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"Cuando, en la sociedad primitiva, lo econémicodeuser
considerado como campo autbnomo y definido, cuéando
actividad de produccién se convierte en trabagnalio,
contabilizado e impuesto por los que se aprovedkdas
frutos de este trabajo, es que la sociedad ya poregiva,
se ha convertido en una sociedad dividida en datones
y dominados, en duefios y sujetos, es que ha dég@do
exorcisar lo que esta destinado a matarla: el ppdéer
respeto al poder. La mayor division de la societtadue
fundamenta todas las demas, incluida sin dudavisi@n
del trabajo, es la nueva disposicion vertical elattease y
la cuspide, es la gran ruptura politica entre datEmes de
la fuerza, sea ésta guerrera o religiosa, y soogetdesta
fuerza. La relacion politica de poder precede géamenta
la relacion econémica de explotacion. Antes desgze
economica, la alienacion es politica, el podemesreor al
trabajo, lo econdémico es una derivacion de lo igoliel
surgimiento del Estado determina la aparicion de la
clases".
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Capitulo |
COPERNICO Y LOS SALVAJES

"On disoit & Socrates que quelqu'un ne

s'estoit aucunement amendé en son

voyage: Je croy bien, dit-il, il s'estoit
emporté avecques soy"*
MONTAIGNE

¢ Puede plantearse seriamente un interrogante slopoeler?
Un fragmento déas alla del bien y del mabmienza asi: "Si es
cierto que desde un principio, desde que existenbhes, han
existido asimismo rebafios humanos (hermandadesglesxo-
munidades, tribus, naciones, Iglesias, Estado®mipse la ma-
yoria de los hombres ha obedecido a un pequefiornitagefes;
si, por consiguiente, la obedencia ha sido dunamieho tiempo
ejercida y cultivada entre los hombres, puede pngse como
regla que cada uno de nosotros posee en si mismecésidad
innata de obedecer; como una especieateiencia formakue
ordena: 'TU haras esto sin discutir'; en resunrgeanétd hars' .
Poco preocupado, como le sucedia a menudo, dedadero y
de lo falso en sus sarcasmos, Nietzsche aislanaasera y cir-
cunscribe exactamente un campo de reflexion queafiafio
patrimonio del pensamiento especulativo, y se encaalesde
hace cerca de dos decenios dependiente de loszesfude una
investigacion con vocacion propiamente cientifidas referimos
al espacio de lpolitico en cuyo centro ghoderplantea su inte-
rrogante; temas nuevos en antropologia socialdiestcada vez
mas numerosos.Que la etnologia s6lo se haya iatkresir-
diamente en la dimensién politica de las sociedadlesicas
-constituyendo ésa no obstante, su objeto prefilemo es un
fendmeno ajeno a la problematica misma del poder, ¢

* Se le hablaba a Sécrates de alguien que nodabizado durante
su viaje: Lo creo, respondio él, solo estuvo corsigmo.




mo intentaremos demostrarlo: es indice mas bienndenodo

espontaneo, inmanente a nuestra cultura y por rito tenuy

tradicional, de aprehender las relaciones polittehscomo se
establecen en otras culturas. Pero el atraso seasyjtas lagunas
se llenan; existen desde ya bastantes textos yiplEeoes para
gue se pueda hablar de una antropologia politieirnsus

resultados y reflexionar sobre la naturaleza deéépcsu origen, y
por ultimo sobre las transformaciones que la hsterimpone de
acuerdo con el tipo de sociedad donde se ejeroge€p am-

bicioso, pero tarea necesaria que realiza la otmaiderable de
J.W. LapierreEssai sur le fondement du pouvoir politiql Se

trata de una empresa tanto mas digna de interégociae en este
libro se encuentra primeramente reunida y explotada una

masa de informacion que concierne no sélo a lasdaxes hu-
manas, sino asimismo a las especies animales escialen

segundo término que el autor es un fildsofo, cwefexion se

ejerce sobre datos suministrados por disciplinadenmas como
son la "sociologia animal” y la etnologia.

Se trata pues, en este caso, de la cuestion det potitico v,
muy legitimamente, J.W. Lapierre se pregunta en priraera
instancia si este hecho humano responde a unddetegal, si se
desarrolla a partir de un arraigo biolégico, sipgons términos, el
poder tiene su lugar de nacimiento y su razén dersda natu-
raleza y no en la cultura. Asi, al término de uisaubion sabia y
paciente de los trabajos mas recientes en bicdogiaal, discusion
gue por otra parte no es académica en absolutpudidndose
prever la conclusion, la respuesta es clara: "Bi@n critico de
los conocimientos adquiridos sobre los fendmenosles en los
animales y en especial sobre sus procesos de eguacion so-
cial nos ha mostrado la ausencia de toda formasaembrio-
naria, de poder politico..." (p.222). Despejade &=treno y estan-
do seguros que la investigacion no tiene porquéaeg® por ese
camino, el autor se dirige (en la seccion de doajeamas im-
portante por el volumen) hacia las ciencias

1. JW. Lapierre,Essai sur le fondement du pouvoir politique,
publicacion de la Facultad de Aix en Provence, 1968




de la cultura y de la historia para interrogarsddamas "arcaicas”
del poder politico en las sociedades humanas dflexiones que
vamos a exponer encontraron su motivacion espesidgémen
esas paginas, dedicadas, podria decirse, al patter les sal-
vajes.

El abanico de sociedades consideradas es imprasioria
suficientemente amplio en todo caso para sacectdrlexigente
de toda posible duda en cuanto al caracter exhautl mues-
treo, ya que el analisis se realiza con ejemploadss de Africa,
de las tres Américas, de Oceania, Siberia, etaefimen, una
coleccion casi completa, por su variedad geogrfitpoldgica,
de lo que el mundo primitivo podia ofrecer en téwside dife-
rencias a la mirada del horizonte no arcaico, sobye fondo se
perfila la figura del poder politico en nuestratetd. Es impres-
cindible destacar el alcance del debate y la né@esle examinar
seriamente la forma en que se desarrolla.

Nos imaginamos cémodamente que estas decenadeiasies
"arcaicas" s6lo poseen en comun precisamente éaingieacion
de su arcaismo, determinacion negativa, como lieganel mismo
Lapierre, establecida por la ausencia de escntueaeconomia
denominada de subsistencia. Las sociedades argaiedsn, por
lo tanto, diferir profundamente entre ellas, nirggse asemeja de
hecho a las otras y lejos estamos de la gris oéfuetgque uni-
formizaria a todos los Salvajes. Hace falta paaido introducir
un minimo de orden en esta multiplicidad con etirpermitir la
comparacion entre las unidades que la compones,ppreello
gue Lapierre, aceptando casi las clasicas clasificas propues-
tas por la antropologia anglosajona para el Afsicayaliza cinco
grandes tipos "partiendo de las sociedades arcaicis que el
poder politico esta mas desarrollado hasta llegainiente a
aquellas que presentan... solamente indicios,lesma@ue care-
cen de poder propieamente politico" (p.229). Sermmdpor lo
tanto a las culturas primitivas en una tipologtadamentada, en
suma, sobre la mayor o menor "cantidad" de podéiqooque
cada una de ellas ofrece a la observacion, pudigictia cantidad
tender a cero, "...algunos grupos humanos, bajerrdatadas
condiciones de vida que les permitian




subsistir en pequefas "sociedades cerradas", loishoparescin-
dir de poder politico" (p. 525)

Reflexionemos sobre el principio mismo de estafadasion.
¢,Cudl es su criterio? ¢ Como se define aquelloeyigtiendo en
menor o mayor cantidad, permite asignar tal lugat sociedad?
O, en otros términos, ¢qué se entiende aunquereeaignal-
mente, por poder politico? Debe admitirse que &stdn es de
importancia, ya que, en el intervalo que se supmpara las
sociedades con poder de las sociedades sin petheriah darse
simultaneamente la esencia del poder y su fundaméhiora
bien, no tenemos la impresién, siguiendo los ardlis obstante
minuciosos de Lapierre, de asistir a una ruptutaaadiscon-
tinuidad, a un salto radical que, arrancando giogos humanos
de su estagnacion prepolitica, los transformargoeredad civil.
¢ Quiere decir entonces que entre las sociedadesgranpositi-
vo y aquellas con signo negativo, el paso es psdgrecontinuo,
y del orden de la cantidad? Si es asi, la pos#dlidisma de cla-
sificar las sociedades desapareceria, ya que lestd®s extre-
mos -sociedades con Estado y sociedades sin padarfigurar
la infinidad de grados intermedios que hacen, émadlinstan-
cia, de cada sociedad en particular una clasesteirsa. Es, por
lo demas, en lo que terminaria cualquier proyetoridmico de
esta indole, a medida que se afina el conocimimias socie-
dades arcaicas y que por consiguiente se revelgm sues dife-
rencias. Por lo tanto, en un caso como en otrta bipotesis de
la discontinuidad entre poder y no-poder o en ®rrativa, a-
quella de la continuidad, parece que ninguna daasibn de las
sociedades empiricas pueda esclarecernos ni soheguraleza
del poder politico ni sobre las circunstanciaswdadyenimiento,
y que el enigma persiste en su misterio.

"El poder se realiza en una relacion social caristies: or-
den-obediencia" (p. 44). De donde se desprendatdsda que
en las sociedades donde no se observa esta retsenaial, no
hay poder. Mas adelante volveremos sobre este.dumijue es
importante destacar primeramente es el tradiciomalide tal
concepcion que expresa bastante fielmente el wspid la
investigacion etnologica: a saber la certidumbmggpuesta en
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duda de que el poder politico se da sélo en ul&itel que se
resuelve, en definitiva, en una relacion de coerdd® modo que
en este punto, entre Nietzsche, Max Weber (el pel&stado co-
mo monopolio del uso legitimo de la violencia) cetaoclogia
contemporanea, el parentesco es mas proximo delparece, y
los lenguajes difieren poco partiendo de un misomalé: la ver-
dad y el ser del poder consisten en la violenaia puede pen-
sarse el poder sin su predicado, la violencia. &3usea efectiva-
mente asi, en cuyo caso la etnologia no es enabsoilpable de
aceptar sin discusion lo que el Occidente siemgpehsado. Pero
es necesario precisamente asegurarse y verificar gropio terre-
no —el de las sociedades arcaicas— si, cuandoynodeacion o
violencia, no puede hablarse de poder.

