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Resumen

Este articulo ofrece una aproximacion a las relaciones entre el proyecto misionero y la investigacion etnogréafica de las socie-
dades indigenas y negras del Pacifico sur de Colombia en las primeras décadas del siglo XX. Para ello, se toma como objeto
de analisis el Estudio de la costa colombiana del Pacifico (1921), del misionero agustino recoleto Bernardo Merizalde del
Carmen. Se describen y analizan cinco dimensiones de la vida de los grupos estudiados por el sacerdote: organizacién social,
vivienda y trabajo; cuerpos y vestimentas; el lenguaje; creencias religiosas y espirituales; asi como celebraciones. Una apro-
ximacion al estudio llevado a cabo por Merizalde contribuye a conocer la historia de la relacion entre el Estado y la Iglesia y
su papel en la institucionalizacion del poder en regiones apartadas durante la Hegemonia Conservadora. De igual manera,
brinda algunas luces sobre la historia cultural y de la vida cotidiana de los grupos sociales que el misionero estudio, asi como
informacion acerca de la prehistoria del pensamiento antropologico y de las précticas etnograficas que tuvieron un papel

clave en la representacion de alteridades a comienzos del siglo XX.
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Augustinian Mission and Ethnography of Otherness.
Indigenous and Blacks from the South Pacific of Colombia in
the Work of the Augustinian Priest Bernardo Merizalde, 1921

Abstract

This paper provides an approach to the relations between the missionary project and ethnographic
research of indigenous and black communities in the Colombian Southern Pacific region in the first de-
cades of the 20th century. To this end, it takes the book titled Estudio de la costa colombiana del Pacifico
(Study of the Colombian Pacific coast) (1921) by Agustin Recollect missionary Bernardo Merizalde del
Carmen as an object of analysis. It describes and reviews five different life dimensions of the groups
studied by the priest, namely: social organization, housing and work; bodies and clothing; language;
religious and spiritual beliefs; and celebrations. An approach to the study carried out by Merizalde
contributes to the knowledge of the history of the relationship between the State and the Church and its
role in the institutionalization of power in remote regions during the conservative hegemonic period. It
also provides some insights into the cultural history and everyday life of the social groups studied by the
missionary, as well as information regarding the prehistory of anthropological thinking and ethnographic

practices that played a key role in the representation of alterities in the early 20th century.

Keywords: augustinian mission; religion; ethnography; blacks; indigenous; Colombia; twentieth century.

Missdo agostiniana e etnografia da alteridade.
Indigenas e negros do Pacifico Sul da Coldmbia na obra
do sacerdote agostiniano Bernardo Merizalde, 1921

Resumo

Este artigo oferece uma abordagem das relagdes entre o projeto missionério e a pesquisa etnografica das
sociedades indigenas e negras do Pacifico Sul da Colémbia nas primeiras décadas do século XX. Para
tanto, toma-se como objeto de anélise o livro Estudo da Costa do Pacifico Colombiano (1921), do missio-
nario agostiniano recoleto Bernardo Merizalde del Carmen. Sdo descritas e analisadas cinco dimensdes
da vida dos grupos estudados pelo sacerdote: organizagao social, habita¢ao e trabalho; corpos e roupas;
a linguagem; crencas religiosas e espirituais; bem como celebracoes. Uma aproximacao ao estudo reali-

zado por Merizalde contribui para conhecer a histéria da relagao entre o Estado e a Igreja e seu papel na
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institucionalizacdo do poder em regides remotas durante a Hegemonia Conservadora. Da mesma forma,
fornece alguns insights sobre a histéria cultural e o cotidiano dos grupos sociais que o missionario estu-
dou, bem como informacGes sobre a pré-histoéria do pensamento antropologico e as praticas etnogréaficas

que desempenharam um papel fundamental na representaco da alteridade do século XX.

Palavras-chave: missio agostiniana; religido; etnografia; negros; nativos; Colombia; Século XX.
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Introduccidn

Hacia 1915 llegd a Tumaco —ciudad ubicada en la costa Pacifica sur de Colombia—
un sacerdote bogotano de 24 anos llamado Bernardo Merizalde Morales, de 1a Orden
de los Agustinos Recoletos. Su tarea era ayudar en las actividades misionales de los
otros padres que estaban en la region, mediante tareas que permitieran la expansion
delareligion catdlica y el afianzamiento de la presencia del Estado en las poblaciones.

Si bien “predicar entre conversos” era importante para los agustinos, la labor mi-
sionera en la costa Pacifica debi realizarse principalmente entre las poblaciones de
“indios salvajes” y de negros! que habitaban en zonas selvaticas, costeras y en las lade-
ras de los rios. Lo interesante es que la tarea evangelizadora adelantada por Merizalde
se acompaio de un cierto interés por indagar y estudiar, si se quiere “académicamen-
te”, a estos grupos sociales. El sacerdote etnégrafo observo y describi6 los territorios y
rios de la zona, caracterizo su flora y fauna, recolectdé material empirico de las costum-
bres “populares”, revis6 archivos historicos, escuché y transcribi6 canciones, poemas y
cantares, ayudo a trazar mapas y planos de la zona, entre otras actividades.

Producto del conocimiento que Merizalde logré sobre la region Pacifica sur de
Colombia, publicé el libro Estudio de la costa colombiana del Pacifico, en 1922,2
uno de los primeros trabajos sobre el litoral Pacifico que propuso una visién in-
tegral de esta region desde una perspectiva que hoy considerariamos interdisci-
plinaria, pues en su texto se entremezclan conocimientos de historia, etnografia,
lingtiistica, zoologia, botanica, geografia y cartografia.

En este articulo se procura analizar las relaciones entre los procesos misioneros

y las dindmicas de investigacion etnografica sobre la alteridad en la costa Pacifica de

» o«

1. En el libro de Merizalde aparecen las palabras “indios”, “indigenas

” « » o«

salvajes”, “tribus” y “cholos” para re-
ferirse principalmente a la poblacién indigena que hoy conocemos como Eperara Siapidaara, una vertiente de
los Embera. Para referirse a la que hoy conocemos como poblacién afrodescendiente se usaron los términos

“negros” y “morenos”.

2. El lector del texto se percata rapidamente de un desliz cronolégico: si bien el afio de publicacion del libro es
1921, al final del mismo aparecen como “apéndices” dos textos de principios de 1922: una semblanza biografica
del Padre Hilarion Uribe (quien muri6 en febrero de ese afio), y el informe mediante el cual la Academia Nacional
de Historia acepté a Merizalde como miembro correspondiente de la misma, fechada en marzo de 1922. Esto
parece sugerir que, aunque el libro fue terminado y aprobado en 1921, el afio de publicacion fue el siguiente.
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Colombia, a partir del caso del libro de Merizalde. Un acercamiento a los que fueron
sus intereses etnograficos, por mas elementales que nos puedan parecer hoy, contri-
buye a conocer la historia de la relacion entre el Estado y la Iglesia, asi como su pa-
pel en la institucionalizacion del poder en regiones apartadas durante la Hegemonia
Conservadora. Dicha relacion estuvo mediada y moldeada por la producciéon de un
saber y un discurso etnografico sobre los grupos indigenas y negros, que reprodujo
valores morales y religiosos sobre la sociedad. Asi mismo, este articulo brinda algu-
nas luces sobre la historia cultural y de la vida cotidiana de los grupos sociales que
estudi6 el sacerdote, y brinda informacién sobre lo que podriamos llamar la “prehis-
toria” del pensamiento antropologico y de las practicas etnograficas que tuvieron un
papel clave en la representacion de alteridades a comienzos del siglo XX.

Aunque en efecto se podria argiiir que las tareas misionales adelantadas por dife-
rentes 6rdenes en Colombia durante este periodo implicaron un profundo conocimien-
to de las sociedades en las que se pretendia instaurar la fe —expresado en memorias,
correspondencia, libros de notas, articulos en revistas, entre otros—, el caso de nuestro
sacerdote resulta interesante en la medida en que él busco realizar su trabajo con preten-
siones de cientificidad académica y, de manera particular, con sensibilidad etnografica.

