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EL CHAMAN ORFEBRE: UNA EXPLORACION DE
LOS ARTESANOS Y LA RELIGION

Roberto Lleras Pérez
Arquedlogo, Museo del Oro (Colombia)

INTRODUCCION

La historia del surgimiento de nuestra especie esta marcada por la
interaccién estrecha entre el cerebro y las manos; una relacion
neuromotriz que influyé decisivamente en el incremento de la
capacidad intelectual y en la produccién de la cultura material. A lo
largo de miles de afios, las sociedades humanas convirtieron tal relacion
en una norma de comportamiento, de tal manera que lo normal siempre
fue que las personas de todos los rangos usaran a la par sus manos y
su mente. No obstante, a partir de la formacion de las sociedades
estatales en el Viejo Mundo surgié la costumbre de separar los oficios
intelectuales de los manuales.

La division entre los hombres que trabajan con la mente y los que
trabajan con las manos se consolidd progresivamente como una de
las expresiones mas visibles del estatus social y como marcador del
comportamiento de los individuos de las diferentes clases sociales. El
supuesto cultural es que quienes dominan se ocupan en pensar, sin
necesidad de ocupar sus manos, y los subordinados, que no necesitan
pensar, asumen los trabajos manuales. En el caso de los especialistas



religiosos, la indiscutible alianza de la religion con los aparatos de
poder resulté en que los prelados y dignatarios de las diversas iglesias
—no los sacerdotes rasos— resultaran alineados en el campo de los
que usan la mente y no las manos.

Dentro de la tradicién occidental, tal dicotomia adquiri6 en Grecia
y Roma una enorme fuerza, que reiterada a lo largo de la Edad Me-
dia, se trasladé desde la peninsula ibérica al contexto sociopolitico de
la América de la conquista y la colonia. La percepcion que tuvieron
los europeos de las sociedades indigenas del nuevo continente, y la
imagen que de ellas nos legaron, estuvo muy fuertemente influidas
por este concepto. Pese al hecho de que los conquistadores y sus
cronistas menospreciaron en general a los indigenas, construyeron
sobre ellos discursos que los retratan a imagen y semejanza de los
peninsulares del siglo XVI. Alli donde no los habia, vieron reyes,
nobles, siervos, tributos y todos los tipos de personajes y usanzas de
la Europa medieval.

También, tal vez en forma inconsciente y poco explicita, pero no
por ello menos evidente, vieron, alli donde no la habia, la dicotomia
entre pensar y hacer. Su enorme desprecio por los chamanes, brujos,
hechiceros y sacerdotes indigenas y su horror frente a quienes
consideraron como ministros del diablo, no impidi6 que los compararan
alos prelados catdlicos y que les asignaran funciones analogas, aunque
en la orilla opuesta, la del demonio. Era muy dificil que los chamanes,
que eran evidentemente lideres y jefes de sus comunidades, pudieran
aparecer ante los ojos de los conquistadores como artesanos, un oficio
reservado en la Europa medieval para las clases inferiores. Por eso
las narraciones del contacto nos pintan hechiceros que adivinaban,
curaban, rezaban y ofrendaban, pero en pocas ocasiones se nos cuenta
que ellos también fuesen artesanos.

Una de las premisas de esta ponencia es que este prejuicio de los
europeos del siglo X VI influyé en la imagen que de los chamanes nos
transmitieron las crénicas de esta época y que se ha perpetuado con
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muy ligeras modificaciones hasta nuestros dias. Los etnohistoriadores
y etnografos recogieron la imagen del chamén y la enriquecieron
dotandola de la dimensidn tedrica que permite entender su vital
importancia, la despojaron de muchos de los elementos fantasiosos
gue no le correspondian y la vincularon con los perfiles de otros tipos
de especialistas religiosos recogidos en los trabajos de campo de los
siglos XIX y XX. No se ha profundizado, sin embargo, en el aspecto
del trabajo manual, a tal punto que sobre el sélo se encuentran
referencias extensas en el libro “Herreros y alquimistas” de Mircea
Eliade!. De alli que hasta ahora los chamanes y, especificamente los
de la América prehispanica, aparezcan en su mayor parte
desvinculados de las actividades artesanales.

No bastaria, por supuesto, tan solo con emprender el rescate de
las referencias escasas y aisladas sobre el trabajo artesanal de los
chamanes prehispanicos y asi demostrar que la imagen tradicional es
mcompleta. Lo fundamental es, que al echar por tierra la idea de la
dicotomia entre el pensar y el hacer chamanicos, se abren una serie
de nuevas posibilidades de analisis y explicacién que resultan
especialmente esclarecedoras para comprender el panorama de la
metalurgia prehispanica de América, lo cual puede ser igualmente
cierto para otras tradiciones artesanales de este y otros continentes.
At a pesar de que hay muy importantes tradiciones metalirgicas en
contextos sociales chaménicos en Africa y Asia, su estudio rebasa
las posibilidades y objetivos de esta investigacion; me he de
gircunscribir, por tanto, al continente americano y mas especificamente
2 la porcion noroccidental de Suramérica, el territorio de la actual
Colombia. No obstante, a manera de ilustracién, utilizaré ejemplos de
wiras regiones del mundo contenidos en la literatura antropologica
clasica.

99



Los ORFEBRES, ESOS DESCONOCIDOS

En el Viejo Mundo es a veces dificil, distinguir entre los artesanos
de los metales preciosos y los que trabajaron hierros, bronces y otros
metales “menos nobles”, ya que unos y otros se conocieron
genéricamente como “Sefiores del fuego” y muchas veces combinaron
en sus obras los dos tipos de metales. El principio de la transformacion
de la materia por medio del fuego y su mitologia asociada rodearon a
estos personajes de un aura de misterio y respeto. Hay suficientes
evidencias de que los artesanos del metal fueron, y quizds ain son,
mucho mas que simples obreros. Es casi inevitable, en este punto,
recordar al dios griego, Hefestos, y su equivalente latino, Vulcano,
forjadores de armas y sefiores de las forjas. Tampoco puede evitarse
el recuerdo de Thor y lamitologia del metal y el fuego de Escandinavia.
Una exploracién detenida de las mitologias griega, romana y
escandinava revela fuertes elementos chaménicos en estos personajes
divinos.

