacién de las poblaciones no catélicas. Este



proceso incluia el reconocimiento de la pobla-
cion indigena como menores de edad, quienes
debian estar bajo la potestad del estado (elites
criollas), y debian ser integrados a los modelos
de produccion de la tierra, principalmente el mi-
nifundismo. Es decir, las comunidades debian
someterse al trabajo asalariado y a las condi-
ciones de vida del hombre criollo o del campe-
sino para asi ganar su valia como ciudadanos
(Duarte, 2018)

Los indigenas, por lo tanto, durante el siglo
XIX'y XX, no contaron con ningun tipo de
apoyo de parte del estado, las elites, y la
iglesia, sino al contrario fueron duramente
tratados y menospreciados a raiz de los
imaginarios errbneos que permanecian en
la sociedad. Por esta razon se necesitaba
intervenir en su cultura. “Para borrar la in-
fluencia nefasta, que segun la iglesia y las
elites, representaban los indigenas para
la sociedad colombiana se propusieron y
ensayaron varios procedimientos: extermi-
nio, reduccidén en misiones, y el cruce de
razas” (Duarte, 2018, pag. 11)

Durante el cambio de siglo y con la guerra de
los mil dias de fondo, en la Sierra se iniciaron
diversos proyectos de inversion extranjera, es-
pecialmente para la siembra de café, propician-
do que los colonos se fuesen apoderando de
mas territorio, sin embargo por el mismo con-
texto de la guerra de los mil dias y el posterior
inicio de la guerra mundial, estos proyectos de
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inversion en la Sierra fueron dejados de lado
(Uribe, 1993)

El siguiente gran movimiento en la historia del
pueblo Arhuaco se daria en 1916, con la ins-
talacion de la Misidbn Capuchina en San Se-
bastian Rabago, cuyo verdadero nombre era
Nabusimake. La llegada de esta misidon fue en
respuesta a una comitiva del pueblo Arhuaco
que viajo hasta Bogota con el fin de reunirse
con las autoridades civiles del pais para soli-
citar se instalase una escuela en el territorio,
ya que durante varios afos habian visto como
los colonos habian aprovechado su descono-
cimiento del espafol asi como de principios
basicos de aritmética para sacar provecho en
el comercio con las comunidades (Morales,
2016). Si bien la solicitud del pueblo Arhuaco
era una escuela, por medio de la convencidn
contratada con la Iglesia Catdlica en Diciembre
de 1902, se disponia a la Iglesia como la encar-
gada de llevar a cabo el proceso civilizatorio en
las comunidades. En sintesis, la solicitud del
pueblo por tener educacion sirvié como excusa
al Estado y a la Iglesia para iniciar el proceso
civilizatorio en la comunidad.

Para 1917 la orden de Capuchinos ya habia
establecido el orfelinato en la comunidad cuya
verdadera funcion era la de internado, ya que
segun los capuchinos al ser los nifios y nifas
Arhuacos no creyentes en el dios catélico eran
carentes de padres.




El proceso de dominacion del pueblo Arhuaco
con la mision capuchina tuvo multiples etapas
y diversos conflictos, entre los cuales es valido
destacar algunos para entender la magnitud de
la violencia a la que fue sujeta el pueblo Arhua-
co desde el punto de vista fisico como cultural.
Pero asi mismo es necesario destacar los pro-
cesos de resistencia que tuvieron.

Una practica usual entre las misiones capuchi-
nas era el secuestro de los menores de edad,
siendo comun que los curas fueran casa por
casa buscando a los menores para llevarlos al
orfanato. Tanto a las familias que se resistian,
como a los menores que se escapaban del or-
felinato, se les aplicaban castigos fisicos que
eran tan temidos por la comunidad, que mu-
chas veces preferian irse de la zona de influen-
cia de la mision. Por esta época fueron muchos
los pobladores de Arhuacos que se mudaron
con el fin de huir de las misiones, viviendo cada
vez mas aislados y en zonas mas altas.

Muchos indigenas fueron violentados
en dichos trabajos y asesinados cuando
trataban de huir a las montanas, existen
narraciones muy bien documentadas por
los mismos indigenas en sus ejercicios de
memoria, donde enumeran la sistematici-
dad de agravios a los que eran sometidos
por parte de los monjes. Aun asi, algunos
indigenas lograron preservar su cultura
huyendo a tierras mas altas e inhdspitas
donde fundaron un nuevo pueblo, al que

llamaron -Pueblo Serankua-, en ese lugar
se forjo parte de su resistencia y se convir-
tid en un repositorio de sus costumbres y
creencias. (Morales, 2016, pag. 53)

La mision capuchina de igual manera empez6
a usurpar gran parte de las tierras productivas,
convirtiéndolas en propiedad privada para la
produccion agricola y para la tenencia de ani-
males, convirtiéndose en el principal mediador
para los procesos de comercializacidén (Zabala-
ta, 2008).

La prohibicion de la lengua, asi como de las
practicas tradicionales so pena de castigos fi-
sicos también se hizo usual dentro del territo-
rio Arhuaco, que junto con la catequizacién de
la poblacion, debilito los procesos de cohesion
de la comunidad, aunado con matrimonios con-
venidos por los padres de la mision(Morales,
2016).

Gran parte de los Mamos que se oponian a
la ocupacién por parte de los misioneros eran
perseguidos, pero a su vez la misién capuchina
logr6é cooptar a algunos de los dirigentes de la
comunidad, para poder asi ampliar su margen
de influencia (Uribe, 1993).

Por otro lado, los indigenas consientes de la
amenaza a sus tradiciones y su cultura, funda-
ron en 1937 su primera institucion de educa-
cién propia, poniendo los cimientos de una re-
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sistencia cultural desde sus préacticas propias.
Esta institucidn desembocaria en lo que poste-
riormente se llamé la Liga Indigena de la Sie-
rra Nevada que, con apoyo en la Federacién
de Trabajadores del Magdalena, lograria hacer
las principales y mas fuertes denuncias sobre
los excesos de la mision de capuchinos en el
territorio. Estas denuncias, sumadas a las de
multiples antropblogos que por ese entonces
trabajaban en la regién, tuvieron una gran vic-
toria cuando lograron hacer presion suficiente
para dar cierre del orfelinato.

El orfelinato no demostro ser el método de
evangelizacion ideal, ya que, entre 1967 y
1968 cuando llegaron los misioneros Ja-
vier Rodriguez y Guillermo Rozo, este se
acabd definitivamente, puesto que, ale-
jaba mucho al indigena de su ambiente.
El orfelinato lo remplazaron por escuelas
regionales compuestas por un pequefo
centro de salud. Estos sacerdotes mane-
jaron la misibn mas abiertamente y con
nuevos criterios, iniciando el proyecto de
construccion del hospital de San Sebas-
tian de Rabago, impulsando varios progra-
mas educativos, promocionando a varios
indigenas para que estudiaran fuera de la
Sierra, y devolviendo a los arhuacos va-
rias extensiones de tierra y cabezas de ga-
nado. La eliminacion del orfelinato fue un
cambio positivo, puesto que, los indigenas
ya no se alejaban de sus familias pudien-
do aprender sobre su cultura en sus casas
(Duarte, 2018, pag. 49)
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La expulsion final de la misién capuchina del te-
rritorio Arhuaco se realizé en 7 de agosto 1982
por consenso de la comunidad en cabeza de
los Mamos, esta expulsion fue completamente
pacifica y se logrd la recuperacion de cerca de
10.000 hectareas que habian sido tomadas por
la misién (Duarte, 2018)

Con una comunidad cultural y organizativamen-
te debilitada por la incursidén de las misiones, y
con los periodos denominados La Violencia y
el Frente Nacional, la ampliacion de la frontera
agricola volvia a interponer con las selvas pro-
tectoras de la serrania. En estos dos periodos
se impuls6 en todo el pais la toma de “lotes
baldios” por parte de la poblacion desplazada
de los conflictos internos, especialmente de la
zona andina.