Denominar etndgrafo al sacerdote Merizalde puede parecer exagerado. En
efecto, sin todavia haberse institucionalizado la formacion en etnologia o antropolo-
gia en Colombia —que se dar4 a partir de la década de 1940—, se podria decir que en
este contexto —para usar las palabras de James Clifford— “prevalecia una economia
del conocimiento etnografico un tanto distinta” (1995, 44). Por lo mismo, los cono-
cimientos en este campo de Merizalde eran muy basicos, y parecen ser mas el resul-
tado de su instrucciéon académica, de sus lecturas sobre el tema y de su amistad con
intelectuales contemporaneos. Sin embargo, el propio Merizalde denomino etnogra-

fia alalabor de estudiar y describir las culturas de los pueblos de indios y negros.3
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3. Hasta donde sabemos, el sacerdote us6 estas palabras dos veces en su libro. La primera es en la introduccion, en
la que dice: “[...] nos consagramos con tesén, durante nuestra larga estadia en la Costa del Pacifico, al estudio de los
archivos del Litoral, de los dialectos indigenas, de la etnografia, literatura, historia natural y geografia de la regi6on
[...]” (Merizalde 1921, 5. Enfasis del autor). Y en el indice inicial del capitulo 23, aparece la palabra “Etnografia” para
referirse el interés por las “costumbres de los negros” (Merizalde 1921, 149). Por otra parte, en algunos apartes usa la
palabra “etnogenia” para denominar la procedencia y origen de las sociedades indigenas (Merizalde 1921, 84 y ss).
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Tal como ha sefialado Garcia-Botero, desde finales del siglo XIX hasta la for-
malizacién de la disciplina antropologica se dio un primer momento de “cienti-
fizacion” de la alteridad o la otredad (Garcia-Botero 2010). Este proceso sera
apuntalado por diversos hombres de letras de ocupaciones muy diversas —viaje-
ros, ingenieros, politicos, diplomaticos— quienes se dedicaran a la produccion de
la historia prehispanica y el interés por las sociedades indigenas en medio de las
discusiones eugenésicas, ambas estrechamente ligadas con el proyecto de nacion
de la Hegemonia Conservadora (Garcia-Botero 2010).

Varios sacerdotes encargados de actividades misionales en el pais fungieron
como una especie de “proto antropologos”, al asumir el estudio de las sociedades
que requerian comprender para adelantar con mayor éxito la tarea de promociéon
de la fe y la colonizacion econoémica, politica, territorial y cultural*. Aun con los
sesgos propios de su naturaleza como agentes de la Iglesia y del Estado, sus tex-
tos suelen ser de una naturaleza compleja, que a menudo combinan observaciones
cientificas, reflexiones historicas y discursos doctrinales. De hecho, la existencia de
diversas misiones se justifico durante varias décadas a partir de su estrecha ligazéon
con el conocimiento cientifico, al punto que algunos “misioneros eruditos” se vin-
cularon a sociedades del conocimiento e influyeron en el discurso cientifico de su
tiempo (Dietrich 1992; Dujardin 2015).

La actividad misionera, como se sabe, funge como institucion de imposicion y
negociacion de formas de comportamiento, pensamiento y moral que buscan pre-
cisamente la morigeracion o superacion de que los sacerdotes consideran supersti-
ciones, falsas creencias, actividades insanas y salvajes, faltas a la moral y desorden
social. Asi pues, el misionero, aun cuando asuma su labor con prudencia en rela-
cion con los grupos sociales locales y con desapego de las autoridades, es un refor-
mador, un agente de transformacion social y cultural cuyas intervenciones no se

limitan exclusivamente al plano de las representaciones sociales —concepciones

4. A partir de la Edad Moderna, los misioneros —por lo regular— indagaron y aprendieron sobre diferentes
grupos sociales con una profundidad notable, y aportaron sus granitos de arena al saber etnografico y a la cir-
culacidon global del conocimiento (Rubiés 2017).
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y creencias religiosas— sino de diversas conductas, lo que promueve nuevas cos-
tumbres y valores frente a otros que ya estaban sedimentados (Bernardini 1990;
Colajanni 1990; 2008, 145-147; Paramo Bonilla 2018; Reichel-Dolmatoff 1972).

Para analizar la labor “etnografica” del misionero agustino, se han identifi-
cado las partes del libro en las que describe y opina sobre la vida de los indios y
negros de la region. Luego se ha procedido a clasificar dichas representaciones en
cinco dimensiones: 1) organizacion social, vivienda y trabajo; 2) cuerpos, vesti-
mentas y atavios; 3) formas lingiiisticas; 4) creencias religiosas y espirituales; y
5) celebraciones, bailes y musicas. Aunque se trata de una clasificacién un tanto
arbitraria —dado que Merizalde no dividi6 su estudio etnografico asi—, la misma
posibilita poner en relacion diferentes elementos que en el libro aparecen disper-
sos. Se ha procurado analizar la obra etnografica de Merizalde a la luz no solo de
su papel como actor religioso, intelectual y estatal, sino de fendémenos sociales méas
amplios del contexto.

El articulo est4 dividido en dos partes. En la primera se sefialan elementos
de la actividad misionera de los Agustinos Recoletos en la region sur del Pacifico
durante la llamada Hegemonia Conservadora y se ofrecen datos biograficos de
Merizalde. En la segunda parte, se describen y analizan las cinco dimensiones del

interés “etnografico” sobre indios y negros de la region expresadas en el libro.

Orden, sacerdote y libro

La presencia de los Agustinos Recoletos en la region Pacifica de Colombia entre
finales del siglo XIX y la primera mitad del XX debe entenderse, en primer lugar,
como muestra del incremento de las misiones alrededor del mundo, especialmente

en Asia, Oceania, Africa y América Latina durante este tiempo, proceso en el que
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el Vaticano contribuy6 a definir los aspectos normativos, formativos y éticos de
la misiologia (Cérdoba-Restrepo 2015). Durante su periodo papal, Benedicto XV
(1914-1922) adelanté ajustes que permitieron modernizar y potenciar la actividad

misionera alrededor del mundo, desligandola de los intereses ajenos al proyecto de
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la Iglesia. En 1919 publicé la enciclica Maximum illud, considerada la carta magna
de las misiones modernas. En la misma, se exhortaba de manera muy precisa a los
predicadores a respetar las culturas autéctonas; a no permanecer como extranjeros
en el pais en el que se trabaja; a evitar cualquier tipo de nacionalismo o connivencia
con los poderes politicos coloniales; y a promover el crecimiento de un clero autoc-
tono, formado al mismo nivel que aquellos de los paises mas desarrollados, del que
pudiera salir una jerarquia indigena (Requena 1997).

En segundo lugar, se debe mencionar el interés del Estado colombiano en este
contexto por consolidar su presencia efectiva en extensos territorios. Ante la ne-
cesidad de fortalecer y desarrollar un proyecto de integraciéon espacial, politica y
econdmica, la Iglesia se consider6 la institucion adecuada para lograr dicho sue-
no, para lo cual contaba con las diferentes érdenes religiosas que se encargarian
de incorporar esos amplios territorios periféricos al territorio nacional (Cérdoba-
Restrepo 2015). En el marco de la promulgacion de la Constitucion conservadora
de 1886 —en la que el catolicismo es la religion oficial— y del Concordato de 1887
entre Colombia y la Santa Sede de Roma, se promovié la intervencion de 6rdenes
religiosas masculinas y femeninas en territorios como Uraba, Guajira, Casanare,
Putumayo, Chocé y la costa Pacifica sur, aspecto que fue actualizado y ratificado
en 1902 con la firma del Convenio Fomento de las Misiones entre Felipe F. Paul,
entonces ministro de relaciones Exteriores de Colombia, y Antonio Vico, delegado
del papa Le6n XIII (Cordoba-Restrepo 2015).

La Orden de los Agustinos Recoletos en la region Pacifica hunde sus raices a fi-
nales del siglo XIX (figura 1). Después de conocer la situacion de la region Pacifica,
el obispo de la di6cesis de Pasto, Ezequiel Moreno, resolvié desarrollar un proyecto
misionero permanente en esta region, tarea que asigno a la Orden de los Agustinos
Recoletos. El sacerdote Reginaldo Maria Duranti entrego la iglesia de Tumaco a los
padres Meliton Martinez y Gerardo Larrahondo, de la Provincia de San Nicolas de
Tolentino. Si bien la Guerra de los Mil Dias oblig6 a los padres a abandonar la re-
gion en 1900, en agosto del ano siguiente los padres Hilario Sanchez y Larrahondo

regresaron para proseguir actividades (Restrepo-Mesa 1989).
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Figura 1. Zona de actividades misioneras de los Agustinos Recoletos en la costa Pacifica sur de Colombia
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En 1902 se amplio el territorio de la mision al encargarse de la parroquia de
Guapi, que comprendia también las poblaciones de Timbiqui, El Charco y Mosque-
ra. Asi mismo, la administracion temporal y espiritual de la Mision de la Costa se
confié a la Orden de los Agustinos Recoletos de Nuestra Senora de la Candelaria,
mediante el convenio celebrado el 13 de agosto de 1913 entre el Provincial Agus-

tino (Marcelino Ganuza) y los Obispos de Cali y Pasto, y que fue ratificado por la
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Santa Sede el 2 de enero de 1914 (Restrepo-Mesa 1989). Esta decision le confirid a
la mision de los Agustinos Recoletos una relativa autonomia, aunque siguio6 bajo la
jurisdiccion de los obispos mencionados. En 1915 se cre6 la Vicaria Provincial de

las Parroquias de la Costa a la que se uni6 en este mismo ano la de Barbacoas.
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Esto hizo que los Agustinos Recoletos participaran en actividades y funciones
que excedian a su labor religiosa, al punto de convertirse en actores clave en aspectos
politicos, econdmicos y publicos a escala local. Tal como ha sefialado Almario, las la-
bores misionales de los agustinos en esta zona se relacionaron con la evangelizacion,
la concentracion de la poblacion indigena dispersa, el combate al liberalismo politico
y la moralizacién de las costumbres (Almario 2013). Procuraron velar por el mante-
nimiento del orden y el acatamiento de las directrices del gobierno y de las autorida-
des locales; organizaron y dirigieron la construcciéon de cementerios, capillas, casas
y caminos; fungieron como inspectores de educacion; se ocuparon de la ensenanza
mediante la creacion de escuelas para nifios, nifias y adultos; impulsaron la publi-
cacion de medios impresos; socorrieron a las victimas de incendios, terremotos e
inundaciones; en determinados momentos ejercieron como médicos; realizaron co-
lectas y actividades de beneficencia y caridad; convocaron a otras 6rdenes religiosas
para administrar instituciones; realizaron expediciones, fundaron residencias y se
instalaron definitivamente en la region por la ereccion de la mision como Prefectura
Apostolica. Lo anterior les permitio estrechar los vinculos con los diferentes habitan-
tes de la region y lograr una importante ascendiente sobre ellos.