¢ Qué sucede al respecto con los indigenas de Aanésabe-
mos que, a excepcion de las grandes culturas dedylég Améri-
ca Central y de Los Andes, todas las sociedadégeinds son ar-
caicas: ignoran la escritura y "subsisten", desgem o de vista
econémico. Todas, por otra parte, o casi todasds@idas por
lideres, jefes y, como caracteristica decisivayalide observarse
detenidamente, ninguno de estos caciques poseer'pttho se
encuentra, por lo tanto confrontado con un enoromuato de
sociedades donde los depositarios de lo que erpalta se lla-
maria poder, de hecho carecen de poder, donddilzcpse de-
termina como campo fuera de toda coercion y devadencia,
fuera de toda subordinacién jerarquica, dondenarpalabra, no
se da ninguna relacién de orden-obediencia. Aldeda gran di-
ferencia del mundo indigena y es lo que permitéanale las tri-
bus americanas como de un universo homogéneoaadee su-
ma variedad de culturas que ahi se desarrollacoRiormidad,
pues, con el criterio retenido por Lapierre, el Wublundo caeria
en su casi totalidad en el campo prepolitico, es @a el ltimo
grupo de la tipologia aquél que reune a las sodexlan donde el
"poder politico tiende a cero". Sin embargo notiega de eso ya
gue algunos ejemplos americanos motean dichaicksdn, que
las sociedades indigenas se ven incluidas en tosltipos y que
justamente sélo algunas pertenecen al Ultimo tipe, normal-
mente deberia rea-
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grupadas a todas. Existe aqui un malentendido,yns&de dos: o
bien se dan en ciertas sociedades liderazgos aer,pes decir,
jefes que al dar una orden la ven ejecutar, o é#0 no se da.
Ahora bien, la experiencia directa sobre el terrasmonografias
de los investigadores y las mas antiguas cronicatejan lugar a
duda sobre ello: si hay algo completamente ajanoiadigena, es
la idea de dar una orden o tener que obedecella, esa circuns-
tancias muy especiales, como seria la de expedjcémera. ¢,Co-
mo en este caso pueden los Iroquies figurar enreéptipo, junto
con los reinados africanos? ¢Puede asimilarseasl Gonsejo de
la Liga de los Iroquies a "un Estado aun rudimentaero ya cla-
ramente constituido"? Pues si "lo politico conaeai funcio-
namiento de la sociedad global" (p. 41) y si "egenen poder es
decidir porel grupo en su conjunto”-(p. 44) entonces ya nuuse
de decir que los cincuenta sachems que compon@raelConse-
jo iroqui formaban un Estado: la Liga no era ur@estad global,
sino una alianza politica de cinco sociedades tgsbkas cinco tri-
bus iroquies. La cuestion del poder entre los liesjdebe pues
plantearse, no a nivel de la Liga, sino a nivelegeribus: y a este
nivel, sin duda alguna, los sachems no estabamesagaote mejor
provistos que los demas jefes indigenas. Las tifeddoritanicas de
las sociedades africanas quizas sean pertinenmaglpeontinente
negro; mas no pueden servir de modelo en Améries, polvamos
a decirlo, entre el sachem iroqui y el lider deés pequefia banda
némada, no existe diferencia de naturaleza. Indiggepor otra
parte que si la confederacion iroquesa suscitapaarha justicia,
el interés de los especialistas, han habido es tigares tentati-
vas, menos notables por ser discontinuas, detfipases, como es
el caso de los Tupi-Guaranies del Brasil y del Rag entre otros.

Las acotaciones precedentes tienen por intencidroble-
matizar la forma tradicional de la problematicapieder: no nos
parece evidente que coercion y subordinacion ¢ayati la esen-
cia del poder politicgiempre y en todas partd3e tal forma que
se abre una alternativa: o bien el concepto cla®quoder es ade-
cuado a la realidad por él pensada, en cuyo cdso de
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dar cuenta igualmente de la realidad del no-podeacuiellas
partes en que se le constate; o bien es inadegueslmecesario
entonces abandonarlo o transformarlo. Pero es o@nte antes
gue nada interrogarse sobre la actitud mental quaife elabo-
rar tal concepcidn. Y, con esa perspectiva, el migsatabulario
de la etnologia puede ponernos sobre el camino.

Consideremos para comenzar los criterios del ancaigu-
sencia de escritura y economia de subsistenciae ®blprimero
no tenemos nada que decir ya que se trata de wsddude
hecho: una sociedad conoce la escritura o no laceorLa per-
tinencia del segundo no parece por el contrarioetddente.
¢ Qué es, en efecto, "subsistir'? Es vivir en lgiliclad permanen-
te del equilibrio entre las necesidades alimergtigidos medios
para safisfacerlas. Una sociedad con economialdisgncia es
pues aquella que logra apenas alimentar a sus miejylque por
lo tanto se encuentra a merced del menor accidetteal (se-
quia, inundacion, etc.), ya que la disminucionetrirsos se tra-
duciria mecanicamente en la imposibilidad de altarea todos
los integrantes. O, en otros términos, las soceslatcaicas no
viven, sino que sobreviven, su existencia es unbedeninter-
minable contra el hambre, ya que ellasisesapaces de producir
excedentegor carencia tecnoldgica y, mas aln, cultural. &p h
nada mas tenaz que esta vision de la sociedadipampial mismo
tiempo nada mas falso. Si recientemente se hadwld& grupos
de cazadores-colectores paleoliticos como las &pas socie-
dades de abundancia" (2), ¢qué es lo que podrisale® los
agricultores "neoliticos" (3)? No es posible extnsd aqui sobre
esta cuestion de importancia decisiva para la gl Indique-
mos solamente que un buen niimero de estas soGeal@décas
con "economias de subsistencia”, en América deb&uejemplo,
producen una masa @xcedentalimenticio a menudequiva-
lentea la masa necesaria para el con-

2. M. Sahlins, "La premiére société d'abondankce$ Temps Moder-
nes,octubre 1968.

3. Acerca de los problemas planteados por la defimid& neolitico,
cf. el Gltimo capitulo.
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sumo anual de la comunidad: su produccién es, papsaz de sa-
tisfacer doblemente las necesidades, o de alimengapoblacion
dos veces mas numerosa. Esto no significa, pdocigue las so-
ciedades arcaicas no son arcaicas; se trata aemsite de destacar
la vanidad "cientifica" del concepto de economiasulesistencia
gue traduce mucho mas los habitos y actitudessdglservadores
occidentales frente a las sociedades primitivadayteslidad eco-
némica sobre la cual se establecen esas culturdsdi caso no es
porque sus economias hayan sido de subsistencitag|secie-
dades arcaicas "han sobrevivido en estado de exsebdesarrollo
hasta hoy dia" (p. 225). A este respecto nos panésebien que es
al proletariado europeo del siglo XIX, analfabe&upalimentado,
al que seria necesario calificar de arcaico. Elideshla idea de
economia de subsistencia surge del campo ideoldglddcciden-
te moderno, y de ninguna manera del arsenal caradeg¢ una
ciencia. Y es paradojico ver a la misma etnologtéinaa de una
mistificacion tan grosera, y por tanto mas temibalanto que ha
contribuido a orientar la estrategia de las nagandustriales
frente al mundo llamado subdesarrollado.

Pero todo esto, podra objetarse, tiene muy pocweueon el
problema del poder politico. Por el contrario: lamma perspectiva
que hace hablar de los primitivos como "hombreswinen difi-
cultosamente en economia de subsistencia, en edéadabde-
sarrollo técnico..." (p. 319) determina tambiénadbr y el sentido
del discurso familiar sobre lo politico y el pod&amiliar por
cuanto, desde siempre, el encuentro entre el Queigdos Salva-
jes dio pabulo para repetir sobre ellos el misnszudso. Como
ejemplo testimonial tenemos lo que decian los pomelescu-
bridores europeos del Brasil, sobre los Indios fapibas: "Gente
sin fe, sin ley, sin réy Susmburuvichasus jefes, no gozaban en
efecto de ningun "poder”. ¢(Qué puede haber sidoexifafio,
para gentes que venian de sociedades donde ladadtaulmi-
naba en las monarquias absolutas de Francia, deg&oo de
Espafia? Aquellos sélo eran salvajes que no viviaspeiedades
civilizadas. La preocupacion y la molestia de etramse en
presencia de lo anormal desaparecia en cam-
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bio en el Méjico de Moctezuma o en el Pert deroad. Alli los
conquistadores respiraban un aire conocido, elraés tonifi-
cante para ellos, el de las jerarquias, de la ideren una palabra,
del verdadero poder. Asi pues se observa una eatabtinuidad
entre este discurso sin matices, ingenuo, salvajdgdecirse, y
aquel de los expertos o de los investigadores modely aln si
se enuncia en términos mas delicados, el juica BEsSMO; pue-
de encontrarse bajo la pluma de Lapierre numemgagsiones
conformes con la percepcién mas corriente del ppdktico en
las sociedades primitivas. Ejemplos: "¢ No posearalos jefes
trobriandes o tikopienses un poderio social y wfepecondmico
muy desarrollados, en contraste con un poder pragite politi-
co bastantembrionario?"(p. 284). O bien: "Ningun pueblo nil6-
tico ha podido alcanzael nivel de las organizaciones politicas
centralizadas de los grandes reinos bantlies" ). 36 conti-
nuando: "La sociedad lobio ha podidalarse una organizacion
politica" (p. 435, nota 134) (4). ¢ Qué significahgeho este tipo
de vocabulario en donde los términos embrionaaciemte, po-
co desarrollado, aparecen tan a menudo? No setratierto de
buscar una falsa querella con un autor, puestdiguesabemos
que tal es el lenguaje caracteristico de la antogfer. Nos propo-
nemos llegar a lo que podria denominarse la arqg&otle este
lenguaje y del saber que en él pretende conséiuwrsi0s pre-
guntamos: ¢,qué dice exactamente este lenguajelg daé lugar
lo dice?