Los procesos de los colonos durante la segun-
da mitad del siglo XX tuvieron diversas caras,
por un lado el debilitamiento de la linea negra
y los flujos de productos entre las zonas altas y
bajas de la tierra, y una creciente dependencia
a un modelo de trabajo en las nacientes ha-
ciendas y fincas, donde a los indigenas se les
pagaba con licor de cafa su trabajo de manera
injusta, basicamente repitiendo el modelo que
a inicios del siglo XX habia servido como excu-
sa para que llegara la misién capuchina (Uribe,
1993)



los sembradios de café estaban por enci-
ma. La tierra optima estaba por encimas
de los 1.500 metros. La poblacion de las
veredas se triplicd, eran regiones muy ape-
tecidas por tener excelentes condiciones
naturales y estar alejadas de la vigilancia
policial (Molano, Contribucién a una histo-
ria de la colonizacion de la Sierra , 1988,

pag. 13)

La aparicion de los cultivos de marihuana des-
de los anos 60, llamada la bonanza marimbera,
trajo consigo la llegada de los grupos armados
irregulares a la region. La Sierra Nevada de
Santa Marta por ser un territorio independien-
te de la cordillera de los Andes, ademas de su
inmediacion con el mar Caribe, el desierto de
la Guajira, la serrania del Perija y la frontera
venezolana, se convirtié en un punto de control
indispensable para la circulacibn de mercan-
cias ilegales. Las luchas por el control territorial
se dieron de forma paralela a presion que la
poblacién arhuaca ejercia para la salida de los
capuchinos, complejizando aun mas la autono-
mia por el territorio.

“...el problema no es una mata, ninguna
mata, mata. Ninguna mata es el problema,
es lo que se hace con eso. Primero que
todo la marihuana hay que decir no es una
planta nativa de los pueblos indigenas, de
aca de por lo menos de América, y menos
de la sierra nevada de santa Martha.... en-
tonces en ese momento cuando llegd esa
planta, que llegd por medio de semillas de

los colonos antioquenos, caldenses, mu-
chos colonos se instauraron aca. Se sabe
gue en la década del 60 fue el tema de
la violencia que habia en el pais, mucha
gente se desplaz6 hacia la Sierra y claro
vieron los territorios aptos para sembrar,
y ahi se empez6 digamos la colonizacion
...se apropiaron de territorios indigenas,
desplazando a los indigenas a la parte
alta... porque la marihuana tampoco se da
en un clima frio, se da en un clima medio
hacia abajo tirando mas a caliente, enton-
ces digamos esas zonas ocupadas para
sembrar marihuana fue por el Magdalena
mas que todo, por la zona del rio Magdale-
na por la cuenca del rio fundacion, lo que
llaman los territorios que estan anclados
en la Sierra, en el municipio de Ciénaga
arriba, lo que llaman San Pedro de la Sie-
rra, Palmor de la Sierra, y las partes bajas,
digamos asi por el lado del magdalena.
Entonces digamos que eso hay que decir
que a titulo de los colonos, los colonos y
muchas personas que llegaron del interior
del pais, y también personas de la costa
caribe cogieron tierras de los Arhuacos, de
los koguis, de los Wiwa para realizar este
tipo de cultivos que en primer lugar es un
cultivo que no hace parte de los cultivos
indigenas, no hace parte de nuestras tradi-
ciones ancestrales, entonces digamos que
esta planta llego y de forma masiva la sem-
braron y generaron danos, en las cuencas
hidrograficas, en todo (Betancourt, 2018,
pag. 58)
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Para mediados de los anos 80 la guerrilla de las
FARC hace su incursién en la Sierra, tomando
especial atencion en algunos puntos del macizo
montafioso del costado occidental. El “fin” de la
guerrilla era la limpieza de la poblacién, elimi-
nando de la poblacion a los marimberos y asal-
tantes, sin embargo, en poco tiempo lograron
deponer las autoridades civiles y tradicionales
que ejercian en la zona. De manera paralela
en la vertiente sur oriental de la Sierra empezé
a hacer presencia la guerrilla del ELN, que se
enfoco en la destruccion de infraestructura de
los proyectos mineros, como el de carbon en
La Jagua, por tal razon fortaleci6 su presencia
en la Serrania del Perija (Betancourt, 2018).

La usurpacién de la autoridad por parte de las
guerrillas hizo que estas fueran las mediadoras
en el territorio para la resolucion de los conflic-
tos, lo cual a su vez permiti6 que incurrieran
en diversas formas de violencia, restringiendo
la movilidad de los colonos e indigenas en el
territorio, impidiendo completamente el ejerci-
cio de la cultura de los pueblos. Ante esto la
comunidad logré organizarse y hacer la expul-
sibn de dichos grupos de su territorio, partici-
pando hasta 400 indigenas simultdneamente
para exigir la salida de los los campamentos
guerrilleros. En este proceso recuperaron a los
jovenes victimas de reclutamiento forzado, a
secuestrados, y destruyeron los campamentos
de las guerrillas. Gracias a esta accion contun-
dente por parte de la comunidad fueron des-
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pejando lentamente el territorio de los grupos
guerrilleros (Zabalata, 2008)

La bonanza de la marimba no fue duradera y
al poco tiempo se desplazo su cultivo por el de
la hoja de coca (Centro Nacional de Memoria
Histérica; Organizacién Nacional Indigena de
Colombia, 2019), . Es necesario aclarar que el
cultivo se desarrollaba de forma tradicional y
milenaria en la sierra nevada por parte de las
comunidades indigenas desde una perspectiva
ritual, ya que la coca, “ayu” para los indigenas
Arhuacos, es una planta sagrada, de variedad
diferente a la planta utilizada para extraer co-
caina.

En el macizo de la sierra nunca se logré una
extension de plantaciones como en otras re-
giones del pais, sin embargo, por la posicidon
estratégica de la sierra si fue sometida por
diversidad de grupos armados irregulares de
corte paramilitar, tanto grupos independientes
de narcotraficantes que deseaban el control de
las rutas, asi como por Las Autodefensas Uni-
das de Colombia (Centro Nacional de Memoria
Histérica; Organizacion Nacional Indigena de
Colombia, 2019).

La permanente disputa por el territorio entre
los grupos armados (regulares e irregulares)
en contravia de los intereses y el bienestar del
pueblo Arhuaco tuvo como consecuencia el
permanente hostigamiento de la comunidad,
apareciendo multiples formas de violencia, des-



y



de la simbdlica hasta la fisica, a las autoridades
tradicionales, y especialmente a las mujeres.

Los paramilitares ejercieron casi las mis-
mas presiones sobre los indigenas, con
casi las mismas consecuencias energéti-
cas que las de las guerrillas 0 los mismos
capuchinos. Muchos nifios indigenas nace-
rian de violaciones, Mamus que no podian
ir de un lugar a otro para hacer los debidos
pagamentos, presiones y robo de ganado
y cultivos, asesinatos y algunos actos bar-
barie absoluta, como el caso del engafio a
una familia a la que obligaron a cocinar y
después comer una “carne de monte” que
resultd ser el higado de su familiar asesi-
nado, el sefior Julian Crespo. Los trabajos
de los Mamus eran insuficientes para el
nivel de horror que se vivia mas abajo, la
incomunicacion con los sabios de arriba,
paso su factura, al respecto nos contarian;
‘el Mamo estaba arriba limpiando, pero
no podiamos llegar a él, entonces los que
sufrimos en impacto mas fuerte fuimos los
de abajo, la incomunicacién, los caminos,
las cosas, controlaban todo, el café de su
finca para poder cobrarle a usted la vacu-
na, cuando las fincas indigenas, pueden
ser que produzcan algo de café, pero es
que son para todos, hay familias de 12
personas y esas 12 personas tiene hijos.
Entonces no alcanza, entonces la gente
mira, ja no! usted le sobran sacos de café;
denos entonces. Asi pasaban, los campe-

sinos lo mismo, cuanta plata nos sacd y
aca lo mismo cuantos platanos saco y a
cada uno contaditos, 6sea eso es un cri-
men, controlarle a la gente las cosas que
€S con su sudor, jEso es violencia! Fuera
de que el estado cobra impuestos, ahora
los otros vinieron, 6sea eso es feo” (Betan-
court, 2018, pags. 65-66)

Al igual que las guerrillas en su momento,
los bloques paramilitares lograron cooptar
en sus filas a algunos dirigentes del pueblo
Arhuaco, al igual que autoridades civiles y
a muchos jovenes, a quienes reclutaron en
sus filas.

La guerra desatada por los grupos ar-
mados no tard6 en llamar la atencion del
Estado, que también hizo incursion en el
territorio ya reconocido de la poblacion
indigena. Teniendo de presente un ante-
cedente que aun hoy en dia es motivo de
lucha por parte de la poblacion arhuaca, el
cerro del alguacil o Inarwa Tuma en lengua
Ika, el cual es uno de los puntos mas sa-
grados en la cosmovision de la comunidad
(Morales, 2016).

El cerro del alguacil que fue cedido por
el municipio de Valledupar desde 1964 al
ministerio de guerra de ese entonces, en
el afo 2006 se convirtié en la base militar
para el Batallén de Artilleria N° 2 La Popa,
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aun desconociendo la normativa vigente para
1964 y 2006, en que se reconocia la pertenen-
cia del cerro a las comunidades, y en el segun-
do caso, la necesidad de realizar consultas pre-
vias (Molano, En defensa del alguacil, 2013).