Para 1920, el area de acciones de la Orden de los Agustinos Recoletos com-
prendia un territorio que iba desde el rio Mataje —en la frontera surena entre Co-
lombia y Ecuador— hasta el rio Naya, al norte, y entre la linea costera y la cordillera
occidental (Merizalde 1921). Se trata de lo que actualmente conocemos como el
area del Pacifico centro-sur que, en lo civil, corresponde a veredas, pueblos y mu-

nicipios de los departamentos de Cauca y Narifo.5

5. Merizalde calcul6 la poblacién de la region sur del Pacifico —“De Naya a Mataje”— en unos 70 000 habitan-
tes, de los cuales 80 % eran negros; 18 % mulatos; 1,5 % blancos, y 0,5 % indios —es decir, unos 350 indios—
(Merizalde, 1921, 150 y fe de erratas). Méas alla de lo acertado de las cifras de este censo, la antropdloga esta-
dunidense Kathleen Romoli (1963, 264) ha senalado la inconsistencia de Merizalde en este aspecto: aunque
el sacerdote mostro6 los anteriores porcentajes, en otros apartes del libro indic6 que los indios de las tribus del
Saija y del bajo San Juan de Micay “no llegan a ochocientos” (p. 83), mientras que el nimero de grupos coai-
queres en Narifio apenas alcanzaba “unos seiscientos” (p. 135), lo que da a entender que la poblacién indigena
seria de alrededor del 4 %.
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Para el momento de las correrias del padre Merizalde (figura 2), esta regién mos-
traba avances “modernos” desiguales en virtud de la ubicacion geografica, las posibili-
dades de la economia local y 1a labor “civilizadora” de algunos grupos sociales. Mientras
que ciudades como Tumaco, Buenaventura y Guapi evidenciaban ciertos rasgos pro-
pios de un proyecto modernizador —procesos de urbanizacion, establecimiento de co-
merciantes extranjeros, creacion de casas comerciales, escuelas y plazas, circulacion
de bienes y servicios recientes, entre otros—, una parte considerable de la poblaciéon
mestiza, negra e indigena vivia en zonas rurales, selvaticas y costeras.

Con poco mas de dos décadas de trabajo misionero en la Costa, la orden de los
agustinos —que habia demostrado una inclinacién por la publicacién de “estudios
etnograficos” de las poblaciones locales en las que adelantaba sus labores misiona-
les®—, requerian dar cuenta no solo de las “infatigables” labores realizadas, sino de
la regi6on misma, hasta entonces poco conocida para el resto del pais.” Esta tarea
debia comisionarsele a un miembro de la orden que hubiese recorrido la region,
que tuviera habilidades para la investigacion de archivos y la escritura, sensibilidad
por diferentes ramas del conocimiento y espiritu misionero.

Bernardo Merizalde Morales parecia ser el candidato idoneo para desempe-
nar esta tarea. Perteneciente a una “conocidisima y distinguida familia” de Bogo-
ta (Rueda-Vargas 1925, 19), Bernardo Merizalde Morales nacio6 el 18 de mayo de
1891. Hijo de Daniel Merizalde Ramirez y Ana Morales Rocha, fue el mayor de
ocho hermanos. Realiz6 sus estudios primarios en el Colegio de las Hermanas de la
Presentacion y los secundarios en el Colegio San Bernardo de los Hermanos de las
Escuelas Cristianas, en el que estuvo los primeros cuatro afos. Para concluir sus
estudios en humanidades y latin, en 1905 se dirigi6 al Monasterio agustino recoleto
del Desierto de la Candelaria —Raquira, Boyacd—, donde tomo el santo habito el 31

de enero de 1907 e hizo su profesion de votos simples en febrero del afo siguiente.
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6. Se habian publicado los libros de Fabo (1911) y Ganuza (1920).

7. De hecho, hasta la publicacion de la obra de Merizalde, las referencias y estudios de las sociedades negras e indi-
genas de la costa Pacifica se reducian principalmente a menciones que hacian los viajeros, ingenieros e intelectuales
que recorrieron la region, tales como Vergara y Velasco (1901), Triana y Pérez (1907), Pereira Gamba (1919), Gutié-
rrez (1920) y Escobar (1921).



HiSTOReLo / Vol 14, No. 29/ Enero - abril de 2022 / Pag. 51-87 / E-ISSN: 2145-132X / https://doi.org/10.15446/historelo.v14n29.93938

Jorge-Luis Aparicio-Erazo

Entre 1908 y 1910, curso6 filosofia en este convento y aprendio6 algunas cuestiones
de teologia. Al afio siguiente cumpli6 su profesion solemne. Mas adelante, se tras-
ladé al convento agustino ubicado en el municipio Sos del Rey Catolico, al noroeste
de la provincia de Zaragoza, en Espana, donde prosigui6 sus estudios teoldgicos.
Se orden6 como sacerdote el 4 de octubre de 1914 en Pamplona (Navarra, Espana),

que coincidio con la llegada de Benedicto XV al papado (Buitrago 1965, 75-78).

Figura 2. Sacerdote Bernardo Merizalde

Fuente: Restrepo-Mesa (1989, 531).

Al poco tiempo regres6 al pais y, segiun parece, es cuando su orden le comi-
siono tareas misionales en la region Pacifica, en la que permaneci6 por unos meses
en 1915. Luego se traslado6 a El Espinal hasta 1918, afio en el que pas6 a Panama.
Después estuvo durante un ano (1919) en la Parroquia de Cali. Entre 1920 y 1923,
se desempenié como profesor de Dogmatica, Moral y Sagradas Escrituras en el de-
sierto de La Candelaria, y en 1921 fue recibido como lector (Buitrago 1965, 75-78;
Restrepo-Mesa 1989, 511 y 530-533). Entre 1915 y 1921, Merizalde solia pasar algu-

nas semanas y meses del afio en la region Pacifica.
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Como era costumbre en la orden, en 1921 Merizalde envi6é el manuscrito ti-
tulado Estudio de la costa colombiana del Pacifico a los frayes “censores” Rufino
Pérez y Candido Armentia, quienes le dieron el visto bueno en septiembre de ese
afo. El libro —publicado por la Imprenta del Estado Mayor General y que le mere-
ci6 a Merizalde su ingreso a la Academia Nacional de Historia en 19228—, tenia 248
paginas, estaba dividido en 33 capitulos, un apéndice, bibliografia y una seccion de
“fe de erratas”; presentaba 27 fotograbados, un mapa de la costa del Pacifico y un

plano topografico de Tumaco (figura 3).

Figura 3. Portada del libro Estudio de la costa colombiana del Pacifico

Fuente: Merizalde (1921).
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8. Este no es dato menor. Tal como han sefialado Garcia-Botero (2010) y Rodriguez-Avila (2017), el estudio de
las antigiiedades y el interés por etnografias fue un asunto importante en la institucionalizaciéon de la Acade-
mia Colombiana de Historia —fundada en 1902—, que se relacion6 principalmente con el estudio del lenguaje
y delas “razas”. La etnografia se asumié como un conocimiento adicional que mostraba el interés por el pasado
prehispanico y las comunidades sobrevivientes.
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Pese a los obvios sesgos de la escritura del libro, la misma deja entrever la gran
sensibilidad de su autor por la consulta de archivos, el estudio de los dialectos indi-
genas, la literatura, la historia natural y la geografia de la region. Quiza el hecho de
ser misionero le permitié conocer la regién de una manera mas profunda que la de
los viajeros e, incluso, que ciertas autoridades locales. Por lo demés, hay que adver-
tir que los esfuerzos de Merizalde por recolectar informaciones que permitiera dis-
poner de conocimientos veraces sobre la distribucion y las caracteristicas —sociales,
étnicas y culturales— de la poblacion, la geografia y los recursos naturales era, al
mismo tiempo, una estrategia para afianzar el poder de la orden en esta region, un
modo de contribuir al saber etnografico de la alteridad del pais y una manera de po-
sicionar en el ambito ptblico las labores realizadas por la orden religiosa.