Hemos comprobado que la idea de economia de srsast
querria ser un juicio de hecho, pero engloba didegbun juicio
de valor sobre las sociedades asi calificadasuasidh que des-
truye de inmediato la objectividad que pretendaraar. El mis-
mo prejuicio —ya que en definitiva se trata de equervierte, y
destina al fracaso, el esfuerzo para analizar @étppolitico en
dichas sociedades. En efecto, el modelo con ekeual compara,
y la unidad que lo mide, estan constituidos anterioridadpor
la idea del poder, tal como éste fue desarrollattomado en la
civilizacion occidental. Nuestra cultura, desde sus

4. El subrayado es nuestro.
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origenes, conceptla el poder politico en términaed&ciones
jerarquizadas y autoritarias de orden-obedien@daTorma, real
o posible, de poder se vuelve en consecuencia tibldua esta
relacién privilegiada que expreagpriori su esencia. Si no es po-
sible la reduccién nos encontramos mas aca delalméro poli-
tico: la carencia de relacion orden-obedienciaadiaipso factola
carencia de poder politico. Por eso existen no sgttedades sin
Estado, sino también sociedades sin poder. Yasé haconocido
al adversario de que se trata, al obstaculo tesi@mpre presente
en la investigacion antropologica ggho-centrismague mediatiza
toda percepcion de las diferencias pdemtificarlasy finalmente
abolirlas. Es cierto que existe una especie dal @mologico con-
sistente en denunciar con vigor los riesgos de agttud: la in-
tencion es loable, pero no siempre impide quetlad@yos caigan
en el mismo error, con cierta tranquilidad, corteiglistraccion.
Naturalmente, el etnocentrismo es, como lo subrtapaazén La-
pierre, lo mejor compartido del mundo: toda cultesaen su rela-
cion narcisista consigo misma, podriamos decir, gafinicién
etnocentrista. Sin embargo, una diferencia coraiersepara al
etnocentrismo occidental de su homoélogo "primitivel’ salvaje
de cualquier tribu americana o australiana estimacaultura supe-
rior a las demas, sin preocuparse por manteneisaardo cientifi-
co sobre ellas mientras que la etnologia preteitukrse de inme-
diato en la esfera de la universalidad, sin dausata que en mu-
chos sentidos permanece sélidamente instalada parsaulari-
dad, y que su seudo discurso cientifico se degégmdamente en
verdadera ideologia (lo que reduce a sus justasclnel artero
discurso que juzga a la civilizacién occidentalmito lugar capaz
de producir etnélogos). Decidir que ciertas cukugatan despro-
vistas de poder politico porque no ofrecen ningggraejanza con
lo que presenta la nuestra no es una proposicantifica: mas
bien denota al fin y al cabo una pobreza ciertacdetepto.

El etnocentrismo no es por lo tanto una mera teatzarefle-
xion, y sus implicaciones estdn mas cargadas dgecaancias
de lo que podria creerse. El etnocentrismo no pdejée subsis-
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tir las diferencias por si mismas en su neutralidadea, en cam-
bio, comprenderlas como diferencias determinadesti de lo
que le es mas familiar, el poder tal como lo expenita y lo pien-
sa la cultura de Occidente. No anda lejos el elmhismo, viejo
compadre del etnocentrismo. A este nivel reconosamaloble
procedimiento: en primer lugar censar las sociexlaegun el gra-
do de proximidad que el tipo de poder que les egipmantiene
con el nuestro; afirmar enseguida explicitamenbenfc antes) o
implicitamente (como ahora) urantinuidadentre las diversas
formas de poder. Después de haber, a continua@dnodie,
abandonado como ingenuas las doctrinas de Morgamyels, la
antropologia ya no puede (por lo menos en lo gsgea a la
cuestion politica) expresarse en térmisosioldgicos.Pero co-
mo por otra parte la tentacion es demasiado gi@ar@decontinuar
pensando segun el mismo esquema, se recurre ati®radio-
I6gicas.De ahi ese vocabulario anteriormente comentadoioemb
nario, naciente, poco desarrollado, etc. Hace apmedio siglo el
modelo perfecto que todas las culturas pretenda@lizar a través
de la historia, era el adulto occidental sano gdriés y letrado
(quizas doctor en ciencias fisicas). —Lo cual saga sin duda
aun, pero ya no se dice—. Sin embargo, si el Eadgwa cambiado,
el discurso permanece igual. Pues, ¢,qué es un podgonario,
sino aquel que podria y debettssarrollarsehasta el estado adul-
to? Y ¢cual es ese estado adulto cuyas premisasraribs se
descubren por aqui y por alla? El poder al quargle@go esta
acos-tumbrado por supuesto, aquel que perteceneudtdra que
produce etnélogos, el de Occidente. ¢ Y porquéfesmscultura-
les del poder estan siempre destinados a pere&adiro se expli-
ca que las sociedades que los conciben abortetenegunte?
Esta debilidad congénita se debe evidentementeaecaismo, a
su subdesarrollo, al hecho que no son Occidentesheiedades
arcaicas serian de este modo los axolotls socamégincapaces
de acceder, sin ayuda externa, al estado adulioahor

El biologismo de la expresion, evidentemente es lgdmas-
cara furtiva de la vieja conviccion occidental, @mado comparti-
da de hecho por la etnologia, o al menos por mudbasis
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oficiantes, a saber que la historia tiene un sentidco, que las
sociedades sin poder son la imagen de lo que n8sgarno so-
mos, Y que nuestra cultura es para ellas la imdgémque es ne-
cesario ser. Y no solamente nuestro sistema de gsdeonsi-
derado como el mejor, sino que llega incluso duaitria las so-
ciedades arcaicas una certeza analoga. Ya quegdeciningin
pueblo nilético ha podido alcanzar el nivel de argacion politi-
ca centralizada de los grandes reinos bantlies? dlgsociedad
lobi no ha podido darse una organizacion politegaén un sen-
tido afirmar, por parte de estos pueblos, el estude otorgarse
un verdaderopoder politico. ¢,Qué sentido tendria decir que los
Indios Siux no han logrado realizar aquello quedaan los azte-
cas, 0 que los Bororo han sido incapaces de l@gavel politico
de los incas? La arqueologia del lenguaje antrgpmmdos con-
duciria a descubrir, y sin necesidad de mucho aavarcapa al
fin de cuentas bien delgada, un parentesco sesnét® la ideo-
logia y la etnologia, esta Ultima destinada, jlesno se toman
las debidas providencias, a chapotear en el mispgse pantano
gue la sociologia y la psicologia.

¢ Es posible una antropologia politica? Podria jgenem du-
da si se tiene en cuenta la marea creciente datlita consagra-
da al problema del poder. Lo que sorprende antedederificar
en ella la disolucién gradual de lo politico, quléa de encon-
trarse donde uno lo espera, termina por aparedades los ni-
veles de la sociedad arcaica. A partir de ahi tagoen el campo
de lo politico, y todos los subgrupos y unidadesggs de pa-
rentesco, clases de edad, unidades de productidngee cons-
tituyen una sociedad se cargan, venga o no al daama signi-
ficacién politica, que termina por cubrir todo spacio de lo
social y perder desde luego su especificidad. Biulespolitico
esta en todas partes, no esta en ninguna. Cahenfaese, por lo
demas, si no se busca decir precisamesteque las sociedades
arcaicas no son verdaderamente sociedades, puestaogson
sociedades politicas. En suma, se podria decretelgpoder
politico no es pensable, ya que el acto mismo denapnderlo lo
aniquila. Nada impide sin embargo suponer quenalegia solo
se plantea los problemas que puede resolver. Es
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necesario por lo tanto preguntarse: ¢,bajo qué cioneis el poder
politico es pensable? Si la antropologia no adea® que esta
en el fondo de un callejon sin salida, hay que ¢ante rumbo.
El camino por el cual se extravia es el mas fétiue indica
nuestro mundo cultural, no por cuanto éste se idgspén lo uni-
versal, sino por cuanto se muestra tan particalaroccualquier
otro. La condicidn es renunciascéticamentaliremos nosotros,
a la concepcioexoticadel mundo arcaico, concepcion que en Ul-
timo andlisis, determina masivamente el pretendisiourso cien-
tifico sobre ese mundo. La condicion, en este c&sé,tomar por
fin en serioal hombre de las sociedades primitivas, en todss su
aspectos y en todas sus dimensiones: incluso deséafoque
politico, alin y sobre todo si lo politico se remkn las sociedades
arcaicas como negacion de lo que éste es en elonuaoitiental.
Es necesario aceptar que negacion no significadta,ny que
cuando el espejo no nos devuelve nuestra imagequiace decir
gue no exista nada para mirar. En términos madesmgel mis-
mo modo que nuestra cultura ha terminado por ressmue el
hombre primitivo no es un nifio, sino, individualrterun adulto,
progresara asimismo si le reconoce una equivateatiirez co-
lectiva.

Los pueblos sin escritura no son por lo tanto mexthatos
que las sociedades letradas. Su historia es tdmnpi@ como la
nuestra y —salvo caso de racismo—, no existe nangazon para
juzgarlos incapaces de reflexionar sobre su preggeriencia e
inventar para sus problemas soluciones adecuastase£la razon
por la cual no deberia bastarnos enunciar quesesolciedades
donde no se observa la relacién orden-obediensidg@r las so-
ciedades sin poder politico), la vida de grupo, @@moyecto co-
lectivo, se mantiene por la via deintrol social inmediatggron-
tamente calificado dapolitico. ¢ Qué se entiende exactamente
por ello? ¢, Cuadl es el referepm@litico que permite, por oposicion,
hablar de apolitico? Pero, precisamente, no ekigpelitico ya
que se trata de sociedades sin poder: ;como poagtees ha-
blarse de apolitico? O bien lo politico esta priesencluso en
estas sociedades, o bien la expresion de contc@lsomediato
apolitico es en si contradictoria y de todas
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maneras tautolégica: ¢qué nos ensefia ella, eroefatire las
sociedades a las cuales se aplica? Y ¢ que' rigee @ explicacion
de Lowie por ejemplo, segln la cual en las sociesiath poder
politico existe "un poder no oficial de opinién piga"?; Si todo
es politico, nada lo es, decimos nosotros; pegrisie lo apolitico
en alguna parte, es que por otra parte existelitigeo En dltima
instancia, una sociedad apolitica ni siquiera fensin lugar en la
esfera de la cultura, sino que deberia estar sitoawl las socieda-
des animales regidas por las relaciones naturalefochinacion-
sumision.