“(...) tener en cuenta que los puntos sa-
grados si cumplen una funcién importante
para la vida, sino todo se va a ir el materia-
lizando y se va a ir consumiendo todo. El
Cerro alguacil de Inarwa Tuma es un cerro
donde toda la vida se hizo pagamento, es
un punto sagrado para los alimentos. Alla
estan instaladas las antenas, esas son
otras formas de ver la violencia y la ma-
nera de recuperarlas ha sido hasta ahora
solamente con los trabajos mas espiritua-
les que hemos hecho y si es cierto que se
requiere del mismo estado, el respaldo
para que nuestros trabajos se hagan de
una manera mas efectiva y que el estado
reconozca también que ese proyecto nos
afectaria a todos”. (Betancourt, 2018, pag.
67)

Oficialmente las estructuras paramilitares fue-
ron desmontadas en 2006 con el proceso de
paz con las AUC, sin embargo, en la regién
quedaron muchos grupos paramilitares sin
desmovilizar, y con ellos muchas de las estruc-
turas de narcotrafico intactas, las cuales siguen
afectando a la poblacion indigena de la Sierra,
sobre todo por medio de la cooptacion de diver-
SOs cargos publicos, extorciones y de asesina-
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tos de lideres y liderezas de las comunidades.
Hoy en dia Los Pachenca, La Oficina del Cari-
be, el Clan del Golfo, y el ELN siguen haciendo
presencia en el territorio como actores arma-
dos (Torres, 2020)

Adicionalmente las comunidades indigenas de
la Sierra también han estado en una constante
tension con las autoridades civiles del Estado
por el irrespeto a las delimitaciones territoria-
les, que han tenido como maxima expresion
las intenciones de construccion del puerto
multipropésito Brisa, en Dibulla, asi como los
intentos de construccién del Embalse de Los
Besotes. Estos dos proyectos en particular han
tenido como caracteristica el desconocimiento
de la normativa vigente para las consultas pre-
vias con los pueblos indigenas de la zona de
afectacion.

En la actualidad el pueblo Arhuaco se encuen-
tra en una disputa con las entidades territoria-
les y nacionales por el reconocimiento total del
resguardo, en armonia con la linea negra.



Cosmovisiones:
La espiral
ascendente

“Al principio solo estaba la oscuridad vy
todo existia solo en el pensamiento; existia
una dimensién amplia que se manifestaba
en la nada. Luego apareci6 la sombray en
la penumbra se reflejaba la oscuridad. En-
tonces aparecié Jweru en forma tocable,
como preambulo a su transformacion ha-
cia la etapa de oro. Esta etapa fue la mas
importante, ya que se concretd la luz para
convertirse en corazén o parte vital del
mundo y de los seres. Las cuatro etapas
anteriores aun transcurren en oscuridad...
Al entrar en la quinta etapa los pares de-
finen al padre Bunkwakukwi para que se
produzca la luz, pero dominando por los
padres Dwiawiku - Seyawiku, es decir la
representacion de las fuerzas negativas y
positivas originando los Cambios dia y no-
che...” (Confederacion Indigena Tayrona)

La cosmovision de los pueblos de la Sierra Ne-
vada de Santamarta tiene una raiz comun, que
les permite reconocerse entre si y emprender
trabajos en comun para el desarrollo y cuida-
do de las comunidades y el territorio: la Ley de
Origen. Los pueblos Kogui, Wiwa, Kankuamo
y Arhuaco son hermanos, pero de distinta len-

gua y distinta tradicion. A cada uno le fue dado
un encargo segun la Ley de Origen, y todo el
desarrollo de sus actividades cotidianas, como
espirituales, se da en busqueda de ese desig-
nio.

Para entender la Ley de Origen debemos acla-
rar que no es una serie de reglas o designios
rigidos dados a priori a la comunidad, aunque
si estan dados desde el inicio de los tiempos,
sino que es Mas una comunicacion que se es-
tablece entre el territorio y la comunidad por in-
termediacién de los Mamos, que por usando la
adivinacién, la meditacion y la contemplacion
establecen una interpretacion de la Ley de Ori-
gen que les ayuda a vivir en el cotidiano, la Ley
de Origen también es la que ordena a la natu-
raleza y a los demas pueblos del mundo, dan-
doles una labor especifica en su contexto, les
provee una razon de ser. A diferencia de otras
cosmovisiones, en el universo Arhuaco los bu-
nachis® o personas no indigenas también tie-
nen una funcién en el universo y fuera de la
Sierra.

La Ley de Origen o Ley Sé es un mandato
de origen espiritual que permite a los indi-
genas wintukua de la SNSM, dar cuerpo
explicativo a su sistema de pensamiento,
también entendido como ley espiritual que
marca el orden. Es mandato que consigna
los conocimientos suficientes para ordenar
el pensamiento, el territorio, las comunida-

2 Generalmente también se refiere a las personas no indigenas como los hermanos menores.
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des, las familias y las personas. El mundo
material esta sostenido por el mundo es-
piritual, principio esencial para entender
que el orden universal depende del cum-
plimiento de la Ley de Origen. El equilibrio
y la armonia que buscan diariamente los
indigenas wintukua son precisamente con-
ducidos hacia el mantenimiento del orden
y “es por eso que restablecer el pensa-
miento mayor significa restituir también el
orden natural inscrito en la Ley de Origen”
(Barbosa, 2011 en (Salmon, 2018)

Los Mamos son quienes tienen la habilidad de
escuchar la Ley de Origen y de ellos provie-
ne la autoridad espiritual para la comunidad;
son quienes organizan la comunidad desde lo
espiritual para llevar a cabo la vida cotidiana,
se encargan de ser los médicos tradicionales
y guardan todo el conocimiento cultural de los
pueblos.

Los Mamos tienen una formacion especial que
inicia desde su propia concepcién, ya que el
Mamo debe provenir de ciertas castas y sus
padres deben completar diversos ritos para
que sea engendrado, todo esto en la compariia
de un Mamo experimentado (Morales, 2016).
Una vez nace el Mamo , su dieta, cuidado, y
aprendizaje esta mediado por otros Mamos, a
fin de que pueda establecer una comunicacion
profunda con el territorio y asi pueda “leer” la
Ley de Origen.
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El conocimiento de los Mamos no se restrin-
ge unicamente a lo esotérico, sino que también
tienen una gran fuerza e influencia en lo exo-
térico, ya que es con su guia que se sabe en
qué lugares y en qué tiempos se pueden ha-
cer ciertos cultivos y se constituyen como los
principales asesores en el momento de realizar
una accion o declaracion politica por parte de
los cabildos (Morales, 2016)

Una de las principales labores que tienen los
Mamos es la proteccion de la linea negra, es
decir, del territorio de los pueblos de la sierra.
Ellos buscan su proteccidén no sélo desde la no
usurpacion del territorio, sino también desde el
pagamento, que es la actividad por la cual cui-
dan el territorio, “alimentando” ciertos puntos o
fuentes energéticas desde donde se equilibra
ciertas acciones del mundo.

Segun la sabiduria tradicional Arhuaca, la
Sierra Nevada de Santa Marta o Corazén
del Mundo esta compuesta por un gran sis-
tema de hitos o lugares terrestres y aéreos
interconectados, considerados sagrados
en su conjunto, de donde surgi6é y se re-
crea continuamente la cultura indigena de
manera integral. Dichos hitos conforman
algo parecido a un campo magnético, y al
igual a como ocurre con el cuerpo huma-
no, cada uno de dichos puntos tiene una
funcién energética especifica, como si fue-
ran teclas de una computadora universal o
engranajes de cualquier otro artefacto. Asi



funcionan los hitos dentro de su espacio
sagrado. Interconectados desde el limite
del territorio ancestral (Linea Negra), hasta
los picos nevados, incluyendo los minera-
les que yacen en su interior, hasta el cen-
tro del planeta, y los diferentes puntos de
conexién a nivel nacional o internacional
que corresponden a una inmensa variedad
de energias, cuya naturaleza, segun ellos,
esta determinada por su posicién en el es-
pacio en relacion con los puntos cardina-
les, los movimientos de las constelaciones,
las estrellas, y los planetas en cada época
del ano, etc. Esto es lo que se supone que
conoce y maneja el Mamu (Morales, 2016,
pags. 162 - 163)