Una vez publicado el libro, Merizalde continué su periplo como misionero
agustino. En 1924 se traslad6 a Manizales, donde fue designado director del Apos-
tolado Doméstico. Dos anos mas tarde, después de pasar una corta estancia en Cali,
se desempefé como sacerdote en el municipio vallecaucano de Pradera y, en 1927,
en Fresno (Tolima) (Buitrago 1965, 75-79).

En 1928 Merizalde regres6 a la costa Pacifica. Fue nombrado por la orden como
encargado de la recién creada Prefectura Apostoélica de Tumaco y, también, Inspec-
tor Escolar Nacional de la Costa del Pacifico. Se caracteriz6 por una intensa campaia
para fomentar actividades agricolas —en especial el cultivo del arroz—, asi como su
apoyo a procesos educativos, el establecimiento del correo aéreo, las torres inalam-
brica de Guapi y El Charco, y la construccion de la carretera Diviso-Ricaurte (Fer-
nandez y Granados 1936, 267-273). En 1930 ayudo a crear la revista Tumaco, 6rgano
oficial de la Prefectura, de la cual fue su director durante sus primeros afios. En 1935
tuvo un papel clave en la creacion del puerto que lleva su apellido, ubicado sobre el
rio Naya, a unos a 80 kilometros de Buenaventura (Buitrago 1965, 75-79).

En 1947 abandon¢ la Prefectura y viajo a Espafa, a la region de Badalona,
donde vivi6 entre 1948 y 1955. Ese afio se instal6 en el Colegio de Pamplona, ciudad
en la que vivié hasta su fallecimiento, el 24 de abril de 1971 (Orden de Agustinos

Recoletos 1971, 163).
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Etnografia de la alteridad

Las correrias misioneras y observaciones etnograficas de Merizalde se dan en un
contexto marcado por un proceso politico de construccion espacial ligada a una
construccion racializada, en la medida en que a los grupos étnicos eran asignados a
unos espacios geograficos jerarquizados segtin ciertos esquemas evolucionistas. De
acuerdo con esta racializacion geografica, los individuos fueron clasificados en fun-
cion de su ambiente: cuanto menor era la altitud geografica, menor el estatus social
de sus habitantes. Diversos viajeros, funcionarios, comerciantes y miembros de las
elites locales asociaron lo que para ellos eran grupos “incivilizados” con un entorno
poco favorable para la vida humana, debido a enfermedades, animales peligrosos,
ausencia de caminos transitables, cambiante clima y zonas dificiles de recorrer. Se
consider6 que negros e indigenas estaban dotados para vivir en estos territorios
complejos, y que su supuesto salvajismo, pereza y melancolia estaban relacionados
con el ambiente (Leal 2016).

Después de la abolicion de la esclavitud a mediados del siglo XIX, en la costa
Pacifica sur se configuré un campesinado negro dedicado a la extraccion de dife-
rentes recursos naturales para economias de exportacion (Leal 2016). Se trat6 de
un proceso socioeconémico con un nivel de independencia elevado, dado que —a
diferencia de otros tipos de campesinos en el pais—, los negros tenian mayor con-
trol en las dinamicas del trabajo, de acceso a la tierra y al dominio de los bosques,
esteros, minas y playas. Lo anterior se acompainoé de un proceso de migraciéon hacia
las cuencas y las costas, lo que ayud6 a que la poblacion negra se apropiara de am-
plios espacios de la region y aumentara su demografia. De esta manera, el periodo

de las misiones de Merizalde correspondi6 con una intensa peregrinaciéon de ne-
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gros a las costas no mineras, lo que hizo que se desarrollara un modelo de asenta-

miento asociado a un sistema de explotacién miultiple —agricultura, pesca, caza,
recoleccion— acorde a las circunstancias fisicas del entorno, que deriva en una
amplia y acelerada movilidad de individuos, grupos, familias, poblados y parcelas

de cultivo (Hoffmann 1997, 17-18). La precariedad anim6 la movilidad: muchos
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individuos eran capaces de asentarse y formar familia en un espacio determinado,
pero después, si las condiciones se tornaban dificiles, desplazarse a otro lugar. A
esto se le suma que el poblamiento de los rios del sur se aceler6 durante el cambio
de siglo con la llegada de individuos y grupos que quisieron estar al margen de la
Guerra de los Mil Dias (Hoffmann 2007, 56-62).

Desde inicios del siglo XIX, algunas sociedades indigenas empezaron a apro-
piarse de espacios poco habitados en la costa Pacifica, animadas por la colonizacion
de sus territorios, los intentos de disolucion de sus nucleos sociales y el poblamien-
to ligado a la economia extractiva. Algunos de ellos abandonaron el territorio del
alto San Juan-Atrato y se instalaron en los rios Saija, Yurumangui, Cajambre y
Naya. Los descendientes de ellos, por un lado, ocuparon la region del rio Saija y
sus afluentes; otros se instalaron mas al sur, hacia los rios Iscuandé, Tapage y San-
quianga (figura 4). Diferentes grupos se instalaron en el bajo San Juan y Micay, asi
como en los rios Munguid6, Copomé y Cucurrupi (West 2000, 142-152). Se crearon
ciertas fronteras con los negros en los rios apropiados; algunos grupos de aborige-
nes se asentaron en las partes altas de los rios —zonas montafiosas—, mientras que
los “morenos” lo hicieron en las zonas bajas, lo que asent6 el aislamiento de los pri-
meros (Organizacion Camawa 2005, 37-39). También procuraron ocupar espacios
al interior de las cuencas, pero el predominio demografico de los negros impidi6
las intenciones de los indigenas de apropiarse de espacios mas extensos (Romero-
Vergara 2002, 126-129).

Los indigenas establecidos en la zona baja del rio Saija estructuraron el espa-
cio a partir de relaciones sociales que configuraron una serie de reglas y derechos
de acceso a recursos y tierras, basados en acuerdos implicitos no siempre regla-
mentados entre ellos. Las caracteristicas espaciales orientaron un poblamiento
caracterizado por el esparcimiento de los asentamientos; es decir, una especie
de continuidad en la que la distancia de territorios entre grupos o entre familias
colindantes era cambiante (Rodriguez 2008). Sus labores como pescadores les
permitieron un manejo excepcional sobre las desembocaduras de los rios al mar

(Romero-Vergara 2002, 126-129).
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Figura 4. Zona de asentamiento de las sociedades indigenas en la obra de Merizalde
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De esta manera, la apropiacion territorial de esta region por parte de negros
e indigenas, aunque se da en un ambiente de disputas, parece que no promovio
enfrentamientos violentos o de luchas permanentes. Los espacios alcanzaron para
todos de acuerdo a la composicion demografica de cada grupo social (Romero-Ver-

gara 2002, 126-129).

Organizacion social, vivienda y trabajo
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Dado que supuestamente las formas de organizacion social ponian de presente el esta-
do de “civilizacion” de indios y negros, Merizalde se interes6 por describir los modos de
relacion entre los miembros, los vinculos de parentesco, las actividades cotidianas, las

jerarquias, los roles sociales, sus maneras de habitar el espacio y de trabajar.
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Los indios se concentraban principalmente en la frontera entre Colombia y
Ecuador, y en las riberas de los rios Saija y Giiangui, en las poblaciones del Patia,
Zaragoza, San Isidro y Micay. Pasaban la mayoria del tiempo “en sus casas disper-
sas por las orillas de los rios” (Merizalde 1921, 80), y su principal actividad era el
cultivo del platano, que constituia —junto al zumo de coco— la base de su alimenta-
cion. Desde la mirada del agustino, los indios gustaban tanto de beber aguardiente
y guarapo como de fumar hojas de tabaco en pipa. Existian labores que tenian una
marcada division de género: mientras los hombres se internaban en las montanas
para cazar o pescar en los rios, las mujeres se dedicaban a la elaboracion de canas-
tillas de mimbre y petacas de paja. Merizalde destaco la capacidad de desplaza-
miento de los indios y los viajes que realizan en sus canoas “donde tranquilamente
hacen todos los menesteres de la vida: cocinan, duermen, etc.” (1921, 80).

