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ABSTRACT

In this article, I attempt to obtain some generalizations on the Chibchan peoples' verbal art. In rela-
tion to content, there appears to be one pervasive theme which subordinates all others: the transfor-
mation of a previous imperfect reality into a well organized world by the main god and cultural
heroe. The types of genres which generally occur are four: narration-description spoken in every-
day language, individual secular singing in everyday language, collective singing (frequently carried
out in a variety which is not the everyday language), and religious singing in specialized ritual lan-
guages. As to formal devices, I discuss the use of parallelism, diphrasism, type of discourse mar-
kers, ideophones, thyme, lines, stanzas, and the prevalence of direct style.

0. Introduccién

0.1. Sobre la nocién de literaturas tradiciona-
les chibchas

La expresién lenguas chibchas se ha utilizado
para designar agrupaciones lingiiisticas de diverso
tamafio y solidez desemejante por lo que respecta
al grado en que se han comprobado las relaciones
que en ellas se proponen. En mis diversos estu-
dios sobre la materia (Constenla 1981, 1985a,
1985b, 1988 y 1989) he propuesto la existencia de
un microfilo paya-chibcha que abarca las siguicn-
tes lenguas lo suficientemente documentadas
como para hacer posible la comprobacién de su
parentesco por medio del método comparativo (al
lado de los nombres, entre paréntesis, se indican
los paises en que se hablan actualmente; en el
caso de las extintas, los de aquellos donde se
hablaron) : paya (Honduras), rama (Nicaragua),
guatuso, bribri, cabécar, boruca (Costa Rica),
térraba-teribe, movere, bocotd (Costa Rica y
Panam4), dorasque, chénguena (Panam4), cuna
(Panam4 y Colombia), muisca, duit, tunebo, c4ga-
ba, bintucua, guamaca, atanques, chimila y bari
(Colombia). Cabe mencionar que hay algunas
otras lenguas extintas, como el huetar de Costa
Rica, el catio-nutabe y el tairona de Colombia, de
las que han sobrevivido s6lo unos pocos vocablos
y que, de acuerdo con las indicaciones que dan
tan reducidos materiales, deberian afiadirse a la

lista. En este estudio, con el término chibcha se
restringe a los pueblos que hablan o hablaron
dichas lenguas.

La expresién artistica de estos pueblos por
medio del lenguaje se dio en la época precolombi-
na y se sigue dando en la actualidad fundamental-
mente de manera oral , de modo que el término
literatura se emplea en este caso como equivalen-
te al de arte verbal, preferido por muchos folclo-
ristas (Bascom 1955) y por los sociolingiiistas en
general. Esta equivalencia no resulta de gran
ayuda por lo que respecta a identificar las modali-
dades del discurso que se han considerado perti-
nentes, pues no parece tarea facil definir qué es
"es expresion artistica por medio del lenguaje”.
En este caso consideraré que se trata de modalida-
des del discurso que retinen las caracteristicas de
(a) gozar de un aprecio especial como medios de
entretenimiento, de transmisién de la concepcién
del mundo de la sociedad y de sus valores mis
elevados o de realizacién de objetivos determina-
dos por dichos valores, (b) poseer requisitos for-
males y contenidos o , al menos, tipos de conteni-
dos fijados por la tradicién y (c) manifestar con
particular intensidad la orientacién hacia el men-
saje como tal, es decir, lo que Jakobson (1975 :
358) ha denominado la funci6n poética del len-
guaje. Las causas del aprecio especial pueden
concurrir o darse separadamente segin el caso.
Los requisitos formales y de contenido, lo mismo
que la especial elaboracién de la forma del



56 REVISTA DE FILOLOGIA Y LINGUISTICA

mensaje obedecen precisamente a la importancia
de las funciones sociales. Las caracteristicas que
he impuesto dejan fuera de consideracion los tex-
tos religiosos cristianos traducidos por misioneros
(todos ellos no indigenas) en diversas épocas y los
utilitarios de otro tipo que se hayan producido en
los dltimos tiempos. Este tipo de textos y aun
otros de cardcter puramente lingiiistico como gra-
maticas y diccionarios con frecuencia se incluyen
en los estudios sobre literaturas indigenas (por
ejemplo en Leén Portilla 1985 y Gossen 1985),
pero soy de la opinién de que se situarfan mejor
en un estudio sobre la trayectoria del uso del alfa-
beto latino para escribir las lenguas en cuestion.

Respecto de la ejecucién o desempefio, que se
ha propuesto como elemento constitutivo del arte
verbal (Bauman 1984: 11), opino que en efecto
es una caracteristica mé4s, en tanto se incluyan en
el piblico ante el cual se asume "una responsabi-
lidad ... de despliegue de competencia comunica-
tiva" (Bauman ibidem) todo tipo de oyentes y
destinatarios (entre ellos entes sobrenaturales).
Asi pues, los chamanes bribris ejecutan sus cantos
curativos por la noche, en voz baja, en una varie-
dad lingiiistica ininteligible para la mayor parte de
los miembros de la comunidad y, generalmente,
mientras las dem4s personas que hay en la casa
(entre ellos el paciente) duermen. Pero, desde el
punto de vista de su cultura, estin interactuando
con diversos seres de otros mundos.

0.2. Objeto de este trabajo

Pocos estudios se han producido hasta el
momento sobre las literaturas tradicionales de los
pueblos chibchas, el grupo lingiiistico mds repre-
sentativo del Area Intermedia, y ninguno de
ellos ha intentado abarcarlas en su conjunto. Los
trabajos de Bolafios Ugalde (1979 y 1980) sobre
las literaturas indigenas costarricenses, el de
Arango Ferrer (1965) sobre las de Colombia y el
de Arellano (1987) sobre las de América Central
son, quiz4, los antecedentes m4s abarcadores que
es posible encontrar. E1 conocimiento que se
pudiera llegar a obtener de un enfoque general de
las mismas, sin embargo, seria una contribucion
m4s que aunar a las de la arqueologia, la etnogra-
fia, la antropologia fisica y la lingiiistica para
aclarar el pasado de esta compleja regi6n cultural
de la América Indigena. Este trabajo tiene como
pyopésito dar un paso inicial en la direccién de
dicha meta. El punto de vista que se seguird es

historiogréfico y descriptivo. En €] g i,

hacer un inventario las fuentes existenteg ob i
algunas conclusiones generales sobre 15 t’em tengy
los géneros y los recursos formales y ag; eséhca’
cer un marco de referencia para estudiog table,
riores. Para esto se ha intentado reunir I IIl’loste.
cantidad de informacién posible, sin embarg oa}'or
pretendo haber logrado exhaustividad y SOSpe’c;,lo
que, sobre todo en el caso de las lenguas co), 4
bianas puedan habérseme escapado traba-m'
importantes no publicados o de difusién muy rle(:s
tringida. -

1. En torno a los materiales disponib]e
para el estudio de las literaturas chj.
chas

Los materiales en cuestion pueden ser de log
siguientes tipos: a) referencias diversas a los tex.
tos en obras en las que éstos no son el objetivo
fundamental, b) versiones libres de textos indige-
nas en alguna lengua europea, ¢) textos recogidos
en las lenguas indigenas, ch) estudios especificos
sobre los textos desde distintos puntos de vista
(histdrico, etnogréfico, lingiiistico y , ocasional-
mente, propiamente literario). El orden de su apa-
ricién permite establecer dos periodos en la docu-
mentacién de las literaturas chibchas. El primero,
caracterizado por haber producido exclusivamente
materiales de los tipos (a) y (b), que abarca desde
el siglo XVI hasta aproximadamente 1880 Y ¢l
segundo que abarca las dos dltimas décadas del
siglo XIX y lo que va del siglo XX.

1.1. Periodo de observacion incidental

He optado por denominar periodo de observd
cién incidental al que va del siglo XVI a! sigl
XIX por haber obedecido la inclusién de datos
sobre las literaturas chibchas a intereses 4% “(f
eran los textos en s (o cual para mi abarcd tame
bién todos los aspectos de su circunstancia ql“S
ayuden a entenderlos), sino el informar sobre 00
pueblos en general por razones diversas de Ot.rs‘
tipo, como administrativas o de estudio d¢ la ¥
toria y de las costumbres de los territorios hal?lhao
dos por aquellos. El hecho de que en este P Ora—
no se recogiera pricticamente ningtn text e
rio tradicional de las lenguas indigenas sin0 5 5,
mente algunas versiones libres muy abrevia
aunque algunos de los observadores 1as ha i
y escribieran, indica que no existié comprens
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de sus valores estéticos y sociales. Ciertamente en
los antiguos dominios chibchas (quiz4 en toda el
Area Intermedia) no hubo, en relacién con el arte
verbal de los naturales, una tradicién humanistica
como la que se dio en Mesoamérica, en particular,
en el Valle de México, que estimulara la forma-
cién de corpus en las lenguas verniculas con la
participacion, incluso, de los mismos indigenas.
Definitivamente, antes del siglo XX en el 4rea
que nos ocupa, no encontramos personalidades
comparables, por 1o menos en algiin grado, a las
Bernardino de Sahagiin o Francisco Ximénez.

La informacién sobre las literaturas chibchas
en este periodo, debido a su caricter incidental,
es, por lo general, menuda y est4 sumamente dis-
persa (aparte de que no toda se ha publicado). De
hecho, hasta el momento no ha habido intentos
de reunir exhaustivamente la relativa a ninguna
de las literaturas que nos ocupan, lo cual hace
que, por ahora, no se pueda pensar seriamente en
ofrecer un inventario de ella. Los estudiosos,
hasta el presente, casi s6lo han prestado atencién
a la temética mitolégica que, ademés de su atrac-
tivo por lo que revela sobre la concepcién del
mundo, es el tipo de dato de los que aqui nos son
pertinentes que recibe, en algunas fuentes, un tra-
tamiento algo mas concentrado, facilitindose asi
su localizacién, como ocurre con los mitos guai-
mies (moveres) y cunas recogidos por Adrian de
Ufeldre, llamado también Adridn de Santo Tomés
(siglo XVII; incluidos en Krickeberg 1971: 146-7
y Torres de Araiiz 1980: 145 y 149), y los muis-
cas que ocupan el comienzo del capitulo tercero
de la Historia general del Nuevo Reino de
Granada de Lucas Fernindez de Piedrahita.

No obstante, hay mucho que ganar reuniendo
lo que las fuentes de este periodo nos aporten,
aunque esta tarea se haga con la conciencia de
que habr4 algunos casos, tal pareciera ser el de la
literatura que desarrollaron pueblos como el hue-
tar de Costa Rica, en que pudiéramos no obtener
nada. Un caso en el que se ha conservado infor-
macién importante, como se ver4 en 1.3.16, es, en
cambio, el de la literatura de los muiscas y duits
del altiplano cundiboyacacense de Colombia.

1.2. Periodo de documentaciéon antropoldgica

y lingiiistica

Al aproximarse el presente siglo se inicia la
labor de recoleccién de textos de las literaturas tra-
dicionales chibchas y aumenta el acopio de versio-

nes libres y la calidad de éstas. Este progreso, que
no se ha dado en todos los casos, se debe obvia-
mente a la presencia de lingiiistas y de antrop6logos
entre los observadores, rasgo que no se habia dado
con anterioridad. El interés, sin embargo, es en la
mayor parte de los casos, no lo literario en si, sino
la documentacién de las lenguas o de otros aspectos
de las culturas, en particular los sistemas de creen-
cias, razén por la cual la mayor parte de los textos
recogidos son narrativos. Aunque en cierto nimero
de casos se hacen comentarios de los textos, éstos,
CON unas pocas excepciones, se centran en la inter-
pretacién del contenido y rara vez toma en cuenta la
forma. Considero que, en general (el caso de la
literatura cuna es, en mucho, una excepcién), la
etapa en cuestién no se ha superado todavia y que
no se ha alcanzado la siguiente que seria la del
pleno desarrollo de los estudios literarios como
tales. Tengo por indicio significativo de esto que, ni
en los paises de cuyo acervo cultural ellas forman
parte ni en ningin otro, existan todavia cursos uni-
versitarios dedicados a las literaturas chibchas.

1.3. Estado actual del conocimiento sobre las
literaturas chibchas

En los siguientes apartes se informa sobre el
tipo de datos que hasta el momento se han reunido
que parezcan pertinentes para el estudio las litera-
turas aqui tomadas en cuenta. Es necesario aclarar
que hasta el momento no se ha podido encontrar
ninguna referencia, ni siquiera a contenidos miti-
cos, en el caso de los siguientes pueblos: huetares,
changuenas, catios-nutabes y atanques.

1.3.1. Paya

Los datos mitolégicos muy generales y las
referencias a cantos rituales recogidos por
Conzemius (1927) y Massajoli (1970) eran hasta
hace poco las tnicas fuentes de que se disponia
para este grupo. Sin embargo, con la publicacién
en 1989 de una coleccién de veinticinco versiones
castellanas de mitos y leyendas (Flores Mejia
1989) la situacién, por lo que respecta al conoci-
miento del contenido narrativo de la literatura
paya, ha mejorado muy notablemente.

1.3.2. Rama

Los primeros datos sobre la mitologia rama se
encuentran en Conzemius (1929), fuente que
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ademds informa sobre la existencia de textos no
narrativos como cantos de curacion.
Posteriormente, Loveland (1975, 1976, 1982)_ ha
publicado en inglés y analizado una serie de mitos
que le fueron trasmitidos por sus informantes en
el criollo de base inglesa que es actualmente la
lengua materna de la mayor parte de los ramas y
que constituyen versiones de textos que exisueron
anteriormente en lengua rama (que se encuentra
en estado moribundo, pues de 649 miembros de la
comunidad se han encontrado sélo 36 que puedan
considerarse hablantes (cf. Craig 1988a). Craig
(1988b) incluye cuatro textos en rama con traduc-
cién literal y libre, pero sélo dos de ellos, de
cardcter narrativo, parecen presentar caracteristi-
cas que los hagan pertinentes para nuestro estudio
(los otros son descripciones de los procedimientos
seguidos en el procesamiento de la pita y la caza
del manati). Otro texto rama narrativo de tcma
mitolégico acompafiado por una traduccién libre
ha sido publicado por su informante Rigby
(1987).

1.3.3. Guatusos

La informacién sobre aspectos de interés para
este trabajo en ¢l caso de los guatusos parece
comenzar en el siglo XIX con las crénicas de
Sapper (1899) y de Thiel (publicadas en1927) y
se continda en el primer cuarto del siglo XX con
las de Céspedes Marin (1923, 1924), obras en las
que se encuentran referencias al uso de cantos en
fiestas y la existencia de textos narrativos y se da
informacién sobre presuntas creencias que por lo
general estd equivocada. Céspedes, ademds, algu-
nas narraciones basadas en temas existentes entre
los guatusos, pero totalmente adulteradas. Aunque
producto de observaciones realizadas bastante
uempo después, la informacién recogida por
Porras Ledezma (1959) presenta caracteristicas
muy semejantes a las precedentes. Del iiltimo
afio del siglo XIX y el primer cuarto del siglo XX
provienen los primeros textos recogidos en la len-
gua: una linea de una cancién (recogida por
Sappe{ 1899: 353), un fragmento de cancién
(recogida por Trist4n hacial914 e incluida por
Lehmann, 1920: 394) y algo que pareciera ser la
:imrlodllxlccnén de una narracién sobre la reaparicién
]g 23:41u5r;m1dad después del diluvio (Lehmann

En época reciente, quien esto escribe ha '

” : . ubli-
cado un articulo en que describe dos modalilc)iadc:s

del discurso literario tradicional guatuso (narry,
ciones y canciones personales) 'y Otro sobre m;y,
logia que abarca una buena parte de la temitic, &
los textos narrativos de la literatura en Cuestigy
(Constenla Umafia 1982a y 1983b). Ademss, ha
escrito, s6lo o en colaboracién, otros articulos g,
que se incluyen textos guatusos o Versiones cagte.
llanas de los mismos y que, en algunos Casog
estan dedicados al andlisis de aspectos lingiifs;.
cos o histéricos de los mismos (Constenla Unmafiy
1976, 1983a, 1986b; Betancourt de Sanche; y
Constenla Umaiia 1981). Los textos publicadog
en la lengua en los cstudios mencionados son sg]g
cinco: cuatro de car:icter narrativo y una plegaria.

1.3.4. Bribris

De las literaturas indigenas costarricenses, la
mejor documentada es indiscutiblemente la bribri.

En este caso tenemos algunas informaciones
del periodo de observaci6n incidental sobre algu-
nos tipos de discurso y sobre algiin aspecto de la
mitologia como las de fray Manuel de Urcullu
(siglo XVIII, incluido en Ferndndez Guardia
1918: 17-27) y William Gabb (1875).

En el periodo actual, ha habido varias contri-
buciones, de las que me limitaré a mencionar las
mas importantes. La recoleccién de textos tiene
un primer antecedente en el canto fiinebre (sin tra-
ducci6n) recogido por Thiel a fines del siglo XIX
y publicado por Gagini(1917:14-5), pero fue
Pittier quien dio la primera contribucién impor-
tante al publicar en 1898 cuatro textos narrativos
con version literal interlineal y versién libre. El
mismo autor publicé posteriormente versiones
inglesas de otros textos (1903b), 1o mismo que €l
texto de un canto (1938).

Hacia la misma época en dos obras (Nicholas
1902 y Segarra y Julia 1907) se transcribe un
mismo canto finebre (sin traduccién), sin que €S
claro quién lo recogi6 originalmente.