La linea negra, desde el punto de vista mas tri-
vial, podriamos decir que es la frontera existen-
te entre el territorio de los pueblos indigenas de
la Sierra Nevada de Santa Marta y el resto de
la poblacién, sin embargo esta definicidn que-
daria corta para la significancia que tiene esta
nocion para el pueblo Arhuaco, ya que la linea
negra no es soélo un sistema de coordenadas
referenciadas que dividan un territorio u otro,
sino que la linea negra es la misma nocion de
territorio y asi mismo de divinidad, porque a di-
ferencia de nosotros, el territorio se configura
como el actor principal de la vida en la sierra,
y no sobre el cual se ejerce la vida. Es el mis-
mo territorio, y la comunicacion con este el que
permite la adivinacion, el pagamento, la exis-
tencia del pueblo (Wilches, 2010).
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El territorio es entonces el lugar donde el
indigena de la Sierra nace, se desarrolla,
cumple con sus pagamentos, teje, popo-
rea, se conecta y en términos mas mun-
danos, viven su vida. Pero aparte de esta
concepcion mas tradicional, esta la otra
donde el ser indigena se relaciona con su
territorio desde el concepto de su propio
cuerpo, es asi, que los rios son venas por
las cuales la vida es posible, esas venas se
riegan por la tierra negra de la madre, lla-
mada Seneke, y la misma, hace germinar
la semilla, que es parte de ellos mismos
también. Todo lo que habita su territorio
cumple una vital funcién. Hasta las rocas
son importantes y los sabios mayores les
piden a los nifios no jugar con ellas, ellas
son los espiritus de las abuelas que se
quedan en la tierra para alimentar la capa
fértil de la tierra, para guardar su humedad.
Todo hace parte del fragil ciclo de la vida.
Todo esta intimamente relacionado, todo
se necesita con todo (Betancourt, 2018)

De la mano de los Mamos se encuentran las
Sagas o Mamas, sin embargo su rol dentro de
la comunidad es mucho mas complejo, ya que
se dice que con el paso de los afos y la mision
capuchina, el rol de las sagas se fue reducien-
do, dejando casi excluida su labor en el marco
cultural (Betancourt, 2018).

“la influencia occidental en las relaciones
entre la mujer y el hombre ha sido muy se-
vera, en el sentido de considerarlas menos



que los hombres. Hoy no existen mujeres
Mamés o de altos rangos ceremoniales y
ello se debié basicamente a la acultura-
cion que se dio en las centurias pasadas.
Al investigar en la Ley de Origen y la Ley
tradicional, las relaciones entre mujer vy
hombre eran mucho mas equitativas y es

a partir de la influencia religiosa capuchina
y evangélica que llega a la desaparicion de
la mujer Mamé. Pero hoy en dia se esta
recuperando la figura del AKU MAME o
mujer Mamé, permitiendo que las mujeres
vuelvan a los rangos de autoridad”. (Entre-
vista - Salamanca, 2008) (Wilches, 2010,
pag. 66)

El rol de las mujeres dentro de la comunidad
ha cambiado mucho con el paso de los anos,
desde la invasion capuchina, pero mas hoy en
dia con el regreso de las mujeres al espacio
publico y de discusidén politica, ya que estas
cuestiones que desde el marco occidental pue-
den ser reivindicaciones, desde la cosmovision
arhuaca son mas redescubrimientos, develar
cdmo eran sus comunidades muchos afos an-
tes, en que las mujeres tenian grandes cargos.
Esto no se debe entender como si no existiera
una diferenciacion de labores por género, todo
lo contrario, en el marco de lo Arhuaco los roles
de género tienen grandes implicaciones, lo que
se ha intentado hacer es desmontar las jerar-
quias entre los roles.

La cuestion de la mujer... estoy convenci-
do que el lka reparte muy bien los roles, de

lo masculino y lo femenino, sin que haya
una superioridad de uno sobre otro... por-
que basicamente la misma ley dicta lo que
debe hacer un hombre y que debe hacer
la mujer. Como las mujeres son las Unicas
qgue tejen las mochilas. El equivalente del
hombre es el poporo. La mujer tampoco
saca el fique, el hombre es el Unico que
puede tejer el gorro o Tutusoma, y su vesti-
do, por lo que se pone un telar asi, en esta
posicion (sentado en el piso o en butaca
bajita, entre las piernas se pone el telar,
con las piernas abiertas) y ha sido una en-
sefanza y eso es el Kunsamu o sustento
teorico o teoria que se trasmite a través del
Kanamu que es la palabra. Entonces la di-
ferencia entre géneros esta dado por los
roles que hay que cumplir y depende tam-
bién de la etapa o0 edad en que se esté...
(Wilches, 2010)

Sin embargo, es de resaltar el notable
aporte de las mujeres indigenas como en
el caso de los wintukua, las cuales desem-
penan un papel relevante en la elaboracion
y construccion del pensamiento ancestral
indigena; ademas de ser las primeras en
permitir una relacién de interculturalidad,
que podriamos llamar “interculturalidad
simbolica” por el impacto del valor signi-
ficativo de la mochila wintukua —aunque
muy a menudo desconocido por las per-
sonas externas a aquel pensamiento vivi-
do. Son ellas quienes tejen y elaboran las
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mochilas durante los encuentros y circulos
de palabras (ver foto 10). De manera coti-
diana, tejen los disenos, colores vy figuras
gue observamos en las mochilas. La divi-
sion fundamental entre las mujeres y los
hombres esta en que la mujer va tejiendo
pensamiento y el hombre fecunda este
mismo pensamiento en su poporo. (Salo-
mon, 2018)

Otro de los elementos esenciales de la cultura
arhuaca es el Ayu que se consume en el popo-
ro, medio utilizado por los hombres para entrar
en comunicacion y reflexion con el mundo.

El ayu son hojas de coca que se cultivan en el
territorio bajo estrictos trabajos de los Mamos,
esta variedad de coca es distinta a la que se
utiliza para la elaboracion de la cocaina, ya que
la concentracion del alcaloide es muchisimo
menor que la presente en otras sub especies
de coca (Rudgley 1999).

La forma tradicional de consumo del ayu es
con el Jo’buru (poporo), un calabazo que en
su interior tiene harina de conchas de mar pul-
verizadas. Las hojas se meten en la boca en
una gran bocanada y la harina hace contacto
con las hojas a través de un palo de madera
fina llamado so’kunu. La harina sobrante en el
palo es esparcida con un sonido ritmico en la
cabeza del calabazo. De ese ejercicio queda
una suerte de escritura que se va pegando al
Jo’buru haciéndole crecer (Betancourt, 2018)
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El consumo del ayu también es una muestra de
las formas de relacion que tienen los indigenas
con su territorio, ya que para su elaboracion se
requieren elementos de todo el territorio de la
Sierra, desde las conchas del mar (que tam-
bién se encuentran dentro de la linea negra)
hasta las plantaciones de media y alta montana
de coca y calabazo.

TUTU

Origen de la mochila

Cuando Muney Maku (espiritu masculino)
duefno de las artes del tejido aun no tenia
compafera dada por el espiritu creador, las
aranas y el gusano de seda desempefa-
ban este papel dando al hombre los hilos,
que ademas, estas hilaban y ayudaban a
tejer los vestidos. Luego cuando el espi-
ritu creador le dio companera al hombre,
Ati Nawowa (espiritu femenino,) su mujer
(amia), que seria la primera mujer arhua-
ca en tejer la mochila con la ayuda de los
pajaros como el oropendo, el macuao y
otros, dieron inicio al tejido de la mochila
(Tutu) arhuaca (lku). Toda esta sabiduria
de los hilos y el tejido fueron entregados a
Ati Nawowa (primera mujer) por el espiritu
creador para que ella lo diera a conocer a
toda la generacion de los lku (Arhuaco (lku)
s). Cuando Ati Nawowa, se relacion6 con
otros espiritus fue dejando parte de estos
conocimientos en todas partes del mundo
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sobre todo entre los hermanos menores.
Ella recorrid el universo en espiritu cum-
pliendo la mision asignada por el espiritu
creador. De esta forma, Ati Nawowa, dise-
né la forma y tamafio de la mochila arhua-
ca (Tutu lku) al igual que el vestido (Muku)
del hombre y de la mujer. Cuando el mun-
do empieza a ser poblado, Los primeros
tejidos de la mochila fueron entregados al
Mamu (sabedor Arhuaco (lku)), quien se-
ria en adelante el guardian y cuidador de
todos estos conocimientos, es asi que, los
primeros tejidos y disefios en las mochilas
fueron: la Tutu Chakeai que es la mochila
del Marunsama (poder de Mamt), la Kau
Jina que es la mochila toda blanca tejida en
algodon que también pertenece al Mamt,
la Chigue Kunu que es la mochila perso-
nal del hombre y la Tutu Gawu que es la
mochila personal de la mujer. Después se
fueron tejiendo las mochilas con los dife-
rentes disenos como el Kunsamunu A’'mia
(pensamiento de mujer) y Kunsamunu
Cheyrua (pensamiento de hombre)”. (Mo-
rales, 2016)

espiritual crearon una pareja que tuvo 9 hijas,
cada una de ellas siendo un color de la tierra.
Para materializar la tierra, los creadores habla-
ron con los padres de las nifias y les aclararon
la finalidad de hacerlas tierra para que pudie-
ran germinar en ellas las plantas. Asi, de las
primeras 8 emergid la tierra roja, la tierra blan-
ca, el morado, el gris, el naranja, el amarillo, el
vinotinto y el verde, pero en ninguna de ellas
germinaban las semillas.