Para Merizalde, los indios mostraban una estructura social férreamente modela-
da por las reglas y tradiciones del grupo social. Interpret6 la organizacion social de los
indios dandole un papel destacado a la figura del cacique, quien encarnaba la maxima
autoridad del grupo. Este era respetado por los demas, quienes le otorgaban un “tribu-
to anual, en viveres y en dinero” (Merizalde 1921, 80). Era también quien ostentaba los
mejores vestidos, la mayor cantidad de accesorios corporales y poseia la mejor vivien-
da. Su importancia residia en una sucesion familiar heredada cuya memoria se cimen-
taba mediante monumentos: en lo alto de una colina existia una “capillita” en la que
reposaban las “cenizas de los ascendientes del cacique en linea recta” y que era un lugar
“sagrado” para ellos (Merizalde 1921, 79). Al momento de su etnografia, el “gobernador
de la tribu” era un tal Jacinto, quien ocup6 este lugar luego de la muerte en 1905 de
su esposa, hija del “viejo Pioquinto”, un antiguo cacique de Giiangui.® Para sefialar la
importancia del cacique y, al mismo tiempo, recalcar la relevancia de las labores misio-
nales, el sacerdote menciona que los indios le habian manifestado en varias ocasiones

que ellos equiparaban a los sacerdotes cat6licos con su cacique (Merizalde 1921, 80).

9. Es posible que se refiera, segtin la tradicion Eperara, a Pioquiento Napuchida, considerado mensajero de la
deidad Tachiakhore, quien vivia en las poblaciones de San Francisco de Popayancito y San Belencito. Una de
sus tres hijas, llamada Iluberta Napuchida, contrajo matrimonio con Casinto Puamo, y tuvieron cuatro hijos
(Organizacion Camawa 2005, 46-47).
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El sacerdote subrayo la “castidad” y endogamia de los indios: la vinculacion
familiar se daba entre los miembros de su propio grupo social y, si establecian re-
laciones con personas de otros grupos étnicos, eran expulsados del grupo. Si bien
no menciona edades, el sacerdote etnografo recalco que los indios se casaban “muy
jovenes”. La “pedida de mano” consistia en que el hombre enviaba su mosquitero a
la casa de la novia, mientras que la “luna de miel” solia ser un “viaje de recreo” en
canoa durante varios dias (Merizalde 1921, 80). Los negros —que eran la mayoria
de la poblacion en la region— vivian en estructuras sociales mas apegadas a ciertas
formas “modernas” de interaccion y con mayor libertad de desplazamiento y asen-
tamiento en el territorio de la costa Pacifica, a ojos de Merizalde.

Las casas eran uno de los principales elementos para demostrar estatus de las
familias negras. No se debe olvidar que algunos hombres y mujeres negras tuvie-
ron la oportunidad de organizar tiendas, trabajaron de la mano con las personas
acaudaladas, mandaron a sus hijos a escuelas y lograron cargos medios y menores
—policias, dependientes en las tiendas, remeros y guardias—, lo que permitié una
cierta movilidad social ascendente. Por lo mismo, tal como senala Merizalde, en
ciudades con algin nivel de modernizacion como Tumaco, Barbacoas y El Char-
co —seguramente también en Guapi y Buenaventura—, los negros tenian “casas
comodas y elegantemente amobladas” (Merizalde 1921, 151), por lo que su interés
etnografico se concentro en las “casa de los negros de los campos”.

Las casas de los negros de las zonas rurales —ubicadas a las orillas de los
rios— eran de planta cuadrada o rectangular, construidas con materiales endoge-
nos —madera, guadua— y que se levantaban del suelo o del agua por pilotes de baja
altura constituidos por troncos gruesos de guayacan, con ventanas u orificios en las
cuatro paredes para permitir la circulacion del aire. Debajo de la casa y a ras del

suelo se instalaba el gallinero o la marranera —es posible también que alli se guar-
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dan herramientas, lefia y canoas, aunque Merizalde no lo menciona—, y para subir
al piso alto disponian de escaleras de guayacan o guadua. En su interior se desarro-
llaban las actividades familiares cotidianas y de interaccién con los vecinos que, se-

gan parece, tenian asignados lugares especificos, aunque no existan separaciones
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fisicas. Su mobiliario consistia en “batles” que fungian como asientos, una especie
de zarzo de guadua que hacia las veces de cama, un fogén, una mesa de mediana al-
tura y una cuerda que atravesaba la vivienda en la que colgaban “camisas y paiolo-
nes de colores” (Merizalde 1921, 151). Al igual que los indigenas, en las casas de los
negros, aparte de los cerdos y aves de corral, también era posible que convivieran
con perros —varios adiestrados para la caza— “y un gato por lo menos” (Merizalde
1921, 147). En las casas “de alguna importancia” también tenian un espacio asigna-
do para instrumentos musicales como la marimba, la tambora y el cununo.

La base de la alimentacién de los negros campesinos era platano, coco y pesca-
do, a lo que afiadian arroz, yuca y huevos; de vez en cuando complementaban esta
dieta con carne de res, saino, gallina o cerdo, asi como “tragos de aguardiente” (Meri-
zalde 1921, 151). Sin embargo, durante los dias de Semana Santa, se realizaban “sucu-
lentas y abundantes comilonas [...] principalmente de frijoles” (Merizalde 1921, 154).

Segiin el agustino, existia una division de actividades de los negros de acuerdo
a la ubicacién geografica: mientras los que vivian en la “parte baja” de la costa se
dedicaban a la pesca, los de zona “alta” eran diestros en la mineria y la agricultura.
Merizalde enfatizo el papel de las mujeres en las labores de mineria, pues —aparte
de hacer las actividades domésticas y de tejer las redes para la pesca—, ellas eran
las responsables de buscar y lavar el oro.

Aunque no lo expres6 abiertamente, el sacerdote consider6 que los negros —a
diferencia de los indigenas— tenian un sustrato moral diferente, quiza sefialando
una sexualidad y formas de interacciéon mas libres entre ellos —hay que recordar
la aparente expansion de la sifilis en esta poblacion, segun el sacerdote—, y una
relacion con el juego y la fiesta menos atada a las imposiciones de la Iglesia, las
autoridades y de la civilidad: “Todavia existe mucha inmoralidad en la Costa, a pe-
sar de la transformacion innegable que se ha realizado de veinte afios a esta parte,
merced al trabajo constante e incansable de los misioneros” (Merizalde 1921, 155).

Al ser los esteros, mares, rios y quebradas las vias principales por donde se des-
plazaban tanto los seres humanos como los mas diversos productos, las canoas y po-

trillos eran los medios esenciales —tanto para negros como para indigenas— incluso
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para los desplazamientos mas cortos de una orilla a otra del rio. Las habilidades para
manejar con pericia y sin miedo estas pequenas embarcaciones entre estrechos rios

y quebradas eran aprendidas rapidamente por los ninos.

Cuerpos, vestimentas y atavios

La descripciodn fisica de indios y negros fue uno de los rasgos distintivos del queha-
cer etnologico entre fines del siglo XIX y las primeras décadas de XX en Colombia.
Esta practica constituy6 al mismo tiempo una manera de acentuar el caracter cien-
tifico del conocimiento antropolégico y una forma para reconocer y particularizar
los tipos poblacionales y remitir a ciertos rasgos de su cultura, su moralidad y su
relacion con la idea de civilizacidon (Arias-Vanegas 2007; Garcia-Botero 2010).

Merizalde presto especial atencion a la forma y expresion de los rostros de los
indios y negros de la costa Pacifica sur, el cuidado de sus cabellos, la complexion de
sus cuerpos, la figura de sus espaldas y sus narices, a la dimension de sus estaturas,
a la expresion de su mirada. También a los modos en que cubrian sus cuerpos, bien
sea con telas, pinturas o adornos. Estas descripciones fisondémicas, al ser una serie
de datos facilmente observables y registrables, eran las méas evidentes para nuestro
agustino y posibilitaban identificar no solo las diferencias raciales sino las caracte-
risticas sociales y morales de las poblaciones indigenas y negras.

El grupo en el que eran mas notables las diferencias en estos aspectos era el
de los “indios cholos”. Merizalde describi6 los cuerpos de los indigenas partir de
diferencias de género: sobre las mujeres, el sacerdote senal6 que tenian “regular
cuerpo, garrido continente, nariz corva como pico de alcon [sic], rostro ovalado,
curtido por el sol, y luenga cabellera” (Merizalde 1921, 80); cubrian su cuerpo con

una prenda que bajaba hasta las rodillas y que ataban alrededor de la cintura. Los
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hombres, por su parte, eran “regordetes, de color bronceado, ojos morunos, nari-
ces romas y negras guedejas hasta la mitad de los pabellones de los oidos, que los
llevan horadados, con aretes de oro y de flores naturales” (Merizalde 1921, 80). Se

vestian con un “panuelo pendiente” de manera similar a las mujeres.
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Hombres y mujeres utilizaban los pigmentos derivados del achiote para colo-
rear rostros, brazos, pechos y piernas. Lucian collares de medallas de plata y “col-
millos de fieras” como “amuletos”, aspecto que parece depender del rango ocupado
en el grupo, pues Merizalde sefial6 que, especialmente durante las celebraciones,
el cacique “no puede casi menearse del peso de las monedas que penden, como una
red, de su cuerpo” (Merizalde 1921, 80).