Se esta quizas aqui en presencia del escollom@dédaion cla-
sica sobre el poder: es imposible pensar lo apwkin lo politico,
el control social inmediato sin la mediacién, ea palabrda so-
ciedad sin el podetHemos creido delimitar en el etnocentrismo
cultural del pensamiento occidental, ligado a us@n exoética de
las sociedades no occidentales, él obstaculo emibgico que la
"politicologia” no ha sabido superar hasta ahoraoS obstina-
mos en reflexionar sobre el poder a partir deitédeembre que su
forma verdadera se encuentra realizada en nuestwaag si per-
sistimos en hacer de esta forma la medida de tagagras, incluso
sutelos,entonces seguramente se renuncia a la coherehdis-de
curso, quedando rebajada la ciencia al rango aédopiLa ciencia
del hombre quizds no es necesaria. Pero desdeaueese cons-
tituirla y articular el discurso etnolégico, es nda conviene mos-
trar un poco de respeto por las culturas arcaigaieogarse so-
bre la validez de categorias tales como aquekedeomia de sub-
sistencia, o de control social inmediato. De ndizaaeste trabajo
critico, nos exponemos primeramente a dejar est@psal socio-
I6gico, enseguida a extraviar la misma descripeidpirica: de-
sembocamos asi, segln las sociedades o seguntksda de sus
observadores, a encontrar lo politico por dogugeno encontorlo
en ninguna parte.

El ejemplo evocado mas arriba sobre las sociediadigenas de
América ilustra perfectamente, creemos, la imphd#d que exis-
te de hablar de sociedades sin poder politico. Nel enomento
aqui de definir el estatuto de lo politico en ¢igte de
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culturas. Nos limitaremos a rehusar la evidenciacgntrista de
que el limite del poder es la coercién, mas altéas aca de la
cual no existiria nada; que el poder existe dedéab solamente
en América sino en varias otras culturas primijitaslmente se-
parado de la violencia, exterior a toda jerarqgiee, por consi-
guiente, todas las sociedades, arcaicas o noaibicgs, incluso
si lo politico adquiere multiples sentidos, inclis@ste sentido
no es inmediatamente descifrable y si se tieneeguakarecer el
enigma de un poder "impotente”. Esto nos llevacir degie:

1) No se pueden repartir las sociedades en dos grsgisda-
des con poder y sociedades sin poder. Estimamad pontrario
(en absoluta conformidad con los datos de la e#d@grque el
poder politico esiniversal,inmanente a lo social (sea cual fuere la
determinacion de lo social: "lazos de sangre" sedasociales),
pero que se realiza principalmente de dos modakerpmerciti-
VO, poder no coercitivo.

2) El poder politico como coercion (o como relaciénode
den-obediencia) no es el modelo de poder verdadaro,sim-
plemente urcaso particular,una realizaciéon concreta del poder
politico en ciertas culturas, como la occidental gjemplo (que
naturalmente no es la Gnica). No existe pues nagazon cienti-
fica para privilegiar esta modalidad del poderamamstituirla en
el punto de referencia y en el principio de exmliéa de otras
modalidades diferentes.

3) Incluso en las sociedades donde la instituciértipmlésta
ausente (por ejemplo, donde no existen jefas),alli lopolitico
esta presente, aun alli se plantea la cuestidpadkdr: no en el
sentido engafioso que incitaria a querer rendirtawdauna au-
sencia imposible, sino por el contrario en el slengue, misterio-
samente quizaa)go existe en la ausencial poder politico no es
una necesidad inherente a la naturaleza humadacgsal hom-
bre como ser natural (y en esto Nietzsche se ecplivpero si
constituye una necesidad inherente a la vida sdeisgde pen-
sarse lo politico sin la violencia, no puede peseshr social sin lo
politico: en otros términos, no hay sociedad sidegpoEs por
esto que, en cierta forma, podriamos retomar pestra
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cuenta la formula de B. de Jouvenel, "la autoridadhos ha
presentado como creadora del nudo social", y same#tmente
suscribirnos completamente a la critica que legéitiapierre.

Pues si, tal como nosotros lo pensamos, lo poléatd en el

mismo corazoén de lo social, no es ciertamente serdldo que
le da Jouvenel, para quien el campo de lo poléicceduce apa-
rentemente "al ascendiente personal” de fuertepalidades.
Imposible ser mas ingenuamente etnocentrista. (Remtrata
realmente de ingenuidad?)

Las acotaciones precedentes abren la perspectide dke
puede situar la tesis de Lapierre cuya exposicitupa@ la cuarta
parte de la obra: "El poder politico procede detavacion so-
cial" (p. 529), y aun mas: "El poder politico sesafeolla tanto
mas cuanto que la innovacion social es mas impertan ritmo
mas intenso, su alcance mas extendido (p. 621§lebaostra-
cién, sustentada por numerosos ejemplos, nos peageresa y
convincente y no podemos dejar de estar de acu@nddos
analisis y conclusiones del autor. Con una salveslagémbargo:
es que el poder politico al cual alude, el queiggna en la inno-
vacion social, es el poder que llamamos en cuamtosatros,
coercitivo. Queremos decir con esto que la tesisapeerre se re-
fiere a las sociedades donde se observa la reldei@nden-obe-
diencia, pero no a las demas: que, por ejemplesmmsible evi-
dentemente hablar de las sociedades indigenas sariemades
en las cuales el poder politico procede de la iacidwn social.
En otros términos, la innovacion social es quizdsrelamento
del poder politico coercitivo, pero de ningin maadunda-
mento del poder no coercitivo, a menos de dedmityal es im-
posible) que no hay méas poder que el coercitivaldance de la
tesis de Lapierre esta circunscrito a un deternoirigmd de so-
ciedad, a una modalidad particular del poder politya que
significa implicitamente que alli donde no existarinovacion
social, no existe el poder politico. No obstants soministra
una ensefianza valiosa: a saber que el poder pptiteno coer-
cién o como violencia, es la marca de las sociedaid®ricas,
vale decir, sociedades que llevan en si la cauaidaovacion,
del cambio, de la historicidad. Y prodriase ordexshdas diver-
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sas sociedades segln un nuevo eje: las sociedatgeder po-
litico no coercitivo son las sociedades sin higtogsiendo socie-
dades histodricas las sociedades con poder patibercitivo. Re-
particion muy diferente de aquella que implicaelexion actual
sobre el poder, que identifica sociedades sin ppdeciedades
sin historia.

La innovacion es pues el fundamento de la coercitmde lo
politico. Se desprende de esto que el trabajo dietra sélo rea-
liza la mitad del programa, ya que no da respuestacuestion
del fundamento del poder no coercitivo. Cuestiom sgienuncia
mas breve y drasticamente: ¢por qué hay podeiicedlit,Por
qué hay poder politico en vez de nada? No preteosielar la
respuesta, queremos tan soélo indicar porqué lasiestas ante-
riores no fueron satisfactorias y en qué condicida respuesta
acertada es posible. Al fin de cuenta, se tratiefiair el proyec-
to de una antropologia politica general y no sofdenesgional,
proyecto que se desglosa en dos grandes interesgant

1) ¢ Qué es el poder politico? Vale decir: ¢ qué exciadad?

2) ¢COmo y porqué se llega del poder politico no ¢heral
poder politico coercitivo? Vale decir: ¢ qué esistonia?

Nos limitaremos a constatar que Marx y Engels pesea
real cultura etnoldgica, jamas llevaron su reflaxpér este cami-
no, suponiendo incluso que hayan planteado clarenedpro-
blema. Lapierre acota que "la verdad del marxissaue no
existiria poder politico si no existiesen conflgctmtre las fuerzas
sociales". Es una verdad, sin duda, pero validarsehte para las
sociedades donde las fuerzas sociales estan dittcorf es in-
discutible que no se puede comprender el poder etencia (y
su forma ultima: el Estado centralizado) sin elflicto social.
Pero ¢qué es lo que sucede en las sociedadesngiictopen
aquellas donde reina el "comunismo primitivo"? gleuel mar-
xismo explicar (en cuyo caso seria efectivamengetearia uni-
versal de la sociedad y de la historia, y porhtctda antropologia
misma) este salto de la no historia a la histoadigt de la no
coercion a la violencia? ¢, Cual fue el primer mdeimMmovimiento
histérico? Quizas convendria buscarlo precisamente
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en aquello que, en las sociedades arcaicas seutlisimuestra
visita en lo politico mismoPor lo tanto seria necesario invertir
resueltamente la idea de Durkheim (o sea colodarlaie), para
quien el poder politico presuponia la diferenciadécial: ¢ No
es acaso el poder politico lo que constituye lerdifcia absoluta
de la sociedad? ¢ No estriba ahi la escision radicgnto que
raiz de lo social, la ruptura inaugural de todo mmiento y de
toda historia, el desdoblamiento original como irale todas
las diferencias?

Se trata desde luego de revolucién copérnica. Bergido
que, hasta ahora y de alguna manera, la etndiagiajado a las
culturas primitivas girar en torno a la civilizagiéccidental, si
se quiere, con un movimiento centripeto. La antiayia politi-
ca parece demostrarnos ampliamente que una inn@wsimipleta
de las perspectivas es necesaria (en cuanto gueraalmente
enunciar sobre las sociedades arcaicas un disadesniado a su
ser y no al ser de la nuestra). Tropieza la antogji® con un li-
mite, no tanto el de las sociedades primitivas slrie lleva en
si misma, limitacién propia al Occidente, cuyoallin ostenta.
Para escapar a la atraccion de su tierra natabysa a la verda-
dera libertad de pensamiento, para arrancarsewadancia na-
tural en la que sigue embrollada, es preciso qreflkxion sobre
el poder opere una conversion "heliocéntrica": esto quizas
comprenda mejor el mundo de los demas, y por ehdegstro.
El camino para su conversién, por otra parte,tieiadicado por
un pensamiento contemporaneo, el de Levi-Straussugpo to-
mar en serio a los salvajes: su obra nos pruetstidud de su
procedimiento por la importancia (quizas aln inscbpda) de
sus descubrimientos, y nos incita a ir mas allae¥ iempo de
cambiar de sol y de ponerse en movimiento.