Eliade® consigna abundantes referencias relacionadas con la
identidad de los herreros, los mitos que les rodean y su posicién social.
La mayor parte de ellas vienen de Africa, continente en el cual los
herreros tienen, por lo general, un estatus social privilegiado. Entre
yakutas y dolganes, los metalurgos descienden de deidades y tienen
poderes comparables a los de los chamanes. Cline® refiere que en el
Congo y entre los katangas, los herreros, cuyo estatus es comparable
al de los chamanes, se agrupan en hermandades o sociedades secretas
de caracter exclusivo y cerrado y que el trabajo de la forja constituye
un ritual en el que confluyen gran niimero de espiritus. En el alto
Niger los herreros estan vinculados a la imagen del héroe civilizador,
por aportar las herramientas para el cultivo de los suelos o por
considerarseles fundadores de pueblos. Entre los banttes, al igual
que entre otros grupos, los herreros son una suerte de hechiceros, en
extremo peligrosos y duefios de excepcionales poderes de magia
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negra. Entre varios grupos de la region del Congo los herreros son, a
la vez, jefes o sacerdotes o estan, en todo caso, muy cerca de las
esferas de la jefatura y el sacerdocio. Esta situacion privilegiada del
herrero africano esta sustentada por la mitologia y conforma una
relacién que Eliade describe como la cadena herrero celeste, héroe
civilizador y agricultura papel religioso del herrero. Los herreros
contintian y perfeccionan la obra de la creacién y de alli su gran
importancia.

El complejo mitologico-metalirgico de Asia y el oriente de Europa
s menos rico, o se conoce menos, que el africano; no obstante también
alli hay relevantes referencias sobre la importancia de los herreros.
Eliade* refiere que en Siberia son personas de alto rango que
transmiten a su descendencia los secretos de su oficio. En algunas
regiones de la India se les respeta mas que a los sacerdotes y sus
forjas se consideran lugares de culto. En Mongolia algunos herreros
han llegado a convertirse en reyes o sefiores de su pueblo; en Iran se
dice que la dinastia Kavya descendio6 de un herrero. El mismo autor
refiere que en Java los herreros ocuparon antafio posiciones de honor
en la corte real y que podian, en ocasiones, representar a la comunidad.
Los de Bali fueron creados directamente por Brahma que les infandié
la fuerza mistica necesaria para desempefiar su oficio. En el cercano
oriente y en Europa oriental los herreros fueron, hasta hace poco,
bardos y cantores y, como en otras partes de los dos continentes,
difundieron la poesia épica en la cual ellos mismos figuraban como
héroes miticos.

En las muchas obras que tratan sobre la metalurgia prehispanica
del continente americano y que tocan con mayor o menor grado de
profundidad temas tales como la tecnologia, la iconografia, el
simbolismo, el uso o la circulacion de piezas metalicas, brillan por su
ausencia, o cuando mas por su brevedad, las referencias y preguntas
acerca de las personas que fabricaron directamente las piezas
metalicas. Parece que, en efecto, el saber quienes eran los orfebres,
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cOmo era su organizacion interna, como aprendian y ejercian su oficio
y qué relaciones establecian con otros sectores de la sociedad son
cuestiones que carecen de interés. Esta es una tendencia poco
antropologica que termina separando la obra del obrero y que, al
hacerlo, cierra una importante via de anélisis de la cultura material.
Irénicamente, de esta manera terminamos coincidiendo con los
cazadores de tesoros, a quienes importan mucho las cosas y no quien
las hace.

Metalurgistas, plateros, orfebres, fundidores y forjadores, los debi6
haber por miles en América en los cerca de tres mil afios de
permanencia de esta industria antes de la llegada de los conquistado-
res europeos. Los centenares de miles de piezas que se han encontrado
en algunas regiones del continente, la variedad de sus estilos y formas,
y la complejidad de su manufactura indican que esta tradicién demando
una enorme inversion social que, dados los limitados medios técnicos
con que se contaba, s6lo podria explicarse por el concurso de
abundante fuerza de trabajo. Atin en la época de la colonia y pese a la
escasez de materia prima y a los demas constrefiimientos que actuaron
sobre su trabajo, muchos de estos artesanos continuaron ejerciendo
su oficio, como lo atestiguan las referencias contenidas en las visitas
realizadas por los funcionarios de la corona espafiola para requisar
santuarios o tasar tributos®. ;

No todas las sociedades indigenas del continente produjeron
metalurgia, aun cuando su ausencia en determinadas regiones no
puede explicarse por niveles inferiores de desarrollo tecnolégico, por
el desconocimiento de los metalesni por la carencia de materias primas.
Para citar sélo un ejemplo, baste mencionar que en la Amazonia
prehispanica la orfebreria estd ausente en las sociedades menos y
mas complejas, aun cuando hay ricos yacimientos del metal y pese a
que el oro se menciona con frecuencia en sus mitos. La produccién
metallirgica, con caracteristicas cuantitativas y cualitativas
suficientemente significativas como para permitir el reconocimiento




de tradiciones o industrias propiamente dichas, se restringe a la porcion
central y septentrional de los Andes, a algunos sectores del litoral
Pacifico, al litoral Caribe de Colombia, parte de las Antillas,
Centroamérica y el sur y centro de México. Incluso en estas zonas la
distribucion dista de ser uniforme y se concentra, por el contrario, en
nucleos definidos y separados entre si por dreas en las cuales los
metales son escasos o estan ausentes.

En esta extensa region hubo, a lo largo de cerca de tres mil afios,
numerosos complejos metalirgicos y chamanicos de los cuales nos
quedan algunos artefactos y muy pocas noticias. Entre los aztecas de
Meéxico (Nueva Espaiia), el estado organizo los oficios artesanales,
incluso ubicando a cada gremio en determinados sectores de las urbes.
Sahagiin® describe los oficios, creencias y costumbres de una gran
variedad de artesanos mexicas. Con respecto a los oficiales que
labraban el oro afirmé que los habia de dos tipos, los martilladores
amajadores que trabajaban con martillo y los tlatlalianime, verdaderos
oficiales “...que asientan el oro, o alguna cosa en el oro o en laplata...”.
Unos y otros estaban bajo los auspicios del dios Xipe Tofec para
quien celebraban fiestas cada afio. También dice que los oficiales de
pluma (plumarios) eran quienes dibujaban sobre las laminas de oro la
figura de las piezas para que los plateros las hiciesen.

El otro gran estado americano de la época de la conquista, el
imperio inca organizd con igual rigidez cada aspecto del trabajo
comunitario. Guaman Poma’ refiere en detalle los controles estatales
sobre las actividades de mineria y artesania que incluian la ubicacion
en barrios especificos de las ciudades y la contabilidad de materias
primas y productos terminados.

Para el resto de los grupos indigenas de América hay menos
informacion. Una noticia, referida por Pedrarias Davila y transcrita
por Cooke®, nos llega de Panama: “...el jefe actual de Panamad se
llama Cori. El y todos sus ancestros fueron grandes fundidores de
oro y maestros en su trabajo, y hacen muy buenas piezas alla”

103



(traduccion del autor). Martinez’ transcribi6 un curioso documento
de 1555 relacionado con un pleito por la supuesta alteracién de piezas
de oro en la ciudad de Tamalameque, valle del rio Magdalena. En el
se describe que se trajo ante el Oidor “...al cacique Yapin del dicho
pueblo de Zimpieguas y al capitan llamado 7egua e a otro que se
llama Chemuasue y a otro Pachay e otro Chunio e otro que se
llama Pachey; todos caciques e capitanes del dicho pueblo, fundidores
que hacian las dichas manillas sobre que se trae este pleito, los cuales
trajeron los aderezos e materiales para hacer las dichas manillas...”.
En los siguientes folios del documento se narra que el cacique y los
capitanes confirmaron que eran ellos los que fabricaban las piezas de
oro y procedieron, a instancias del Oidor, a realizar una demostracion
de su oficio.