Los negros campesinos también tenian unas formas de vestir que llamaron la
atencion del agustino. Las mujeres se cubrian la cintura con una “faja de bayeta”
y sus senos con “un lienzo”, al menos cuando tenian cerca “personas extranas”, lo
que quizas sugiere la incorporacion de rasgos de pudor ante la mirada del visitan-
te. Por su parte, los hombres usan “un panuelo anudado atras y adelante con una
cuerda” para taparse la cintura. El sacerdote agregd que tanto ninias como ninos
andaban desnudos hasta los diez o doce afios de edad.

Se advierte que ciertos modelos modernos de vestir se iban colando en las
sociedades negras, especialmente con relaciéon a eventos socialmente importantes,
como el matrimonio. Eso se puede concluir cuando el sacerdote sefiala que para
este evento “los hombres se visten correctamente” (Merizalde 1921, 154. Enfasis
del autor), lo que seguramente hace referencia al uso de camisa, pantalon y zapa-
tos. Por su parte, “las mujeres se engalanan con toda clase de perifollos y colores
sin omitir los zapatos, los que algunas se los quitan sentadas en el suelo de la calle
al salir de la iglesia por no poder resistir por més tiempo tormento semejante”
(Merizalde 1921, 154). La comitiva de los invitados llevaba a la iglesia a los novios
procesionalmente, con musica y con paraguas abierto. Al regresar a la casa de la
boda, el padrino ofrecia un discurso sobre los deberes del matrimonio. Luego no
faltaba la comida, con aguardiente, bailes y jolgorio.

Ahora bien, las descripciones hechas por Merizalde también permiten inferir
que los negros habian incorporado practicas de embellecimiento de ciertas partes
del cuerpo mediante el uso de adornos (especialmente de joyeria). El sacerdote nos

indica, por ejemplo, que
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Las mujeres se adornan el cuello con monedas argénteas, con pedazos de oro
en bruto, y con valiosas joyas. De éstas la mayor parte, son antiguas. Llaman la
atencion los voluminosos zarcillos y los luengos rosarios de pepas de oro con her-
mosas cruces de filigrana [...]. A las negras les fascinan los vestidos chillones, y
atarse los cuatro ensortijados pelillos de la cabeza con cintas aparatosas. Nada
mas grafico ni digno de consideracion y risa que ver a las negras cuando se peinan
o tratan de peinarse. Alli es cuando manifiestan la vanidad innata en la mujer,
elevada en ellas al céntuplo (Merizalde 1921, 152).

Linguistica misionera

El entendimiento y la “traduccion” al espafiol del lenguaje y de los modismos pro-
pios de las sociedades que pretendian estudiar y evangelizar fue un aspecto clave
de los misioneros entre finales del siglo XIX e inicios del XX. Con algin conoci-
miento de filologia, Merizalde prest6 atencion a usos del lenguaje de los indigenas
y los negros, como parte fundamental de su estudio de la alteridad regional.

Para Merizalde, un rasgo distintivo de los negros e indios de la Costa era la
importancia que le otorgaban a la oralidad, que no solo se expresaba en charlas
cotidianas, sino también mediante rituales y variadas formas lingiiisticas. Es, pues,
un contexto en el que la relacidon con la cultura escrita parece ser escasa entre las
sociedades indigenas y de negros que vivian en las zonas rurales y en las que, como
las sociedades indigenas, tenian un lenguaje con ciertas diferencias con el espaiol,
aunque ello no significaba que no hubiese rasgos de hibridaciones y apropiaciones
del espafiol por parte de ellos.

Precisamente la armonia de su rol como sacerdote y su interés etnografico por
el estudio de indigenas y negros se advierte en la adopcion de la tesis “catolica” del
monogenismo, que postulaba que la humanidad entera compartia la misma progenie

con Adan y Eva como antepasados comunes. De ahi que Merizalde entendjia las dife-
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rencias raciales como el producto de un proceso evolutivo con actuacion mas o menos
rapida de las influencias del medio. Para él, 1a “etnogenia” de los pueblos colombianos
los relacionaba con los egipcios, fenicios, los asiaticos y los europeos “dadas las afini-
dades morfologicas y hasta semejanzas genealdgicas entre algunas voces de dialectos

americanos y otras del sajon, del danés y del flamenco” (Merizalde 1921, 84).
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Por lo anterior, Merizalde adopto el criterio morfologico para clasificar a las
lenguas de acuerdo a los origenes, la construccion, la estructura de sus palabras y
sus flexiones. Existian, para el agustino, tres tipos de lenguas: las monosilabicas,
las aglutinantes y las de flexion. Las monosilabicas son las que se caracterizaban
porque todas sus palabras eran de una sola silaba; las aglutinantes se llamaban asi
porque aglutinaban dos, tres o mas palabras en una sola; y las de flexion se carac-
terizaban porque sus palabras se formaban de raiz y morfema.

Segun el agustino, los indigenas de la costa Pacifica hablaban dos tipos de dia-
lecto de acuerdo a su ubicacidon geografica en los rios Saija y Micay. Concentr6 su
estudio en el dialecto “saijefio” —al que se refirio como “el popular entre todos aque-
llos indios” (Merizalde 1921, 85)—, el cual clasifico6 como una lengua aglutinante e
incorporante, debido a que “en él permanecen invariables las raices a las que se ante-
ponen, intercalan o posponen ciertas particulas que forman las palabras, muchas de
las cuales incluyen en si mismas el sujeto, el verbo y el atributo” (Merizalde 1921, 85).

Al igual que muchos etnégrafos de su momento, Merizalde interpret6 los usos
lingiiisticos de los indios a partir de las estructuras y normas propias del espariol le-
gitimado. De esta manera, el lenguaje saijeno se caracterizaba por una “simplisima”
conjugacion de los verbos basada en la “yuxtaposicion de ciertas particulas”, dimen-
sion que se repetia con aspectos como el género y nimero de sustantivos y adjetivos.
De “raices invariables”, la construccion de frases “es similar a la de otras lenguas
(indigenas) americanas”, caracterizada por que el sujeto se ubicaba antes del verbo
—especialmente en las preguntas—, y la oracion determinada a la determinante. Por
ejemplo, el sacerdote senal6 que la pregunta “[¢] Quieres comer manana pescado?”
se traducia como “[¢] Manana pescado comer quieres?” (Merizalde 1921, 85).

El sacerdote también senal6 que los indios comtinmente eliminaban las prepo-
siciones, y que el sufijo era “el alma del vocablo”, porque le daban varias significacio-
nes, de vez en cuando hasta contrarias. Merizalde (1921, 86) agreg6 que el lenguaje
saijefio tenia un vocabulario “pobre”, pues abarcaba “solamente los nombres de las
cosas que los indios tienen a la mano y carecen casi por completo de palabras que

corresponden a ideas abstractas”. Pero también nombrdé un proceso de “traducciéon”
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por parte de los indios, cuando sefial6 que “a los vocablos castellanos para pronun-
ciarlos a su manera saijena, les aiaden las particulas te o toije” como, por ejemplo,

” &

“batl” lo dicen “baulte” y vino” “vinotoije”. Sobre las “cualidades fonéticas del saije-
no”, el sacerdote destaco su caracter “dulce en sumo grado”, mediante el uso de so-
nidos guturales, la correcta modulacion de las palabras y la pronunciacion silabeada.
En el onceavo capitulo de su libro, Merizalde (1921, 87) mostr6 un listado de cerca
de 110 palabras y 19 frases propias de los indios de la Costa “que entresacamos del
vocabulario que hemos recogido de las mismas bocas de los indios”.

De los negros exalt6 su capacidad para la composicion de piezas “literarias”
tradicionales, que para el sacerdote demostraban una especie de sabiduria colec-
tiva. Sefial6 la importancia de la décima o tema, una forma de poesia oral popular
que encuentra antecedentes en los siglos XVIII y XIX (Kleymeyer 2000) y cuyas
tematicas abordaban la historia, la relacion con el territorio, la personalidad, las
creencias y “los sentimientos del alma popular” de este grupo. En el capitulo 15 del
libro (2000, 162-168), Merizalde muestra una “Coleccion de cantares” de indios y
negros costenos, que incluye chigualos, arrullos y décimas, recolectadas al parecer

por él y por el sacerdote Regino Maculet.

Paganos, supersticiosos y brujos

Indagar los sistemas de creencias y las practicas ligadas a ciertas formas de espiri-
tualidad de las sociedades negras y de indios de la costa fue un aspecto clave para
los agustinos. Similar a varios misioneros de su época, ellos asumieron sus labores
como un “proyecto de conquista espiritual” (Merizalde 1921, 25, 170), que termi-
naria entre las poblaciones nativas con el conocimiento y la interiorizacion de la
religion catolica o, al menos, con sus principales postulados. Por lo tanto, conocer

los sistemas de creencias fue clave para determinar las maneras mas idoneas de
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propagar la fe. Dado que estos rituales eran considerados los sintomas de una ena-
jenacion, su estudio era concebido como parte de una metodologia para identificar

los problemas que se intentaban extirpar.
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Para explicar la pervivencia de practicas y creencias de los indigenas que con-
sideraba anticuadas, Merizalde (1921, 75) esboz6 una explicacion principalmente
histérica: dado que las “tribus” estuvieron alejadas de las labores de cristianizacién
espafiola durante un largo periodo después de la Independencia, “volvieron pronto
a sus antiguas usanzas, si bien conservaron no poco de la Religion catdlica, en sus
cultos supersticiosos e idolatricos™.