Lapierre inicia su trabajo denunciando con sobradan la
pretension comun a las ciencias sociales, que assgurarse un
estatuto cientifico rompiendo toda conexion coque llaman
filosofia. Y, de hecho, no hace falta tamafia refdeepara des-
cribir maracas o sistemas de parentesco. En rdadielarata de
algo muy distinto, y es de temer que, con el norderéloso-
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fia sea epensamientonismo lo que esta siendo eliminado. ¢, Puede
decirse entonces que ciencia y pensamiento seyexchautua-
mente, y que la ciencia se construye a partir dglansamiento,
o incluso del antipensamiento? Los disparatesc@néusos, ora
resueltos, que por doquier profieren los militantesa "ciencia”
parecen ir en este sentido. Pero hay que sabaf emsb adonde
lleva esta frenética vocacion del antipensamidsdfm el amparo
de la "ciencia", y con banalidades epigonales oresais menos
ingenuas, conduce directamente al oscurantismo.

Triste rumiar que aparta a la vez del saber y ddelgria: por
cierto es menos fatigoso bajar que subir pero gatagiensa
lealmente el pensamiento solo yerdesta arriba?*

* Estudio inicialmente aparecido @nitique N° 270, nov. 1969.

25




Capitulo 2

INTERCAMBIO Y PODER: FILOSOFIA DEL
LIDERAZGO INDIGENA

La teoria etnolégica oscila asi entre dos ideapaldér poli-
tico, opuestas y sin embargo complementarias: ypaale ellas
las sociedades primitivas estan, en Ultima instamigsprovistas
en su mayoria de toda forma real de organizacifitiqap la au-
sencia de un érgano aparente y efectivo de podewri@ucido a
rechazar la funcion misma de dicho poder en esziedsales,
desde ya consideradas como detenidas en una $a&echi pre-
politica o0 anarquica. Para la otra, al contrania, minoria de en-
tre las sociedades primitivas logré superar lacariarprimordial
para acceder a este modo de ser —el Unico autéwtita huma-
no— del grupo: la institucién politica; pero se amtonces la
"carencia", que caracterizaba a la masa de so@sgdechvertirse
aqui en "exceso", y la institucion pervertirse @spmbtismo o
tirania. Todo sucede pues como si las sociedad®gipas se
encontrasen situadas frente a una alternativeero Iai carencia
de la institucién y su horizonte anarquico, o lekexceso de es-
ta misma institucion y su destino despdtico. Psta alternativa
constituye de hecho un dilema, pues, mas aca calidade la
verdadera condicion politica, esta Ultima siempréesscapa al
hombre primitivo. Y en la certeza del fracaso €aisil a que in-
genuamente la etnologia en sus inicios condenidzare occi-
dentales, se descubre esta complementaridad dextiesnos,
concordando cada cual por su lado, el uno por exeéstro por
carencia, en negar la "justa medida" del podetipoli

América del Sur ofrece al respecto una ilustracigtable de
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esta tendencia a inscribir las sociedades prinsiterael cuadro
de esta macrotipologia dualista: y se opone, @raépmo anar-
quico de la mayoria de las sociedades indigenamdavidad de la
organizacién incaica "imperio totalitario del pasadde hecho,
si las consideramos segun su organizacion poliiaaayoria de
las sociedades indigenas de América se distinggencialmente
por el sentido de la democracia y el gusto pagualdad. Los pri-
meros viajeros del Brasil y los etndgrafos quesigsieron lo afir-
maron repetidamente: la peculiaridad mas notablgfieindige-
na consiste en su falta casi completa de autoriddidncion poli-
tica aparece poco diferenciada en estas poblaciénesiue dis-
persa e insuficiente, la documentacion que poseei®is a con-
firmar esta fuerte impresion de democracia, a & fteron sensi-
bles todos los americanistas. En la enorme mas#de recono-
cidas en América del Sur, la autoridad del lidevagglo se con-
firma explicitamente a propésito de algunos grupdées como
los tainos de las islas, los caquetios, los jrasjp los otomac. Pe-
ro es conveniente anotar que estos grupos, cass @mcwak,
estan localizados en el nor-oeste de Sud-amériae gu organi-
zacioén social presenta una clara estratificaciorrastas: no se
vuelve a encontrar este Gltimo rasgo mas que dadraribus
guaycurd y arawak (guana) del Chaco. Se puede adampéaner
gue las sociedades del nor-oeste se adscribenteadi@édn cul-
tural mas proxima de la civilizacién chibcha y deda andina que
de las culturas llamadas de la Selva Tropical|®t@nto, deben
retenerse como rasgo pertinente de la organizaalitica de la
mayoria de las sociedades indigenas la caren@staificacion
social y de autoridad del poder: algunas de alaso las ona y
los yagan de Tierra del Fuego, no poseen siquéenastitucion
del liderazgo; y se dice de los jibaros que sudan tiene tér-
mino para designar al jefe.

Al espiritu formado por culturas donde el podeiitim esta
dotado de una potencia efectiva, el estatuto peeatiaclel lide-
razgo americano se le impone por tanto como algmatigaleza
paradgjica; ¢qué es pues este poder privado deddss de
ejercerse? ¢ Como se define el jefe si no tieneidatt? Y po-
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driamos vernos llevados, cediendo a las tentacideas evolu-

cionismo mas 0 menos consciente, a concluir errgicter epi-

fenomenal del poder politico de estas sociedadetaseque el

arcaismo impediria inventar una auténtica form#ipal Sin em-

bargo, resolver asi el problema conduciria solagnenteplan-

tearlo de un modo diferente: ¢ de ddonde tal ingfitcsin "subs-

tancia", puede sacar fuerzas para subsistir? Bupsel se trata de
comprender es la extrafia persistencia de un "padesi"impo-

tente, de un liderazgo sin autoridad, de una fungige funciona
en el vacio.

En un texto de 1948, R. Lowie, al analizar los ogsgjstintivos
del tipo de jefe evocado mas arriba, denominade@lgialar chief,
aisla tres propiedades esenciales del lider indigrrya recurren-
cia a lo largo de las dos Américas permite tomadaso condicio-
nes necesarias del poder en esas regiones:

1) El jefe es un "hacedor de paz"; es la instanciaemaatbra del
grupo, tal como lo testimonia la divisién frecuedtd poder en
civil y militar.

2) Debe ser generoso con sus bienes, y no puede psensin
desacreditarse, rechazar las incesantes demandas tiedminis-
trados".

3) Sélo un buen orador puede acceder al liderazgo.

Este esquema de la triple calificacién necesaria pldeposi-
tario de la funcién politica es seguramente tatinmte para las
sociedades sud como norteamericanas. En primemtéres en
efecto notable que los rasgos del liderazgo seawmpaestos en
tiempo de guerra y en tiempo de paz, y que muyraidela direc-
cion del grupo sea asumida por dos individuos elifers: entre los
cubeos, por ejemplo, o entre las tribus del Orineseste un po-
der civil y un poder militar. Durante la expediciguerrera el jefe
dispone de un poder importante —hasta absoluteesveobre el
conjunto de los guerreros. Pero una vez vueltatapierde todo
su poderio. El modelo de poder coercitivo soloceptado en oca-
siones excepcionales, cuando el grupo esta coaftord un peli-
gro exterior. Pero la conjuncion del poder y dedarcion cesa
desde el momento en que el grupo se relacionagmngsmo. De
esta manera la autoridad de los je-

28




fes tupinambas, indiscutida durante las expedisignerreras,
se encontraba estrechamente sometida al contralodskjo de
los ancianos en tiempo de paz. Asimismo, los jbtendrian je-
fes Unicamente en tiempo de guerra. El poder noond| basado
en elconsensus omniuymo en la coercién, es de naturaleza pro-
fundamente pacifica; su funcién es igualmente fgacite": el
jefe tiene a su cargo mantener paz y armoniagmed. Por eso,
debe apaciguar las peleas y resolver los diferemsitofiacer uso
de una fuerza que desde luego no posee ni seriddadifitndose
Unicamente en las virtudes de su prestigio, deysidad y de su
palabra. Mas que un juez que sanciona, es unadui& busca re-
conciliar. Por lo tanto no sorprende comprobarlgadunciones
judiciales del liderazgo sean tan escasas: sfeefrgcasa en re-
conciliar a las partes adversas no puede impediebgiferendo se
transforme effeud,lo cual confirma la disyuncién entre el poder
y la coercién.

El segundo rasgo caracteristico del liderazgo emdigla gene-
rosidad, parece ser mas que un deber, una servidubds etné-
logos han observado en efecto entre las poblacimasdiversas
de América del Sur que esta obligacion de darcadael jefe se
ve sometido, es vivida de hecho por los indigeomasoccasi un
derecho para infligirle un pillaje permanente. Yekdesdichado
jefe busca frenar esta fuga de regalos, le sordiatagnente nega-
dos todo poder, todo prestigio. Francis Huxleyibsca propdsi-
to de los urubles: "El papel del jefe es ser gesweyodar todo
aquello que se le pide: en ciertas tribus indigesmpuede siem-
pre reconocer al jefe en aquel que posee menodas y que
lleva los ornamentos mas miserables. Lo demagdbaesitregado
como regalos” (1). La situacion es idéntica emtsenambikwaras,
descritos por Claude Lévi-Strauss: "... La gendeazsdesemperia
un papel fundamental para determinar el grado dalpddad de
la que gozara el nuevo feje..." (2) A veces, @,jabrumado por
las peticiones repetidas, exclama: "iSe lo llevaodio! jBasta de
dar! jQue otro sea genero-

1. F. HuxleyAimables sauvages
2. C.Lévi-Strausd,a vie familiale et sociale des indiens Nambikwara
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so por mi!" (3) Es inatil multiplicar los ejemplo@ que esta
relacion de los indigenas con sus jefes es copstiaravés de todo
el continente (Guayana, Alto Xingu, etc.). No sampatibles
avaricia y poder; para ser jefe hay que ser geoeros

A parte de esta inclinacion tan marcada por lasgioses del je-
fe, los indigenas aprecian altamente sus paladlréelento orato-
rio es una condicion y también un medio del podgitipo. Un-
merosas son las tribus donde cada dia, al alberemlsculo, el je-
fe tiene que gratificar con su discurso edificatéa gente de su
grupo: los jefes pilagas, sherentes, tupinambdmrean todos los
dias a su pueblo a vivir segun la tradicion. Paderhatica de su
discurso esté estrechamente ligada a su funcidmededor de paz".
"... El tema habitual de estas arengas es lagaziionia y la hon-
radez, virtudes recomendadas a todos los miemlada ttibu"
(4). Sin duda hay veces que el jefe predica ergdo: los tobas
del Chaco o los trumais del Alto-Xingu a menudopnestan la
menor atencion al discurso de su lider, que habkramedio de la
indiferencia general. Esto sin embargo no debetamas el amor
de los indigenas por la palabra: ¢ no explicabarashiriguano la
ascension de una mujer al liderazgo diciendo: &lreole habia
ensefiado a hablar"?