En la Cordillera Oriental colombiana se asento, aproximadamente
desde el siglo VI d.C., un conjunto de grupos étnicos relacionados
muy estrechamente por su lengua y con patrones y tradiciones
culturales muy cercanas entre si. S6lo uno de estos grupos, el de los
muiscas, tuvo una importante tradiciéon metalirgica; sus vecinos
practicamente ignoraron esta industria que, sin duda, conocian y podrian
haber desarrollado, ya que la materia prima y la tecnologia estaban a
su alcance. Las explicaciones para esta distribucion de la metalurgia
se han centrado en modelos de circulacion de objetos de prestigio y
en el uso restringido de simbolos de poder. Poca atencion se le ha
dado a las condiciones de produccion como factor que permita
entender porque en algunas areas se hacia orfebreria y en otras no.
Dicho de otra manera, no nos hemos preguntado por que en algunas
regiones habia orfebres y en otras no. Al darle este giro ala cuestion
hemos vuelto a los obreros y al problema de quienes y como eran
ellos.

Los caciques y capitanes muiscas practicaban oficios artesanales,
como lo documentan las crénicas europeas; era usual que ellos mismos
tejiesen las mantas para regalar a otros caciques, amén de participar
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en los mercados que se celebraban en sus cercados. En varios otros
grupos de la Cordillera Oriental, entre los cuales el tejido, la alfareria
o la talla eran actividades rodeadas de un profundo simbolismo, los
lideres politicos y religiosos permanecieron vinculados al trabajo
manual.

Las noticias que nos dejaron los cronistas de la conquista respecto
de los orfebres muiscas son un tanto confusas y contradictorias. A
pesar de que arqueolégicamente se han encontrado piezas de orfebreria
en més de un centenar de localidades, parece que en el siglo XVI, al
menos, la produccién de este tipo de objetos estaba concentrada en
algunas localidades. Asi lo atestiguan documentos de la época de
contacto como el citado por Langebaek'®, segun el cual quienes
necesitaban objetos para ofrendar debian ir a “...Guatavita y a
Saquencipa'y alla entiende este confesante que les hacen los santillos
porque alla hay muchos plateros”. En “...el afio de 1577 el Visitador
Diego Hidalgo encontré que muchos de los caciques de Boyacd se
hacian acompaiiar de “plateros” encargados de hacer figuras de
oro...”!! La visita de Lenguazaque de 1595, citada por este autor,
permite distinguir entre plateros, quienes hacian objetos de adorno
permitidos por los conquistadores y santeros, los fabricantes de objetos
prohibidos por considerarselos de idolatria; unos y otros transmitian
sus conocimientos a sus descendientes.

Para el padre Zamora® los de Guatavita eran “...los unicos en-
tre los muiscas que entendian el arte de fundiciones y de su labrado...”.
Otros cronistas confirman la habilidad especial de los orfebres de
este pueblo sin llegar a afirmar que fuesen los tinicos que la poseyesen;
también nos permiten vislumbrar la existencia de una relacion espe-
cial entre los obreros del metal y su cacique, distinta a la que pudo
existir con otros grupos de artesanos. “La mayor parte de los
guatavitas tenian excelencia sobre los demds indios de la provincia
en fundir y labrar oro. Y asi andaban derramados por toda ella, pues
los habia en casi todos los pueblos ganando su vida a eso... Y asi, en
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poco tiempo tuvo el Guatavita, en trueque de mil plateros sus
vasallos...”’.

Parece ser que, por medio de un arreglo que implicaba el pago en
servicios de otros comuneros, los orfebres de Guatavita trabajaban
por temporadas en otros cacicazgos de laregion. Zerda' afirma que
en Guatavita “...se hallaron, después de la conquista, restos de homos
o fraguas de fundicién, y de crisoles de arcilla refractaria con residuos
del oro que fundian...” y prosigue “Como los joyeros guatavitas eran
afamados en lanacion de los chibchas, solicitabanlos los pueblos vecinos
y muchos se esparcieron en ellos con gran disgusto de su jefe y sefior.
Reconociendo el Guatavita el grave perjuicio que recibia su reino
con esta disminucién de sus vasallos mas industriosos, orden6 bajo
graves penas que todos se redujesen a sus Estados; y notificé por
bando que si algin sefior o cacique extranjero necesitase de alguno
de sus joyeros, diese por cada uno de ellos, dos vasallos que le
asistiesen en su corte durante la ausencia del artifice de su nacion.”

Fsta tradicion de manufactura de metal se prolongd hasta mediados
del siglo XIX, tanto en Guatavita como en Ubagqué, sitios en los que
se practicaba “...el arte de fundir y amoldar pailas, campanas y estribos
de zapato,...”"> Como bien lo anota Pérez de Barradas'®, en Guatavita
no habia yacimientos de oro ni de cobre que justificaran la residencia
de este grupo de artesanos especiales. Este poblado si era, en cambio,
un centro religioso de peregrinacién y ofrenda reconocido en todo el
territorio.

En lo que respecta a la actualidad hay que mencionar que algunos
grupos amazonicos, que en épocas prehispanicas no usaron metales,
han vinculado en su mitologia a los duefios de la metalurgia con los
personajes mas temibles de su cosmogonia, los jaguares, “...Soy el
espiritu del hacha que tiene que tomar sangre de gente. Mis dientes
son puros machetes y hachas; mi cuerpo (mi piel) de fuego...”"’.
Aun los campesinos actuales de varios sectores de los Andes
colombianos se identifican con el oro de los indios, sus antepasados,
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el cual se manifiesta por medio de encantos en lagunas'y campos'®.

Reichel-Dolmatoff®® resume asi esta nocién del caracter del trabajo
de los orfebres entre los indigenas americanos “Por estas mismas
razones, en muchas sociedades del pasado y del presente el orfebre
se relaciona con el mago. Ese orfebre, tal como el chaman, es un
transformador pues al labrar el oro y darle una forma culturalmente
significante, hace pasar la materia de un estado profano a lo sagrado...”.
Mis adelante volveremos sobre esta idea, bastenos aqui recalcar que
la calidad especial del trabajo metalirgico sigue siendo reconocida
como inseparable de la esfera de lo sobrenatural.

De esta breve recopilacion de referencias, ademas de confirmar
nuestro profundo desconocimiento del contexto social del trabajo
metaltirgico, se desprende una serie de conclusiones que intentaremos

resumir como sigue:

1) Los artesanos del metal, orfebres o herreros, han sido en las
sociedades chaménicas un grupo social especial, respetado o
temido por sus poderes reales o imaginarios y vinculado
estrechamente a la esfera del poder politico y religioso; en ocasiones
ellos mismos son jefes o sacerdotes.