Lo anterior derivo, por supuesto, en una serie de habitos sincréticos de los que
Merizalde da cuenta en varias partes del libro. Dice, por ejemplo, que “las actuales
ideas teogonicas de los indios son una mezcolanza de cristianismo y paganismo”
(Merizalde 1921, 82); y agrega que ellos “tienen vagas nociones de un supremo Ser
—Tachajonne—, cuya accién tnica es el gobierno del mundo. Lo invocan en sus
cuitas y quebrantos y rezan a diario unas como letanias para que aparte de ellos las
lluvias, inundaciones y terremotos” (Merizalde 1921, 82).%°

Mencion6 que la vision del pasado de los indios era “limitada”: mas alla de
saber que nacieron de un “gran rio” y que cultivaron la tierra hasta que llegaron los
espafioles a establecerse en su territorio, los indios “nada saben sobre los antiguos
tiempos” dado que “fuera de la familia del cacique no conservan recuerdo ni de
quiénes fueron sus abuelos” (Merizalde 1921, 82). Esta concepcion posiciona las
creencias del “salvaje” actual bajo el rotulo de “supervivencias” de antiguos habitos
culturales, coagulados en el fluir de un progreso humano cuyo cenit solo puede
encontrarse en Occidente.

Las creencias también se expresaban en ciertos rituales de paso. Merizalde
senal6 que los indios, una vez que alguno de sus miembros moria, se congregaban a
su alrededor para llorarlo y velarlo al son de “ligubres cantos”. Luego trasladaban
el cadaver en una canoa al cementerio para sepultarlo. Con el propoésito de “ahu-

yentar a los espiritus que se llevaron el alma del muerto” (Merizalde 1921, 83), los

10. Diversas menciones de Merizalde a lo largo de su libro sefialan la penetracion de la Iglesia en caserios y
veredas de la costa Pacifica —algunos bien apartados— mediante las “casas curales”, es decir, la apropiacion
por parte de una capa social de las ensenanzas dadas por la Iglesia, con las adaptaciones variables a su vida
material y espiritual.
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indigenas retiraban de la vivienda los utensilios y la dejaban abandonada por cerca
de dos meses; después de ese lapso regresaban a ella y la destruian, al igual que los
arboles y malezas alrededor.

El sacerdote recalco que los indios incorporaron a su sistema de creencias diversas
préacticas propias de la fe catodlica, tales como el bautizo —y la consecuente bisqueda
del apadrinamiento—, el matrimonio “segun el rito cat6lico”; la adoracion a la Virgen
del Pilar y a Dios muerto en el leno —Tachajonne pa cruso obecipo—; el homenaje
a la imagen de la Inmaculada Concepcioén y a las de varios Santos en su capilla, asi
como la presencia de una cruz en la plaza. De hecho, Merizalde (1921, 82) sefal6 que,
durante las que parecen ser celebraciones de advocacién mariana, los indios untaban
la imagen de la Virgen con pigmento de achiote y luego la llevaban hasta el rio en una
procesion sobre unas andas. Alli el cacique bafiaba y lavaba a la virgen, mientras que
los que rodeaban esta practica cantaban “desapaciblemente”. De regreso a la plaza,
los indios que cargaban las imagenes empezaban a bailar mientras los tambores sona-
ban, y los que estaban a su alrededor formaban, con las manos entrelazadas, un gran
circulo, imitando sus danzas. Merizalde (1921, 82) concluy6 sehalando que “No hay
para qué describir la irreverente y pagana zambra que alli se arma”.

En medio de estas creencias y acciones sincréticas, tanto en los negros como
en los indios, se desarrollaban una serie de destrezas curativas y maravillosas para
enfrentarse no solo la enfermedad y la muerte, sino que parecian una manera de
encarar las dificiles condiciones sociales de la region, la pobreza, las duras condicio-
nes de trabajo, una alimentacion suficiente pero reducida a lo que el entorno ofrecia,
y la presencia de animales que no solo trasmitian diferentes tipos de enfermedades
—como los insectos— sino que también podian matar —como las serpientes—. Se
trataba de una serie de costumbres y saberes vigentes entre las poblaciones nativas

—no muy bien vistas por la Iglesia ni por los letrados— que al parecer los indigenas
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y negros no separaron de una serie de creencias generales, ligados a los misterios
y creencias magico-religiosas propias de su forma de entender la vida, pero no me-
nos a un profundo conocimiento de los recursos naturales, en especial de las plan-

tas. Sobre los negros, Merizalde (1921, 156) menciona que:
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[...] son supersticiosos en extremo. En diversos lugares se imaginan que asustan
y que habitan los espiritus malignos. A pie juntillas creen cuanto se les refiera
incomprensible y misterioso por extravagante que sea. [...] Las brujas abundan;
y hay personas que ojean (aojan) a la gente y a los animales. Las enfermedades
producidas por el aojo sblo pueden curarse con saliva de ciertas personas privi-
legiadas, untada en el ombligo del doliente. [...] Las madres ponen al cuello de
sus hijos colmillos de animales y pepas de algunos arboles para librarlos de las
visiones. Y no faltan agoreros que vaticinen y digan que, merced al zumo de cierta
yerba, ven, como tras un cristal, el seno de la tierra, y en él las guacas, el oro y las
piedras preciosas. Estos mismos suelen darselas de médicos que ciertamente em-
barcan a muchos para la otra vida a pesar de poseer lo que llaman su piedra filo-
sofal, que hemos tenido en la mano con la cual lo saben todo, y dicen que a través
de ella ven los 6rganos internos del cuerpo y las enfermedades que los aquejan.
Hay negras que intentan verdaderos maleficios amatorios. No logran su intento,
pero si es cierto que hacen a no pocos incautos victimas de sus venenosas hierbas.

Pese al caracter escéptico que se entrevé en la anterior descripcion de Meri-
zalde, la misma evidencia la existencia de una serie de roles y expertos que desem-
pefiaban el papel de sanadores y consejeros, al servicio de la poblacion en temas
como el amor, la economia y la salud. De hecho, es posible que aquellas “brujas y
brujos” a menudo fueran las tinicas personas que prestaban asistencia curativa a
los habitantes de una region que vivian en condiciones de pobreza y enfermedad,

con una presencia muy precaria de médicos y hospitales.

Celebraciones, bailes y musicas

Merizalde menciona que, durante la Semana Santa y hacia finales de agosto e inicios
de septiembre, los indigenas de la Costa y también algunos provenientes del alto
Choco y de Ecuador, se congregaban en la zona alrededor del rio Giliangui para
celebrar sus fiestas, caracterizadas por el baile y el consumo de bebidas embriagantes
—aguardiente y guarapo— “en el salon destinado para las danzas”. El agustino
describi6 un encuentro de este tipo que presencio en septiembre de 1916: hombres
y mujeres se ubicaron en circulo, y “al monétono son de tamborecillos y de lagubres

cantos” (Merizalde 1921, 81), empezaron a moverse hacia los lados, guiados al parecer
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por un indigena que “entona solo tristes cantares” mientras los demas cantaban un
estribillo. A ciertas sefiales daban fuertes golpes en el suelo, palmeaban y exclamaban
“desaforadamente en estentéreos gritos y en estridentes silbos”. El padre también
sefial6 que los indios hacian otra danza similar a la anterior, “con la diferencia de que

en ella se mezclan hombres y mujeres y hacen cabriolas y grotescos meneos”:

Nosotros al contemplar aquellos indios con las grefias al desgaire, por cuyas
frentes, pechos y espaldas corria en abundancia el sudor, casi embriagados, que
zapateaban y voceaban enajenados, sentimos que nuestro corazon se llenaba de
compasion hacia aquella misera gente y nos avergonzamos de que en Colombia
hubiera todavia hombres sumidos en los profundos silos de la ignorancia y de la
barbarie (Merizalde 1921, 82).

Las fiestas parecian ser la ocasién de congregacion de diversos grupos de in-
digenas dispersos a lo largo de diferentes rios de la zona, por lo que los agustinos
no dudaron en convertir estos encuentros en espacios para la propagacion de la fe.

En una carta de abril de 1920, el sacerdote Hilario SAnchez comentaba lo siguiente:

Estoy en tratos con los jefes de los indios de Guangiii para ver si logro convengan en
que asista yo a una de sus fiestas cuando se retinan los cholos de los otros rios, y procu-
rar ensefarles los principales misterios de nuestra religion y administrarles los santos
sacramentos. Abrigo también la idea y la esperanza de conseguir establecer entre ellos,
al menos en Guangiii, una escuela primaria; lo conseguiré? [sic] Roguemos a Dios
para que se cristianicen por completo esos pobres cholos (Merizalde 1921, 207).