La literatura etnografica testimonia pues la preisede estos
tres rasgos esenciales del liderazgo. Sin embatgoea subame-
ricana (con la exclusion de las culturas andinasrgqutrataremos
aqui) presenta un rasgo mas que debe agregarseradalesta-
cados por Lawie: casi todas estas sociedadesyakfuese su tipo
de unidad socio-politica y su talla demograficapr®cen la poli-
gamia; pero casi todas igualmente la reconocen @iviegio ca-
si exclusivo del jefe. La dimension de los grupmsazampliamente
en Ameérica del Sur, segun el medio geogréfico,alarde adqui-
sicion de los alimentos, el nivel tecnologico: aada de néma-
das guayakies o sirionos, pueblos sin agricultmanta escasa-
mente con mas de treinta personas. Por el

3. Ibid
4. Handbollk of South American Indian/, p. 343.
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contrario, las aldeas tupinambas o guaranies, itgries sedenta-
rios, reunian a veces mas de mil personas. Lacgsancolectiva de
los jibaros abriga de ochenta a trescientos resisignia comuni-
dad witoté comprende alrededor de cien personasdpgiguien-
te, segun las areas culturales, la talla mediaglendidades socio-
politicas puede sufrir variaciones considerables. €8 menos
asombroso el constatar que la mayor parte de @dtasas, desde
la miserable banda guayaki hasta el enorme algéaégonocen y
admiten el modelo de matrimonio plural, frecuentetagor otra
parte bajo la forma de poliginia sororal. Es nedesadmitir, por
lo tanto, que el matrimonio poliginio no es funcib® una densi-
dad demogréfica minima del grupo, ya que vemogqtaeinstitu-
cion la poseen tanto la banda guayaki como la algéatreinta o
cuarenta veces mas numerosa. Se puede estimaa gabginia,
cuando se practica en el seno de una masa impocdana pobla-
cion, no entrafia perturbaciones demasiado graveseparupo.
Pero ¢que ocurre cuando atafie a unidades tan psgc@io la
banda nambikwara, guayaki o sirioné? Por ciertwetigue afectar
intensamente la vida del grupo el cual sin dudgegt@derosas "ra-
zones" para aceptarla con todo, razones que seesar® tratar
de dilucidar.

Para este efecto es interesante interrogar al ialegerografico,
a pesar de sus numerosas lagunas: aunque posesmasasanfor-
maciones sobre numerosas tribus, y a veces insfilsse conozca
de una tribu el nombre con el cual se la designadoace no obs-
tante que se pueda otorgar a ciertas recurrencé@searosimilitud
estadistica. Si se retiene la cifra aproximatieagprobable, de un
total de alrededor de doscientas etnias para todériéa del Sur,
se percibe que, sobre este total, la informaciola deie podemos
disponer no establece formalmente una estricta gamia sino
para una decena de grupos: por ejemplo para lissifgs de Gua-
yana, los apinaye y los timbaré del grupo gé, gdagias del Norte
del Amazonas. Sin asignar a estos calculos undixaque cier-
tamente no poseen, son sin embargo indicativosnderden de
magnitud: la vigésima parte apenas de las sociedadé&genas
practica la monogamia rigurosa. Es decir que laompgrte de los
grupos reconocen la poligi-
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nia y que ésta es casi continental en su extension.

Pero se debe notar igualmente que la poliginiagenH esta es-
trictamente limitada a una pequefia minoria de iddos, casi
siempre los jefes. Y se comprende por lo demagsjiizeno pueda
ser de otra forma. Si se considera, en efectdacpe rationatural,
o relacion numérica de sexos, no podria jamasasebdja como
para permitir a cada hombre desposar méas de ure, rs@ijve que
una poliginia generalizada es bioldgicamente infgesy queda,
pues, culturalmente limitada a algunos individugisexamen de
los datos etnograficos confirma esta determinacaioral: de 180
a 190 tribus que practican la poliginia, solamemta decena deja
de asignarle limite; es decir que todo hombre adetestas tribus
puede desposar mas de una mujer. Es lo que suoedescacha-
guas, arawak del noroeste, los chibchas, los ghartos rucuye-
nes, caribes de Guayana. Ahora bien, los achagleaschibchas,
gue pertenecen al area cultural denominada circant€; comin a
Venezuela y a Colombia, eran muy diferentes d&d deslas pobla-
ciones sudamericanas; involucrados en un profurnslzepo de es-
tratificacion social, reducian a la esclavitud a secinos menos
poderosos y beneficiaban asi de un aporte consgtantportante
de prisioneras, tomadas de inmediato como esposgdementa-
rias. En lo que concierne a los jibaros, su pasidria guerray la
caza de cabezas que entrafian una fuerte mortanttados gue-
rreros, es sin duda lo que permite a la mayor pirtes hombres
practicar la poliginia. Los ruecuyenes,y con ellasos otros gru-
pos caribes de Venezuela, eran igualmente belicessgxpedicio-
nes militares se proponian a menudo adquirir esslgvmujeres
secundarias.

Todo esto nos muestra primeramente la escasezainatnte
determinada, de la poliginia general. Vemos poa ptirte que,
cuando no esta restringida al jefe, esta posibilisia funda en
determinaciones culturales: existencia de casta@stipa de la
esclavitud, actividad guerrera. Aparentemente, sesthimas
sociedades parecen mas democraticas que las ydragle la
poliginia deja de ser el privilegio de uno solo. d¢ hecho, la
oposicion resulta mas marcada entre este jefeiquitseedor de
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doce mujeres y sus hombres constrefiidos a la monaggue
entre el jefe achagua u los hombres de su grufus euales la
poliginia les esta igualmente permitida. Recordesiogmbargo
gue las poblaciones del nor-oeste estaban ya foente estratifi-
cadas y que una aristocracia de ricos nobles t@oiasu riqueza
misma, el medio de ser mas poliginios, si asi sel@ulecir, por
los "plebeyos" menos favorecidos: el modelo defkimaiio por
compra permitia a los hombres ricos adquirir un enanmayor
de mujeres. De manera que entre la poliginia corvilggio del
jefe y la poliginia generalizada la diferencia sode naturaleza
sino de grado: un plebeyo chibcha o achagua casodt des-
posar mas de dos o tres mujeres, mientras qudaufajposo del
nor-oeste, Guaramental, poseia doscientas.

Es legitimo, pues, retener del andlisis precedgure para la
mayoria de las sociedades sudamericanas, la @igtitunatri-
monial de la poliginia esta estrechamente artieutazh la insti-
tucion politica del poder. La especificidad de dam sélo se
aboliria con el restablecimiento de las condicictheda mono-
gamia: una poliginia de igual extensién para tddeshombres
del grupo. Ahora bien, el breve examen de algunerdades
gue poseen el modelo generalizado del matrimoni@bptevela
gue la oposicién entre el jefe y el resto de lanlh@s se mantie-
ne e incluso se refuerza.

Del mismo modo, por estar investidos de un poddyatgunos
guerreros tupinambas, los mas afortunados en ddaenpodian
poseer esposas secundarias, a menudo prisionenaslas al
grupo vencido. El "Consejo" al que el jefe debimster todas
sus decisiones estaba precisamente compuesto tenpparlos
guerreros mas brillantes, y entre ellos la asambesagia, en
general, al nuevo jefe, cuando el hijo del lideertw era consi-
derado inapto para el ejercicio de esta funcionp@iotra parte,
ciertos grupos reconocian la poliginia como prgidedel jefe, y
también de los mejores cazadores, es porque lacana activi-
dad econémica y actividad de prestigio, revistieualh importan-
cia especial, sancionada por la influencia queieosfl hombre
habilidoso su presteza para cazar en grandes adefidentre po-
blaciones como los puri-coroados, los caingangs, o

33




los ipurinas del Jurua-Purus, la caza constituye fuante deci-
siva de alimentos; por consiguiente, los mejoreadares adquie-
ren un estatuto social y un "peso” politico confesma su califi-
cacion profesional. Como la tarea principal dedties la de velar
por el bienestar del grupo el jefe ipurina o cantggha de ser uno
de los mejores cazadores, constituyendo éstosupm gn el cual
se elige generalmente al futuro lider. Por coneigei, ademéas del
hecho de que s6lo un buen cazador tiene la pdaithiie proveer
las necesidades de una familia poliginia, la caztiyvidad econ6-
mica esencial para la sobrevivencia de todos, e@nfi los hom-
bres que méas destacan en esta actividad una impiartaolitica
evidente. Al permitir la poliginia a los mas efieaabastecedores
de alimentos, el grupo adquiere en cierta maneascipoteca so-
bre el futuro, reconociéndoles implicitamente lided de lideres
posibles. Es necesario, sin embargo, sefialar ga@ealginia, le-
jos de ser igualitaria, favorece siempre al jeéetdfo del grupo.

El modelo poliginio de matrimonio, considerado segstas di-
versas extensiones —general o restringida, sesfeakplamente,
sea al jefe y a la pequefia minoria de hombresiabievado cada
vez a enfocar la vida politica del grupo: sobre bstizonte la poli-
ginia perfila su figura, y quizas el sentido defsncion pueda
leerse ahi.

Cuatro rasgos distinguen, pues, en la América delSjefe.
Como tal, es un "apaciguador profesional”; adereés der gene-
roso y buen orador; por dltimo la poliginia es feigio suyo.