2) La tradicién del trabajo de metales tiene un origen mitico, se
remonta incluso a la creacién y la contindia, o participa de la funcion
transformadora de la materia por medio del fuego. Los herreros
<e asocian con los héroes miticos y con la construccion de la cultura,
como tales est4n rodeados de un aura especial.

3 Elgjercicio de la metalurgia implica la adquisicion, muchas veces
hereditaria, de conocimientos misteriosos y peligrosos. Quienes la
ejercen guardan celosamente los secretos y para tal efecto se
arganizan en grupos aislados del resto de la comunidad. Las
farmaciones estatales e, incluso, las cacicales participan en esta
srzanizacion definiendo las reglas del oficio y el modo de su
geestacion.

1 os metalurgos tienen funciones que exceden las de su oficio
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artesanal, muchos de ellos fungen como hechiceros y participan
en ceremonias y ritos de tipo chamdanico, ademas de ejercer
ocasional o permanentemente el poder politico.

EL CHAMAN, MUCHOS CHAMANES

Otro de los prejuicios con los que occidente ha contribuido a
desfigurar nuestra imagen de las sociedades chamanicas ha sido la
concepcién unitaria del chaméan. La enorme complejidad de las
religiones chamanicas y la multiplicidad de funciones cumplidas por
los especialistas religiosos se sobresimplificaron al abordar la idea de
que en este tipo de sociedades hay, simplemente, un tipo de chamén
responsable y ejecutor de todas las labores religiosas. Como en el
caso de la dicotomia pensar-hacer, en este también hay una historia
de evolucién del pensamiento y las costumbres que pasa por la Espafia
medieval y se traslada al nuevo continente. Pese a que los peninsulares
del siglo X VI no podian concebir con facilidad una diferenciacion de
sacerdotes que no fuese la estrictamente jerarquica, si hubo algunas
mentes iluminadas que, a pesar del fanatismo, dejaron cuenta de la
complejidad existente en relacién con los sacerdotes y chamanes del
Nuevo Mundo.

El Padre Joseph Arriaga® , un jesuita decidido a desterrar la idolatria
en el Perti, dedico uno de los capitulos de su libro a describir a los
sacerdotes de tradicion quechua. Segin él, aun cuando todos se
conocian como Umu o Laicca, habia las siguientes clases:
“Huacapvillac, que quiere decir el que habla con la
huaca,...Malquipvillac, el que habla con los malquis...Libiaopavillac,
que habla con el rayo, y Punchaupvillac, que habla con el sol...
Macsa o Viha son los que curan...Aucachic, que en el Cuzco llaman
Ichuris, es el confesor;...Azuac o Accac, es el que tiene cuidado con
hacer la chicha...Socyac es sortilego y adivino por maices;...Rapiac
es también adivino...Pacharicue, o Pacchacatic, o Pachacuo, es
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otro adivino por los pies de unas arafias...Moscoc es adivino por
suefios;... Hacaricuc, o Cuyricuc es el que mira cuyes...también se
pueden contar entre estos ministros los Parianas,...”. En la relacion
del padre Arriaga llama la atencién la ausencia de sacerdotes quechuas
especializados en metalurgia. Es posible que la explicacién resida en
que para la época de su estancia en el Pera (1620) las ofrendas
metélicas ya no se hacian o sélo se hacian a escondidas para evitar
que fuesen decomisadas por los conquistadores, como se desprende
del hecho de que no se mencionan en su capitulo sobre huacas y
ofrendas, y que los oficios relacionados con los metales se limitaban a
la explotacién de minas y la fundicién de lingotes para la corona
espafiola® .

En la misma regién de los Andes centrales hubo una serie de grupos
que antecedieron a los incas, algunos cuya expansion solo alcanzé un
4mbito regional como Vicus, Nazca, Mochica, Sican y Chimi y otros
que se extendieron por toda el 4rea como Chavin y Wari-Tiahuanaco
en cuyos vestigios monumentales, alfareria y metalurgia han quedado
vestigios de una riquisima iconografia que denota complejos ritos en
los que se ve participar a diversos tipos de sacerdotes, de los dos
géneros y encargados de funciones diversas. Los ceramios mochicas,
que narran los sacrificios de prisioneros, retratan a un sacerdote de
alta jerarquia, a una sacerdotisa y a otros ayudantes representando
distintos papeles en la ceremonia®.

Sahagiin® describe entre los aztecas a una gran variedad de
sacerdotes, dedicados a los diferentes dioses, residentes en diversos
templos y encargados de funciones especificas y diferenciadas dentro
del complejo de rituales que se celebraban a lo largo del calendario
ciclico de los mexicas. Algo similar se puede inferir para casi todos
los grupos que antecedieron a los aztecas en México; Mayas, Mixtecos,
Zapotecos, Huastecos y Toltecos tuvieron tal cantidad de dioses,
templos y ritos que implicaban conocimientos especializados y no
podian ser atendidos por un solo tipo de sacerdote general.
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La paleontologia lingiiistica muisca® aporta, para la Cordillera
Oriental colombiana, una diferenciacion de chamanes muy interesante.
En general prima la asociacién de ideas “amarillo / anciano / ave /
orfebre” pero hay diferencias que parecen denotar caracteres distintos:
Suetyba chyquy o sacerdote del anciano-ave; Chibchazhum,
Bochica suetyba aquymuy o ministro del anciano-ave Bochica;
Supquaquyn o sacerdote-murciélago; Ahizcague zachoa o
curandero; Tybacha, tybara o capitan anciano; Guahaiogue,
guhaiogque o cuero de venado. Gonzales llama la atencién sobre dos,
entre otras, conclusiones: “La existencia de una categoria de dignatarios
religiosos que en lengua muisca se llamaran #yba” y el hecho de que
la raiz tyba, que “encierra los conceptos de anciano y de amarillo”,
también significa platero, lo cual no parece poder adjudicarse a un
caso de raices homonimas.

El tema de la multiplicidad de chamanes al interior de un mismo
culto religioso y un solo grupo social aun esta por desarrollarse. Lo
que hasta ahora se sabe demuestra, sin embargo, que tal hecho es
una realidad, al menos en las sociedades mas complejas, aunque podria
estar presente igualmente en casi todas, asi sea en una dimension
mas limitada. La concepcién dual del cosmos y dela sociedad, presente
en toda América, acarrea inevitablemente la existencia de, al menos,
dos especialistas religiosos distintos en cada comunidad. Un mundo
que se divide en mitades requiere lideres religiosos para cada uno de
ellos y, asi como hubo y hay, los jefes politicos de arribay abajoy las
segundas personas de cada lider, hay los chamanes que se oponen y
se complementan.