~ Otras contribuciones del primer cuarto del
siglo .XX son las de Lehmann (1920), el texto de
un mito con su traduccién literal y Gagini (1922):
dos mitos en versi6n libre,

Posteriormente, Stone (1949a, 1961, 1962):
aderr_lés de una copiosa informacién etnografica
que incluye observaciones sobre el contexto @
varias modalidades del discurso, incluye 5 tex1°
narralivos miticos y 14 canciones de distintos
tipos con sus traducciones y ademss las versiones
libres de 13 mitos mis. A pesar de que !
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e las canciones son, por lo menos
oco claras y discutibles, por la
presentados, este corpus sigue

traducciones d
en algunos casos p
variedad de t1pos re

i tinico. . )
sietCo deben versiones libres de tres

Wilson s€ 4
wxf:s bribris (Wilson 1974, Wilson en Constenla

Maroto Rojas 1986: 178).' .
UmEalm:n)gyor aporte para el conocimiento de la

:a de los textos narrativos miticos bribris ha
;ti:g:)é:fz:‘le Bozzoli de Wille, .quien publicd, entre
1977 y 1982, 6 mitos en bribri y 100 versiones
libres del mismo tipo de texto (Bozzoli de Wille
1977, 1978 y 1982a). A esta autora se deben tam-
bién dos libros y una serie de artfculos en que ha
analizado los contenidos de dichos textos y los
aportados por autores precedentes desde diversos
puntos de vista antropolégicos (1976, 1979,
1980,1982b, 1982c, 1983, 1984, 1985, 1986,
1988, 1989). En 1983, fund® la revista Tradicién
Oral Indigena Costarricense, en la cual han apare-
cido muchas otras versiones libres de textos bri-
bris recogidas por ella y por otros investigadores.
De particular importancia en esta coleccién es el
nimero 3 del volumen 1 (1983) en el que
Francisco Pereira Mora, informante indigena del
Departamento de Lingilistica de la Universidad de
Costa Rica, presenta los textos bribris y las traduc-
ciones de cinco mitos muy bien narrados, los
mejor transcritos de los hasta entonces publicados.

Dickeman (1983) estudia, desde la perspectiva
del an4lisis del discurso, el tépico en la narracién
tradicional bribri.

Con base en sus propios datos y los anterior-
mente recogidos, cuyo contenido analiza desde
una perspectiva estructuralista con atencién al
contexto social, Guevara Berger (1986) ha reali-
zado una sfntesis del conocimiento acumulado
sobre la mitologfa bribri y cabécar. Su trabajo
incluye un mito en bribri (transcrito por Pereira
Mora) acompafiado por traducciones literal y
libre, y las versiones francesas de otros 86 textos
del mismo tipo.

Jiménez Diaz (1988), empleando la mayor
parte de los materiales mencionados hasta el
momento, pl.an.tea una taxonomia del mundo
mitol6gico bribri obtenida por medio de anélisis
componencial.

Siempre dentro de la esfera del contenido, pero
le'n este caso con una orientacién estrictamente
;s[ggﬁf' I\I;Iarglery Pefia (1989a) ha producido un
én cie nazonm a .relamén. entre temas y motifemas

arraciones bribris y cabécares.

De orientacién también puramente literaria es
el articulo de Constenla Umafia (1989) sobre las
vinculaciones mesoamericanas de uno de los
mitos bribris més populares, el de los dioses de
las tormentas. En este trabajo se da el texto bribri
con traduccién literal y libre de una versién muy
elaborada del mito y se hacen consideraciones
sobre la forma de 1a narracién tradicional bribri.

Los cantos bribris han recibido menor aten-
cién, no obstante a partir del estudio de Bozzoli
de Wille de 1982, han comenzado a producirse
trabajos dedicados especialmente a ellos.

Acevedo Vargas (1983, 1986) contribuye con
informaciones sobre los tipos de cantos y los con-
textos sociales en que se dan. En el primero de
estos trabajos aporta el texto de un canto con su
transcripcién musical, pero sin traduccién.

Cervantes Gamboa y Constenla Umafia (1986)
realizan un anilisis musicolégico y filolégico de
20 cantos fiinebres bribris. En un articulo poste-
rior (Constenla Umafia 1990a), el segundo de
estos autores ha ampliado algunas de sus conclu-
siones sobre la forma de dichos cantos, mostran-
do que son vilidas para los cantos curativos, de
los cuales incluye como muestra un texto con tra-
duccién literal y libre. Por su parte Cervantes
Gamboa (1990) profundiza el an4lisis del contex-
to social y el contenido del corpus antes mencio-
nado.

1.3.5. Cabécares

El hecho de que cabécares y bribris, a pesar de
su diferencia lingiiistica (que de todos modos, cf.
Constenla 1985b: 173, es la menor que se ha
encontrado entre dos lenguas chibchas) funcionen
como una unidad cultural ha llevado a que se los
trate conjuntamente en la mayor parte de los
casos. Por esta razén hay que sefialar que las
fuentes citadas para el periodo de observacién
incidental son las mismas en ambos casos y que
las obras citadas de Lehmann, Stone, Bozzoli de
Wille, Guevara Berger, Margery Pefia y Acevedo
Vargas tratan sobre ambos grupos. No obstante,
el material cabécar aportado es menor que el bri-
bri, como se ver4 a continuacion.

Lehmann publicé dos fragmentos de un mismo
canto curativo cabécar con glosas de los términos
que emplearon en ellos. Stone da el mayor cor-
pus de mitos cabécares reunido hasta el momento:
14 textos con sus traducciones y 29 solamente en
versién castellana. Ademés presenta dos cantos
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s. Guevara Berger incluye las
2 mitos y de 18 cantos queé
la caza de las dantas y la
da por los indigenas

con sus traduccione
versiones libres de
destinados a favorecer
curacién de la dolencia llama
venfermedad de la danta”. ' _
Por otra parte, hay algunos trabajos que tienen
que ver exclusivamente con los cabécares. Jones
(1974) da una clasificacién de los cantos cabéca-
res acompafiada por observaciones sobre su con-
texto y el tipo de lenguaje empleado en ellos.
Salazar Salvatierra (1980a) incluye también algu-
nas observaciones sobre el contexto social de los
cantos cabécares y recoge ( 1980b) versiones cas-
tellanas de mitos. Finalmente, Margery Pefia
(1986a, 1986b) ha publicado ocho mitos (las
mejores transcripciones disponibles hasta el
momento) con traduccién libre y literal. En el
segundo de estos articulos incluye ademés una
taxonomia muy completa de los espantos cabéca-
res obtenida por medio de an4lisis componencial.

1.3.6. Borucas

El primer autor en brindar informaci6n sobre la
literatura oral boruca es Pittier quien en un articu-
lo de 1903 incluye versiones castellanas de dos
textos y en su libro de 1941 publica un texto boru-
ca con traducciones literal y libre, y hace referen-
cia a algunas creencias.

Doris Stone, en un articulo de1947, publica los
textos borucas de dos canciones y un texto narrati-
vo con traducciones literal y libre, y en su descrip-
ci6n etnografica de 1949, ademds de hacer refe-
rencia breve a varias creencias, incluye versiones
libres en inglés de cuatro textos narrativos mas.

En Bozzoli de Wille (1975) se presentan ver-
siones castellanas de dos textos narrativos y se
hace mencién de textos del mismo tipo sobre
Otros cuatro temas.

Constenla Umafia y Maroto Rojas (1979)
incluyen una coleccién de 20 textos narrativos
borucas con traduccién literal y libre, y algunos
otros textos del mismo tipo recogidos en versién
castellana. El primero de dichos coautores
(Constenla Umafia 1986a) aporta posteriormente
cuatro textos mas con version literal y libre.

Rojas Chaves (1988) realiza un detallado an4-
lisis desde el punto de vista de la etnografia del
habla de una festividad boruca, la fiesta de los
diablitos, en que se dan intercambios verbales con
algin caricter de dramatizacién. Estos anteror-
mente se llevaban a cabo en lengua boruca y algu-

nos (ibidem : 130) tenian cierta fijez
actualmente predomina casi por cop "}' Perg
improvisacién en castellano. Pleto ),

Abarca Gonz4lez (1988) analiza, en o
narrativos recogidos por Constenla, I fyp
los indicadores de tiempo y aspecto.

Con base en los mismos textos, Alvar
Chaves (1989) ha producido el primer egg; ado
carécter literario, un anélisis actancial greimgs 0 &

tex
i6n lgz

1.3.7. Tiribles (térrabas-teribes)

Del periodo de observacién incidental, prac;.
camente no parecen haber observaciones sobre Jog
tiribies que resulten pertinentes para este estudio

En el caso de los hablantes del dialecto terip
(unas 1500 personas en Panam4), toda Ia informg.
cién es reciente. Algunos datos sobre la existenciz
y contexto de tipos de discurso se encuentran en
las obras de Reverte (1967) y Torres de Arai;
(1964, 1980) y el acopio de textos de Ia literatura
tradicional parece comenzar a producirse en en
1972 con la publicacién de un estudio de Delgado
sobre el "baile del tigre" (que incluye la transcrip-
cién de dos cantos y la traducci6n de uno), segui-
do por las colecciones de narraciones de Gonzélez
(1977), Gonzélez, Pitterson y Pitterson(1978) y
Gamarra (1979). Los articulos de Koontz (1978)
y de Koontz y Anderson (1978) hechos desde ¢l
punto de vista del andlisis del discurso sobre un
textos narrativos tradicionales parecen set, fuera
del de Delgado, los tinicos estudios sobre la lite-
ratura teribe que han llegado a producirse hasta el
momento. ;

Por lo que respecta al dialecto térraba del tiridh
hablado en Costa Rica, Pittier y Gagini (1892: )
afirmaron:

"..el idioma de Brurén no tiene literatura: los témabas 10
cantan, y las leyendas del pasado tampoco se trasmiten-

Esta opinién se repite en un estudio posten
de Pittier (1903a) , pero, de acuerdo cof mis
observaciones, atn hoy quedan muestras, St ke
muy modestas, de la literatura de este dialectd qu:
estd a punto de extinguirse (he conocido s0l0
dos hablantes fluidos y a cuatro semifluidos)- **
uno de los hablantes fluidos he recogido %45 ca;le
ciones y tres textos narrativos (uno de ellos SO
la existencia y veneracién de un idolo de p! 2
en tiempos pasados; los otros dos sobr tenllos
tomados de la tradicién oral de los borucas ¥
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blancos respectivamente). De los hablantes semi-
fluidos he recogido cinco canciones.

1.3.8. Moveres

En el periodo de observacién incidental, las
mejores fuentes parecen ser las obras de Adrisn
de Santo Tom4s (siglo XVII) y Juan Franco (siglo
XVIII). El primero de ellos incluso aport6 versio-
nes breves de algunos mitos ( véase Krickeberg
1971: 146-7).

La obra de Pinart (1887) inicia el siguiente
periodo. Otros estudios que incluyen, en distin-
to grado, observaciones etnogréficas sobre con-
tenidos miticos o sobre el contexto social del
arte verbal movere son los siguientes: Garay
(1982[1930]), Alphonse (1956, 1972, 1978),
Mérida (1963), Cachafeiro y Zentner (1964),
Young (1976, 1978), Torres de Araiiz (1980) y
Acevedo Vargas (1986).

Por lo que respecta a textos de la literatura
movere, su recoleccién parece haberse iniciado en
€poca més bien reciente, pues no he encontrado
ninguna muestra anterior a 1979, cuando apare-
cen, con sus traducciones libres, tres relatos
humoristicos junto con narraciones de experien-
cias personales en una pequefia antologia de
Arosemena (1979).

Ese mismo afio Veldsquez y Brandt publican
un estudio en que dan gran cantidad de informa-
cion sobre el contenido general, 1a forma musical
y las circunstancias sociales de los cantos move-
res. Velasquez y Brandt dan ademdas comentarios
sobre el contenido de nueve de los cantos que
recogieron y que incluyen en un cassette que
acompafia a 1a obra.

Al afio siguiente, Binder (1980) publica, en
una antologia de literatura oral indigena paname-
fla, otras cinco narraciones tradicionales con sus
traducciones libres (que luego fueron publicadas
nuevamente por Arosemena s.f.).

En otra obra publicada en 1980, Arosemena
(1980a y 1980b) presenta estudios de tres de los
textos publicados el afio anterior, hechos desde el
punto de vista del analisis del discurso.

En 1982, Constenla Umaiia publicé las versio-
nes libres de seis mitos.

El aporte principal que se ha hecho hasta el
momento es el de Séptimo y Joly (1986) , quienes
publicaron una antologia de 11 mitos con sus tra-
ducciones libres.
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1.3.9. Bocotaes

Las fuentes etnogrificas parecen ser menos
abundantes en el caso de los bocotaes que en el
de los moveres, con los cuales mantienen una
relacién particularmente estrecha, coexistiendo en
muchos casos en las mismas localidades y ligan-
dose con ellos por alianzas matrimoniales. Se
encuentra, en diverso grado, informacién perti-
nente para este estudio en las siguientes obras:
Gonzélez y Herrera (1964), Torres de Aratz
(1980), A. Garcia (1978) , B. Garcia (1978) y T.
Garcia (1978), de las cuales las tres tltimas tienen
el especial interés de haber sido redactadas en la
lengua.

Se ha sefialado (M. Gunn 1978: 24) la existen-
cia de una divisién de los bocotaes en dos grupos
culturales: uno que coexiste con los moveres
sobre todo en Chiriqui y otro que tiene asenta-
mientos separados en Bocas del Toro y Veraguas.

La recoleccion de textos se inicia (como en el
caso del movere) avanzada la década de los seten-
tas, entre los bocotaes de Veraguas, con una
coleccién de narraciones sobre experiencias per-
sonales con animales selvaticos hecha por Blanco
G. y otros (1977). Posteriormente, Cibala B. y
Carpintero C. (1979) publican cuatro narraciones
mitoldgicas y Binder (1980) dos cuentos tradicio-
nales sobre animales. En 1978 M. Gunn y R.
Gunn publican estudios de este tipo de textos
desde el punto de vista del an4lisis del discurso.

Laobrade Veldsquez y Brandt (1979), ya men-
cionada al tratar los moveres, incluye grabaciones
de 6 cantos recogidos en Bocas del Toro, acompa-
fiada por informacién sobre sus circunstancias
sociales, contenido general y forma musical.

La literatura narrativa del bocotd de Chiriqui,
que habia permanecido desconocida, ha sido
objeto en los dos iltimos afios de un intenso estu-
dio por parte de Margery Pefia (1989a, 1989b,
1989¢, 1989ch, 1990a, 1990b, 1990c), quien ha
recogido un total de 25 mitos y cuentos, y escrito
varios articulos sobre la temética de los mismos.
Los textos de Margery, por otra parte, resultan
especialmente valiosos por el hecho de ser los
mejor transcritos de que disponemos hasta el
momento.

1.3.10. Dorasques

En el periodo de observacién incidental existe
una buena fuente de datos de interés etmnografico
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sobre los dorasques: una crénica escrita por el
fraile dominico Antonio de la Rocha (s. XVII).

Los veintiséis "Cuentos dorasques” recogidos
hacia mediados de la década de los cuarentas en
castellano por Miranda de Cabal (1974) a su
informante Samudio de Ortega (una semihablante,
cf. Constenla Umaila 1985a: 82) han constituido
la dnica fuente que tenemos para el conocimiento
de por lo menos un aspecto de esta literatura: el
contenido de algunos de sus textos narrativos.

Una estudiante de la Universidad de Panam4,
Maria del Carmen G6émez (de origen dorasque),
ha revelado, sin embargo, la existencia en la
actualidad de semihablantes de 1a lengua. Ella y el
Dr. Tom4s Arias (de la misma universidad) reco-
gieron una cancién de cuna, que tuve también
oportunidad de escuchar en una visita reciente a
Chiriqui (en que me acompafi6 a casa de su infor-
mante) y que transcribo a continuacién junto con
una traduccién tentativa (karaka'mok ‘ide6fono
del sonido de la hamaca al mecerse’):

'Z1 'mé Se mece,

'®1 'mé se mece,

kok'ff1 viene,

kok'tf1 viene,

'karaka'mok karaka'mok,
'karaka'mok 'karaka'mok,

a'ni, to'o, nifia, mamita,
kabi'ga duérmete,

'kopa'tf1 (quédate) quietecita.

Este afortunado descubrimiento nos ha dado la
oportunidad de tener aunque sea una unica mues-
tra del arte verbal dorasque. Aunque no Creo que
se pueda ser muy optimista, cabe la posibilidad de
que todavia se rescate al menos alguna otra can-

cién.

1.3.11. Cunas

La literatura cuna es, sin lugar a dudas la mejor
estudiada, no sélo en el caso de las chibchas en
particular, sino del-Area Intermedia en general.

Fuentes etnograficas particularmente importan-
tes para el perfodo de observaci6n incidental son
los manuscritos de Adri4dn de Santo Tomds (siglo
XVII, véase Torres de Araiz, 1980: 145-52) y J.
Walburger (siglo XVIII, véase Torres de Araidz
ibidem), y los libros de Wafer (1934[1699]) y

Roberts (1965 [1827]). En el perfodo actual, cita-
ré a Pinart (1887), Reclis (1958), Alba (1928),

REVISTA DE FILOLOGIA Y LINGUISTICA

Gass6 (1946), Garay (1982 [1930]), Nor: .
(1932, 1938), Wassén (1949),)A1bad‘2'}2‘2§“
Torres de Iannelo (1957, 1958), Torres de Ara) 4
(1972, 1974, 1980), Gémez (1969), Herrery -
Cardale de Schrimpff (1972), Prest4n (1975)
Moore (1983) y Chapin (1983). .
Por lo que respecta a la recoleccién de myeg.
tras de esta literatura, antes del inmenso esfuerg,
iniciado en la década de 1920 y prolongado hasta
la de 1950 por los investigadores suecos de]
Museo Etnogréfico de Gotemburgo, no parece
que se hubiera recogido nada. Fueron precisamep.-
te éstos -Nordenskjold, Wassén y Holmer- quie-
nes produjeron la documentacién que ha permiti-
do que el estudio de la literatura cuna alcanzara sy
mayor grado de desarrollo. Las publicaciones se
inician con el estudio de Nordensk;jo6ld de 1928 en
que se incluyen los textos de dos cantos chaméni-
cos Nacbe-ina y Acualel con traduccién literal
interlineal y sus representaciones pictogréficas,
ademis de las versiones libres de tres textos
narrativos, datos sobre religién y magia, y un
estudio sobre la pictografia cuna. E1 mismo autor
ofrece en 1930 una segunda parte de su trabajo
con las versiones libres de cuatro textos mitol6gi-
cos y ocho representaciones pictograficas con
comentarios sobre las mismas y listas del vocabu-
lario cuna referente a los entes representados. Un
aporte independiente contemporéneo lo da Garay
(1982 [1930]), quien transcribi6 la letra y la misi-
ca de seis cantos cunas. Durante la década de
1930, Wassén publica tres articulos (1934, 1937,
1938) en que incluye textos cunas. De ellos he
consultado el segundo, que incluye siete mitos ¥
cuentos con traduccién interlineal y libre. La
labor se intensifica cuando este autor comienza 2
contar con la colaboracién de Holmer. En 1947
ambos hacen una primera edicién de un larg0
texto chaménico (incompleto) para el tratamiento
de los partos dificiles, el Mu-Igala, con traduccién
libre y notas lingiifsticas. En 1951, Holmer pubil”
ca una crestomatia cuna, en que incluye 1a des-
cripcién de toda una serie de tipos de discurs®:
una gramética de la lengua con observacionés
sobre diferentes registros, estilos y dialectos, ¥
textos literarios que incluyen varios tipos de ¢a%
ciones (de cuna, de fiesta, cham4nicas y o_traS), o
textos narrativos (mitos y cuentos) €, 1nclus(;)»
alguna muestra de oratoria. Ademés comprend®
algunos textos descriptivos de gran interés Gmor;
grafico y adivinanzas. Todos los textos S€ dan @
cuna, con traduccién libre y notas explicativas:
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una de las mejores antologias
Cf_’nﬁg%ﬁzgo:: a;;teria de arte verbal indigena
dlsPQn;no En1952, Wassén presenta las versio-
an;elili%res ‘de 17 textos narrativos y, el mismo
Zgo’ Holmer (1952a) publica un extenso poema
épico sobre 1as aventuras de tres muchachos, el
Inatoipippiler, con traduccién libre y comentarios,
incluyendo algunos sobre la forma del texto. En
1953, ambos autores publican una segunda edi-
cién del Mu-Igala, esta vez con.el texto completo
acompafiado de su represenEacnSn pictografica y
un estudio sobre 1a pictografia cuna que completa
el hecho anteriormente por Nordenskjéld.
Finalmente, en 1958, publican el Nia-Ikala (texto
chaménico para el tratamiento de la locura) con
su representacion pictogréfica y comentarios. En
suma, el trabajo de este grupo de investigadores
dio a conocer unos 75 textos literarios que abar-
can algo més de 200 paginas. Ademas, Holmer
contribuyé con una gramitica muy completa
(1947) y un excelente diccionario cuna-inglés
(1952b).