Se impone sin embargo una distincidn entre el pande los
criterios y los tres restantes. Estos Ultimos de&fial conjunto de
prestaciones y contra-prestaciones por medio drikdes se man-
tiene el equilibrio entre la estructura social jnktitucion politica:
el lider ejerce un derecho sobre un nimero anatenalujeres del
grupo; este Ultimo en compensacion tiene el derdetexigir de su
jefe generosidad de bienes y talento oratorio. Etion con
apariencia de intercambio se determina asi envah @sencial de
la sociedad, un nivel propiamente sociolégico quecerne a la
estructura misma del grupo como tal. La funcién emadora del
jefe se desempenia por el contrario en un
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elemento diferente, el de la practica estrictampalitica. No se
puede, en efecto, como parece hacerlo Lowie, stiua@t mismo
plano de realidad sociol6gica, por una parte lovigiee definido
-al concluir el analisis precedente- como el cotgute las condi-
ciones de posibilidad de la esfera politica, yqtca parte lo que
constituye la realizacion efectiva, vivida comq ti# las funcio-
nes cotidianas de la institucion. Tratar como elgo®homogé-
neos el modo de constitucion del poder y el modadear del
poder constituido, conduciria de alguna manerarducdir el
sery el hacerdel liderazgo, lo trascendental y lo empirico de
institucién. Aunque de poco alcance, las funciatesefe son
siempre controladas por la opinién publica. Conamificador de
las actividades econémicas y ceremoniales del gridader no
posee ningun poder de decision; él nunca estasggersus or-
denes seran ejecutadas; esta fragilidad permadenie poder in-
cesantemente cuestionado d#olaalidadal ejercicio de la fun-
cion: el poder del jefe depende de la buena valutehgrupo. Se
comprende desde ya el interés directo del jefeamtener la paz:
la irrupcion de una crisis destructora de la armamterna suscita
la intervencion del poder, pero provoca simultaresas esan-
tenciénde cuestionamiento que el jefe no puede superar.

La funcién, al ejercerse, revela asi la importadeida institu-
cién, cuyo sentido estamos buscando. Pero esd®sethalla di-
simulado en el plano de la estructura, o sea andted. En tanto
gue actividad concreta de la funcion, la practieblider no cae
desde luego en la misma categoria de fendmendssjagos tres
criterios; estos constituyen una unidad apartey&stalmente
articulada a la esencia misma de la sociedad.

Es de notar, pues, que esta trinidad de predicadkgitos a
la persona del lider: don oratorio, generosidadligmia, atafie
a los mismos elementos de los cuales intercamisiccylacion
constituyen la sociedad como tal, y sancionanss pe la natura-
leza a la cultura. Se define primero a la sociguiaidos tres nive-
les fundamentales del intercambio de bienes, demsljy de
palabras; y se constituye del mismo modo la egfelitica de las
sociedades indigenas por referencia inmediataa et

35

a




tipos de "signos". El poder se realaciona pormdatgsiempre que
se reconozca a esta convergencia un valor distimte una coinci-
dencia sin sentido) con los tres niveles estruldsirasenciales de
la sociedad, es decir con el centro mismo del usdvde la comu-
nicacion. Hace falta, entonces, dilucidar desd&yaaturaleza de
esta relacion, a fin de ir despejando sus implices estructurales.
Aparentemente, el poder es fiel a la ley de intalga que fun-
da y rige a la sociedad: ocurre como si el jefibrese una parte de
las mujeres del grupo a cambio de bienes econdémidessignos
linguisticos, con la sola diferencia que en este t&s unidades que
intercambian son por una parte un individuo, pastia el grupo
en conjunto. No obstante, una interpretacion deiesble, funda-
da sobre la impresién que el principio de reciptadidetermina la
relacion entre el poder y la sociedad, resulta pnayto insufi-
ciente: se sabe que las sociedades indigenas decArdél Sur,
por lo general poseen sdélo una tecnologia relagvaerudimen-
taria, y que, como consecuencia, ningun individugiquiera el
jefe, puede concentrar en sus manos muchas riqgoegasales. El
prestigio del jefe, como hemos visto, se debe an parte a su ge-
nerosidad. Pero por otro lado las exigencias dmdtigenas sobre-
pasan a menudo las posibilidades inmediatas delgste es obli-
gado pues, so pena de verse abandonado rapidgmoefdenayo-
ria de su gente, a intentar satisfacer los pedifies.esposas pue-
den, sin duda, ayudarlo en gran medida en el congiio de su
tarea: el ejemplo de los nambikwaras ilustra ptafeente el papel
decisivo de las mujeres del jefe. Pero algunogadbje-arcos, fle-
chas, adornos masculinos— a los que son tan adid@ncazado-
res y guerreros, sélo pueden ser fabricados gefeglahora bien,
las capacidades de produccién de éste tienen ite,liynla am-
plitud de sus prestaciones en objetos al grupoajudd hecho re-
ducidas. Se sabe también, por otra parte, que |gmsciedades
"primitivas”, las mujeres constituyen los valoresriales. ¢ Cémo
suponer entonces que este aparente intercambi@ gonglego a
dos "masas" de valores equivalentes? —equivalgneiseria legi-
timo esperar si el principio de reciprocidad fuergue articu-
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lara la sociedad al poder. Es evidente que payaipb, que se ha
desposeido de una cantidad importante de los galoés esen-
ciales —las mujeres—, las arengas cotidianas pdass bienes
econdmicos de los que puede disponer el lider,omstituyen

una compensacion equivalente. Y esto tanto masppse, a su
falta de autoridad, el jefe goza de un estatut@kenvidiable. La

desigualdad del "intercambio" es evidente y sélexg@icaria en

el seno de sociedades donde el poder provisto @eutoridad

efectiva, por lo mismo estaria claramente difewidel resto
del grupo. Ahora bien, es precisamente esta aatbia que le

falta al jefe indigena: ¢como entonces comprenderuga fun-

cion dotada de privilegios exhorbitantes se ved goe a su ejer-
cicio se refiere, reducida a la impotencia?

Al querer analizar en términos de intercambio lacién del
poder con el grupo, sélo se logra poner de matofiasparadoja.
Consideremos pues el estatuto de cada uno deefsitreles de
comunicacién, tomado aisladamente, en el seno el&fdaa poli-
tica. Est& claro que, en lo que concierne a lagnesyj la circula-
cion se realiza en "sentido Unico": del grupo hatiefe, ya que
este Ultimo seria incapaz de reponer en el circhi#oia el grupo,
un numero de mujeres equivalente al que ha recildshoduda
alguna, las esposas del jefe le han de dar higpsepan mas tarde
tantas esposas potenciales para los jévenes dqm.dgPero debe
considerarse que la reinsercion de las jovenes@cl@ de inter-
cambios matrimoniales no logra compensar la potigiel padre.
En efecto, en la mayoria de las sociedades sudzanas, el lide-
razgo se hereda patrilinealmente. Asi, y teniemdtuenta las ap-
titudes individuales, el hijo del jefe, o en suetdd el hijo del
hermano del jefe, sera el nuevo lider de la conadhidY, junto
con el cargo, recogera el privilegio de la funcésdecir la poli-
ginia. El ejercicio de este privilegio impide pues, cada gene-
racion, que la poliginia de la generacion precezleasulte neu-
tralizada por mediacion de las hijas. El dramapdeler no se
juega en el plano diacrénico de generaciones sasesino en el
plano sincronico de la estructura del grupo. EEmiviento de un
jefe reproduce cada vez la misma situacion; estaotsra repe-
titiva solo podria abolirse en la perspectiva
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ciclica de un poder que recorriese sucesivamedés tas fami-
lias del grupo, y en que el jefe fuera escogidadageneracion
en una familia diferente, hasta volver a la prinfenailia, lo que
inauguraria un nuevo ciclo. Pero el cargo es hineéali no se
trata pues de intercambio sino de donacién meiaples del
grupo a su jefe, donacion sin contrapartida, emesyeéa desti-
nada a sancionar el estatuto social de un cargtuidse para no
ejercerse.

Si se centra el andlisis en el nivel econémicardeicambio,
puede percibirse que los bienes reciben el misataniiento: es
Unicamente del jefe hacia el grupo que se realiz@eimiento.
Las sociedades indigenas de América del Sur scfeeto, po-
co proclives a las prestaciones econdémicas hadidesyy éste
debe, como todos los demas, cultivar su mandicedilya cazar.
Con la excepcion de algunas sociedades del noe-desAméri-
ca del Sur, los privilegios del liderazgo no séasitgeneralmente
en el plano material, y sélo algunas tribus haeehadciosidad
la marca de un estatuto social superior: los mamsBolivia 0
los guaranies cultivan los jardines del jefe y gecolas cosechas.
Incluso hay que agregar que entre los guaraniemale este de-
recho honra quizads menos al jefe que al chamarcdbea fuere,
la mayoria de los lideres indigenas esta lejoSréeear la ima-
gen de un rey holgazan: muy por el contrario, aldliga respon-
der a la generosidad que se espera de él, elgbegbnsar conti-
nuamente en procurarse regalos para ofrecer ange. g co-
mercio con los otros grupos puede ser una fueniéedes; pero
generalmente se fia de su ingenio y de su tralesigmpal. De tal
modo que, cosa sorprendente, en América del Sidegles el
gue trabaja mas duramente.

Finalmente, el estatuto de los signos linglistepsas evi-
dente aun: en las sociedades que han sabido pratdgeguaje
de la degradacion que le infligen las nuestrgsalabra, mas que
un privilegio, es un deber del jefe: a él le cquorgle el dominio
de las palabras, hasta el punto que se escribiélacion con
una tribu norteamericana: "Puede decirse, no qiefeeles un
hombre que habla, sino que aquel que habla esainf@mula
ampliamente aplicable a todo el continente sudameo.. Ya
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que el ejercicio de ese casi monopolio del jefeestiblengua se
reafirma alin mas por el hecho de que los indigeods viven
como un frustracién. La division esté establecadadlaramente
que los dos asistentes del lider trumai, por ejengin cuando
gozan de cierto prestigio, no puedeblar como el jefe: no en
virtud de una prohibicién exterior, sino por elt@ento de que
la actividad discursiva seria una afrenta a laavgfe y al lengua-
je; ya que, dice un informante, cualquier otrorduael jefe, "se
avergonzaria" de hablar como él.