Reichel-Dolmatoff, entre otros, ha demostrado en muchas de sus
obras® el caracter profundo y complejo de la cosmovision chamanica
y el papel fundamental que los chamanes cumplen en la conduccion
de la sociedad. Un asunto asi, el cosmos, no puede ser manejado por
un Gnico tipo de chamanes; lo que ocurre, mas bien, es que varios de
ellos, con entrenamientos y conocimientos diferentes y exclusivos,
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asumen papeles complementarios. Dentro de la variedad de chamanes
que acttian en el manejo del cosmos, es posible vislumbrar que algunos
lo hacen como transformadores de materiales metalicos, como

artesanos metalurgos.

EN EL CRISOL, TRANSFORMANDO EL MUNDO

La posibilidad de que algunos chamanes, no todos, fuesen orfebres
y de que muchas de las piezas metalicas, tampoco todas ellas, fuesen
producidas por chamanes, tiene muchas implicaciones que requieren
alguna consideracién. La obra de Eliade® esta llena de riquisimas
sugerencias acerca de la mitologia de los metales. Segun este autor,
laidea de la sexualizacion de la tierra impregna toda esta construccion
ideal: “en relacidn directa con este simbolismo sexual, habremos de
recordar las multiples imagenes del Vientre de la Tierra, de la mina
asimilada al titero y de los minerales emparejados con los embriones,
imagenes todas que confieren una significacién obstétrica y
ginecoldgica a los rituales que acompafian los trabajos de las minas y
la metalurgia™’.

Los minerales que yacen en ¢l vientre de la Madre Tierra crecen
y maduran lentamente en estas profundidades, su extraccion en las
minas equivale a un parto antes de término. Es responsabilidad de los
metalurgos sustituir a la naturaleza en ese proceso, justificar su
intervencion y acelerar el ritmo temporal, en otras palabras “...el tempo
geoldgico era cambiado por el fempo vital™ . Al asumir esta labor el
hombre adquiere una dimension inusual: cuando funde los minerales
y metales, los moldea y forma objetos terminados, con todas las
caracteristicas y la apariencia de cosas maduras y acabadas, esta
convirtiéndose en un ser capaz de crear, de alterar el ritmo normal de
la naturaleza y de variar el curso predeterminado desde la creacion.

No todos los hombres son capaces, por supuesto, de realizar obras
de estas dimensiones. Para sustituir a la naturaleza en el proceso de
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maduracién de los minerales se requieren los conocimientos técnicos
que concurren para que la fundicién, el moldeado, el martillado y el
acabado se hagan correctamente. Sin ellos, la obra no llega a buen
término, se malogra y este fracaso tiene repercusiones que van mas
alla de lo meramente practico. Pero lo mas importante es, sin duda,
comprender el sentido profundo de lo que se esta haciendo y del
proceso natural en el cual se esta interviniendo. Un metalurgo que no
sabe de donde surgen los minerales en el vientre de la Madre y como
crecen y maduran en {el, no podra entender ¢l sentido de sus actos ni
sabra cuando y como intervenir para llevar a buen termino el proceso.
Dicho en otras palabras, el metalurgo debe tener acceso a los
conocimientos religiosos profundos, a la cosmovision que justificay
da sentido a sus actos. Aquellos en la comunidad a quienes se les
concede ser metalurgos aprenden, conservan y transmiten estos
conocimientos en el marco de sociedades cerradas y excluyentes,
una suerte de hermandades de iniciados.

Consecuentemente, los procesos metalurgicos rebasan la simple
dimensién de hechos practicos dotados de una llana légica técnica.
Son, ante todo, rituales de transformacion, actos sagrados en los que
el hombre interactia con la materia en sus dimensiones natural y
sobrenatural. En ellos intervienen dioses y deidades, se siguen formu-
las litargicas, se rezan plegarias y se hacen ofrendas y sacrificios.
Quién preside, a mas de ser un obrero metalirgico, es un oficiante
religioso dotado de conocimiento especial y rodeado de los signos
visibles de su oficio como, por ejemplo, la piel de un hombre sacrificado
(el dios Xipe Totec).

Estos conceptos presentes en el Viejo Mundo, desde las religiones
chaménicas de Africa hasta las alquimias europea y china®, se repiten
con algunas variantes en el Nuevo Mundo. En un apartado anterior
hemos citado a Reichel-Dolmatoff** a proposito de la transformacion
de los metales en manos del orfebre, que él concibe como el paso de
Ja materia “...de un estado profano a lo sagrado...”. Para Reichel-
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Dolmatoffen la Colombia prehispénica “El oro se asociaba con el sol
por suresplandor, y con ello adquiria un significado seminal, fertilizador,
vital y aun un poder politico...una afirmacién del poder numinoso del
binomio oro-sol, personificado en algunos miembros de la
comunidad”® . El oro es, pues, “oro santo”, mas que simple metal, un
elemento vital del cosmos con propiedades que se expresan merced
al trabajo del orfebre, un mago a cuyo “...conocimiento cientifico y
tecnologico se asocia un elemento magico, el de la transformacion.”.

La funcién chamanica de buena parte de los objetos de orfebreria
precolombina y la presencia de multiples representaciones del chaman
en esos mismos objetos ha sido discutida por Reichel-Dolmatoffen la
mencionada obra; sobre ellas volveremos mas adelante. Baste recordar
aqui que la temdtica chaménica es preponderante en la metalurgia
prehispénica de Colombia y que la diversidad de iconos y simbolosy
el grado de esquematizacion y estilizacién que se alcanzaron
presuponen en su manufactura un dominio absoluto del pensamiento
chamanico.

Falchetti®® analiza el mito de las abejas de los wwa de la Sierra
Nevada del Cocuy, en el centro de Colombia. Las abejas, criaturas
del sol y productoras de la cera utilizada en los procesos de fundicién
comunes en la mayor parte de la Colombia prehispanica, se relacionan
con la transformacién mégica del oro. En épocas ancestrales en el
mundo no habia humedad, no habia abejas ni su miel o su cera. El sol
(Rukwa) envid a sus abejas y les concedié como pago una tierra
amarilla (oro) junto con semillas y un elemento asociado con la fertilidad.
En la estacion seca, o de las semillas, las abejas mastican la tierra
amarilla y el polen (semilla masculina) y los transforman en una semilla
embrional femenina, en cera y otros elementos de la colmena,
fundamentales para la continuidad de la vida. En manos del orfebre la
cera usada en los moldes y reemplazada por el oro, en el proceso
conocido como cera perdida, se transforma nuevamente en oro. El
molde es una matriz en la cual el oro liquido (en estado embrionario)
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se transforma en una pieza madura que nace, perpetuando asi el ciclo
de la vida™.

Indudablemente hay diferencias formales entre los conceptos
expresados en este mito y los expuestos por Reichel-Dolmatoff, por
un lado, y la mitologia eurasiatica y africana, por el otro. Esta también
la cuestion de la presencia o ausencia de determinados elementos en
uno u otro continente. Pero, a pesar de ello, es evidente que hay una
identidad en las estructuras basicas de los conceptos de transformacion
de los metales y del papel del metalurgo en este proceso.