Otras colecciones de gran importancia son las
de Chapin (1970: 35 narraciones) y Howe y otros
(1978: dos cantos, una amonestacién matrimonial,
un informe de un viaje de aprendizaje de medici-
na, un cuento del tipo llamado "cuentos de aji").

Dados estos antecedentes, no es de extrafiar
que la literatura cuna sea la primera entre las
chibchas que ha sido objeto de estudios al mismo
tiempo generales, extensos y profundos.

En 1970, Kramer, basdndose en los materiales
comentados y en otros conservados en el Museo
de Gotemburgo, produjo un cuidadoso estudio
propiamente literario que abarca aspectos de la
forma, el contenido, los géneros e, incluso, el
papel cultural y social de los textos literarios
cunas. El trabajo de Kramer , de acuerdo con
Sherzer y Sherzer (1972:183) "expone claramente
la intricada riqueza del arte verbal cuna”. En él se
llevan a cabo comparaciones con la literatura occi-
dental que, de acuerdo con los autores citados (ibi-
dem : 198) sefialan que "una 'sociedad preburgue-
sa, al parecer declinante, tiene una literatura por
lo menos tan rica como una sociedad burguesa”.
1971’205§enormente,. Sherzer (Sherzer y Sherzer
1575, 1h96§23r y Wicks 1982, Sherzer 1974, 1977,
osul a3 li) 1982a, 1982b, 1983) aunando los
iis obso: r\(z) tenidos hasta el momento a sus pro-
trabatlo soh aCli)ﬂeS (producto de un prolongado
etnoJ . re el terreno) y dentro del marco de la

grafia del habla, trata el tema dentro de un

andlisis global de las modalidades del discurso en
la sociedad. Los contenidos, los propésitos y las
circunstancias sociales de los textos literarios
cunas (lo mismo que los de toda una amplisima
gama de modalidades del discurso) y las varieda-
des lingiiisticas asociadas con ellos se precisan en
un grado hasta el momento no superado, por lo
menos en materia de literaturas indigenas ameri-
canas.

Otros estudios producidos en la década de
1970 y 1980 son los de Forster (1977, 1978)
sobre la segmentacién del discurso narrativo,
Lépez y Joly sobre las canciones de cuna (1981),
Severi sobre el canto chaménico para el trata-
miento de la locura (1983) y Prestdn (1984),
quien propone una clasificacién de los géneros
literarios conocidos en la lengua como ikarmar
‘caminos o tratados'.

1.3.12. Chimilas

La informacién etnogréafica pertinente para
este estudio que se tiene sobre los chimilas, prac-
ticamente limitada a las obras de Bolinder (1924)
y Reichel Dolmatoff (1946) , es casi nula.
Pareciera seguir siendo cierta la afirmacién de
Park (1946: 866) segiin la cual "poco se encon-
trard sobre la vida social y la religién”. Esto
hacen pensar, al menos, el informe de Osorio G.
(1979) y el reciente estado de la cuestién de Uribe
Tob6n (1987).

El tinico aspecto de la literatura que hasta el
momento se ha documentado es el contenido de
textos narrativos mitolégicos. Este conocimiento
se debe a Reichel Dolmatoff (1945) quien public6é
versiones libres de 21 textos, con algunos comen-
tarios sobre sus correspondencias con los de otros
indigenas de Sudamérica.

1.3.13. Cdgabas

Los cégabas o coguis constituyen el grupo
chibcha colombiano sobre el que se dispone
mayor cantidad de informacién.

Las principales fuentes etnograficas son de la
Rosa (1730), Reclus (1881), de Brettes (1902),
Preuss (1919-1927), Chaves (1949) y Reichel
Dolmatoff (1950, 1951,1975, 1977). Las obras
de los tres dltimos autores son especialmente
importantes desde el punto de vista del estudio de
los contenidos mitolégicos. La informacién perti-
nente para el estudio de otros aspectos de 1la
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literatura es particularmente rica en Reichel
Dolmatoff (sobre todo 1950,1951). De hecho, se
trata de una de las mas abundantes que se puedan
encontrar en materia de lenguas chibchas, ya que
el autor describe con lujo de detalles una cantidad
notable de acontecimientos comunicativos
(excepto por la ausencia de textos en la lengua,
que nos priva del conocimiento de la forma del
mensaje, se encuéntra implicita en la obra una
etnografia del habla) entre los que se cuentan
muchos pertenecientes al arte verbal.

Por lo que respecta a textos, ]a primera y mas
rica coleccién, que hace que la literatura cdgaba
sea junto con la cuna mejor documentada entre las
chibchas, es la de Preuss, integrada por 144 textos
(mitos sobre todo, pero también descripciones de
rituales, férmulas empleadas en distintos rituales,
cantos) con traduccién literal interlineal y traduc-
cién libre. Teniendo en cuenta la época en que S¢
llevé a cabo la recoleccién ( 1915) y el tiempo que
se tardé en efectuarla (tres meses, segin Reichel
Dolmatoff 1950 : 10) , la impresi6n que produce
este esfuerzo, que creo ha de contarse entre los
mayores de la historia del trabajo lingiiistico
sobre el terreno, es realmente sobrecogedora. Esta
riqueza ha permanecido, sin embargo desaprove-
chada, pues hasta el momento no se han produci-
do estudios que la aprovechen en otro aspecto que
no sea el de los contenidos miticos.

En su obra de 1951 (pp. 9-77), Reichel
Dolmatoff, con sus 50 versiones libres de textos
miticos, da otro aporte de grandisima importancia,
si bien de menores dimensiones y limitado al
conocimiento del contenido.

Posteriormente, por contraste, no parece haber-
se producido otra contribucién a nuestro objeto de
estudio que un articulo de Stendal (1978) en que
se analiza la funcién de ciertos verbos auxiliares,
de dificil traduccién, que juegan un papel funda-
mental en la ilacién del discurso en la lengua. Las
conclusiones de Stendal, aunque obtenidas de tex-
tos descriptivos de tareas cotidianas (c6mo cons-
truir una casa) o de narraciones de experiencias
personales, parecen pertinentes para eventuales

an4lisis literarios.

1.3.14. Bintucuas

Sobre este grupo se cuenta con una informa-
cién mucho menos abundante que la disponible
en el caso de los cdgabas. Contienen, en distinto
grado, informacién etnogréafica pertinente las

siguientes obras: Bolinder (1925), Vinaje
(1952), Chaves y de Francisco (1977) y sémh:
(1977).

No he observado ninguna muestra de li
bintucua, y desconozco, por no haber podido cop.
sultarlas, si cuatro narraciones publicadas por |
Instituto Lingiifstico de Verano -Izquierdo §
(1979) e Izquierdo S. y Tracy (1979)- son de
car4cter tradicional. Tracy y Levinsohn
(1976,1978), por otra parte, han publicado dos
estudios desde el punto de vista del anilisis de]
discurso que versan sobre un texto de caricter no

rteneciente a la literatura tradicional (una expo-
sicién sobre perros de caceria); no obstante, pare-
ciera considerar las conclusiones del primero

como validas para otros tipos de discurso.

1.3.15. Huihuas (guamacas, sancaes, malayos)

De las tres etnias de la Sierra Nevada de Santa
Marta que mantienen su lengua, la menos estudia-
da es la huihua. Los estudios de Reclus (1881),
Whiton y Parra (1963), D. Hoppe (1973) y R.
Hoppe (1981, que no he podido consultar) son los
Gnicos de caracter etnografico dedicados especial-

mente a ellos de los que estoy enterado.
Por lo que respecta a muestras de la literatura
huihua, conozco una sola: un texto narrativo

publicado por Hoppe y Hoppe (1974).

1.3.16. Barles

En el caso de los barfes, se pueden mencionar
como fuentes de informacién etnografica pert
nente para este estudio las obras de Castillo(1981,
que no he podido consultar) y Jaramillo Gome?Z
(1987, que da informacién sobre concepciones
mitoldgicas). Aparentemente, todavia no s¢
publicado muestras de la literatura oral de es®

pueblo.
1.3.17. Tunebos

bAlglunas fuentes de informacién cmogféﬁca
sobre los tunebos (que, excepto las dos i .
no he podido consultar) sonplt:s siguient’:;?jFabo
(1911), Rochereau (1961), Chavez Mendoz2
(1964), Mérquez (1979), Pradilla (1980, 1983
Pradilla y Salazar (1978). :
~ Por lo que respecta a textos, und canciof
incluida por Fabo (1911: 38) con un breve comeﬂi
tario sobre su contenido parece haber sido ©
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primero en recogerse. Casi cincuenta afios des-
pués, Rochereau (1959: 119-24) publicé otras 9
parcialmente traducidas.

En época mds reciente, las muestras recogidas
han sido dos textos de caricter narrativo: B,
Cobaria, P. Headland y S. Levinsohn (1976) y E.
Headland (1980). Estos textos y otros relativos a
experiencias personales han sido objeto de estu-
dio desde el punto de vista del anlisis del discur-
so: P. Headland y S. Levinsohn (1976), E.
Headland (1976) y E. Headland (1980).

1.3.18. Muiscas y duits

Las literaturas de los pueblos del altiplano cun-
diboyacacense -muisca (cuyo gobernante era el
zipa de Bogotd) y duit (cuyo gobemante era el
zaque de Tunja)- se extinguieron junto con las res-
pectivas lenguas en el siglo XVIII, al parecer, sin
que quedara un sélo texto de ninguna de las dos.
En consecuencia, los dnicos datos que han queda-
do son los de los cronistas coloniales -como Juan
de Castellanos, Pedro Simén y Lucas Fernandez
de Piedrahita- y en ellos han tenido que basarse
los pocos estudios, como los de Arango Ferrer
(1965) y Gonzilez de Pérez (1980), en que se
presta atencion particular a dichas literaturas.

Los cronistas informan de diferencias entre
ambas, por ejemplo en materia de algunos aspec-
tos de las concepciones miticas (como el caso de
la creacién, segiin se aprecia en las dos versiones
reunidas por Krickeberg 1971: 151-153). En la
mayor parte de los casos, sin embargo, no particu-
larizan y pareciera claro que, para muchos efectos,
los hablantes de una y otra lengua compartian una
misma cultura, en vista de lo cual, me ha parecido
Tazonable tratarlas aqui en conjunto.

A continuaci6n, con la intencién de ejemplificar
la informacién que en algunos casos se puede obte-
ner de las antiguas crénicas (véase 1.1), haré referen-
Cia a la obra antes citada de Fernandez de Piedrahita,
que ademds de datos sobre temAtica mitica, nos da
Otros como los que se comentan seguidamente.

Incluye un relato detallado del complicado pro-
¢eso de guerras y alianzas que a partir del siglo
XII o XII habia llevado a la preponderancia del
Zipa y el zaque, en particular del primero, sobre
demis jefes de su regién. Dicho relato indica sin
lugar a dudas 1a existencia de una literatura narrati-
va de base histérica de cuya riqueza es testimonio
la minuciosidad con que se narran los hechos acae-
¢idos durante los tltimos tres zipazgos. Para que el
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lc?ctor se forme una idea, Copio a continuacién el

Siguiente resumen hecho por Friede (1966: 20-1)
€N que se mencionan sélo los mas sobresalientes :

En las citadas crénicas se menciona a ...
Saguanmachica quien apoyado por su vasallo de Pasca
sujeté a Fusagasugd y a Tibacuy. Luego guerres contra
Guatavita, el cual estaba confederado con Michia, caci-
que de Hunza (Tunja) , y repelié el ataque del Zipa.
Mientras tanto, el cacique independiente de Ubagque atac6
a Pfasca y a Usme, pero mvo que huir y sus predios de
Chipaque y Une fueron invadidos. Aconteci6 en seguida
una seria invasién en el territorio chibcha de parte de los
panches y guatavitas, que sin embargo fueron rechazados.

Una guerra estall6 entre el Zipa Saguanmachica y
Michud, Zaque de Tunja, que en la gran batalla de
Choconts perdieron la vida. El sobrino de
Saguanmachica, Nemequene, sucedié en el trono de
Bogotd y Quemuenchatocha ascendié a Zaque de Tunja.
Fue Nemequene el gran creador del zZipazgo que encon-
traron los espafioles. Tuvo que enfrentarse una vez més
con los panches, a quienes derroté. Su sobrino
Tisquesusa, cacique de Chia, doblegaba las rebeliones de
Fusagasug4 y de Tibacuy. Posteriormente Nemequene
atacd a Zipaquird, Nemocén y a Guatavita, incorporéndo-
los a su imperio. En este tltimo territorio instalé a su her-
mano como Uzaque (cacique). También anexé a Ubaque
y luego a Susa, Ubaté y Simijaca, que quedaron bajo el
mandato del cacique de Guatavita.

Nuevamente estall6 la guerra entre el Zipa y el Zaque,
este dltimo apoyado por iraca de Sugamuxi. En la batalla
librada en Turmequé, Nemequene fue malherido, murien-
do pronto. Su ejército se dio a la fuga, siendo perseguido
hasta Choconté.

A Nemequene le sucedi6 su sobrino Tisquesusa, men-
cionado anteriormente. Su "general” Saquensaxipa o
Sagipa invadié Machet4, Tiribitd y Tenza, territorios del
Zaque de Tunja, siendo rechazados. Cuando se prepaba
una nueva contienda contra el Zaque de Tunja vino la
invasién espafiola.

En el caso anterior, s6lo se nos da acceso al
contenido, pero no ocurre 1o mismo con algunos
tipos de cantos empleados en situaciopes ceremo-
niales, que incluyen alguna informacién sobre el
contexto social, el contenido e, incluso, la forma.

(a) Himnos empleados en la ceremonia _del
sacrificio de los mojas o adolescentes especial-
mente criados para este efecto (Ferndndez de
Piedrahita 1942 [c. 1680] : 40):

an... para venderlos en subidisimos pr_ecios
Z}g: ngvmatl;rcs m&s poderosos, los cuales, en habxcnqo
al moja a las manos, lo depositab‘an 'cn_algﬁn santuario
hasta que llegase a los quince o d.lecxséls aﬁos, en cuya
edad lo sacaban a sacrificar, abr_léndolo vivo y sacén-
dole el corazén y las entrafias, mientras le cantaban sus
musicos ciertos himnos que tenfan compuestos para
aquella bérbara funcién.
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(b) Cantos de stplica de triunfo en la guerra
dirigidos a los dioses. (Ferndndez de Piedrah{ta

ibidem 41):

Para las guerras... daban cuenta primero al sumo
sacerdote Sogamoso, y después de ofda su respuesta cl
cacique o general del ejército sacaba su gente de armas
al campo, donde la tenfa veinte dfas arreo, cantando sin
cesar las causas que lo movfan a ellas y suplicando a
Bochica y al Sol no permitiesen que fuesen vencidos,
pues tenfan la raz6n de su parte...

(c) Cantos de lamentacién por la derrota en
la guerra dirigidos a los dioses. (Ferndndez de
Piedrahita ibidem ):

... pero i acaso salfa el suceso contrario a su peticién ... las
reliquias del ejército desbaratado sc congregaban otros
veinte dfas arreo en el mismo campo a llorar su perdicién y
ruina, Jamentando de dfa y de noche su desgracia con tonos
y cantos muy tristes, en que decfan al Sol que la malicia de
sus pecados habfa sido tan grande, que ocasion6 su desdi-
cha con haber tenido en su favor la razon y la justicia, y lle-
vando allf todas las armas con que habfan peleado, lloraban
amargamentc su pérdida, y con aquel su tono lastimoso
decfan: ;cémo permitiste, Bochica, que estas invencibles
Janzas fuesen atropclladas de nuestros enemigos?, y de
aquella suerte repetian lo mismo con las macanas y con
1odos los demés géneros de amas que habian llevado a la
guerra, mezclando con las voces un género de baile que no
causaba menos tristeza que su llanto.

(ch) Cantos seculares festivos. (Ferndndez de
Piedrahita ibidem: 39):

... convidaban a los parientes y amigos para banquete-
arlos algunos dias... danzaban y bailaban al comp4s de
sug caracoles y fotutos; cantaban juntamente algunos
versos o canciones que hacen en su idioma y tienen
cierta medida y consonancia, a manera de villancicos y
endechas de los espafioles. En este género de versos
refieren los sucesos presentes y pasados y en ellos vitu-
peran o engrandecen el honor o deshonor de las perso-
nas a quiencs los componen...