Ya que NAWOWA la madre creadora del
tejido de la mochila, ella les habia ense-
Aado desde el mundo invisible a los espi-
ritus que no estaba materializados, a tejer
el orden natural mediante las figuras, ellos
aprendieron hacer las mochilas la mas pre-
ciosa con figuras perfectas representando
la Ley de Origen, cada figura representaba
cada cosa de la creacion, ellos buscaban
la estrategia de convencer a SERANKWA
para el apilamiento de la tierra y fue en-
tonces que con la mochila y con la figura
preciosa mandaban a una mujer joven, la
mas linda del mundo fisicamente para que
ella se acercara a él y le aceptara la mo-
chila con el fin de ampliar la tierra pero no

Segun los Mamos antes de que todo existiera
materialmente, ya existian en el pensamien-
to los animales, las plantas y los humanos.
Arwawiku, Serankwa, Maku Tantana, Nankwa,
Dugunawi y Seynekun vieron la necesidad de
hacer las cosas materiales e hicieron el pen-
samiento algo fisico y lo ordenaron de acuerdo
a lo espiritual (Ley de Origen). En este mundo
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se la recibidé y rechazd la condicién. Los
espiritus intentaron 8 veces de la misma
manera tratando de convencerlo con dis-
tintas mujeres hermosas, distintas mochi-
las y figuras

No encontraban otras alternativas, los es-
piritus tuvieron que acercarse a la prime-



ra pareja que tuvo 9 hijas y las 8 fueron
convertidas en tierra, ya que a esa pareja
les quedaba una hija, entonces ellos bus-
caron convencer a la pareja para que pu-
diera soltar la unica hija que le quedaba,
los padres no querian soltarla, mientras
tanto los espiritus estratégicamente les
conversaban hasta que lo lograran, de-
cian los padres de la muchacha ¢ sera que
serankwa si ir4 a recibirle la mochila a mi
hija, Porque ella es la mas fea y de piel
oscura, si ya le mandaron mujeres hermo-
sas del mundo y no lo lograron convencer,
eso es imposible?, de todas formas, los
padres convencidos mandaron a su hija
SEYNEKUN a hacer una mochila con figu-
ra que representaba a SERANKWA. Des-
pués de terminar la mochila con su figura
SEYNEKUN se acerc6 a SERANKWA, él
entonces le recibi6 la mochila a la que me-
nos pensaban que le iba recibirle el tejido,
y SEYNEKUN fue convertida en tierra fértil
donde si germinaba la semilla, ella ocupa-
ba el numero 9, su piel representaba color
negro. Entonces, alli todos los espiritus
empezaron a materializarse como plantas,
alimentos, animales, también nacieron los
pueblos originarios y por ultimo los blan-
cos (no indigena), todos llegaron en forma
humanos como las plantas, alimentos vy
animales, alli también naci6 NAWOWA la
creadora de los tejidos para entregarle el
tejido a cada pueblo y a cada especie de
animales.

La creadora del tejido, entregd a las aves
y también a los pueblos originarios para
que alli se escribiera la historia de origen
y la memoria de un pueblo. En el caso de
las aves, el tejido de sus casas de distin-
tas formas para que guardaran la historia
de la creacion. También en los gusanos
de seda y en las arafnas, a estos les en-
tregaron sus propios hilos, para tejer su
memoria de origen y la forma de alimen-
tarse, atrapando sus presas. En ese tiem-
po cuando ellos eran también personas,
tejieron juntos con NAWOWA escribiendo
los principios de la creacién el orden natu-
ral, de la vida, mediante la mochila y figu-
ras sagradas (lzquierdo, 2019, pag. 37).

Como se puede ver el origen de las mochilas
se encuentra completamente inmerso en el
surgimiento del mundo para los Arhuacos, lo
cual hace que las mochilas sean una cuestiéon
inmanente en la cosmogonia del pueblo, y no
so6lo un objeto accesorio o utilitario.

Cuando el mundo estaba recién creado los sa-
bios usaban diversas plantas para tener comu-
nicacion con el mundo espiritual, sin embargo,
estas plantas no tenian el poder suficiente para
lograr una buena conexion. S6lo una persona
lograba tener la fuerza suficiente para conectar
con el mundo espiritual, esta persona tenia dos
hermosas hijas. Un sabio, curioso por las ninas,
se convirtié en colibri y las sigui6, descubriendo
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que tenian un espacio en el cual sacudian su
cabello y de alli caian las hojas de Ayu para lle-
varselas a su padre. En una de sus caminatas,
el colibri se acerco a las muchachas, quienes
curiosas por el ave se acercaron a acariciarlo y
una de ellas lo besd, en ese momento le cay6
del cabello una semilla que el colibri recogi6
y guardd en su mochila, llevandola a Makuta-
ma, un lugar sagrado, donde sembro la primera
planta sagrada. Desde entonces los hombres
utilizan la mochila para cargar el Ayu, su planta
sagrada, y también aprendieron a intercambiar
Ayu siempre que se encuentran con otro hom-
bre, como una forma de conexion con su histo-
ria y una manera de intercambio de sabiduria y
respeto (lzquierdo, 2019)

Las mochilas
arhuacas

“‘Dicen que la Madre Universal, esencia
de todo lo creado, clavé su gran huso de
hilar en los picos nevados, de él despren-
di6 la punta del hilo y traz6 a su alrededor
un circulo; la regiébn comprendida la entre-
g0 a sus hijos mayores para que alli habi-
taran ellos y su descendencia. Los picos
nevados, el punto donde la Madre clavd
el huso, quedbé como corazdén del mundo
[...] a la circunferencia trazada por la Ma-
dre se le ha llamado la linea negra y tiene
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numerosos guardianes con apariencia de
piedra (Botero, 1987)”.

El tejido ha formado parte fundamental de las
comunidades que habitan la sierra nevada de
Santa Marta, sin embargo, poco se sabe de
los antecedentes que tiene el tejido en la zona
debido a que las condiciones de preservacion
en la zona no son favorables. Una de las pie-
zas que mas cuenta sobre la tradicion del te-
jido dentro de las comunidades se encuentra
en el Museo del Oro de Bogota - n° inv. MO
H141 -, que corresponde a una figura tallada
en hueso que representa a un personaje con
una pequefia mochila a su lado. Esta figura fue
realizada en el periodo Nahuanje, hace unos
1100 o0 2000 afios. (Devia, Schrimpff, Devia, &
Nifio, 2016)

La presencia de las mochilas como formas de
tejidos tradicionales realizadas con diversas
fibras naturales desde los inicios de la civili-
zacion Tayrona también denotan el profundo
enraizamiento que tiene el tejido en la cultura
arhuaca y las culturas hermanas de la Serra-
nia. Tan profunda ha sido la relacion entre las
mochilas y la regidn, que no son un objeto ex-
clusivo de las comunidades indigenas, sino que
su uso ha sido popular en todos los valles de la
costa Caribe. Hasta mediados del siglo XX la
principal mochila que se usaba en la region era
la fabricada con fibra de fique, ya fuera por co-
munidades indigenas o por comunidades cam-
pesinas (Dussan de Reichel-Domatoff, 1960).



Dentro de la comunidad Arhuaca las mochilas
tienen diversos usos, estan elaboradas en di-
ferentes materiales y tienen distintos significa-
dos, ademas de multiples disefios, que le dan
a cada mochila un nombre y una simbologia
especifica. Las mochilas son elaboradas espe-
cialmente en tres materiales: fique, algodon y
lana, siendo esta ultima resultado de los proce-
sos de sincretismo cultural que se desarrolla-
ron en el territorio después de la colonia y con
las misiones cristianas.

De acuerdo a su uso tenemos diversas mochi-
las (Carmenado, 2011)

* Tutugavu: De uso personal de la mujer.