Entodo caso los metales no se conciben como cosas inertes, tienen
una vida que se desenvuelve de modo distinto y quizds a un ritmo
diferente de los animales y las plantas. Tienen propiedades y
capacidades de diverso tipo, pero una vez fuera de su ttero, la tierra,
requieren de la intervencion del hombre para expresarse, para madurar
y crecer. El metalurgo es el gran transformador; en el homo, en el
crisol y con la ayuda del fuego (otro regalo de los dioses) consigue
realizar en poco tiempo lo que a la naturaleza le tomaria milenios,
completa la obra de los dioses o, si lo desea, altera su curso. Mezcla
elementos y, al hacerlo, con plena conciencia, combina principios y
propiedades y, siempre dentro de la esfera de lo sagrado, manipula
con poder absoluto una parte de la vida y del mundo.

‘{, SI FUERON LOS CHAMANES METALURGOS

Dejar sembrada la inquietud de que gran parte de los orfebres
fueron chamanes no es suficiente, ni es el objetivo tltimo de esta
exploracion. Lo que es realmente interesante es dilucidar las
consecuencias de esta posibilidad. Si los fabricantes de objetos
metélicos fueron en realidad un tipo de chamanes, esto se debid reflejar
en el desarrollo de la iconografia y en la distribucion espacial de los
talleres y los centros de consumo. Antes de emprender el analisis de
estos dos factores es importante aclarar que en la industria metalurgica




prehispanica de Colombia es posible distinguir dos categorias de piezas:

1. Laprimera categoria comprende una gran cantidad de herramientas
y adornos muy sencillos cuya forma y decoracion, cuando ésta
existe, es en extremo simple. También es sencilla ]a tecnologia de
elaboracion y acabado. Esta categoria esta representada por
orejeras, narigueras, collares, cinceles, anzuelos, colgantes y
pectorales de dimensiones medianas o reducidas. Los contextos
de hallazgo parecen indicar que se encuentran con frecuencia en
tumbas sencillas con poco ajuar y lo mas probable es que se tratara
del tipo de adomos y ttiles de uso popular.

2. La segunda categoria incluye un menor numero de piezas de
adorno grandes o pequefias, instrumentos musicales, emblemas
de poder, accesorios para el consumo de sustancias sicoactivas y
gran cantidad de figuras votivas. Las piezas de adorno, a diferencia
de las incluidas en la primera categoria, son de tamafios medianos
o grandes, con formas y decoraciones complejas. Tanto €stas,
como los instrumentos musicales y los accesorios para los
sicoactivos (yopo, coca), involucran una tecnologia de manufactura
y acabado sofisticada. Generalmente proceden de tumbas
especiales donde se las encuentra formando parte de grandes
ajuares, lo que parece denotar que se asociaban con personajes
de alto rango. Las figuras votivas implican un desarrollo notable
de laiconografia y un manejo minucioso de los detalles y del color;
por ser un ejemplo muy ilustrativo la discusion se eentrara en ellas.

Evidencias, como la citada por Langebaek® para el territorio
muisca y mencionada antes en esta discusion, parecen indicar que
hubo distintos grupos de orfebres dedicados a la produccion de una 'y
otra categoria de piezas. También las evidencias arqueoldgicas de las
areas orfebres prehispanicas de Colombia son muy consistentes con
la idea de que hubo artesanos que dominaron la tecnologia metaltirgica
basica y produjeron muchas piezas simples de uso popular y otros
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que dominaron técnicas avanzadas y se dedicaron a fabricar piezas

complejas para las élites y figuras de ofrenda. Los administradores

coloniales espafioles de la Nueva Granada conocieron a los primeros

como ‘“plateros” y a los otros como “santeros .

Una de las hipétesis que quiero dejar planteada es que solo los
segundos (santeros) requerian un dominio profundo de la cosmovisién
chaménica, mientras que los primeros (plateros) podrian haber tenido
un caracter parecido al que tradicionalmente se asigna a los artesanos.
Dicho de otro modo, iinicamente las piezas complejas y de ofrenda
habrian sido hechas por los chamanes orfebres, las otras habrian sido
fabricadas por artesanos de menor rango y conocimiento o, quizas,
por aprendices del oficio que algtin dia llegarian a ser maestros orfebres.

En el conjunto de las piezas complejas lo que sorprende es el
desarrollo de la iconografia y el tratamiento de los grandes temas.
Sobre este particular la obra mas importante es, sin duda, “Orfebreria
y chamanismo” de Gerardo Reichel-Dolmatoff, publicada en 1986.
El mérito esencial de este estudio consiste en haber demostrado que
la tematica chamanica domina en la orfebreria prehispanica de
Colombia. Reichel desarrolla este argumento en sucesivos capitulos
relacionados con el ritual funerario, la presencia del chaman, el
hombre-pajaro, el chaman y sus auxiliares y el icono del solsticio.
Hay numerosas hipétesis y sugerencias que guardan estrecha relacion
con el argumento de esta ponencia; de entre estas queremos destacar
solo las mas relevantes:

1. Aunque las grandes piezas de orfebreria y los atuendos, que
literalmente cubrian a los personajes con oro de pies a cabeza, son
indudablemente emblemas de rango y marcadores de estatus so-
cial, no se trata de objetos desprovistos de contenido religioso.
como podria ser la joyeria moderna. En palabras de Reichel, al
estudiar estos objetos “...se afirma la impresién que la funcién
social del oro, como expresién de rango, esta concatenada con su

funcién magica. El aspecto chaménico es predominante.”’.




2. Muchas piezas representan chamanes en diferentes posturas y
actitudes, todas ellas comparables con ejemplos etnograficos. Otras
piezas representan objetos tipicos de la parafernalia del chaman
que se usan en las ceremonias que este personaje realiza o pre-
side (accesorios para el consumo de coca o narcoticos, bancos,
instrumentos musicales, mascaras, pinzas depilatorias, remates de
bastones ceremoniales). También hay numerosas representaciones
de animales chamanicos.

3. Uno de los grandes iconos identificados por Reichel y designado
por €l como Tcono A es el del hombre-pajaro que representa el
vuelo extatico del chaman. Las piezas de este tipo comprenden un
gran nimero de variantes de hombres-aves, pajaros
antropomorfizados y muchas estilizaciones que solo el ojo entrenado
puede reconocer. Todas tienen en comun, no obstante, el ser
representaciones del trance alucinatorio durante el cual, el chaman,
con la ayuda de sicotrépicos y practicas especiales, vuela para
realizar algunas de las mas importantes funciones de su oficio.

4. Los animales representados en la orfebreria no comprenden todo
el repertorio de la fauna de la region. Se trata de animales con
significado cultural, mas bien chaméanico, que se consideran como
auxiliares del chaman; éste, ataviado para el ritual, involucra figuras
o rasgos de estos animales y asi conjuga sus poderes. Este es el
que Reichel designa como fcono B. Una variante ligeramente
distinta y posiblemente tardia es descrita como Jeono C.