~(d) Textos rogativos empleados en las proce-
siones realizadas en ¢pocas de siembra o de cose-
cha. (Fernandez de Piedrahita ibidem ):

Iban los sacerdotes con coronas de oro en forma de mitra,
a quienes segufa una prolongada cuadrilla de hombres
pintados, sin disfraz ni joya alguna sobre sf, y éstos lloran-
do y pidiendo al Bochica y al Sol mantuviesen el estado
de su rey o cacique y le otorgasen la stiplica y ruego a que
habfa dispuesto aquella procesion, para lo cual llevaban
puestas méscaras con Jigrimas retratadas tan a lo vivo que
eran de ver. Y era lo més gracioso de todo, que luego
1r'1mcdlammcmc entraba otra caterva dando unas grandes
risotadas y saltando de alegria, y diciendo los otros que ya
el Sol les habfa concedido 1o que los delanteros le iban
pidiendo con l4grimas...

Como es posible apreciar a partir dg g
plos dados, la crénica de Fernandez de pj ed:fhm'
nos informa sobre algunas de las modalidg, fta
contenidos de las literaturas en las lengyag mu‘s y
y duit, y, o que es aiin m4s interesante, nog re:'&a
incluso algtin detalle de los recursos formgleg ela
empleaba: la descripcién de los cantos de lam%m
tacién por la derrota hace obvio que el Paraleul;:
mo era uno de ellos y respecto de los cantos feg;
vos se sefiala que presentaban rima consonane a
medida. y

Cabe suponer que se podria obtener un pangry.
ma mucho m4s completo sometiendo ésta y ofrag
fuentes a un andlisis exhaustivo.

2. Vistazo de la temdtica mitica de Iag
literaturas chibchas

Las sociedades chibchas, excepto en los casos
en que el proceso de aculturacion se ha impuesto,
son del tipo en que, segun las palabras de Eliade
(1976: 23), se observa con toda claridad que el
mito es el "fundamento de 1a vida social y la cul-
tura". Como sefiala el mismo autor (ibidem), en
tales sociedades, el mito es la verdad absoluta
porque narra "una revelacién transhumana que
tuvo lugar "al amanecer del Gran Tiempo, en €l
tiempo sagrado de los comienzos..." y por tenerse
por real y sagrado "el mito pasa a ser ejemplar ¥,
en consecuencia, repetible, porque sirve como
modelo y, por lo mismo, como justificacién de
todas las acciones humanas". Por otra parte,
como se habra desprendido del repaso que se hizo
en el capitulo precedente de los materiales litera-
rios chibchas recogidos hasta el momento, 12
mayor parte de los textos son de cardcter narratl
vo, dominio en que la tem4tica mitica predomina.
En consecuencia, resulta fundamental, para cono-
cer en algo el contenido de las literaturas que %8
ocupan, echar un vistazo a las concepciones que
conforman su principal fuente de temas.

Parte sustancial de todas las mitologfas €S g
cosmogonia, esto es el acto o el proceso POf e
cual el universo se origina y adquiere sus car2”
risticas actuales. En el caso de los pueblos B
chas, como se ver4 a continuacién, esto €s &P
cialmente notorio, ya que lo cosmogénico uelrl‘
un carécter absolutamente predominante, €1 <
bando casi toda la mitologfa. n

Cabe anotar que las concepciones Il'a‘?das’ ete
los lineamientos generales, est4n ampliam¢®
difundidas en toda América, razén por la c¥
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parece prematuro tratar de establecer con qué

dreas o subdreas podrian mostrarse lazos mis
fuertes.

2.1. Creacién del universo

La idea de la creaci6n del universo a partir de
un ser original dnico parece haberse encontrado
en un solo pueblo chibcha: el c4gaba. En las fuen-
tes coloniales se habla al tratar otros pueblos de
dioses creadores, pero como en el caso de los
muiscas, que comento en el aparte siguiente, no
parece que se puedan considerar estrictamente
como tales. De acuerdo con Reichel Dolmatoff
(1951: 9), la divinidad suprema de la cultura,
Haba (La Madre), en la forma de las aguas, era lo
tinico que existia y aquello de lo que todo fue
luego origindndose. Los cdgabas aparentemente
serian también los tnicos pueblos chibchas con
una concepcién teogénica bien desarrollada, ya
que en los dem4s casos, aunque a veces se sefia-
len relaciones de parentesco entre los seres sobre-
naturales, no se ha recogido nada semejante a los
textos obtenidos por Reichel Dolmatoff (ibidem:
12-77), que nos ofrecen un panorama comparable
por la sistematicidad y complejidad al de la cono-
cida obra de Hesiodo.

La ausencia de concepciones estrictamente
creacionistas era, de todos modos, lo propio de
buena parte de Sudamérica (Alexander 1964:
311).

2.2. Las transformaciones del universo.
Punto de partida

En cambio, todos los pueblos chibchas parecen
haber concebido que el estado actual del universo
es el resultado de un proceso de transformacion
que afect a una realidad en alguna forma pree-
xistente, pero muy distinta de la actual.

El punto de partida de este proceso varia bas-
tante por lo que respecta al grado de carencia de
forma del mundo que es sometido al proceso de
transformacién. En el caso de los muiscas
(Krickeberg 1971: 151-2), originalmente parecen
haber coexistido la divinidad fundamental,
Chiminigagua, que encerraba dentro de si la luz y
un mundo sumido en las tinieblas. El proceso de
transformacién se inicié cuando Chiminigagua
creé unas grandes aves negras a las que ordend
"que fuesen por todo el mundo echando aliento 0
aire por los picos. Este aire era todo licido y res-

plandeciente, de modo que cuando las aves ter-
minaron su tarea qued6é todo el mundo claro e
iluminado como est4d ahora". En el caso de los
bribris, he obtenido personalmente la versién
que pareciera ser la que se remonta a un estado
de cosas més primitivo. De acuerdo con ella, los
primeros acontecimientos de los que se tienen
noticia se dieron cuando ya existian los cuatro
primeros inframundos, que se hallaban poblados
por ciertos seres, entre los cuales se contaba el
personaje 1llamado Sibokgmg, el primer dios al
que se hace referencia, quien, partiendo del
cuarto inframundo, donde residia comenzé a via-
jar hacia arriba creando nuevos mundos con pie-
dras que traia de los ya existentes (en los que no
existia otro material). Entre los baries (Jaramillo
Go6émez 1987: 70) Sabaseba "viene desde el
poniente y llega a la tierra" que se encontraba
"oscura, sin estructura, sin forma determinada,
cadtica” y con su trabajo le da su configuracién
actual. En el caso de los guatusos, la distancia
con respecto a una concepcién creacionista es
todavia mayor, pues los primeros hechos se siti-
an en un mundo muy semejante al actual con
rios, montes, plantas, animales y personas. De
hecho, mi principal informante me ha sefialado
que a su parecer ¢l mundo es eterno igual que
los dioses, opinién que me ha sido confirmada
posteriormente por otras personas bien imbuidas
en las tradiciones del grupo.

2.3. Las transformaciones del universo. El
principal transformador

El agente al que en ultima instancia se debe
que el universo y la sociedad hayan llegado a
adquirir las caracteristicas actuales es un dios (el
principal del panteén), con frecuencia de una
segunda generaci6n, caracterizado por su actitud
bondadosa hacia la humanidad (o, quiz4s mejor,
hacia el grupo indigena al cual pertenezcan los
mitos) que , en varios casos surge precisamente
por obra suya. '

Este dios presenta caracteristicas de hérpe c.ul-
tural y por medio del ejemplo o dg la predicacién
(como en el caso del Bochica muisca) ensefia los
patrones apropiados de conducta a los hombres.

En varios casos, una de sus tareas trans_forma-
doras es la eliminaci6n de criaturas preexistentes
en este mundo con el fin de que no puedan hacer
dafto a la humanidad que va a crear. En esta tarea
el transformador se caracterza, en muchos casos,
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i imple-

r deshacerse de estos seres enemigos 0, SImp
glcénte, obstaculizadores més por medio de la astu(;
cia que de la fuerza, esto es se presenta com
embaucador (trickster), como sucede claramente
en ¢l caso de Sibd el dios de los bribris y los

ares.

cabEég algunos casos se concibe incluso que la
conformacién de este mundo en su forma v.1gente
consisti6 en la construccién de la casa del dios. Al
parecer, el primero €n sefialar la existencia de esta
concepcién ha sido Guevara Berger en su estudio
sobre los bribris y cabécares (1986: 70).
Posteriormente, un informante movere que se
referfa en una narracién al dios Ngobo como “el
hacedor de la casa", al preguntarle al respecto, me
indicé que la misma idea se daba entre ellos. Por
otra parte, los cdgabas (Reichel Dolmatoff 1951:
11) hacen la misma identificacién, s6lo que den-
tro de su caracteristica proliferacién de dioses, en
lugar de uno encontramos "treinta y seis Padres y
Duefios del mundo” que "encontraron un arbol
grande y en el cielo sobre el mar, sobre el agua,
hicieron una casa grande... ". Los cunas de la
época colonial también coincidian, segiin parece
poder desprenderse de las palabras de Adridn de
Santo Tomds (citadas por Torres de Aratiz
1980:145) de acuerdo con las cuales el hijo del
"Dios Supremo" fue destinado por su padre a
gobernar la tierra y para hacerlo, éste edificé
"unas vigas muy grandes y gruesas sobre dos
cerros muy altos que estaban en los fines del
mundo y encima de muchas barras." En otro
extremo del &mbito chibcha, entre los payas, rea-
parece también el tema de la ereccidn de la casa
(Flores Mejia 1989: 6).

.Las labores del transformador, para los pueblos
chibchas en general, parecen haber establecido la
forma definitiva del universo, de modo que en
esto su concepcibn difiere mucho de la de ciertos
grupos mesoamericanos, como los aztecas, que

creian que el universo estaba sometido ciclica-
mente a la destruccién.

2.4. Los cataclismos: principales medios de
transformacion

Para la mayor parte de los pueblos, entre los

principales medios por los cual
. es se llev
transformaciones ol.a cabo

tratados de mitologi{ . .
Greimal 1967: 21gla Sudamericana (por ejemplo

0-1), el tipo que se da con m4s

frecuencia es el diluvio 0 gran inundacién, qQue g
informa en el caso de los guatusos (COHSten]a
Umafia 1976: 4), cabécares ( Guevara 1986; g
bribris (Bozzoli de Wille 1978: 78), bocotagg
(Margery Pefia 1989b), cunas (Nordenskjold
1928: 6), bintucuas (Vinalesa 1952: 64) y Muiscag
(Krickeberg 1971: 154). El gran incendio ¢ gran
fuego se ha observado entre los MOovereg
(Veldsquez y Brandt 1979: ‘29), bocotaeg
(Margery Pefia 1989b), los chimilas (Reiche]
Dolmatoff 1945: 7) y los cdgabas (Reiche]
Dolmatoff 1951: 26-7); la larga noche, entre og
moveres (Constenla Umafia 1982b: 104) y |og
guatusos (Constenla Umafia 1976: 4), combinadg
con el del diluvio en el caso de estos wltimog,
Pareciera que a los tres tipos mencionados habria
que afiadir otro que se podria denominar "la gran
hambruna", pues guatusos (de acuerdo con mis
observaciones), dorasques (Miranda de Cabal
1974: 36-7) y chimilas (Reichel Dolmatoff 1945;
10) narran, de manera muy semejante los dos ulti-
mos, que se produjo una sequia muy prolongada
que hizo morir a buena parte de la gente; en ¢l
caso de los guatusos se sefiala claramente que se
trat6 de un castigo divino.

2.5. Los antecedentes de los animales en el
periodo anterior a la transformacién

Los pueblos chibchas en general presentan un
marcado antropomorfismo por lo que atafie a su
concepcién del tipo de seres que habitaban el uni-
verso antes del inicio de la época actual, que fre-
cuentemente coincide con la aparicién de 12
humanidad. Asf, por ejemplo, bribris y cabécares
consideran que los seres que dieron origen  1as
Cspecies tanto animales como vegetales €ral
antropomorfos antes de que Sibd los hiciera
adquirir su forma actual en beneficio de la huma-
nidad que iba a surgir. Este punto de vista se 43 &
manera muy semejante por lo menos entre boco”
taes, cunas (Nordenskjsld 1930 : 39), chimilas ¥
cdgabas, Y en narraciones de estos grupos %
encuentra insistentemente la expresién "tal anim
0 tal planta era gente antiguamente” (cf. Bind
1980 : 5,11; Reichel Dolmatoff 1945: 14,16
Reichel Dolmatoff 1951: 60). Esta condicié®
humana original probablemente explique 1a cree?”
ci1a de que ciertos animales pudieran tomar form?
hll_mapa, como en el mito del origen del clan e
bri ditswak , en que un hombre se casa cOn

perica que, cuando €l estaba ausente adop2?®
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er y le preparaba la comida y lim-
lleno de curiosidad al encontrar asi
las cosas la acech6 un dia y la captur6 antes de
que pudiera recobrar su forma animal. Varios
pueblos chibchas que, por lo menos actualmente,
no tienen 1a creencia en que los animales tuvieran
originalmente figura antropomorfa o entre los que
esta creencia no se ha observado, consideran, sin
embargo que en algiin momento del pasado se dio
la circunstancia de que los animales pudieran
adoptar la figura humana y tener amorios con
humanos o de que existieran seres sobrenaturales
capaces de manifestarse tanto zoomdérfica como
antropomdrficamente; tal es el caso de los ramas
(Loveland 1982: 134-5), guatusos (Constenla
Umafia 1982b: 104) , borucas (Constenla Umaiia
1986a: 81), moveres (Constenla Umafia 1982b:
104), bocotaes (Margery Pefia 1990c), dorasques
(Miranda de Cabal 1974: 17-9) y malayos (0
huihuas, Hoppe y Hoppe 1974: 371-2). Para los
guatusos, entre los cuales estas narraciones cons-
tituyen un subgénero reconocido ("narraciones
sobre matrimonios con animales”), los hechos de
esta naturaleza eran parte de la imperfeccién de la
realidad en la época anterior al cataclismo con el
que los dioses transformaron la tierra.

forma de muj
piaba la casa;

2.6. El arbol de la vida

Bribris, cabécares (Stone 1962: 56-7), cunas
(Torres de Aratiz 1980: 145) y chimilas (Reichel
Dolmatoff 1945 : 9-10, 21-4) presentan el conoci-
do tema del 4rbol de la vida que entre los prime-
ros tres grupos da origen al mar, en tanto en el
dltimo da origen al cultivo del maiz (Guevara
Berger 1986: 85-6, hace un interesante analisis de
distintas versiones, tanto de pueblos chibchas
como de otros, del mito en cuestién). En todos los
casos se trata de pasos importantes en el proceso
de transformacién de la realidad previa en el
mundo conocido por los indigenas.

2.7. El viaje al cielo o al mundo de los muer-
tos y la obtencién de ciertas especies
vegetales comestibles

De los guatusos, dorasques (Miranda de Cabal
1974: 31), cunas (Torres de Araiz 1980: 149), ¥
tunebos (se han obtenido versiones de mitos en
que un pariente fallecido -hijo, hermano o c6nyu-
ge- lleva a una persona viva al mundo de 10s
muertos. Esto se hace en algunos casos sin el con-

sentimiento del jefe de dicho mundo, del cual el
muerto procura ocultar a su acompafiante vivo.
En algunos casos, también, el vivo es tentado
sexualmente por moradores de aquel sitio.
Posteriormente el viajero revela, en algunos casos
mucho tiempo después, lo observado en el viaje,
lo cual sirve a los vivos de fuente de conocimien-
to sobre l1a vida en el Més All4.

En el caso de los cunas y los guatusos el
mundo de los muertos (de los que tuvieron un
fallecimiento ocasionado por causas que no fue-
ran la enfermedad o la picadura de culebra, para
los segundos) est4 en el cielo y el muerto baja en
forma de ave de rapifia a buscar a su pariente vivo
(para los dorasques el camino que lleva hacia alla
estd en un lugar "muy alto" y all4 el viajero cono-
ce a los "hombres del rayo"). Para los guatusos,
por medio de este viaje pasan a existir en la tierra
tres plantas importantes (el aguacate, el cacao
pataste y el pejibaye) que originalmente sélo se
daban en el cielo.

Los distintos motivos mencionados se encuen-
tran, entre los c4gabas, repartidos en dos mitos: el
de la diosa Bunkuéiji (Reichel Dolmatoff 1951:
57) quien junto con su esposo sube al cielo y se
roba "semillas de muchas frutas” y en el del cha-
mén Nahuna (ibidem: 67) que va al mundo de los
muertos en pos de su esposa, observa la forma en
que estos existen alld y, al regresar se roba unas
semillas de plantas hasta entonces desconocidas
en la tierra.

Parece manifestacion de esta misma temética
el mito paya del Setuska que logra llegar a una
tierra antes jamés visitada de donde trae a este
mundo las semillas de maiz (Flores Mejia 1989:

36-8).
2.8. La obtencién del fuego

Se han observado mitos muy semejantes de
tres pueblos: guatusos (Constenla Umaﬂa 1?76),
cunas (Wassén 1937:28-9) y chimilas (Reichel
Dolmatoff 1945) sobre la obtencién del fuego,
acontecimiento que forma parte tam_bién del pro-
ceso de mejoramiento de las condiciones €n rela-
cién con etapas previas. ‘E.n los tres casos el
fuego es poseido por un individuo o un grupo que

tirlo con los demds y que $€

no quiere compar
pasz?n al lado del fuego cocinando, calentindose y

dio

uiddndolo. Los otros logran obtenquo por me
fie un animal que sé roba una brasita. Para los
guatusos €s una diosa la duefla del fuegoy otro
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e los humanos tengan _fuc?go,
eter el robo; para los chimilas,
igenas posee el fuego y un
Rt ) Ay
"brujo” chimila se convierte €n sapo paraira
derajrse de él. Entre los cunas, el duefio es el

jaguar y la gente envia una iguana que, ademds de

robarle la brasa, lo priva del fuego dejandoselo

apagado. Los mitos cuna y chimila comparten un
motivo ausente en €l guatuso: en ello§, el dueﬁp
del fuego y quienes desean robérselo viven en Or1-
llas opuestas de un gran rio.