* Pusa: Donde se mete al nino para trans-
portarlo a la espalda y para trabajar y la-
brar la tierra, siendo sujetada a la cabeza.
Esta hecha de algodoén o hilaza.

+ Chegekuano: De uso personal del hom-
bre, con una dimension grande. En el in-
terior de esta mochila guardan otras mo-
chilas mas pequefas, como la mochila
Yo’buru masiy la Ziyu.

* Yo’buru masi: Se usa para guardar el po-
poro.

« Ziyu: Se usa para guardar el Ayu.

« Kuku: Sirve para depositar las hojas de
coca recolectadas.

+ Cargueras: Son grandes mochilas he-
chas de fique de hilada ancha y abierta,
donde suele meterse lo recolectado como
yucas, malangas, racimos de platanos, en-
tre otros.

+ Forradoras: Son las mochilas que forran
algunos objetos como calabazas o bote-
llas y suelen guindarse o colgarse a una
mochila mas grande.

*La del mulo: Es una mochila que cuelga
al cuello del animal de carga y dentro de
ella se le deposita comida, sobre todo en
época de verano. No se utiliza en todas
las regiones de la Sierra Nevada.

Otra forma de clasificar las mochilas es
de acuerdo con las puntadas utilizadas
para su tejido. Las principales son (L6pez,
2015):

» Tutu Juru: Esta puntada se relaciona con
el nido de la oropéndola.

 Tutu Ama’kunu: El nombre de esta pun-
tada proviene de un insecto y lo represen-
ta.

* Tutu Jukurumu: Es el armadillo y la pun-
tada se asemeja a su concha.

Tutu Jukurusou

llustracion 1. Tipos de puntada. Tomada de Lopez 2015
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El tejido de la mochila

“Las mujeres arhuacas no tejemos como
lo hacen las artesanas, para nosotras es
dificil pensarnos el tejer como si fuera un
trabajo, porque tejiendo es que mantene-
mos nuestra cultura viva” Judith Torres
(Entrevista, 2020)

El tejido de las mochilas arhuacas se realiza
desde muy jévenes, segun las entrevistadas,
quienes no pueden recordar el momento exacto
en que iniciaron con la labor de la tejeduria, ya
que desde que estaban en el vientre, su madre
estaba tejiendo y eso se les iba transmitiendo.

Muchas de las mujeres que se encargan de co-
mercializar y hablar de la mochila arhuaca, indi-
can que la elaboracién de la mochila no puede
ser tomada como un oficio en el marco de lo
que los hermanos menores entendemos un ofi-
cio, ya que el fin Gltimo de las mochilas no es
obtener un producto final comercializable, sino
que es una forma de conexion permanente de
la mujer con su ser, con su territorio y con su
tradicion. La comercializacién de las mochilas
pasa a un segundo plano en este sentido.

[...], desde la cultura Ik, la mochila no es
un elemento de artesania, como se cono-
ce en el resto del pais 0 en el mundo. Es
un elemento constante de reproduccion
cultural y ritual teolégico que da sentido
a la propia vida y es parte del arménico

conjunto del equilibrio entre el ser huma-
no y la naturaleza (Salamanca, 2012, pag.
420)

Segun Wilches (2010) en sus entrevistas en-
contr6 que si bien, la labor de tejer se puede
realizar independientemente del territorio, en el
caso de las mochilas arhuacas es indispensa-
ble la conexion, la nocion del territorio, de la
linea negra, y el cumplimiento de la Ley de Ori-
gen, que estan presentes en el cotidiano de los
indigenas Arhuacos.

Las gwati o mujeres como son las tejedo-
ras por excelencia dentro de la comunidad,
son las encargadas desde temprana edad
de inculcar, como parte de su tradicion y
cultura, el arte de tejer a las nifias. “Sola-
mente las ninas ya de a partir de 6 anos
pa’ arriba ya les ensefian a tejer, como es
la puntada, cdmo hay que hacer el anadir
o empatar porque el hilo se trabaja cada
pedazo, eso le va ensefado poco a poco
las madres o las abuelas le ensenan a te-
jer. jahi van aprendiendo!...Como la mama
esta trabajando siempre y cuando uno
nace porque nosotros no tenemos juegos,
mufequita, que de esto, no! Es la mochila”.
Los pueblos indigenas son de ensefianzas
de generacion en generacion y el pueblo
Arhuaco no es la excepcion, con el fin de
que perduren y se genere la continuidad
de sus valores como pueblo. Tejer no es
solo parte de su cotidiano vivir y expresion
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del plano espiritual, es parte de su ser, de
Su esencia, tejer una mochila representa la
vida misma en comunidad (Pachoén & Vas-
quez, 2018, pag. 76)

La pertenencia y relacién con las mochilas no
es exclusiva de las mujeres, sino que en toda
la comunidad existe una fuerte relacién con
ellas, por ejemplo, es tradicional que las ma-
dres entreguen a sus hijos, a la edad de 2 0 3
anos una pequena mochila, para que empie-
cen a guardar alli todo lo que da vida, lo cual es
muy importante, ya que las mochilas dentro de
la tradicion no pueden ser usadas para cargar
algo que haga dafno o pueda causar la muerte,
un ejemplo de ello es que no se permite que se
carguen dentro de ellas armas o el machete.
(Izquierdo, 2019)

Cuando las mujeres aprenden a tejer la mo-
chila, es tradicion que esta le sea entregada a
alguno de los Mamos para que la pueda ben-
decir y poner en ella semillas de algodén de
manera que a la mujer nunca le falten semillas
para sembrar. Existen otra serie de ritos en que
las mochilas, especialmente las de algodon, se
ven involucradas, un ejemplo es que después
del parto, el cordon umbilical suele ser guarda-
do en una mochila de algodon que es enterrada
en la comunidad para que la persona siempre
tenga la conexion con su territorio.

El aprendizaje de las mujeres a tejer es “sen-
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cillo”, puesto que desde el nacimiento se en-
cuentran completamente relacionadas con la
tejeduria en toda su diversidad de puntadas,
sin embargo, generalmente empiezan tejiendo
el plato de las mochilas, con la ayuda de una
mujer mayor para el “empiece” que suele ser
de las partes mas complejas. Estas primeras
mochilas suelen ser de un solo color, y es sélo
con el paso de los anos y con el fortalecimiento
de la técnica que empiezan a realizar diversos
disefios en las mochilas (Ortis, 2013)

La diversidad en la
mochila arhuaca

Uno de los aspectos mas complejos para
abordar las mochilas arhuacas son sus dise-
nos, pues si bien existe variedad de mochilas
de acuerdo al uso o0 a la puntada realizada,
es mas sencillo diferenciarlas por su material,
a sabiendas que las mochilas de lana son las
que mas se han popularizado como las “verda-
deras mochilas arhuacas” y son las que estan
sujetas a cadenas de comercializacién.

Mochilas de fique

Las mochilas de fique son usualmente realiza-
das con diversas técnicas y hoy en dia la gran
mayoria se hacen con técnicas de anudado que
les permite expandirse bastante. Estas mochi-
las usualmente se utilizan para cargar alimen-



tos, recipientes y otras cosas grandes, por su
gran resistencia al peso y a la deformacion. Es-
tas mochilas de fique son realizadas tanto por
hombres como por mujeres, ya que en el mar-
co de la cosmovision arhuaca pertenecen a un
plano mas “banal”, aunque en diversos relatos
de la primera mitad del siglo XX, se les dio una
mayor jerarquia.

La primera cosa que hay que aprender al
tejer en fique, es que la fibra es obtenida
del maguey. Las abuelas nos ensefan
como rasparla y extraer el fique, luego a
lavarlo, ponerlo al sol hasta que se des-
enrede y luego hacer hilos con él. Esta
fina fibra se puede manejar muy bien. Las
abuelas nos ensefnan a hacer girar el fi-
gue sobre nuestras piernas. Cuando tene-
mos el material listo, nos ensenan a usar
la aguja con cuidado para no pincharnos.
Nos ensefan a hacer puntadas grandes y
a manejar la aguja. Luego nos muestran un
“mochildén”, una bolsa grande y sencilla de
fique, que utilizamos para llevar platanos y
yuca. Con la ayuda de las abuelas, las ni-
Aas tienen qué hacer grandes “mochilones”
para nuestras familias, y si demostramos
que podemos hacerlos, podemos seguir y
aprender a tejer mochilas, no antes. . (Ro-
driguez-Burgos, y otros, 2016)
3 Traduccion del original: “The first thing to learn when knitting fique is that wool is removed
Waah - Siach (i the Sum Ut § unravers and then make 1ous of wool from . This i wool
o havothe matonal ready; e are taught 1 Uss ihe noscle caretully mot 10 5ing serselves
with it. We are taught how to make thick stitches and handle the needle. Then we are shown
a “mochilon”- a big and simple bag from fique - used to carry bananas and yucca. With the

help of their grandmothers, the girls have to make big “mochilones” for our families, and if we
demonstrate that we can make them, then we can go ahead and weave bags, not any sooner”
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Las mochilas de fique fueron muy populares en
toda la region Caribe y su elaboracion de basa
en la extraccidén de la fibra de fique. Tradicio-
nalmente se hacia con dos varillas por las que
se hacia pasar las hojas de fique para que asi
fuese sacando toda la pulpa separada de la fi-
bra. Una vez se finalizaba, esta fibra se lavaba
y dejaba secar.