5. Unultimo grupo de piezas en las que Reichel identifica al “Padre
Sol” sostenido sobre una “barra celeste” y ayudado por sus
auxiliares en su desplazamiento hacia los solsticios es designado
como Jeono D, o del Solsticio.

Aun cuando algunas de las interpretaciones de Reichel-Dolmatoff

pueden ser controvertidas a la luz de estudios recientes mas
exhaustivos®, 1o esencial de sus conclusiones continua siendo vélido.
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fcono A (Gerardo Reichel Dolmatoff)

Tcono B (Gerardo Reichel Icono D (Gerardo Reichel
Dolmatoff) Dolmatoff)




Figuras votivas de la Cordillera Oriental de Colombia
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Desde el punto de vista de esta exploracién es importante retomar y
complementar las afirmaciones antes citadas a la luz de la posibilidad
de que fueran chamanes los que directamente hubiesen fabricado los
objetos de orfebreria.

En primer lugar, se impone considerar que la iconografia chamanica
en la orfebreria no parece expresarse ni evolucionar con arreglo a
tendencias estilisticas o modales que provinieran de patrones culturales
distintos al pensamiento chamanico mismo. No hay, en efecto, estilos
o patrones arbitrarios que cambien en el tiempo hasta desfigurar los
motivos originales. El tema del hombre-ave esta presente
practicamente en todas las regiones y, como lo demostr6 Saenz*, en
la Sierra Nevada de Santa Marta se perpetud por mas de mil afios.

La iconografia chamdnica cruza las fronteras de las areas
arqueoldgicas, de los periodos temporales, de los estilos regionales y
de las tendencias tecnoldgicas. Quizas la mejor expresion de esta
propiedad se encuentra en algunas tradiciones claramente identificadas
dentro de la orfebreria prehispanica, como la de las piezas tipo Darién,
presentes desde la baja Centroamérica hasta el Valle del Cauca en el
Suroccidente de Colombia® (identificado por Reichel como parte
del grupo del fcono B). También podrian citarse los pectorales
acorazonados” (parte del grupo del Jcono A) con una distribucién
que cubre desde las llanuras del Caribe colombiano hasta la sierra
central del Ecuador. Ambos tipos de piezas se fabricaron en aleaciones
diferentes, con técnicas distintas, en épocas diversas y con el aporte
de rasgos locales o regionales, sin que por ello se alterara el motivo
iconografico basico.

Lo que se desprende de estas dos observaciones es que esta
iconografia orfebre es la expresion de un pensamiento chamanico
dominante en una regién muy grande y durante un lapso de tiempo
prolongado. No se trata de la expresion fragmentaria de corrientes
de pensamiento divergentes; lo que se percibe es una unidad de
conceptos y normas, consolidada a lo largo de miles de afios entre




etnias diversas. Lo que la orfebreria parece estar sugiriendo es la
existencia de una suerte de “panchamanismo”, un fendmeno que
otros antrop6logos han sefialado y sobre cuyo funcionamiento no cabe
entrar a discutir en esta ponencia.

Lo que es méas importante, sin embargo, es que el desarrollo y la
expresion de esta temdtica chaménica en la orfebreria presuponen
un conocimiento profundo de la cosmovision chamanica. No parece
verosimil que el complejo de iconos, motivos, variantes, formas y figuras
pudiese haber sido hecho por individuos que sélo conocian la técnica
metaliirgica y que, como lo expresamos en la introduccion, inicamente
trabajaban con las manos.

Cabe explorar, por supuesto, lanocion de que artesanos ignorantes
del pensamiento chaménico fuesen dirigidos para moldear, martillar y
recortar las piezas hasta darles su forma final. La tinica evidencia en
apoyo de esta hipétesis, proveniente de México®, ya ha sido citada;
segiin este testimonio los plumarios mexicas disefiaban las piezas
metalicas que luego debian labrar los plateros. Hay, no obstante,
algunas diferencias significativas apuntan en el sentido de que éste
no fue el patrén general. Poco quedd de ]a metalurgia azteca después
de los saqueos de Cortés y sus huestes; en lo que se conoce se
advierte una clara tendencia hacia la uniformizacién de motivos y
formas, lo cual es perfectamente coherente con una produccion
dirigida hacia grupos de €lite solidamente establecidos y con una
religién controlada por el estado. Algo similar se observa en el Perd
incaico en donde, incluso las figuras de ofrenda, parecen producidas
en serie, aun cuando técnicamente hablando no lo son®.

También debe anotarse que, pese a ser dirigidos, los plateros
mexicas si pertenecian a un grupo de carécter religioso, bajo los
auspicios de un dios y que sus disefiadores, los plumarios, también
eran un tipo de artesanos religiosos de mayor rango. Como sea, el
asunto es que la direccion de artesanos orfebres parece ser el caso
excepcional y no el general en América y que los productos de esta
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industria dirigida, con fuerte influencia estatal, son muy distintos a los
de los contextos chamanicos del noroccidente de Suramérica.

La posibilidad m4s coherente con el anélisis de la iconografia de la
orfebreria compleja de Colombia es que fueron personas iniciadas en
el pensamiento chaménico quienes concibieron las formas y funciones,
prepararon las materias primas y elaboraron las piezas hasta su
presentacion final, para poder cumplir con la exigencia de que ellas
representaran fielmente los contenidos y manifestaciones de este
pensamiento. Las obras retinen tal cimulo de propiedades y
caracteristicas dictadas por la religién, que la direccién de obra, si la
hubo, tendria que haber sido tan permanente y estrecha que hubiera
equivalido a una co-produccion. Esta forma de trabajo solo se da
realmente en aquellos contextos sociales en los cuales se insiste en la
separacién de los trabajos manual e intelectual, algo del todo ajeno a
las sociedades indigenas de América.

Quiero citar, para cerrar este capitulo de la discusién, solo un
ejemplo mas que nos servira, a la vez, para introducir el siguiente
tema. Las poblaciones de filiacion chibcha de la Cordillera Oriental
colombiana mantuvieron entre los siglos V y XVI de nuestra era un
sistema de ofrendas votivas que incluia el uso de figuras metalicas.
Durante las expediciones de saqueo y de adoctrinamiento emprendidas
por los conquistadores y clérigos europeos se confiscaron miles de
estas figuras que fueron fundidas*. Con posterioridéd se extrajeron
muchas mas, parte de las cuales se conservan en colecciones privadas
en Colombia y en el exterior. Atn hoy, después de varios siglos de
perdidas, los museos han logrado recuperar y conservar miles de estas
piezas.