Un cuarto pueblo, los bocotaes (Margery Peifia
1989b), ha incorporado el motivo del sapo que
guarda el fuego en el mito que trata del Gran
Incendio. En este caso, cuando se apaga la con-
flagracién que destruia la tierra, se corre el peli-
gro de que no quede nada de fuego, pero el sapo
traga unas brasas para que asi la gente pueda
tenerlo para cocinar.

dios, que desea qu
envia el sapo a 09m
otro grupo de ind

2.9. Supervivencia de grupos humanos
previos

Los bribris y cabécares (Guevara Berger 1986:
123-4) conciben la existencia de distintos grupos
de seres, semejantes a los humanos y anteriores o
contemporaneos a los primeros indigenas, que
fueron desplazados, en beneficio de estos dltimos,
pero que subsisten de algin modo como fuerzas
hostiles. Una creencia muy semejante se da entre
los moveres (Constenla Umafia 1982b: 103-4),
entre los cuales se piensa que seres humanos de
una raza derrotada se refugiaron en el interior de
los cerros, desde donde hostilizan a los indigenas,
en particular, realizando secuestros. Los borucas
presentan también el tema, pero adaptado a las
circunstancias creadas por la conquista espaifiola,
de modo que en su caso se trata de indigenas que
no queriendo someterse se habrian refugiado en
montafias y otros sitios adquiriendo poderes
sobrenaturales que a veces también se manifiestan
también en acciones como secuestros de indige-
nas sometidos, ya no por hostilidad sino por deseo
de llevarlos a vivir consigo.

Fuera del 4rea del sudeste de Costa Rica y
oeste de Panam4 sélo he encontrado algiin eco de
esta temética entre los cunas y los c4gabas, si bien
en estos casos se trata més bien de personajes
benévolos que se refugiaron huyendo de seres
nocivos o tras haber sobrevivido a los ataques de
glelog.c Erl:ﬁ) ;gslgl;rias) sg,ehabla (Herrera y Cardale

un lugar llamado Kalu

Cuquili en el que se refugiaron y todayia Vi
una serie de héroes que combatian contry |
ponis (espiritus hostiles que causan enfery, a8
des). Entre los cAgabas se hace referencia g
sonaje Mama Ugi, el Padre el Algodén (R
Dolmatoff 1951: 77), que se refugi6 dentro o .
cerro ,"cOMO uNO entra a una casa”, despugs g,
haber estado a punto de ser aniquilado por sy ey,
migo Mama Ulabangui.

2.10. Origen y caracteristicas del Sol

2.10.1. El Sol antiguo habitante peligroso de |g
tierra

Los guatusos presentan un mito en que se
caracteriza al Sol como antiguo habitante de la tie-
rra, de aspecto semejante a la gente blanca, que
despedia mucho calor y brillo y que, debido a su
aficién a la sangre humana, tuvo que ser enviado
al cielo por los dioses. Diversos aspectos de este
mito tienen reflejo entre otros pueblos. Los cunas,
por ejemplo, caracterizaban al Sol como "gran
bebedor de sangre humana" (Holmer y Wassen
1958:29). Los c4gabas lo conciben como semejan-
te a los blancos y devorador de gente, en oo
tiempo vivia en la tierra , pero le gustaba quemarlo
todo con su luz (ocasioné el Gran Incendio) y tuvo
que ser enviado al cielo por Sintina, el principal
hijo de Haba. Entre los bribris y cabécares s trai
de un ser antropomorfo que habitaba en la tierra y
que Sibg, el transformador, maté para convertr
en astro (Guevara Berger 1986: 140). Para cumplir
con su funcién, debe beber chocolate (los huma-
nos son chocolate para muchos de los seres sobre-
naturales talamanquefios), hecho con el cual 5¢
puede vincular la creencia de que al dominio
Sol vayan las almas de los asesinos (ibidem)-

2.10.2. El Sol y la Luna, hermanos

La concepcién del Sol y 1a Luna como herm#
nos estaba muy difundida, habiéndose documen”
tado para bribris, cabécares, moveres, bocotaes
chimilas, cdgabas y bintucuas.

En el caso de bribris, cabécares (Gueva?®
1986: 140) se trata de un varén y una mujer g
cometen incesto. A causa de esto, la mujer ( 4
Luna), pierde calor y brillo (que antes tenia 130
como su hermano).

Para los c4gabas (Reichel Dolmatoff 195 1: 29
se trata de dos nifios, varén y hembra, a 10S cuales
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Sint4na, el hijo de Haba que cumple'las principa-
les funciones de transformador, convierte en Sol y
Luna. La nifia, a pesar de su edad, habia tenido
muchos amantes. Uno de ellos, por odio, cuando
fue elevada al cielo, le eché ceniza en la cara, de
ahf sus manchas.

El caso de los bintucuas (Vinalesa 1952: 65)
son los hijos de una mujer muy pobre, Atij'ufriva.
Ambos eran muy hermosos y resplandecientes y su
madre no queria que otras personas los vieran, por
Jo que los mantenia ocultos. Su resplandor atrajo
sin embargo a la gente que intenté apoderarse de
ellos, que se vieron obligados a huir al cielo. A la
Luna le lanzaron ceniza para cegarla e impedir asf
que huyera, pero s6lo lograron mancharle el rostro.

Los moveres de la época colonial (Krickeberg
1971: 146) tenian un mito en que los hermanos
eran varén y hembra, ambos hijos de Noncomala,
el dios principal, quien, al llegar ellos a la adoles-
cencia, se los arrebatd a la madre para ponerlos en
el cielo como Sol y Luna. Actualmente, tanto los
moveres como los bocotaes (Margery Pefia
1989b) presentan un mito en que se trata de dos
varones cuya madre dejaba abandonados en la
casa, sucios y andrajosos, para ir a fiestas. En
dichas fiestas ella se encontraba con dos mucha-
chos muy hermosos, vestidos de oro y de plata
respectivamente, a los que intentaba, en vano,
seducir. Como siempre alguien la reprendia por
ello diciéndole que era vergonzoso lo que deseaba
hacer, investigé el asunto d4dndose cuenta de que
eran sus hijos. Estos en castigo de la mala con-
ducta de su madre la castigaron lanzdndola a un
abismo y luego se elevaron al cielo como cuida-
dores de la tierra, el uno durante el dia, el otro por
la noche. El hermano Sol fue el que puso mas
empefio en castigar a la madre y se lo caracteriza
como agresivo y menos benévolo.

Los mitos tratados en este aparte y los tratados
en el anterior constituyen versiones alternativas
del origen del sol. Esto seguramente se relaciona
con el hecho de que en varios casos se sefiala la
Creencia en la existencia de m4s de un sol, como
ig el caso de los chimilas (Reichel Domatoff
80:5;1:) quienes claramente sefialan: "Sol y Luna
viejo t‘lmalmtl)ls. El hermano Luna es mucho mas
manaq € la hermana Sol, que ya es la tercera her-

ubo g’ngue hace poco naci6. Los dos soles que
56 frort $ ya no sirvieron cuando eran v1€JOS y
urieron..." (véanse también Guevara Berger
1986: 140 para 1 o ;
Dolmatoff 1951- g_? bribris y cabécares; Reichel
- 27 para los c4gabas).

2.10.3. El hijo del Sol, rey

'Los muiscas (Kricke 1971: 157 i
mito de acuerdo con el ﬁ el Sol, 301)' tr:Peml%g gg
sus rayos, habia embarazado a una virgen la cual
pari6 una esmeralda, que al colocarse entre sus
pec!los se convirtié en un nifio que llegé a ser con
el tiempo un gobernante sumamente poderoso y
despético. Los dorasques (Miranda de Cabal
}974: 19_-20) atribufan el nacimiento del persona-
je mitico llamado en castellano "Rey
Montezuma” (conocido también por los moveres,
cf. Séptimo y Joly 1986: 79) a circunstancias
muy semejantes: una virgen habia ido a la orilla
de un rio y visto venir en una canoa a un hombre
blanco que la habia mirado fijamente. Al aparecer
luego embarazada e interrogirsela al respecto, se
defendi6 contando lo sucedido poniendo por testi-
go al Sol "que los habia visto". El nifio que naci6
de ella tenia en la palma de la mano signos que
predecian que llegaria a ser un gran jefe. Con el
tiempo, en efecto, llegé a ser el mas poderoso de
los que se tenia memoria. Los cunas también
tuvieron la creencia de que el Sol habia dado al
pueblo "un hijo para cacique” (Holmer y Wassén
1958: 29).

La agresividad y el rigor que los muiscas le
atribuian al hijo del Sol son rasgos con los que,
como se habré visto, se caracteriza al padre tam-
bién en muchos de los mitos comentados; un
texto c4gaba (Reichel Dolmatoff 1951: 30) sefia-
la: "El sol es malo. Es un padre que antes no €ra

bueno con sus vasallos”.

2.11. El jaguar

El jaguar es una figura que juega un papel
sumamente importante en varias de las literaturas
comentadas. En algunos €asos, ¢ dan incl.us_o un
ciclo especializado de la narrativa tradicional
sobre él. Asi sucede entre los guatusos, que reco-
nocen un conjunto de "narraciones sopre felinos
(tafd lha mausirrajdca ) que se refieren sobrfi
todo a la capacidad que tenian estos, antes de
cataclismo, de adoptar forma humana, pero no
con fines de seduccién como en el caso de otros

animales, sino para tener la oportunidad de tomar
evenidas a las personas para, r .
gsssxe-:rdadera forma, devorarlas. ;Jn2a6n’?)rr;c;gg
i 1974: 26-
rasque (Miranda de Cabal )
dgya ?Flores Mejfa: 55-6) presentan tam?éjtr; ;ztﬁ
modalidad del tema del jaguar. La mani
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més com(n, es sin embargo, la que presenta a este
animal como vinculado con los chamanes, ¢n
especialcmbsdcmésalwrango,comomccdc
con los ramas (Loveland 1982: 129), bribris,
cabécares (Guevara Berger 1986: 138-9), borucas
(Constenla Umafia y Maroto Rojas 1986: 35) y
chimilas (Reiche] Dolmatoff 1945: 12). Entre Jos
c4gabas (Reichel Dolmatoff 1951: 38-48), se da
ciclo narrativo sobre tres chamanes muy buenos
de un pueblo antiguo llamado la Gente del Tigre,
Kashindiikua, No4na-s¢ y Ndmaku, que adopta-
ban la forma de tigres y devoraban a la gente, €n
especial a las mujeres. El mismo caracter ambi-
guo presentan los jaguares miticos talamanquefios
llamados Boknama (Guevara Berger ibidem) que
dieron origen a los sacerdotes (usécares) y que
eliminaron a seres nocivos que poblaban el cami-
no entre la vertiente atldntica y la pacifica de la
Cordillera de Talamanca, pero que, por otra parte,
adoptaban la forma humana para seducir a muje-
res con el fin de devorarlas.

Ademis de jaguares con la capacidad de tomar
forma humana o de hombres con la de adoptar
forma de jaguar, las literaturas chibchas nos pre-
sentan formas mixtas de jaguar con otros anima-
les como el waksuk o "jaguar de manada” rama
(Loveland 1982: 129-30), que es una mezcla de
tigre y pecarf, y el di’/namu o "jaguar de agua”
talamanquefio (conocido también entre los sumos
y misquitos de Nicaragua y Honduras hablantes
de lenguas misumalpas) que se describe con un
pelaje semejante al de la nutria y patas palmipe-
das como esta.

2.12. Ogros

En varias literaturas orales chibchas existen
ciclos relativos a aventuras ocurridas con ogros
del tipo del Curupira (Reichel Dolmatoff 1971:
%6) o la Ceiuci (Alexander 1964b: 303) amazéni-
cos. Se trata de seres antropomorfos velludos y
aficionados a la came humana que en algunos
casos presentan particularidades como tener los
atributos de su sexp exagerados (penes o tetas
excepcionalmente largos) o la capacidad de vol-
ver los pies hacia atrds y dejar un rastro que enga-
fia por lo que respecia a la direccién, De este tipo
de seres son los denominados yohs por los ramas
(Conzemius 1929: 326), muérra por los guatusos
ayang por los teribes (Torres de Araiz 1980:
289), ushids (Miranda de Cabal 1974: 23.4) por

os dorasques, tdlu por los bocotaes (Marg{:?y
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Pefia 1989ch ) y nia por los cunas (1,
1951:123-7). Los 1ts0’  de los bribris y m}?’
de los cabcares perienccen a esia categorfy . °
bién, pero ofrecen la particularidad de podi,
transformarse en jévenes atractivas para seduciy
hombres a 108 cualcschupmllasangreth;
cuando se duermen a su 1ado por la noche (yig,
por ejemplo, Margery Pefia 1986b: 52-3), '

2.13. Guerras

En casi todos los casos en que disponemos g
colecciones de narraciones se dan textos referep,.
wsagumasenqmlacmmalgmnvezpmic;pé'
Asi sucede con los guatusos, 10s borucas
(Constenla Umafia y Maroto Rojas 1986: 74-8],
179-80), los bribris ( Bozzoli de Wille 1978: 73
81), teribes (Torres de Aradz 1980: 291), los
dorasques (Miranda de Cabal 1974: 38-9, 434),
los moveres (Séptimo y Joly 1986: 44-72,92-106),
los bocotaes (Margery Pefia 1990c), los chimilas
(Reichel Dolmatoff 1945: 6) y los cégabas
(Reichel Dolmatoff 1951:72), y, de acuerdo con ko
sefialado en 1.3.15, lo mismo parece haber sucedi-
do en el caso de los muiscas y duits.

2.14, El embaucador

En varios pueblos se han observado textos que
tratan de las aventuras de un embaucador (tricks-
ter) que siempre es un roedor; una guatusa (paré
cunas y bocotaes, cf. Wassén 1937:24-6, Holmer
1951: 118-9, Margery Pefia 1990a), un cOnejo
(para los cdgabas Preuss 1925: 487-94) y un
tepezcuinte (paca) o un conejo (para borucas ¥
térrabas en cuyas lenguas se usa el mismo (£mind
para designar el tepezcuinte y el conejo europeo:
de acuerdo con mis propias observaciones; ¢0 el
caso de los primeros véase Constenla Umafi2
1986a: 82-7). Una caracteristica importante &
estos textos es su carécter puramente humorisic®
y falta de trascendencia religiosa. Pudiera SUC,“W
que se tratara de un resultado de la influenci
la tradicién oral hispanoamericana que, 7, &
Centroamérica y la parte norte de Sudaménc?
presenta al conejo como embaucador, pero ©
tema necesita mucho estudio antes de que 1%
posible llegar a conclusiones bien fundamentads
pues todavia no est4 claro c6mo le llegd 4™
tradicién. Muchos creen que se trata de un rasg?
de origen africano, difundido por l0s esclavo®
negros; y el conejo, como embaucador, €72 ¥
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figura existente, al parecer, en la América
precolombina (Alexander 1964a: 297).

2.15. Otros aspectos mitolégicos tratados por
los textos literarios chibchas: estratos del
universo y viaje del alma a ultratumba

Una concepcion ampliamente difundida entre
los pueblos chibchas es la de la composicién del
universo por diversos niveles. La expresi6n mini-
ma de esto es la creencia en la existencia de tres:
el mundo, un inframundo y un supramundo, como
sucede, por ejemplo en el caso de los guatusos.
Pudiera suceder, sin embargo que fuera m4s fre-
cuente una concepcién més compleja con varios
inframundos y supramundos, como se da en el
caso de bribris y cabécares (Cervantes Gamboa
1990: 61-3 ), moveres (Veldsquez y Brandt 1979:
17), cunas (Nordenskjold 1928: 9), baries
(Jaramillo Gémez 1987: 71) y c4gabas (Reichel
Dolmatoff 1951: 87).

También se ha documentado en numerosos
casos la idea de que el alma sigue un camino para
llegar a su destino final y, en la mayor parte de
ellos, se comparten ciertos motivos, como el de la
pequefiez de la figura antropomérfica que se
supone tiene el alma, el de que parte del viaje se
haga por agua o que haya que atravesar cuerpos
de agua como lagos o rios, el que para viajar por
el agua o cruzar los lagos o rios se reciba la ayuda
de un perro o_se utilicen hilos de telaraia, y el de
que el alma sea sometida en el camino a ex4dme-
nes de su conducta en la vida y a castigos por sus
pecados. La coincidencia en la mayor parte de
estos detalles se da en el caso de los payas
(Conzemius 1927), Ramas (Conzemius 1929:
323), los bribris (Cervantes Gamboa 1990: 65-7),
los cunas (Nordensk;jsld 1930: 5 -14), los c4gabas

(Reichel Dolmatoff 1951: 160-3) y los muiscas
(Arango Ferrer 1965: 50).

3.  Géneros

plol,%;é lo general, se reconoce (véase, por ejem-

géneroayser 1970: 435-8) que la clasificacién en
e § €s tarea plagada de dificultades. No obs-
existé €s un hecho que en las d1stmta§ sopledades
abarce:ln t;I)Ologias de hechos_ comunicativos que
hemntes 0s que se har} considerado como perti-
o Para este estudio. Tiene que haber, pues,

80s en que se basa su reconocimiento y , todo
Parecier

a 1ndicarlo, dichos rasgos no estén cir-

3.1. Principales Tasgos que intervienen en lag

d_lvisiones en géneros observadas en las
literaturas chibchas

Los componentes de la comunicacién (dentro
del marco de Hymes 1972) que parecen tener
mayor 1mportancia en las divisiones en géneros
que se presentan en las literaturas chibchas son
los siguientes: 1a variedad lingtifstica empleada, el
canal, la situacién y la forma del mensaje. El
iltimo componente se tratars en el capitulo

siguiente; en esta seccién se har4 referencia a los
otros tres.