Para elaborar los hilos de cabuya se utiliza la
carrumba, herramienta manual que permite
hilar a gran velocidad la cabuya, mediante su
giro continuo.

Las mochilas de fique solian tinturarse de diver-
sos colores, sin embargo, conforme la mochila
de lana fue posicionandose a lo largo del si-
glo XXy se fueron introduciendo algunos hilos
como el orlén que viene con color, esta practica
se fue abandonando. No obstante las mochilas
especiales siguen siendo tinturadas de forma
tradicional, con plantas de la regién y con mé-
todos que pertenecen al aspecto mistico de la
comunidad.

De tal manera que en la dimensidén mitica,
el ser que dio origen a los colores para el
tefido fue Serankwa en su lucha con Jun-
tana, y la primera mujer en desteiir, fue Ati
Noawia, de quien se originan las plantas
tefibles. En los tintes se manifiestan los
colores de las mujeres-tierra: Bunnekun,
Munnekun, Gunnekun y Seynekun. Estos
colores, interpretados como la sangre de
los arboles, son utilizados para tefhir el ma-



guey y el algoddn en el caso de los tejidos
o de algunas ofrendas. Dentro del caracter
ritual encontramos que para tefir se ne-
cesita practicar una serie de rituales con-
ducentes al equilibrio natural y asi cumplir
con la Ley de Origen mediante la guia de
un Mamt, dado que es el ser humano el
que destine las plantas y no estas al hom-
bre.

Tenemos, entonces, que en la base para
desarrollar este procedimiento mitico y ri-
tual de tefir, se encuentra la etno ciencia
arhuaca, en la cual existe una racionaliza-
cibn compleja de las plantas que se defi-
nen como tintéreas y sus partes: hojas, flo-
res, frutos, corteza, cascara, raiz, etcétera.
(Morales, 2016)

La mayor parte de las plantas que se utilizan
para la tintura son para el rango de color del
rojo al purpura, ademas de amarillo, café, ne-
gro y verde. Algunas plantas utilizadas para la
labor tinte se denominan chunna, chane, si-
bubu, noura, uchava, siyuta, barrasin, casca-
rillo, kassira, uru,dinga, murita, sicura, kogwi-
ni, din’4, yunisai y yegana (Devia, Schrimpff,
Devia, & Nifio, 2016). Muchas de las plantas
utilizadas para tenir los materiales también son
utilizadas para los pagamentos.

Mochilas de Algodon

Las mochilas de algodon generalmente estan
asociadas con las mochilas que portan los Ma-
mos de la comunidad. Estas son realizadas
bien sea por sus esposas 0 por otras mujeres
de la comunidad. Se dice que antes estas mo-
chilas eran usuales en la poblacién en general
pero con la invasion de los colonos de las tie-
rras bajas de la Sierra, la obtencion del algodén
se hizo cada vez mas dificil pues se da en zo-
nas calidas (Betancourt, 2018).

En torno a la mochila de algodén existe gran
mistica, puesto que esta planta tiene una pro-
funda conexion espiritual con la comunidad.

Llos ancestros la destinaron como una
herramienta para nuestra defensa; cum-
ple esa funcion, en si la semilla nos re-
presenta a nosotros mismos, esta semilla
posee una variedad, algunas son pega-
das o unidas y se parecen a un rifién del
cuerpo humano, por esto tienen la funcién
de proteger ese 6rgano, como también el
del sistema reproductor y el del sistema
urinario, por lo tanto es necesaria la se-
milla del algodon en la cultura IKU como
ensefiar todo esto mediante una préactica
(Izquierdo, 2019, pag. 41)

El algoddén, desde su siembra pasa por una
serie de rituales de armonizacion a cargo del
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Mamo, lo cual muestra la importancia del culti-
vo en el contexto de la comunidad. La siembra
del algoddén generalmente se acompana de la
siembra de calabazos, usados para elaborar
los poporos con los que se consume el Ayu.

Cosecha de algodones: se recoge en la
mafnana en ayuno para atrapar la sabia
de la planta junto a la cosecha, porque
ese es el espiritu de la madre tierra, esa
energia permite nutrir las practicas an-
cestrales magicamente. En esta cosecha
también se abren los procesos de tefiidos
utilizando variedades de plantas para dis-
tintos colores y luego el hilar los algodo-
nes de colores, los colores representan
el color de la vida, color de arcoiris y los
colores de nuestros érganos del cuerpo,
espiritualmente cada color representa los
planetas, los astros, la vida tienen colores
e incluso la oscuridad en la profundidad
de ella lleva multicolores, entonces cuan-
do se hila el algoddn de colores se hila la
vida, los caminos de los ancestros y la sa-
biduria, es hilar conexién con el universo.
Asi se comprende la vida y el mundo, don-
de mucho de los ancestros pronosticaba
lo que iba pasar desde la vision astral.
Los algodones hilados para iniciar el teji-
do de la mochila: antes de iniciar el tejido,
se debe estudiar el lugar adecuado para
el proceso, por lo tanto se construye la
KUNKURWA, casa de sabiduria de hom-
bres y de mujeres. Esta tiene dos puertas
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direccionadas, una por occidente y la otra
por oriente, se entra por la puerta del occi-
dente y la salida es por la de oriente, en el
interno de la casa se prende el fuego de un
mineral llamado GUN (piedra traida de un
sitio sagrado) en representacion de los an-
cestros y en el corazon de KUNKURWA, el
dialogo se hace alrededor del fuego, aqui
dependiendo del caso y autorizado por el
sabio se pueden compartir los espacios
femeninos y masculinos. Quiero decir que
en estos lugares es donde se inicia el teji-
do de la mochila, alrededor de las historia
de origen donde se tienen en cuenta los
principios pedagoégicos de la madre tierra
(silencio, escucha, sentir, observacion y te-
jido), en el caso de las nifias, la sabia les
dice que tienen que pensar mientras tejen
en espiral, les cuenta historias y su relacion
con la tierra, es donde también les ense-
Aan hacer la primera figura que representa
a la hoja de AYU (coca) construyendo el
lenguaje, voces espirituales. La segunda
figura es la de los caminos esto es como
construir caminos de las palabras y de sus
propositos. La tercera figura es del KUN-
SUMUNU de un significado mas amplio y
de conocimiento profundo, asi sucesiva-
mente con todas las figuras aprendiendo
y conociendo su funcién para cada cosa.
(Izquierdo, 2019, pags. 41 - 42)



Mochila de lana

La mochila realizada en lana por la comunidad
arhuaca es, quizas, la mas popular de todas
las mochilas del pais, llegando a tal punto que
muchos la conciben como la tnica mochila del
pueblo arhuaco y exclusiva de este pueblo, lo
cual dista de la realidad, siendo definitivamente
un malentendido.

La lana, asi como los ovejos, fueron introduci-
dos en la Sierra Nevada de Santamarta en el
siglo XVI, con la consolidacion de las colonias
espafiolas en Santa Marta. Conforme la pre-
sion hacia las comunidades indigenas se ha-
cia mas fuerte por la usurpacion del territorio,
los ovejos fueron cada vez mas indispensables
para sobrevivir en los climas que proporciona-
ba la altura de la serrania. Con climas como el
de paramo, y de nieves perpetuas, la obtencion
de la lana fue cada vez mas importante para
la comunidad hasta que lleg6 a tener un lugar
privilegiado en la comunidad.

A inicios del siglo XX se data que era muy co-
mun que las familias que vivian en zonas altas
tuvieran ovejos para la obtencion de la lana,
ya sea para realizar sus ruanas en telar o para
elaborar mochilas.