Los bailes de los negros también fueron de interés para el agustino. En el capi-
tulo 13, por ejemplo, el sacerdote recuerda uno de sus primeros encuentros con estas
expresiones culturales durante un recorrido por el rio Guapi, asocidndolas con el jue-
go y la desobediencia a la autoridad eclesiastica: recordamos que en este lugar nos

hallamos el 20 de junio de 1916 con un ataque de fiebres paltadicas sin tener quién nos
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socorriese. Por fin, a las mil y cuarenta conseguimos que un negrazo, vestido sélo con
pampanilla, nos proporcionase en misera totuma un poco de agua caliente con limén;
y entretanto llegaban a nosotros los ecos de la marimba, y los cununos, y los gritos

de: “Ala plaza! A jugar a la vaca-loca!.... El Cura estd dormido!” (Merizalde 1921, 94).
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Los encuentros de los negros al ritmo de marimbas, cununos y guasas —que
tantos problemas generd entre algunos habitantes de Tumaco en las primeras
décadas del siglo XX (Aparicio 2015)— fue una actividad comtn tanto en zo-
nas urbanas como en las selvaticas, cercanas a los rios y el mar. En dichos en-
cuentros, que podian durar varios dias, las bebidas embriagantes eran de suma
importancia, y no eran pocas las veces en que terminaban con rifias entre sus
participantes.' Para el sacerdote, era evidente que estas expresiones culturales
no solo eran la muestra del atraso de la poblacion negra, sino de su antagonismo

con las practicas evangélicas.

El baile de los negros costefios es de lo mas vulgar y salvaje que hemos podido ver.
Cuando por acaso en un rio en que hay un baile aparece una canoa que lleve a un
misionero, cesan instantdneamente la musica y la griteria; y si el Padre sube a la
casa la encontrara perfectamente vacia, porque todos los de la parranda se han
arrojado por las ventanas y han huido al monte. Este hecho lo hemos presenciado
varias veces; y ello prueba que los negros no ignoran lo que han trabajado los sa-
cerdotes para extirpar esas abominables orgias (Merizalde 1921, 152-153).

El sacerdote, teniendo en cuenta los “saberes nativos”, describio y clasificé los
otros bailes, musicas y ceremonias, tales como chigualos, arrullos y cantares. Tam-
bién mencion6 que se hacian fiestas en honor a los santos, para lo cual ubicaban
una estatuilla de dicho santo en un altar sobre una balsa, lo decoraban con flores
y “gallardetes” y lo desplazaban en una procesiéon hacia los pueblos en medio de
arrullos, musica y disparos de los pedreros. Asi mismo, cuando un padre llegaba a
los caserios, era recibido por un grupo de musicos que tocaban tambores, flautas y
chirimias, asi como un acordeén y un violin “con cuerdas de pita”.

El misionero agustino, como otros cronistas y viajeros que recorrieron la
zona, enfatizo en el habito frecuente y generalizado entre las sociedades indigenas

y negras de ingerir bebidas embriagantes y en las peleas que de ello podia derivar.

11. Merizalde refiere que, hacia 1917, en el barrio La Puntilla de la ciudad de Tumaco, una mujer alquilaba una
casa para hacer fiestas a ritmo de marimba. Se trataba al parecer de una congregacién numerosa, que se exten-
dia desde la tarde del sabado hasta la mafiana del lunes, y en la que abundaba el consumo de alcohol, al punto
que dicha mujer pagaba los misicos y alquiler de la casa con el producto del aguardiente vendido.
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Aunque por supuesto parece tratarse de un dato mas o menos “objetivo”, su men-
cion también se relaciona con el auge del debate en torno a la correspondencia de
las borracheras con la degeneracion de la raza colombiana. Se trata de un aspecto
conocido desde tiempos atras, pero que entre las tltimas décadas del siglo XIX y
las primeras del XX, adquiri6 nuevos brios y matices, en virtud de la intervenciéon
de destacados médicos, intelectuales y politicos, que argumentaban que el consu-
mo de bebidas embriagantes se relacionaba con la herencia, las practicas anticua-
das, el “medio ambiente” y la “raza”. Asi pues, a inicios del siglo XX, el alcoholismo,
tanto en las ciudades como en las zonas rurales, era entendido como un habito que
terminaba por dominar a quien lo padecia; ademas de ser una enfermedad social,
con connotaciones morales, fisicas y mentales (Martinez-Martin 2016, 35-54).
Valga senalar que resulta dificil determinar la eficacia practica que tuvo el
estudio etnografico de Merizalde en las labores misionales de los agustinos des-
pués de su publicacion. Aparte de que su libro fue muy citado en diversos estudios
posteriores, es posible inferir que se volvi6 material de consulta privilegiada para
los religiosos que realizaron labores evangelizadoras y como agentes estatales en
la costa Pacifica en las décadas de 1920 a 1950. Se debe senalar que, en 1954, des-
pués de 56 afios de misiones, la presencia de los Agustinos Recoletos en la region
culminé cuando la Prefectura Apostolica de Tumaco fue asignada a los Carmelitas
Descalzos y la recién creada Prefectura de Guapi fue comisionada a los Francisca-

nos (Almario 2013, 202).

Conclusiones

Puede caer en un error quien lea el trabajo etnografico de Bernardo Merizalde

como una descripcion precisa de las tradiciones y formas culturales de las socie-
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dades negras e indigenas que habitaron la region centro y sur de la costa Pacifica
en las primeras décadas del siglo XX. No obstante, es justo decir que los intere-
ses religiosos de los misioneros agustinos fueron un elemento significativo para

el desarrollo de cierto modo de ejercer el estudio de las poblaciones nativas, antes
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de la institucionalizacion de la misma hacia 1940. Es a tales intereses a los que
les debemos un acercamiento que, como el estudiado en este articulo, se dedico a
describir y analizar tipos de vivienda, practicas cotidianas, rituales y celebraciones,
vestimentas y fisonomias, lenguajes, etcétera.

La labor misional de Merizalde, que lo obligd a relacionarse con las pobla-
ciones nativas en virtud de propagar la fe, le permiti6 desarrollar su trabajo como
etnografo. Los acercamientos etnograficos de este sacerdote estuvieron a tono con
una concepcidén dominante de ejercerla durante las primeras décadas del siglo XX.
Su trabajo consistia principalmente en observar, describir y valorar determinadas
practicas sociales de las poblaciones nativas. Mas que preocuparse por entender
qué sentido le daban a lo que hacian los habitantes de la costa, lo importante era el
sentido que Merizalde hacia de dichos comportamientos.

Para Merizalde, al igual que otros misioneros durante este periodo, investigar
sobre las poblaciones nativas signific6 aprender a navegar en los modos y codigos
culturales de estas con el objeto de propagar la fe catélica. En el caso de los agustinos,
esta tarea era particularmente importante dado que la regién Pacifica sur habia
permanecido sin mayor presencia de la Iglesia y del Estado durante la segunda
mitad del siglo XIX.

El estudio propuesto por Merizalde establecido una compleja relacion entre él
y los grupos sociales que pretendio estudiar desde una perspectiva etnografica. No
hay que olvidar el hecho de que nuestro sacerdote se trazé como objetivo descri-
bir y analizar ciertos usos, practicas sociales, tradiciones y formas de pensamien-
to contrarias a las que su propia institucion —la Iglesia— se oponia o, al menos,
no veia con buenos ojos. Desarrollar una actividad misionera efectiva obligo6 a un
complejo proceso de reconocimiento por parte de los sacerdotes de las practicas y
costumbres de negros e indios, con el fin de identificar aquellas que —por no poner
en peligro la salvacién de las almas o el orden social— eran valorizadas de manera
positiva —como la llamada “poesia popular” y encuentros—; aquellas que, aunque
no eran bien vistas, tampoco eran motivo de rechazo —como las formas lingiiisti-

cas y las formas de vivienda—; y las que debian transformarse pues contrariaban
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ciertas ideas de progreso, civilizaciéon y fe —las supersticiones, el consumo de bebi-
das embargantes, las peleas, las musicas y bailes “escandalosos”, etcétera—.

Los indios y negros no fueron en ningiin momento sujetos pasivos de la labor
misionera. Los rituales descritos por Merizalde, asi comola mencién de la cosmovision
sobre el origen de su “raza”, muestran, por un lado, que la tarea misionera rindi6
unos frutos mas bien tenues entre cierta parte de la poblacién nativa; y, aparejado a
lo anterior, que la supuesta expansion de la fe catolica no significé la desaparicion de
sus cosmogonias sino que, mas bien, se apropiaron de algunas ideas y practicas del

catolicismo para adoptarlas dentro de sus tradiciones.
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