3.1.1.Variedades lingiiisticas

Un rasgo muy general y llamativo en el caso
de las literaturas chibchas es la existencia de
repertorios de variedades lingiiisticas. Estos
repertorios suelen incluir dialectos y registros no
especializados de la lengua de uso corriente y
cotidiano, y una o m4s variedades de uso limitado
a ciertos géneros. En los casos en que hay infor-
macién precisa, estas ultimas variedades parecen
ser de tres tipos:

1. Registros no simplificados de la lengua de
comunicacién corriente especializados para 9lgu-
nos tipos de discurso ritual. Estos registros tienen
basicamente la misma estructura que los de uso
corriente y cotidiano, de los cuales se diferencxa‘n
por particularidades que pueden abarcar uno ©
varios niveles lingiiisticos: fonolégico, morfofo-
nolégico, morfosintécticq, §cménllco o léxico.
Pueden ser o no ser inteligibles para los lgg;)ss:
pero quienes los comprenden pupden traducir 3e
textos emitidos en ellos de la misma manéra q

idos en el habla cotidiana. De
traducen los producidos en ¢ e fa
' on las tres principales hablas ritua
e D a 1983) entre los cunas.
reconocidas por Sherzer (
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2. Lenguas de comunidades vecinas, con alte-
raciones diversas que abarcan, por lo menos, efec-
tos de la interferencia de la lengua propia. Su inte-
ligibilidad depende del grado de bilingilismo de
los individuos. Este es el caso del uso del tiribi
por los bribris en los textos de la miisica de las
chichadas (fiestas en que se celebra tomando chi-
cha y bailando el cumpliento de alguna labor
colectiva) o del bocotd por los moveres en algu-
nos cantos (Torres de Araiz 1980: 295).

3. Variedades gramaticalmente simplificadas y

con marcada hibridacién léxica. Su estructura no
se semeja més a la del habla cotidiana de la comu-
nidad que a la de las lenguas de comunidades veci-
nas y desde este punto de vista no es particular-
mente identificable. Sélo los especialistas o indivi-
duos de gran erudicién conocen el contenido de
Jos textos que se emiten en estos sabires rituales y
aun ellos tienen poca capacidad de identificacién
de rubros individuales, razén por la cual cuando se
les pide traducciones lo que dan son explicaciones
generales sobre lo tratado en cada una de las divi-
siones formales del texto (estrofas). El habla ritual
empleada en los textos chaménicos de bribris y
cabécares (Constenla Umafia 1990a) constituye un
ejemplo. De acuerdo con la descripcién de Reichel
Dolmatoff (1951: 157-8), el téijua o habla ritual
c4gaba pareciera Otro, pues s¢ dan en €l caracteris-
ticas como la hibridacién, el hecho de que su unica
manifestacién sea un repertorio de cantos y la difi-
cultad para la identificacién de elementos indivi-
duales. Pudiera suceder que de la misma naturale-
2za fuera también el habla empleada en los secre -
tos cunas. Sherzer (1983: 117) afirma que en rea-
lidad no se trata de una variedad lingiiistica pues,
en su opinién, se trata de combinaciones de pala-
bras de varias lenguas sin contenido referencial.
No obstante, es obvio que no se¢ da una carencia
absoluta de referencialidad, por lo menos del texto
en conjunto, ya que nos cita casos como el del
"secreto de las tijeras” que usa el que haya tenido
relaciones sexuales con la peluquera de las adoles-
centes en época del rito de pubertad de éstas para
"evitar que unas tijeras gigantes lo corten en el
mis alld” y no ofrece prueba de que los rubros
léxicos incluidos en este u otros secretos no se
relacionen en algiin sentido con tema evocado.

_ Fuera de los casos mencionados, se dan hablas
rituales ininteligibles para el no iniciado entre los
guatusos (de acuerdo con mis propias observacio-
nes), los tunebos ( Rochereau 1959: 119) y los
cégabas (Botero Verswyvel 1987: 40).

3.1.2. Canal

Las modalidades (hablada, recitativa, gri
cantada, etc.) del canal oral tienen up Pape|
importante en las distinciones de géneros mﬁg_l
cidas en varias literaturas chibchas. La distingig,
fundamental parece ser la de modalidad hablag,
frente a las demds y en muchos casos hay
relacién clara entre la variedad lingiiistica, ¢|
canal y la forma del mensaje empleados, .’Asf
pues, entre los cunas el registro de la lengua mj
diferenciado con respecto al habla cotidiana, ¢|
habla de los kantules (Sherzer 1983: 144) es ¢]
que se emplea en el texto de mayor fijeza que se
repite "de manera idéntica, incluyendo cada fone-
ma y morfema, cada vez que se interpreta” y que
nunca se profiere hablado, sino unicamente grita-
do o cantado. En el caso de bribris , el habla
ritual siempre se canta y se usa s6lo en texos
organizados en versos y estrofas (Constenla
Umaifia 1990a). La concomitancia entre canal y
variedad es tan fuerte que cuando se esté hablan-
do y se tiene que mencionar algo que no tiene
nombre en bribri, sino sélo en el habla ritual
(como los diversos inframundos y supramundos) ,
la forma en cuestién (por corta que sea) se dice
cantada.

Ademés del canal oral, en algunas sociedades
chibchas se ha observado el escrito en la forma de
pictografias. Esta representacién estaba limitada
al discurso chaménico empleado en ceremonias
de curacién o ritos de transicién e inclufa dnic2-
mente los conceptos m4s importantes del texto 0
los textos relacionados. En el caso de los cunas,
que es el dnico que ha sido realmente objeto de
estudio, Nordenskjold (1928: 19), hace la sigwe™
te descripcién:

Si estudiamos la pictografia de la lmina 3, por ejemplo: Y

la leemos de derecha a izquierda desde arriba, encOnt™

mos escrito allf I- fo, 2- Dios’, 3- 'casa’, luego los nombre*

de tres piedras migicas (4-6) seguidos por los de I

medicinas (7-11) y asf sucesivamente. Cuando uf! indio

mnamrdemeaeesaim.smphw’“ﬁw:g
como: " ar donde los

beneficio Diosluhaa establecido x m ;luggnp"’md“

a enumerar las piedras mégicas y las medicinas, €t¢

Los otros pueblos entre los que se ha Qbse‘}':;
do este tipo de pictografia son los bribris ¥
cabécares (véase la descripcion de G o4
Berger 1986: 49-52), pero todavia no exist. -
andlisis y una enunciacién de sus pr! 04
como los producidos primero por Norden
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(ibidem) y posteriormente por Holmer y Wassén
(1953: 17-21) para el caso de los cunas (mis
me hacen pensar que deben ser

obscrvaciones )
). El material en que se hacen los

muy parecidos
entre los cunas es el papel y, excep-

tablillas. Entre los bribris y cabéca-
ncos de balsa descortezados y, ante-
bservé, aparentemente, también el
(Gabb 1875: 500).

pictogramas
cionalmente,
res se usan tro
riormente, S€ O
empleo de mastate

313 Situacién

La situacion, incluyendo con este término
tanto el escenario constituido por las circunstan-
cias materiales (tiempo, lugar) como el tipo de
escena definido culturalmente, €s un factor de
importancia para el escogimiento de las varieda-
des. el canal y la forma del mensaje.

Las sociedades chibchas en su mayor parte
eran del tipo que Steward y Faron ( 1959) denomi-
nan "cacicazgos" y presentaban una cultura béasica
semejante, probablemente por factores ecolégi-
cos, a las culturas agricolas de las selvas tropica-
les de las cuales, sin embargo, se diferenciaban,
para citar algunos rasgos de mayor importancia,
por haber llegado a desarrollar cierto grado de
estratificacién social en clases, pequefios estados,
especialistas religiosos de tiempo completo y,
bajo la influencia de las civilizaciones de irriga-
cién mesoamericana y andina, una técnica avan-
zada en la manufactura de bienes artisticos como
textiles, cerdmica y piezas de orfebreria.

_La coincidencia en el tipo cultural incluia la
existencia de semejanzas en materia de las acti-
vidades sociales y los hechos del habla caracte-
risticos de las mismas. Por ejemplo, era un
;aSgo muy generalizado el empleo de cantos en

ablas especializadas alejadas de la lengua

ﬁ?é;diﬁ’é‘i‘ como parte de los procesos de cura-
cién ividual o colectiva y los ritos de transi-
igualpr:r parte de chamanes y sacerdotes. De
la narraacr'lgra’ en pricticamente todos los casos,
consejos ; n de acontecimientos miticos y los
N2 0 en ro amonestaciones en l_a lengua cotidia-
titufan e] ngté;)s bastante préximos a ella cons-
sistems deme O principal de instruccién en el
Y para estaC:eenclas y valores de la comunidad,
area se consideraba especialmente

apropiad
: 0s a lo sali N
Caciques. s especialistas religiosos o a 10§

3.2. Inventario de I
)s géneros més difundi-
dos en las literaturas chibchas undi

En los siguientes apartes se tratard de estable-
cer una taxonomia de géneros fundamentada en
lqs Criterios antes expuestos y en las coinciden-
cxas_observadas en las taxonomf{as nativas en la
medida en que existe algiin grado de conocimien-
to de ellas.

3.2.1. Géneros hablados y en lengua cotidiana:
pldticas instructivas y otros

_ Por lo general, la informacién sobre la concep-
cién del mundo del grupo se daba a los individuos
comunes en la forma de narraciones (mitos), des-
cripciones ( c6mo es el universo, c6mo estd divi-
dido y qué clase de seres habitan.las distintas par-
tes, qué formas de conducta son malas y cudl es
su castigo) en registros de la lengua cotidiana y
empleando la modalidad hablada del canal oral.

E. Headland (1976: 74) sefiala que entre los
tunebos la narracién y la conversacién constitu-
yen un mismo nivel. La terminologia indigena
sefiala en diversos casos la identificacién entre
narracién y conversacion: mausirrajdca en gua-
tuso sirve para designar tanto las narraciones tra-

dicionales como la conversacién en general; -1

apakok es 'conversar, dialogar, narrar' en bribri;

gua/i , en cégaba, 'decir, conversar, narrar'.
Margery Pefia (1986a: 178) ha captado bien la

naturaleza de los textos aludidos cuando afirma al

referirse a uno de ellos:
tinuacién presentamos dista de serun

do ortodoxo que podria dérsele a este
forma de tradicién oral que

on digresiones éticas...

El texto que a con
"relato” en el senti
término. Se trata de una
combina elementos narrativos ¢

Bolafios Ugalde ( 1979: 12) habia reconocido
también esta coexistencia emr; ell relatobly lacgci:g-
ipCl rial mitico de los pueblos -
cripcién en el mate oo lado de .

i ando
chas costarricenses, sefial : le los
mitos narrativos S€ encuentran mulos explicats

vos que carecen
i i 1qtifican la funcién de
ntos nnrrauvos Yy 5610 Jus )

:;;1;“ ;ersonajcs miticos o la presencia de cosas ©
situaciones en la realidad.

¢ todos los individuos
temas de 1a Lrafhcndn,
considerados como p_ropxam;n(;
hacerlo: 10s especialistas €O

ue, aunqu

haya sélo algunos
te capacitados para
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iefes y los chamanes (en los sitios en que toda
irofzsajlos th). Al respecto seﬂala'quzoh de Wﬂle:
(1979: 29) en el caso de los bribris y cabécares:
"Las historias pueden ser relatadas por los que no
son sukias, pero estos ultimos siempre se discul-
pan o explican que un sukia las puede relatar
mejor". Esto dltimo se relaciona, muy seguramen-
te, con el carécter fundamentalmente instructivo
de las narraciones y descripciones de que nos ocu-

pamos (ibidem):

Las historias son para instruir. Tienen sentido recreativo
en cuante que a los /awépa/ les gusta contarlas y se ale-
gran cuando ven interés en el que escucha ; a la gente
también le gusta ofrlas. Sin embargo, el entretenimiento
es mis el subproducto que la raz6én para contarlas.

Su valor educativo hace que a las pléticas en
cuestién se las considere como actividades impor-
tantes. Por ejemplo, entre los cégabas (Reichel
Dolmatoff 1951: 153) son una de las pocas activi-
dades que pueden efectuarse en la casa ceremonial:

Fuera de "contar cuentos", es decir, de relatar mitos,
genealogfas o cantos, Unicamente se deben efectuar
actividades ceremoniales en una casa ceremonial.

Mis informantes guatusos y moveres sefialan
que en el pasado, sus jefes tenian como funcién
muy importante reunir periédicamente a la gente
para amonestarla sobre la buena conducta con
base en los ejemplos establecidos por la tradici6n.
Entre los cunas esta funcién didéctica sigue sien-
do desempeiiada por los jefes politico-religiosos
denominados sdhilas (Prestdn 1984: 136) y, tanto
0 mas, por sus voceros en la casa ceremonial. Los
sdhilas pueden ocasionalmente hacer sus alocu-
ciones en la lengua cotidiana (Sherzer 1983: 98),
pero generalmente cantan en habla ritual y es su
vocero (ibidem 38) el que comunica a los concu-
rrentes, en cuna corriente, el significado de estos
mensajes que tienen que ver con la interpretacién
de hechos presentes a la luz del conocimiento tra-
dicional sobre los origenes.

Un reflejo interesante del caracter conversacio-
nal de las narraciones y descripciones a las que
venimos haciendo referencia es que se informa de
casos en que, de hecho, se llevan a cabo mediante
preguntas, respuestas y ratificaciones intercam-

biadas por dos personas. Pereira M
cribe este hecho del siguiente mod (gra (1983) des-

Cémodamente sentado en 1a ham
aca -lugar predil,
los chamanes y de lag personas de imponan‘::ia e::cgt::)nct‘acj

ral-clmmdordainim:ioalcuemosecund.dopor
quien funge como "interrogador”. Este ltimo no u_°"°
que ser un chamin, aunque con frecuencia lo es mh’;e.

Esto coincide con lo descrito por She,
(1983: 182) en relacién con la narracién de cuzer
tos (humoristicos) entre 1os cunas : "Tipicame :n.
el narrador cuenta el cuento a otra persona, ke,
responde con enunciados breves o Comemagl;e
mientras el publico escucha...” $

Por lo que respecta a 1a forma, las platicas 4
que he hecho referencia se diferencian en mayor
menor grado de las conversaciones sobre otro
temas por su elaboracién. Los hablantes m4s ins.
truidos y experimentados en esta prictica, por
medio -sobre todo- del paralelismo, pueden pro-
ducir textos con una estructuracién muy manifies-
ta en versos. Lo general es un continuo entre lo
que, desde el punto de vista habitual en los est-
dios literarios occidentales se consideraria prosa y
lo que se consideraria verso. Por otra parte, ade-
més de lo relativo al canal, a la variedad lingiiist-
ca y la situaci6n, habia hay diferencias formales
con respecto a otros géneros. Una de las més inte-
resantes desde el punto de vista positivo, observa-
da eso si hasta el momento en unos pocos Casos,
es el empleo de los ide6fonos, tanto més abundan-
te cuanto més elaborado el texto. Esta caracteristi-
ca también es un indicador de la pertenencia de
las platicas a la conversacién, pues los idedfonos
aparecen en diversas manifestaciones de ésta, €n
tanto parecen estar ausentes de los demds géneros.

Las platicas instructivas parecen ser el géner
hablado y en lengua corriente més difundido entr®
todos los pueblos chibchas y en el que tiende a
darse la mayor elaboracién de dicha lengua. No
obstante, se informa de otros. La oratoria (a veces
con uso de un registro elaborado) en reuniones
colectivas para resolver problemas y tomar dect-
siones se menciona como importante entré los
cunas (Sherzer 1983 : 99-101), los tunebos (E:
Headland 1976: 74) y los c4gabas (Reichel
Dolmatoff 1950: 73-4).

3.2.2. Géneros cantados en la lengua cotidian®:
el canto secular individual

El término secular se emplea como 0puestd &
término religioso en el sentido de 'sin rel2c! 4
directa con la instruccién sobre los seres SO o
turales o la interaccién con ellos'.
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or expresi6n del sentimiento individual
denominaré canciones persona-
os individuos en la vida coti-
: tratan de sus experiencias propias
?rl:fr‘;?ié)r{uﬁ)l;z a aventuras amorosas, a incidentes o
circunstancias del trabajo, a incidentes ocurridos
con visitantes, a la actitud propia ante la vida,
etc.). Los he observado entre los guatusos
(Constenla Umafia 1982a: 25), los bqrucas, los
térrabas y los bribris (caso en que parecieran estar
las mujeres y sus posibilidades

restringidos a )
tem4ticas ser menores), y Holmer informa de su

existencia entre los cunas (1951: 171). En el caso
de los guatusos, el caracter personal del género,
conocido como poréteca es especialmente reco-
nocida: son invencién particular de cada indivi-
duo que es el dnico que tiene derecho a cantarlas
a menos que medie su autorizacion expresa.
Existen otros cantos en la lengua cotidiana,
que denominaré canciones tradicionales popula-
res, de naturaleza individual por lo que respecta a
la ejecucién, pero cuyo texto no se refiere a expe-
riencias particulares, pertenece a la tradicién y se
trasmite de una generacién a la siguiente. El tipo
més comin es la cancién de cuna que he observa-
do entre los guatusos, los borucas, los bribris y
los térrabas, y cuya existencia se informa tam-
bién entre los cunas ( Holmer 1951: 176-85). La
tradicionalidad se aprecia en el hecho de que en el
caso de los ultimos cuatro pueblos hay incluso
motivos compartidos: he observado canciones de
cuna borucas, térrabas y bribris que, como la ter-
cera de las recogidas por Holmer (ibidem 179),
consuela al bebé diciéndole que el padre o la
madre han tenido que ausentarse para hacer
algiin trabajo que lo beneficiard o para traerle
algo. Ademés de las canciones de cuna, mencio-
nar¢ las de lamentacién por la pérdida de un ser
gu_endo Cuya existencia se ha sefialado entre bri-
119‘133(.A1cevedo. Vargas 1986:93) y cunas (Sherzer
763 178, quien sefiala que la intérprete siempre
g:prowsa sobre una pauta altamente estereotipa-
en la que incorpora los detalles particulares del
moribundo o difunto). ’

La may
se da en las que
Jes empleadas por 1

32. 3 1
3. Géneros cantados Y bailados en festejos:
el canto secular colectivo

emlgﬁa\azsnos plllet?los chibchas se dan canciones
de eaps €xclusivamente en festejos colectivos
indigia T secular en las que generalmente un

O canta la mayor parte del texto y los

¥

dem4s corean un estribillo. Este tipo de canto se
ha observado entre los bribris y los cabécares
(Acevedo Vargas 1986: 93-97), los moveres
(Torres de Araiiz 1980: 251), los teribes (ibidem:
284), los cunas (Prestdan 1984: 139) vy los tune-
bos (E. Headland 1976: 64, Rivet 1924: 91) y
suele presentar los siguientes rasgos caracterfsti-
cos: (a) la variedad linglfstica empleada no es la
lengua corriente de la comunidad, sino una espe-
cializada que puede ser la de un pueblo vecino (el
teribe en el caso de bribris y cabécares, el bocotd
en el caso de los moveres) o un habla ritual no
identificada hasta el momento (el caso de los
tunebos), y (b) el contenido del texto suele refe-
rirse a determinado animal cuyos movimientos
pueden incluso imitarse y cuyo nombre sirve para
denominar el baile (entre los teribes, Torres de
Araiiz, ibidem, menciona seis: Baile del gallina-
zo, Baile del camar6n, Baile del armadillo, Baile
del mono carita blanca, Baile de la serpiente y

Baile del tigre).