El estudio del conjunto de figuras votivas existentes en el Museo
del Oro y en otras colecciones de Colombia y el extranjero* ha
revelado varios interesantes detalles de la iconografia, los contextos
de asociacién y la distribucién geografica. Hay siete grandes categorias
de representaciones (hombres, mujeres, antropomorfas asexuadas,




escenas, animales, objetos de uso personal y objetos domésticos) que
agrupan ochenta y cinco tipos diferentes de figuras votivas. Dentro
de cada tipo las figuras individuales se diferencian por ser planas o
volumétricas, por su color (el cual depende de la aleacion), por el
tamafio y por la adicién o el diferente tratamiento de detalles menores.
Todo indica que la forma y todas las caracteristicas accesorias de las
figuras de ofrenda estaban determinadas por su funcion: segin Simon*,
«___cuando tenia alguna necesidad hombre o mujer, la comunicaban
con el jeque, (...), mandaba el jeque se hiciese de oro, cobre, hilo o
barro la figura que habian de ofrecer, que solia ser de una aguila o
serpiente, mono o papagayo o de otras asi”.

Las figuras votivas raras veces se encuentran aisladas en los sitios
de ofrenda, generalmente se depositaban en conjuntos que
comprenden entre dos y cincuenta y siete objetos, usualmente dentro
de ofrendatarios de ceramica. Estos recipientes representan hombres
o mujeres, animales o falos, bohios y en ocasiones seres
antropozoomorfos muy complejos. Los ofrendatarios o los grupos de
piezas se depositaron en lagos y rios, cuevas y oquedades naturales,
cerca de grandes rocas y precipicios, bajo los saltos de agua, en
terrazas y campos agricolas, cimas de montafias y colinas, plantas de
viviendas, templos y santuarios, dentro de tumbas, al pie de arboles, y
al lado y en los cruces de caminos.

Los conjuntos, sus recipientes, los sitios de deposicion y las demas
circunstancias que rodearon a las ofrendas componen una unidad de
significado? . El manejo de este complejo sistema votivo, que es en
realidad un mecanismo de mantenimiento del equilibrio del cosmos,
requeria conocimientos religiosos profundos que incluian, por supuesto,
los necesarios para saber cuéles tipos de figuras debian hacerse y
qué tamafios, colores y detalles se les darfan para lograr el efecto
deseado. Es decir, el tipo de sabiduria que inicamente un chaman o
sacerdote podria haber reunido.
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La distribucion geografica de las ofrendas votivas®, iltimo aspecto
que me propongo analizar, revela algunos patrones particulares que
arrojan luces sobre el tema de los chamanes-orfebres. Debo sefialar,
en primer lugar, que dentro del territorio que los grupos
tradicionalmente reconocidos como muiscas ocupaban en el siglo XVI,
y que posiblemente no varié demasiado desde varios siglos atras, hay
distribuciones diferentes de los adornos y las piezas de ofrenda.
Mientras que los adornos y herramientas presentan una distribucién
relativamente uniforme en los altiplanos de la Cordillera Oriental, los
objetos de ofrenda se concentran en la porcidn sur, siendo escasos en
el centro y casi inexistentes en el extremo norte del territorio. Mas
atin, dentro de la zona sur tampoco hay una distribucion homogénea,
sino que se presentan algunos focos claramente delimitados en los
que aparece abundante orfebreria votiva.

Aun cuando el asunto es bastante complejo, lo cierto es que hay
una correlacion alta entre las zonas con mayores cantidades de
hallazgos de figuras votivas y los centros de poder politico-religioso
identificados por los europeos en el siglo XVI. Esta correlacion no es
conclusiva, pero si sugiere que las piezas de este tipo se producian y
se ofrendaban de manera diferencial en el territorio y que la
concentracion de lideres politicos y religiosos favorecia su abundancia
en determinados sitios. Dicho de otro modo, parece que donde habia
chamanes y caciques no solo se usaba més oro, sino que también alli
se producia preferencialmente.

Esta idea, aplicable para las figuras votivas en la Cordillera Oriental,
posiblemente puede extenderse a la generalidad de las piezas
iconograficamente complejas y a todas las dreas importantes de
produccién metaliirgica en la Colombia prehispanica. Este factor, y
no otros como la cercania de las minas o aluviones auriferos, estaria
explicando la particular distribucién geografica de las piezas
metalirgicas. La existencia de niicleos de sucesivas generaciones de
chamanes orfebres en pueblos como Guatavita o Pasca, alejados de




los yacimientos de oro, plata y cobre, habrian sido determinantes en

Ia formacién del registro arqueoldgico que hoy observamos.

Aun cuando suene extrafio decirlo asi, esta nocién es coherente con
la incoherencia que surge de superponer los respectivos mapas de
hallazgos de piezas orfebres prehispénicas y de yacimientos de oro.
Los pioneros en el estudio de ]a metalurgia arqueologica de Colombia
se propusieron inicialmente buscar una identidad entre estos dos factores
—fuentes de materia prima y centros de hallazgos— y debieron
abandonar el esfuerzo frente a las obvias diferencias que surgen de su
comparacién® . En efecto, estos no coinciden ya que hay:

1) Areas con ricos yacimientos de oro en las cuales no se han
reportado hallazgos de industria orfebre, pese a que estuvieron
pobladas en la época prehispanica y a que sus habitantes, en el
siglo XVI, conocian los metales y mantenian contactos con grupos
que si tenian orfebreria (Guainia en la amazonia, Pdramo de
Santurbdn en el extremo norte de la Cordillera Oriental, entre
otras).

2) Areas en las que hay, igualmente, yacimientos importantes que
fueron explotados en tiempos prehispanicos y en las cuales se
encuentran algunas piezas simples, pero que no fueron sede de
industrias orfebres importantes (Buriticd en el macizo antioquerio,
las cuencas de los rios San Juan y Baudé en el Choco, por ejemplo).

3) Areas donde se consolidaron tradiciones importantes de trabajo
orfebre pese a la escasez o ausencia de materia prima, revelando
que la opcién social era el establecimiento de un intercambio
destinado a obtener el oro, sin importar los inconvenientes que
pudiera acarrear o el costo que éste pudiera tener (Sierra Nevada
de Santa Marta, altiplanos de la Cordillera Oriental).

Hay, por supuesto areas en las cuales coincide la disponibilidad de

materias primas con la existencia de industrias orfebres, pero estono
es lo que necesita explicarse. Lo que intriga es por qué se escogié
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fabricar piezas de oro en grandes cantidades alli donde resultaba mas
dificil hacerlo y, a la inversa, por qué no se hicieron donde resultaba
sencillo lograrlo y se sabia como conseguirlo.

La respuesta que propongo a estos interrogantes nos lleva, como
era apenas natural que ocurriera, al planteamiento inicial. Asi como
fue la existencia de estos particulares artesanos religiosos —los
chamanes orfebres— el factor que definié la funcién social del oro, el
tratamiento iconografico de las piezas complejas y las opciones
tecnolégicas preferidas, también fue el que determiné donde se
hicieron, se usaron y se depositaron los objetos metalicos. Al estudiar
todos estos aspectos que, en una primera aproximacion, suponemos
formales, técnicos o estadisticos estamos abordando en realidad una
de las facetas mas fascinantes del chamanismo, el manejo del cos-
mos mediante el trabajo conjunto de la mente y las manos.
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