A ciencia cierta no se sabe en qué punto las
mochilas en lana tomaron la fuerza que hoy
en dia tiene, segun Devia et al (2016) y Aroca
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(2007) fue probable que la lana se ampliara en
Su uso para realizar mochilas desde la entra-
da de la misién de Capuchinos en 1916, o in-
cluso desde finales del siglo XIX, sin embargo
aclaran que no existe soporte documental para
sustentar esto. De cualquier manera, e inde-
pendientemente de la forma en que la crianza
de ovejos se haya popularizado entre las co-
munidades de Arhuacos, el diestro manejo que
ya tenian sobre el fique y el algodon les permi-
tié facilmente asimilar esta fibra y hacer de ella
algo propio.

De igual manera también es motivo de contro-
versia el uso de los colores en la mochila de
lana, ya que segun muchos estos rompen con
la tradicidn, sin embargo esto se sustenta mas
en patrones estéticos construidos en las ulti-
mas décadas, que a un analisis de las tradicio-
nes y costumbres del pueblo Arhuaco. Segun
las entrevistadas para realizar este documento,
el uso de mochilas tinturadas es algo comple-
tamente usual dentro de los resguardos indi-
genas Arhuacos, ya que los colores sumados
a los disefios permiten ampliar los significados
de las mochilas. Tal como pasa con el algodon
y con el fique, existe una tradicion de tinturado
sobre las fibras que tiene una representacion
en la cosmogonia del pueblo. Segun las mis-
mas entrevistadas la presencia o ausencia de
colores es mas una cuestion de gustos.




Simbologia de las
mochilas

La diversidad en los grafismos que se utilizan
para representar la simbologia del pueblo Ar-
huaco es muy amplia, y como en el uso de
cualquier otro lenguaje, no existe un consenso
total sobre el significado de todas las piezas,
ya que dependiendo de la comunidad espe-
cifica o del Mamo al que se le pregunte, este
puede explicar diversas cosas del significado
de la mochila, algunas veces incluso puede ser
contradictorio con el dado por otro Mamo. Esto
sin embargo no es algo que preocupe a la co-
munidad, ya que ellos en diversos procesos de
consolidacion de la cultura propia han adelan-
tado, y siguen adelantando formas de sistema-
tizacion de los simbolos que utilizan.

Gwirkunu - cerros y lagunas

Representa a los padres a
través de la altura y a las ma-
dres como la profundidad.

Urumu, caraco

Representa la creacién del
mundo, la concepcion del
tiempo.

Haku - serpiente de cascabel

La culebra cascabel es el animal simbolo
por excelencia del tiempo y del espacio
[...] Es la culebra un calendario viviente.
El disefio o grabado de la piel de la mis-
ma serpiente es el esquema del mapa
o division del espacio Arhuaco. Y en el
zigzag del desplazamiento de la culebra
encierran los indigenas la idea de movi-
miento.

Kanzachu, hoja de arbol

Hoja de arbol representa los arboles
y plantas, particularmente, la hoja de
coca que se utiliza por los Mamos para
el ayu.

Garwa, padre de los caminos

Garwa corresponde a un ser mitologico
que realiz6 el trazado de los caminos y
por ende los construy6 inhéspitos v difi-
ciles de transitar para que s6lo puedan
ser dominados por los indigenas.

Sariwuwu, los meses del embarazo

Esta mochila es la que debe tejer la mu-
jer arhuaca durante su embarazo para
luego entregarla en el bautizo. De esta
manera, por cada mes que transcurre
se agrega una franja horizontal como
simbolo de la gestacién. Cuando esta
terminada, esta se entrega al Mamo
quien la emplea en los rituales para el
beneficio del futuro bebé.
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Gamako, rana

Algunos animales tienen la respon-
sabilidad de cantarle a las madres,
padres y fenbmenos como es el
caso de la rana, que se plasma en
las mochilas. Sin embargo, tam-
bién esté la posibilidad de que esta
figura provenga de grabados que
se han encontrado en las piedras.

Zikamu, gusano ciempiés

Representa los animales que habi-
tan dentro de las viviendas y para
los Arhuacos este animal tiene la
posibilidad de que haya sido Mamo
antiguamente en otra vida y ahora
esta cumpliendo otra misién en la
Sierra. Sin embargo, este también
guarda relacién con la muerte.

Kambiru — garabato/ cola de alacran

Herramienta antigua y aut6ctona
que es utilizada para diversas ac-
tividades como limpiar potreros y
cultivos, como gancho o “guinda”
en el interior o exterior de las vi-
viendas en las que se cuelgan las
mochilas de carga o de uso perso-
nal.

Kaballu inguna
\— Camino de caballo
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Makuru, gallinazo

Se encuentra relacionado
con la muerte, con el espiri-
tu encargado de liberar a una
persona.

Kutia /Semilla sagrada /Costilla

Es firmeza, cimiento, funda-
mento, no sOlo de animales
y objetos, sino también de la
misma cultura (...) es figura
combatiente al servicio de lo
mas preciado, la identidad
cultural, la “Ley Tradicional”

KUNSUMUNU CHEYRWA /
Pensamiento de hombre

Es firmeza, cimiento, funda-
mento, no sOlo de animales
y objetos, sino también de la
misma cultura (...) es figura
combatiente al servicio de lo
mas preciado, la identidad cul-
tural, la “Ley Tradicional”

Gamako
Simbolo de fertilidad

e STTAREER R 2 3



Elaboracion de las
mochilas

Hoy en dia hay pocas familias que se encargan
de toda la cadena de valor de la elaboracion de
las mochilas. Generalmente compran la lana ya
hilada, bien sea a los habitantes de las zonas
de alta montafna, quienes son los que suelen
tener mejor calidad en la lana, o en Valledupar
con intermediarios. Esto, sin embargo no elimi-
na el trabajo de hilado la mayor parte de las
veces, ya que para que la mochila quede reali-
zada en el marco de la tradicion, debe tener un
proceso de hilado doble para complementar el
flujo de las energias.

En primer lugar se hace un entorche de cada
hilo de manera individual en el sentido contra-
rio de las agujas del reloj, posteriormente los
dos hilos se entorchan en el sentido contrario
para que asi no se desprendan. Este doble
sentido del entorchado es esencial para que la
mochila quede bien echa no sé6lo desde un as-
pecto técnico, sino también espiritual, ya debe
tener ambos flujos energéticos para que asi
esté equilibrada.

El inicio de la mochila llamado “plato”, consiste
en realizar un pequeno circulo inicial de base,
sobre el cual se van tejiendo lazadas simples
haciendo crecer el tejido avanzando en forma
de espiral con ayuda de una aguja capotera.
Las vueltas se van tejiendo con crecidos, es

decir, con puntos adicionales de aumento he-
chos con dos puntadas sobre un mismo punto,
los cuales, colocados de forma regular, hacen
que la superficie vaya quedando plana y crez-
ca proporcionalmente. El inicio debe ir comple-
tamente cerrado. Su elaboracion puede tomar
hasta 1 dia.

Cuando el diametro del plato ha alcanzado el
tamano requerido, se inicia el tejido del cuerpo
de la mochila manteniendo el nUmero de pun-
tos hasta alli tejidos .En el cuerpo de la mochila
se pueden encontrar diferentes tipos de dibujos
tradicionales que se van desarrollando segun
cantidad de puntos y color.

Una vez finalizado el alto de las paredes de la
mochila (que corresponde a la profundidad), se
procede a tejer el borde o boca con lazadas
tipo punto cruzado, en el cual el hilo atraviesa
sobre el borde de la boca formando cadenetas
entrelazadas. Este hilo va corchado con cuatro
cabos. Esta labor puede tomar un promedio de
12 dias.

Tejido de la gaza o cargadera: La gaza o col-
gadera es una faja larga que se elabora con
un tipo especial de trenzado. Para su tejido
se montan desde un extremo (generalmente
el dedo gordo del pi€é) hasta otro extremo (un
dedo de una mano) una serie de hilos, que
pasan por ambos extremos de forma circular
y continua, hasta lograr el ancho requerido.

MEMORIAS de oficio | 40

Posteriormente, estos hilos se reparten en dos
secciones (uno en cada mano de la tejedora)
y teniendo como eje de sujecion el dedo gordo
del pié, se comienzan a entrelazar estos planos
y cada hilo de forma ritmica, manteniendo cru-
ces entre ellos para que se produzca el tejido.
Esta actividad se realiza con ayuda de aguja
capotera y su elaboracion puede tomar aproxi-
madamente 1 dia

La gaza se une a la mochila con una aguja ca-
potera, cosiéndola sobre el borde en sus dos
costados. La union se realiza cosiendo a ma-
nera de ochos, iniciando desde el centro de la
gaza hacia un borde, volviendo entre los ochos
formados hacia el centro y cosiendo luego ha-
cia el otro borde. Es importante que el pegue
resulte tupido y que sea igual en ambos costa-
dos. Esta labor toma alrededor de medio dia.
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