3.2.4. Géneros cantados o recitativos en hablas
rituales para tratar sobre lo sobrenatural
o interactuar con él: cantos religiosos y

mdgicos

Esta divisién mayor incluye textos que se
caracterizan por el uso de variedades especializa-
das para la interaccién con lo sobrenatural que
tienden a darse tinicamente en la forma de un
repertorio de textos de trasmisién tradicional y a
usar alguna modalidad del canal oral que no sea
la hablada.

Tomando en cuenta las situaciones en las que
se emplean y su finalidad, estos textos se pueden
subdividir en tipos como los que se mencionaran
en los parrafos siguientes:

(a) Cantos de prevencién y curacién de enfer-
medades. Son parte muy importante de la medici-
na de la mayor parte de los pueblos chibchas que
las consideran (o consideraban) como provocadas
por seres sobrenaturales hostiles. Por lo general
estos cantos se consideran como la parte principal
del tratamiento, mas importante que el empleo de
los remedios herbolarios que se usan simultdnea-
mente en muchos casos (hay excepciones como
los guatusos que, aparentemente, no crefan que
las enfermedades, fuera de la locura, fueran origi-
nadas por seres sobrenaturales hostiles, véase
Constenla Umafia 1983b: 113). Se han observado
este tipo de cantos entre los ramas (Conzemius
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29: 322-3), los guatusos (hasta el momento s6lo
llagr: el txata?niemgude la picadura de c_ulebra)S,zlgs
bribris y los cabécares (Bozzoli de Wille 1982c),
los moveres y bocotaes (Veldsquez y Brandt
1979: 16), los cunas (Sherzer 1983: 112-3), los
runebos ( Ortiz Gémez y Pradilla Rueda 1987: 90)
y los cAgabas (Reichel Dolmatoff 1951: 159).

(b) Cantos de los ritos de transicién. De estos
el tipo més difundido lo constituyen los cantos
fiinebres que en muchos casos sé bailan y se han
observado entre los teribes (Torres de Araiiz
1980: 284), los bribris y los cabécares (Cervantes
Gamboa 1990), los moveres y los bocotaes
(Veldsquez y Brandt 1979: 17) , los cunas
(Sherzer 1983: 116) y los cégabas (Reichel
Dolmatoff 1951: 243).

(c) Cantos magicos. El tipo que se ha observa-
do mas es el destinado a controlar fuerzas natura-
les, animales y objetos, que se ha observado entre
los guatusos (contra los jaguares), los cunas (para
manipular animales y objetos peligrosos como
culebras, escorpiones y arpones puestos al fuego,
para tener suerte en la caza o el amor, eic.; véase
Sherzer 1983: 116-8), bribris y cabécares (los usa-
dos por los usécares -sacerdotes- tanto para alejar
la lluvia como para atraerla e incluso provocar
inundaciones) y los tunebos (para provocar la llu-
via; Rochereau 1959: 123). Entre estos, probable-
mente deberian contarse los de hechiceria que tie-
nen los guatusos y bribris para hacer morir a otras
personas.

(ch) Cantos rogativos a los dioses. Entre
varios pueblos chibchas se ha observado la exis-
tencia de cantos en que se solicita a los dioses
proteccién o ayuda. Los guatusos tienen un tipo
en que se pide energia espiritual para rechazar a
los malos espiritus; de los moveres se ha recogi-
do un “canto de siplica a los espiritus" para que
alejen "tormentas, ciclones, truenos" (Veldsquez
y Brandt 1979: 56); los tunebos tienen rogativas
para que los alimentos estén en buen estado
(Rochereau 1959: 121), el mama c4gaba canta
mvocand_o a Haba (la Madre, diosa fundamental
de su religién) y pidiéndole que proteja al nifio
cuando €ste ya ha aprendido a gatear (1951: 183)
G et s o i s s ol

n
chas (véase 13.16), e Duenas cose-

_ (@ Can;os de erpdicién. En general, el conoci-
miento sobre el universo y el origen de los diver-
zos tipos de seres que lo pueblan era un factor

undamental de prestigio y poder entre los pue-

blos chibchas. En el caso de los bribrig
do cantos cuya finalidad exclusiva ery ereCOgj_
dicho conocimiento. De acuerdo cop mi:gnc
mantes, en ocasiones de reunién colectiy or-
especialistas solian someter a sus colegas 5 . log
bas en este sentido. Lo habitual era que ge impme-
lara con expresiones como "Seflor, se CIpe.
sabrds como se originé el uso del bastén ge ente
blanca" a lo que se esperaba que el otrg ¥
diera con el canto adecuado. Por supuestg o,
ejecuciones también daban a los oyentes la 0po
tnidad de adquirir tan preciados conocimien
Estas exhibiciones de saber eran parte fundamey,
tal de la cultura c4gaba; seguin Reichel Dolmayf
(1950: 73)

... el sistema de status se basa solamente en la compe-
tencia del individuo referente a su repertorio de textos
cantados, o por lo menos hablados de un modo cere-
monial. Ya que el status se ve asi implicado, el afin del
individuo es de lucir con sus conocimientos y de reci-
tar las canciones y tradiciones en la casa ceremonial.

El mismo autor (1951) describe este tipo de
escena del siguiente modo:

Por la noche, cuando los hombres se retinen en la
casa ceremonial, siempre dice uno: "Vamos a hablar
de los antiguos”. En seguida se forma un grupo alre-
dedor de €l y uno empieza a cantar. "Td no sabes" se
le interrumpe entonces: "te voy a ensefiar; oiga
bien"... Gesticulando con los palitos de los poporos
los hombres se vanaglorian: "Yo sé mds que ti. T
no sabes nada". El M4ma, acostado en la sombra fie
su hamaca, observa y oye. A veces canta y reci
también o corrige a alguien: "La madre del Pelicano
fue Eibildyde y no Silyue. Asf es. Asi dijeron los
Antiguos. Mucho te falta aprender.

Reichel Dolmatoff no aclara si los cantos emp
ados en estas ocasiones o, por lo menos, alguis ge
ellos sirven exclusivamente para el propdsito :
exhibir el conocimiento o si son los mismos q“‘."sg
usan como partes de los distintos ritos. ESt0 ﬁlm&_
es lo que sucede entre los cunas (Sherzer 1983:1 en
20), que practican los cantos rituales que conocn_e
de'modo que los demds puedan escucharlos: &

otras cosas para obtener prestigio:

gia 1a de bod
si, mientrd®
7 grave

De las casas de sus muchos parientes, esco
:]u_];lq;e vivia cerca de la casa de reunién. A

ablaban, los hombres an escuchar la VO i
Campos practicando "mrﬁno del bastén de ban::?ff'
durante horas. ;Quién podria haber negad© qued e el
lamente conocia el canto, que merecia plename?
crédito y el respeto asociados con el mismo
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La expresion mas fo_rmaliza_da de 1a manifesta-
cién de conocimiento ideol6gico entre los cunas
era, Sin embargo, €l canto de los 1ef§s o sdhilas
en la casa ceremonial. Estos espeC{allstas, escogi-
dos precisamente por la excelencia de su saber,
enunciaban (como s¢ sefialé en 4.2.1) sus inter-
pretaciones de los acontecimientos recientes y sus
conocimientos sobre el universo en habla ritual y
en forma cantada, todo lo cual era luego comuni-
cado en la lengua cotidiana a los presentes por sus
voceros. Prestdn (1984: 136) afirma que este tipo
de canto se conoce como Pap ikar 'tratado de
Dios' y que por Su contenido es considerado "el
nicleo de todos los demds ikarmar " (cantos en

hablas rituales).

3.2.5. Cardcter épico, lirico o dramdtico de los
géneros comentados

Los géneros aludidos en los apartes anteriores
elacién, si bien no univoca con

muestran cierta T
la divisién fundamental en la tradicién occidental
entre &pica, lirica y dramatica (Kayser 1970: 435
y siguientes). La mejor correspondencia se da en
el caso de los tipos que s€ producen en la lengua
cotidiana de la comunidad: el canto secular indi-
vidual, cuyo contenido habitualmente es de natu-
raleza claramente lirica (expresién del sentimien-
to), y las pléticas instructivas (en la medida que
su elaboracién permita considerarlas como €xpre-
siones de orden literario), tipicamente épicas si
definimos esta condicién a partir de una actitud
"objetiva” , vertida hacia el mundo extermno y fun-
damentada en la funcién lingiifstica de exposicion
(ibidem: 441-2, 460).

Los tipos de canto ceremonial (tanto secular
como religioso) resultan mas complejos desde
este punto de vista, ya que en muestras de una
misma clase (por ejemplo, los propios de ritos de
transicién) he podido observar tanto textos de
caricter épico como lirico. Entre los cantos fiine-
bres bribris, para citar sendos ejemplos
(Cervantes Gamboa 1990), hay uno en que S¢
narran las actividades realizadas por el difunto en
i‘;s\'tléc:a en tanto que otro expresa el sentimiento
- gico de éste cuando abandona definitiva-

ente a sus familiares y su casa (al ser sus huesos

conducidos al cementerio del clan).
s uf; lllr;-‘)llusc; interesante anotar que, en el caso de
sl do,teos cantos muales' referentes a mitos,
e & a:; éﬁner forma narrativa, 1a tienen cla.ra-
ca, pues se centran en uno o varios

episodios del mito y adoptan la forma de didlogos
(el texto estd integrado exclusivamente por los
parlamentos de los personajes) entre los persona-
jes que participaron en ellos.

.Por ejemplo, un canto de curaci6n referente al
mito del origen de los seres sobrenaturales que
causan el reumatismo (Constenla Umafia 1990a),
puede analizarse como un pequefio drama en tres
escenas: 1. el dios Sibékamo incita a una herma-
na o prima hermana suya a tener relaciones inces-
tuosas y ella trata de rechazarlo, 2. los ocho
nifios nacidos defectuosos del incesto interrogan a
su madre sobre su padre, pues consideran que los
bienes de éste les corresponden; ella les responde
que no tuvieron padre (Sibokamg, avergonzado
por su accién no quiere que ellos sepan su ori-
gen), que los encontré abandonados en distintos
lugares; los nifios, a su vez, le dicen que €so no €s
cierto, que ellos saben que nacieron de relaciones
incestuosas, 3. Sibokamg, al ver que los nifios
estdn enterados, aparece y les dice qué cosas
podréan tener y cusndo (su alimento serén las per-
sonas que los hechiceros les sefialen).

La existencia de literatura dramética no quiere
decir que haya existido propiamente teatro, ya
que, por lo menos en el caso de los bribris, los
textos nunca se actuaban. El canto que se acaba
de citar, como todos los de curacién, lo ejecutaba
el chamén hallddose generalmente solo. En el
caso del ritual fiinebre, un especialista ejecutaba
todos los cantos coreado por dos acompafiantes
en la presencia un piblico numeroso.
Ciertamente, en esta dltima circunstancia, los
cantos draméticos bribris llegaron a estar en posi-
bilidades de convertirse en teatro del modo en
que cantos corales (los ditirambos) llegaron a dar
origen a la tragedia entre los griegos, pero esto
\iltimo no parece haber llegado a producirse. En
el caso de los muiscas, de acuerdo con lo sefiala-
do por Fernéndez de Piedrahita (véase 1.16.3.,
(d)), el paso del texto ritual simplemente cantado
a formas con actuacién ya s¢ habfa producido.

4. Recursos formales

Hasta el momento, €§ poco lo que s€ ha escnito

sobre los recursos formales empleados en las lite-
blos chibchas en géneros que no

ién en lengud corriente. El dnico

sten publicacio?es en qu%(srea :Ii]eer;

‘entos generales €s el de los cunas

tlrg%fl lggg;zcgr 1983). Con base en lo sefialado

- TE
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por estos autores y mis propias observaciones de
las literaturas chibchas, en particular las costarri-
censes, sefialaré aquellos rasgos que me parecen
més destacados. _

Por lo que respecta a la narracién en lengua
corriente, ha habido una serie de escritos hechos
desde el punto de vista del andlisis del discurso
sobre aspectos como la introduccién y manteni-
miento de los tépicos (Dickeman 1983), la distribu-
cién de la informacién ( E. de Headland 1976), la
prominencia y la cohesién (Headland y Levinsohn
1976), los participantes (Tracy y Levinsohn 1976,
F. C. de Arosemena 1980), los enlaces (R. Gunn
1978, Koontz y Anderson 1978), la inclusién del
didlogo (M. Gunn 1978, Koontz 1978), la funcién
discursiva de algunos elementos del aparato morfo-
sintdctico de ciertas lenguas (Stendal 1978,
Constenla Umaria 1986b, Abarca Gonzailez 1988)
o varios de estos temas conjuntamente (Forster
1978, M.A. Arosemena 1980). Dejo para futuros
estudios la compleja tarea de tratar de alcanzar
generalizaciones sobre estos aspectos.

4.1. El paralelismo

El recurso omnipresente en las literaturas chib-
chas, en todos los géneros, es el paralelismo, en el
sentido m4s habitual del término, como lo enuncia
Lazaro Carreter (1962):

Disposicién del discurso de tal modo que se repitan en
dos o mas versos (o miembros) sucesivos, o en dos
estrofas seguidas, un mismo pensamiento o pensamien-
tos antitéticos. La forma m4s elemental es aquella en
que se reproducen las mismas palabras con una leve
variacién... O bien, mantenimiento de una misma
estructura en dos o mis frases seguidas...

La repeticién simple en muchos casos alterna
con el paralelismo y la considero como un caso
extremo del mismo.

Kramer (1970: 31-51) hace un extenso an4lisis
del paralelismo en la literatura cuna, E. Headland
( que lo denomina "paré4frasis”, 1976: 50) lo con-
sidera como uno dé¢ los recursos principales para
destacar la informacién "m4s importante" en la
narracién tuneba y yo he sefialado su presencia
en la literatura guatusa (1982a) y la bribri (1989,
1990a). De hecho, el examen rapido de textos de
cualquier indole en las lenguas de las que se han
recogido muestras revela por doquier su presen-
Cla, como se muestra a continuacién en los
siguientes ejemplos (aun en el caso de 1a literatura

muisca, de la cual no tenemog tex
que se daba de acuerdo co

108 [} obVio
Piedrahita, véase 1.3.16. c) :

Or

(a) Fragmento de una narracig .
rama (Rigby 1987: 81; la presemac'ilégﬂdlclonal
es mia) €N lingy,

Naingkarka naing nuunik sain antaikmay
kasking antaikmalu, ’
kitkna kumaa taikmalu.

Antaikmatsu ankamiii.

Y después, un dia, se emborracharon,
todos se emborracharon,

hombres y mujeres se emborracharon,
Se emborracharon y se durmieron.

(b) Fragmento de un canto de amor térraba

Eri gé t’4 poffirob tirs, Ahora me abrazas.
te un poquito,

éri gé t’4 foshirob tird,  ahorame besaste
un poquito,

éri gd t’4 huofié t’on, ahora estoy feliz
ya,

éri gé 1é merkér t’éh, ahora te quiero ya,

éri gé ré1r zhoiihué fe, ahora quién sabe
cuéndo te veré,

éri gé ré4fr zhoihué fe. ahora quién sabe
cu4ndo te veré.

(c) Fragmento de cancién de cuna boruca

Ba be qui decré Tu madre se fue
Chigré Tén 1, por la Fila de Mafz,
RUrdc Tén §, por la Fila (}e Cacao,
ni ba” yebéjt qui decrd  tu padre se fué
Cés Tén , por laFﬂadeBag:‘;O
yd iscra butcra xani. a tirar con su ar
su flecha.
(Marger)

(ch) Fragmento de narracién bocotd mia, 10
Pefia 1989c: 165; la divisi6n en lineas esdo enla
mismo que la traduccién libre que he bas3
literal del autor)

Giti jogéble na yé na sribéde,

yé waéde sribéde

na sege fién yé gudéle yé mien
joyéble sribéde.

Chubé joyéble dodéle joydble nu

P
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égeba sege, )
ghagbé doié joydble dodéle joyéble
nensére J
padada joL
yé wéde jai

& jéi ) ) )
Wg:,"ju]ﬁt.a joydble bé nansére wégaba sege
Chubé doié wégaba sege.

Entonces fueron una vez més a trabajar en
otras cosas,
a trabajar en los seres ViVOS
fueron a trabajar esta vez en los seres del monte,
como los felinos, en los seres vivos de todas clases.
Chubé hizo que aparecieran, aparecieron gratos a
la vista.
El enemigo de Chubé hizo que aparecieran, apa-
recieron los feos;
estas aves,
estos seres vivos ,
estos peces,
todos éstos aparecieron con fea figura a su vista,
a la vista del enemigo de Chubé.

(d) Fragmento de un canto de curacién tunebo
(Rochereau 1959: 122; la traduccién, como lo
sefiala el mismo autor, es apenas una aproxima-
cion)

Echu bar saujake Esté bien curado.

Buru bar saujake Vamos, esté curado del
todo.

Tu... esté curado del
todo.

Que tu boca esté cura-
da

La mafiana (0 mafiana)
esté curada.

Ba katoba bar saujake
Keke bar saujake

Kuanti bar saujake

(¢) Fragmento de un texto narrativo cagaba
euss 1921: 459 ; he traducido al castellano la

Versién libre de P ividi
1ex10 en linggs) reuss en alemén y dividido el

Sibalaneumés hava
aleki &izuakéla
nauirli kultsélula hava
zasul f2géua guaté;
Aukdi narlalg salinga kégaba 1Glat$i hava,

s . P
alinga 2itaukai ndlatdi have ha narlalé.
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Kuisbéfiguit$i havs,
ninulat$i havé,
kektulatsi havs,

hika hika salinga 1ilat$i hay4 narlalé,

ibalama zuveja kuiza gukat¥i ha
ve] vé narlalé,
Nulafkukuit&i hava narlald b

duef harliat&i havé narialé,

La madre Sefiora del Canto,

ésta, al principio,

la madre de toda nuestra semilla,

nos parid,

y es la madre de todas las clases de hombres,
la madre de todas las razas es.

Es la madre del trueno,

la madre de los rios,

la madre de los 4rboles,

la madre de todos las clases de cosas.
Es la madre del canto y la danza.

Es la madre del mundo,

es la madre del viejo hermano piedra.

La omnipresencia del paralelismo quiz4s no sea
un rasgo caracteristico de las literaturas que nos
ocupan, sino de las literaturas en general. Al fin de
cuentas se ha considerado (Hopkins, citado por
Jakobson 1975: 378) que este fenémeno podria
estar detrds de todo artificio formal del lenguaje
poético, incluyendo la rima, la aliteracién, el ritmo
y la medida. No obstante, se ha sefialado (Sherzer
1983: 192), en el caso de los cunas, la existencia de

una marcada tendencia hacia la repeticién y aprecio por
ella que abarca todos los niveles del discurso, incluyen-
do hechos y acontecimientos de habla completos...

Este rasgo representa una actitud estética
caracteristica que, en principio, pareciera comun a
los pueblos chibchas, por 1o menos en lo que res-
pecta a sus literaturas.

4.2. Rima

El paralelismo (en la acepcion habitual del tér-
mino), es un fenémeno de ca}récter eminentemen-
te sintdctico y léxico (repeticién de los mismos
marcos sintdcticos o sucesién de marcos sintdcti-

cos semejantes Y repeticién parcial de los

elementos léxicos), pero tiene sin duda conse-

cuencias fonoldgicas: si la m.isma palabra (0 SeEI:
mismo morfema) se repite al final de un verso,
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producird también una repeticién fonoldgica. No
obstante, a mi parecer la rima (consonante 0 as0-
nante) aparece propiamente cuando la repetic16n’
fonolégica al final del verso se busca por Sl
misma, no es consecuencia de la repeticién morfo-
sintictica y léxica. La rima entendida de este
modo se presenta ‘en los géneros cantados de los
pueblos chibchas de Costa Rica (y, de acuerdo con
Fernindez de Piedrahita también era usada por los
muiscas, véase 1.3.16), como se puede apreciar en
la siguiente cancién personal térraba, en la que la
rima en e de la primera estrofa y laen ifi de la
segunda no se obtienen en todos los casos por la
repeticién de una misma palabra (otro ejemplo se
puede observar en el fragmento de cancién de
cuna boruca incluido en el aparte anterior):

Eri dé, Hoy,

doni dé, més tarde,
ibéna dé, mafiana,

'8 shori c’oné? (dénde estaré?

¢ T’a shoii amé ¢’fob goé
diub g6 dé? (Estaré en extranje-

ro cerro o cima?

Zhém coshoré. No lo creo.

T’a shoti amé dfii qu’ifi,  Estaré sobre extran-
jero mar

éc qu'ih, oroca

béhuo tintifi. con el estémago

lleno.

4.3. Empleo de elementos indicadores del tipo
de discurso

Tanto entre los cunas como entre los pueblos
chibchas de Costa Rica se observa el empleo de
sufijos y particulas que ademds de caracterizar la
variedad lingiiistica y el tipo de discurso emplea-
dos, pueden servir para indicar lindes de las enti-
dades como versos y estrofas y para producir rima.

En algunos casos se trata de elementos existen-
tes en la lengua.cotidiana cuya frecuencia aumen-
ta muy notablemente en los registros o hablas
especiales usados en la poesia. Tal es el caso del
diminutivo entre los guatusos y bribris. En el caso
de los primeros, en las canciones personales se
acostumbra a ponerlo en secuencia con buena
parte de los sustantivos que aparezcan. Entre los
segundos, el diminutivo tiene también caricter
reverencial en la lengua corriente y, en los cantos
en habla ritual religiosa, se presenta con muchisi-
ma frecuencia, probablemente como indicador de

su solemnidad. Entre los cunas, un ejemplo
(Sherzer 1983: 40) es el sufijo -ye , que ep Iy
lengua corriente unido a verbos indica un "sep;.
miento de tipo optativo” y unido a sustantiyo,
expresa 'vocativo'. Este elemento tiene gran fre,
cuencia en la lengua empleada en los rituales g,
magia y de curaci6n "quizds por hincapi¢ ep |
actitud optativa de los cantos mégicos... pero tam.
bién como indicador poético de los versos".

En otros casos se trata de elementos que existep
s6lo en determinado tipo de discurso. En el cagg
de los cunas sefiala Sheerzer (ibidem): "Hay tam.
bién prefijos y sufijos que, junto con palabras y
frases, sirven de indicadores de las variedades lin-
giifsticas y, dentro de ellas, de los estilos, si biep
algunos de ellos tienen significados referenciales
explicitos también.” En el caso del habla ritual
religiosa bribri y cabécar estos elementos son muy
abundantes y juegan un papel de gran importancia
en la estructuracién de los textos (véase Constenla
Umaria 1990). Las entidades comentadas en este
parrafo se dan con caracteristicas muy semejantes
en la literatura azteca, en la que los especialistas
las han llamado "expresiones no léxicas" (Leén
Portilla 1985: 12). Para ejemplificar se emplea, a
continuacién, un fragmento de canto bribri del
ritual funerario (los indicadores de tipo de discurso
se han marcado con negrita; - @14 'diminutivo', dd
'indicador de final de estrofa’):

Ba-bali sharala Quien aliviar4 tu hambre

i-kung i-kung ha sido encontrado, ha sido
encontrado,

doie 1 dé. recién nacido.

Te terala Quien cuidara; tu casa

i-kuna i-kuna ha sido encontrado, ha sido
encontrado,

doie { dé. recién nacido.

Bo-bo barala
i-kuna i-kuna

Quien ser4 tu servidor
ha sido encontrado, ha sido
encontrado,

doie i dé. recién nacido.
4.4. Estructuracion en versos y estrofas
De acuerdo con Cohen (1974: 53)

Todo verso es "versus”, o sea, retomo. Por oposicion &
la prosa ("prorsus") que avanza linealmente, €l vers®
vuelve siempre sobre si mismo.
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Tomando esta caracterizgcién, pero sin restrin-
ir el retorno a lo fonolégico, ya sélo el recurso
ue he sefialado como omnipresente, e} paralelis-

permite reconocer una estructuracién en ver-
S":s)’en muestras de todos los géneros de las lifera-
turas chibchas que he propuesto en el capitulo

¢

amgrrtoel tipo de discurso que denominé platicas
instructivas, el grado en que se da la estructura-
cién en versos, en los casos que he observado
més detenidamente, varia incluso dentro de una
misma literatura y un mismo narrador-descriptor.
Los narradores més avezados, como es de espe-
rarse, producen textos con un mayor grado de
elaboracién en este (y otros) sentidos, pero aun
ellos pueden, seguin las circunstancias, ser desi-
guales a este respecto. En consecuencia, hay tex-
tos en que la estructuracién en versos predomina
sobre la ausencia de la misma y hay otros en que
sucede lo contrario. Como sefialé anteriormente
se da un continuo entre lo que, desde el punto de
vista habitual en los estudios literarios occidenta-
les, se consideraria prosa y lo que se consideraria
verso. El paralelismo, en este tipo de discurso, es
ciertamente el recurso principal en la estructura-
cién en versos, pero las pausas y la entonacién
son por lo menos otros indicadores que se presen-
tan a la hora de la ejecucién. Algo que es necesa-
rio determinar es la existencia o inexistencia de
divisiones mayores como las propuestas por
Hymes (1977) para los textos de los chinookes.
Un ejemplo de la presencia de versos determina-
dos por el paralelismo es el texto cagaba citado en
4.1.(e) , otros son los siguientes fragmentos de
una narracion bribri y otra guatusa:

(2) Bribri (Constenla Umafia 1989):

Ie’ richa,

e’ rf i El, pues,
'® richa kochi amé,

entrega,

pues, cerdos,
ata y entrega,
pues, vacas,
entrega y
entrega, pues,
telas,

coge, pues,
chompipes,
paga su precio,
y, entonces,

ya no lo acosan
maés.

R ] " P 7
e richa vaca muewa ame,

L,
1€ richa sawi’jkus emé amé,

ia? s "
'® richa chd keldws,

C oy s

e tgngttso,

e e, ™. i b 3 4
ane'e se’s wo ke tsirineia.
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(b) Guatuso
Tac4 nini ilhg mardma taff ac
rd s a’
chi chi ilh4 marsma Purii cha c¢6 purd cha c6 taf
Cué pald marsma, i
tacd nini taf4 inh' jac.
Cué jacs marima,
tgﬁé nini taf4 inh' iac.
il cali co chii calf co ilh4 mardma taf riyie
Purii cha c6 puri cha c6 ilhd mar&ma tafs ri))"é '
ninh.

Y les llego el tigre,
atodos, atodos, de las cenizas, de las cenizas, se

les levant6 el tigre.
Las fogatas que habia,

Se convirtieron en tigres.

Los trozos de lefia que habia,

S€ convirtieron en tigres.

De dentro de las ollas, de dentro de las ollas, se
les levant? el tigre.

De las cenizas, de las cenizas se les levanté el

tigre asi.

En el caso de los textos cantados, la estructura-
cién en versos es la regla y es obvia, ademis, la
presencia de unidades mayores como estrofas,
definidas por medio de recursos como la rima y
elementos de los que he denominado indicadores
del tipo de discurso, a los que, a la hora de la eje-
cucién se atinan factores como las pausas, la
melodia y el ritmo (incluso, en algunos casos un
instrumento musical puede servir exclusivamente
para este propdsito; por ejemplo, los cantores de
funerales bribris empleaban las maracas exclusi-
vamente para marcar el final de cada estrofa que
cantaban). Ejemplos de este iltimo tipo de enti-
dad se encuentran en los textos incluidos en 4.2. y
4.3. Una tarea que hay que llevar a cabo es el
reconocimiento de tipos de estrofas y de posibles
unidades mayores integradas por ellas, que de
acuerdo con mis observaciones parecen ser muy
variados.

En el caso de los cantos rituales bril?n's, el
paralelismo tiene una participa_cién muy impor-
tante en la organizacién estréfica. Muy comun-
mente, se da una séla estrofa que se repite una y
otra vez con el reemplazo de unos pocos elemen-
tos (por lo general, uno o dos tan sqlq) en éietirl;
minada posicién como variacion umc9a9.0 ;1 o
articulo reciente (Constenla Umafia 1990a),
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llamado marco estréfico a la parte invariable e
impletor ala variable. Este tipo de estructuracién
en marcos e impletores se da también en los can-
tos rituales cunas, segin se desprende de la des-
cripcién hecha por Sherzer (1983: 130-1).

4.5. Sinonimia y difrasismo

La abundancia de sin6nimos es un rasgo que se
ha observado en las hablas rituales de los cunas y
en la de los bribris y cabécares (de acuerdo con
Sherzer 1983: 27, esto sucede también en el caso
de los cunas en la lengua cotidiana). Gabb
(1875), por ejemplo, estimaba que el dios princi-
pal bribri, Sib0, tenia 20 diferentes nombres en el
habla ritual en su época. En muchos casos los
sinénimos no tienen relacién 1éxica (como en
Iirike y totobe ‘anciana’), pero, en otros, son
compuestos o derivados que comparten uno de los
dos elementos que los integran (como en bik-
suka y kabi-suka, ambos 'anciana’ también).
Los sinénimos de este tipo se dan con frecuencia
solamente en parejas. Por ejemplo, los nombres
iri-ua y ule-ua 'tierra’ no se usan nunca sepa-
radamente, sino que siempre se enuncian juntos
para refererirse a este mundo. El gran rio que, de
acuerdo con los bribris, fluye sobre el firmamento
(el techo de la casa de Sibd) generalmente se
denomina por medio de dos pares de nombres
relacionados, resultantes de la combinacién de
dos raices y dos sufijos: kwa-tala ro-tala,
kwa-taliv re-talit Este recurso estilistico
es bien conocido en las literaturas mesoamericanas
y se ha denominado difrasismo (Garibay 1963:
35). De acuerdo con Le6n Portilla (1986: 77

consiste en unir dos palabras que... se complementan,
sea porque son sin6nimas o porque evocan una tercera
idea, generalmente una metéfora.

El segundo tipo de difrasismo se da también en
el habla ritual bribri, como en skale by ] g, lite-
ralmente 'vulva pene’, que se usa en el sentido de
'tener relaciones sexuales',

El difrasismo pareciera darse también en las
hablas rituales cunas. Un ejemplo parece ser el
nombre de un chile blanco de] tipo llamado san-
kwa (en la lengua corriente kaga sankwa sip-
pPukwa (literalmente ‘chile sankwa blanco’) que en
el habla de los rituales de curacin y de magia es

sankwali nele' waka sipu nele (literal-

término usado para referirse 3 los hj
segundo, sipu, es una variante dselhlspa".(’s Y
que se designa el color blanco), 10 cgp
La explotacién del difrasismg como
literario puede apreciarse en e] Siguiente ,;:c Urso
un canto de curacién bribri: %0 de

Ja pagle Ja &uliJa  Ocho Nifios, Nifiog

fectuosos,
satala consolaos,
sa awi consolaos con egq

tisabarala kusabarala
Con Ia caja, ¢] tambyy

sagala consolaos,

saf awi consolaos con egg,

ektdja kutdja Con el cascabe], Iy
maraca,

safala consolaos,

sa awi consolaos con eso,

ekWEja kabikweja Con la flor de Ganng
Edulis, de platanilla,

satala consolaos,

saf awi consolaos con eso,

etckoloja kukoloja  conla hoja de cecro-
pia, de guarumo,

4.6. Ideéfonos

En las literaturas de los pueblos chibchas de
Costa Rica, aparentemente s6lo en los textos que
emplean la modalidad hablada del canal oral, se ha
observado el empleo de los ide6fonos como Tecurso
literario. Los grupos en que este uso parece revestir
mayor importancia son el bribri (Constenla Umafia
1990b) y el cabécar. En sus literaturas, los idedfonos
dan una contribucién de especial importancia 1
vividez de las descripciones y una de las caracterisi
cas que permiten medir el grado de elaboracién d¢
un texto del tipo indicado es la frecuencia de su &
ricién, como sucede, por ejemplo en muchas liter
furas nativas africanas. Como sefiala Noss en !
estudio sobre la descripccion en la narracién gbaye

El idedfono es una palabra descriptiva que, a diferencia del
verbo (que meramente enuncia accién) y del adjetivo (e
s6lo describe un elemento) crea emocién. Crea un w'dm'
€8 sensual, permitiendo al que escucha identificar sens¥
ciones, sonidos, colores, texturas, expregiones, ;

108 o silencios por medio de sus propios sentidos. Bl i8¢
fono es poético; es.melmtidomispum,iﬂ“ﬂm

- . i n
La vivacidad que da el ide6fono a la_"“““l:ga
S¢ puede apreciar en el siguiente pasaje 9¢
narracién bribri:
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hacen que se venga
un derrumbe pij,
uuua se desliza el
derrumbe.

asir tkée je’pa wa puj,

Juu dsir yenana.

Noétese la adecuacion del vocalismo oscuro (u)
de ambos ide6fonos con el fenémeno del derrumbe
eii general y la del tono de cada uno de ellos con
sus fases: un solo tono descendente en el primero
(que representa el momento en que se desprende la
tierra) y un tono alto prolongac}o en el segundo (que
describe el deslizamiento continuo de la tierra).

4.7. Predominio o exclusividad del estilo
directo

La distincién entre estilo directo y estilo indi-
recto parece Ser rara en las lenguas chibchas. En
el caso de las lenguas chibchas costarricenses,
s6lo la he observado en el boruca. Pero, aun en
este caso, la cita directa predomina sobre la indi-
recta. Sherzer (1983: 202-3) caracteriza la situa-
cién en cuna del siguiente modo:

El discurso de todo tipo est4 lleno de incrustaciones de
habla que ha tenido lugar previamente... La gran
mayoria de las citas son directas: los hablantes todo el
tiempo emiten palabras que no son suyas. Y las citas
directas con frecuencia se incrustan en citas directas...
Asi pues, ... llega a ser muy dificil ... descodificar
exactamente quién esté hablando.

Sherzer (ibidem 203-4) sefiala que aunque la
cita dentro de la cita se da en el habla corriente,
cuanto m4s formal es el discurso, tanto més facti-
ble es que se presente el fenémeno.

En mi opinién, lo descrito en el caso de los
cunas se da de manera muy semejante en Otros
grupos como guatusos y bribris. La presencia de
textos de tipo dramdtico en los cantos rituales de
los ltimos (véase 3.2.5.) constituye el predomi-

n@o t(_)ta} del caso extremo del estilo directo: la
Cita sin introductores.

5. Conclusién

nasE I presente articulo ha tratado de obtener algu-
c ibgenerahzaﬂo.nes en torno a las literaturas
o chas en materia de temética, géneros y recur-
s formales,
exiﬁlgm-los de estos rasgos, notablemente el. de la
encia de hablas rituales muy diferénciadas,

esta . :
blecen una vinculacién més fuerte con las
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areas culturales g;
S €s situadas en Sudamérica (como 1a

En otros casos, encontramos, si
£0s que también se dan en M;sor;;rzgggoéor;s&
bueqa parte de aquellos a los que he hech,o refe-
rencia al tratar sobre los recursos formales (para-
lelismo, dlfrasismo, empleo de elementos no 16xi-
cos) y la importancia de la oposicién entre la
modalidad hablada y la cantada del canal oral
(sobre todos estos aspectos se puede obtener una
buena idea en Leén Portilla 1985).
Desafortunadamente, no es posible determinar si
estos hechos establecen alguna vinculacién en
especial, pues no parece haber estudios que nos

permitan saber si eran 0 no generales también en
Sudamérica.
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