En la medida en que, rechazando la idea de urcéntdrio de
las mujeres del grupo contra los bienes y los nesskel jefe, se
examina el movimiento de cada "signo" segun switir@ropio,
se descubre que este triple movimiento presentadimension
negativa comdn, que asigna a estos tres tiposigfo% un des-
tino idéntico: ellos ya no aparecen como valoresagebio, la re-
ciprocidad deja de regular su circulacion, y cagade ellos cae,
pues, al exterior del universo de la comunicaciéma relacién
original entre el espacio del poder y la esendigigpo se revela
de esta manera: el poder mantiene una relaciéitegiada con
los elementos cuyo movimiento reciproco funda kauetira
misma de la sociedad; pero esta relacion, al relwmsgalor que
es de intercambio a nivel del grupo, instauraferagolitica, no
s6lo como algo exterior a la estructura del gryggsp mas adn,
como negacion de la misma: el poder esta contgauglo, y el
rechazo de la reciprocidad, es decir de la dimersifoldgica de
la sociedad, equivale al rechazo de la sociedachais

Una conclusion de esta indole, articulada con éana del
no-poder del jefe en las sociedades indigenasemerécer para-
ddgica: sin embargo gracias a ella se aclara blgar@ inicial: el
de un liderazgo carente de autoridad. En efecta,gpze parte de
la estructura social esta en condiciones de ejalgana influen-
cia sobre ésta, es necesario, como minimo, queddeion entre
el sistema particular y el sistema global no seaptetamente
negativa. La funcion politica podra desarrollafeetivamente a
condicién de ser, en alguna manera, inmanenteupbghora
bien, en las sociedades indigenas, dicha funcion
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se encuentra excluida del grupo y mas aun lo egclen la

relacion negativa mantenida con el grupo se origicarencia de
poder de la funcidn politica; rechazarla al extedi®la sociedad
es el medio cabal para reducirla a la impotencia.

El concebir asi la relacion del poder y de la stazieen las po-
blaciones indigenas de América del Sur parece sjimzglicar
una metafisica finalista, segun la cual existiria woluntad mis-
teriosa que utilizaria medios ocultos con el fimdgar al poder
politico precisamente su calidad de poder. Sin egthano se
trata de causas finales; los fendmenos analizagiderecen al
campo de la actividad inconciente mediante la eligtupo ela-
bora sus modelos: y el modelo estructural de &créh del gru-
po social con el poder politico es lo que se tlatdescubrir. Tal
modelo permite integrar datos percibidos a prinwist como
contradictorios. En esta etapa del andlisis conteneios que la
impotencia del poder se articula directamente cositsiacion
"marginal" en relacién con el sistema total; y estaacion re-
sulta en si de la ruptura introducida por el pasteel ciclo deci-
sivo de los intercambios de mujeres, bienes y padaldas des-
cribir en esta ruptura lzausadel no-poder de la funcién politica,
no permite comprender sazén de seprofunda. ¢ Cabe inter-
pretar la secuencia: ruptura del intercambio-eotilad-impo-
tencia, como una desviacion accidental del processtitutivo
del poder? Esto permitiria suponer queeslultadoefectivo de
la operacién (la carencia de autoridad del podergéo con-
tingente con respecto ailgencioninicial (la promocién de la
esfera politica). Pero seria necesario aceptasnees, la idea
que este "error" es coextensivo al modelo mismoeyse repite
indefinidamente a través de un area casi contiheimguna de
las culturas ahi repartidas se mostraria asi @pdarse una au-
téntica autoridad politica. Permanece aqui subyaedpostula-
do, completamente arbitrario, de que estas cultmoaposeen
creatividad, retornandose ademas al prejuicio aeismo. No
se puede, entonces, concebir la separacion emc@fupolitica
y autoridad como el fracaso accidental de un pmgas tendia
a su sintesis, como el "desliz" de un sistema defitioe a pesar
de él, por un resultado que el grupo no
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pudiera corregir.

Recusar la perspectiva del accidente conduce ansupma
cierta necesidad inherente al proceso mismo; aabescel nivel
de laintencionalidadsociolégica —sitio de elaboracién del mode-
lo— larazonultima del resultado. Admitir la conformidad deegst
con la intencion que preside a su produccién na@usegnificar
otra cosa que la implicacion de este resultada grdncion origi-
nal: el poder es exactamente lo que estas societlatequerido
gue sea. Y como este poder no es, por decirlo estjigamente,
nada, el grupo revela asi un rechazo radical detlaridad, una
negacion absoluta del poder. ¢ Es posible expl&tar"édecision"
de las culturas indigenas? ¢ Debe juzgarsela cofnd@lrracio-
nal de la fantasia, o se puede, por el contrabstufar una racio-
nalidad inmanente a esta "eleccion"? El radicalistemo del re-
chazo, su permanencia y su extension sugierensjiaizerspec-
tiva donde cabe situarlo. No por negativa la réladiel poder con
el intercambio ha dejado de mostrarnos que la enafttica del
poder adviene y se anuda al nivel mas profunda dsttuctura so-
cial, lugar de la constitucion inconciente de dusetisiones. Para
decirlo en otros términos, la cultura misma, cornfierencia ma-
yor de la naturaleza, es la que se inscribe plentamen el re-
chazo de este poder. (Y acaso no es precisamestereiacion
con la naturaleza cuando la cultura manifiesta esmeentido de
igual intensidad? Esta identidad en el rechazdlewsa descubrir
en las sociedades indigenas, una identificaciopaldér y de la
naturaleza: la cultura es la negacion de uno y ntran el sentido
en que poder y naturaleza constituyan dos pelitjffesentes —o
tan soélo idénticos negativamente en una mismaioelad tercer
término-, sino en el sentido en que la culturalzemee el poder
como pura resurgencia de la naturaleza.

Ocurre pues como si estas sociedades constitugesesfera
politica segun una intuicion que desempefiaria gélpde una
norma: a saber que el poder es por esencia coggeiéra activi-
dad unificadora de la funcidn politica se ejercaréa partir de
la estructura de la sociedad y en conformidad tansino a partir
de un mas alla incontrolable y en contra de elia; & po-
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der en su naturaleza no es mas que la coartadafde la natu-
raleza en su poder. Lejos pues de ofrecernos lgeimsin brillo de
una incapacidad para resolver la cuestion del pooléico, estas
sociedades nos asombran por la sutileza con dumlplanteado y
resuelto. Rapidamente presintieron que la trasceiadel poder
encierra para el grupo un peligro mortal, que &lgipio de una
autoridad exterior y creadora de su propia legdlianstituye un
cuestionamiento de la cultura misma; la intuiciéredta amenaza
ha determinado la profundidad de su filosofia jalitya que, des-
cubriendo el gran parentesco del poder y de laalatza como do-
ble limitacién del universo de la cultura, las soeides indigenas
supieron inventar un medio para neutralizar laleircia de la au-
toridad politica. Escogieron ser ellas mismasuadddoras de ésta,
pero de manera que solo apareciese el poder cogadivigad in-
mediatamente controlada: lo instituyen segun snciséla nega-
cién de la cultura), pero precisamente para negada potencia
efectiva. De modo que la presentacion del podecdwmio es, se
ofrece en estas sociedades como el medio mismapalarlo. La
misma operacion que instaura la esfera de lo polithpide su
despliegue: es asi como la cultura utiliza conttoder el ardid
propio de la naturaleza; es por ello que se nofelfieaal hombre
en quien viene a quebrarse el intercambio de Igeres) de las
palabras, de los bienes.

Como deudor de riquezas y mensajes, el jefe nadeagtra co-
sa que su dependencia con relacion al grupo, ligazion en la
cual se encuentra de manifestar en cada instaimedancia de su
funcién. Se podria en efecto pensar, midiendo fidiaxaza que el
grupo acredita a su jefe, que por medio de esdditheivida por el
grupo en su relacion con el poder nace, tal veipena disimu-
lada, un control, mas profundo por ser menos afmréel jefe so-
bre la comunidad. Ya que, en ciertas circunstanperaespecial du-
rante los periodos de penuria, el grupo se enttelgendo al jefe;
cuando el hambre amenaza, las comunidades deldOrioinsta-
lan en la casa del jefe, a cuyas expensas dediderv adelante,
hasta que lleguen dias mejores. Asimismo, la baadsbikwara,
cuando escasean los alimentos,
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luego de una dura etapa, espera de su jefe y 8o d&sma que
mejore la situacién. Pareciera en este caso qgeugd tiene una
necesidad absoluta del jefe, dependiendo integraérde él. Pe-
ro esta subordinacion no es mas que aparenteaatitiecho una
especie de chantaje que el grupo ejerce sobrieeYjg que, si este
Gltimo no hace lo que se espera de él, su aldeabarsa sim-
plemente lo abandona para unirse a un lider miés $ies deberes.
S6lo mediante esta dependencia real puede el pfiéener su es-
tatuto. Esto se evidencia muy claramente en laiéelalel poder y
de la palabra: ya que, si el lenguaje es lo exasttaopuesto a la
violencia, la palabra debe interpretarse, no tantao el privile-
gio del jefe, sino como el medio que tiene el grppa mantener
el poder fuera de la violencia coercitiva, y com@érantia reno-
vada cada dia de que esta amenaza queda apaeaudabra del
lider encierra en si la ambigiedad de ser desdada funcion de
comunicacion inmanente al lenguaje. Es tan pocesaeo para el
discurso del jefe el ser escuchado, que los indgarmenudo no
le prestan ninguna atencion. El lenguaje de larigiaith, dicen los
urubues, es une enghantanun lenguajaluro, que no espera res-
puesta. Pero esta dureza no compensa de ningureanarim-
potencia de la institucion politica. A la exterdad del poder co-
rresponde el aislamiento de su propia palabrajdg pronuncia-
da con dureza y para no hacerse oir, lleva comitgstimonio de
su mansedumbre.

La poliginia puede interpretarse de la misma mame#s alla de
su aspecto formal de donacién mera y simple dekimaplan-
tear el poder como ruptura del intercambio, selparha funcién
positiva, analoga a la de los bienes y del lengijgfe, propie-
tario de valores esenciales del grupo y por lo misesponsable
ante él, es de alguna manera, por intermedio delgeres, pri-
sionero del grupo.

Este modo de constitucién de la esfera politicalpuenton-
ces comprenderse como un verdadero mecanismo eeasdefie
las sociedades indigenas. La cultura afirma lagieecia de lo
que la funda —el intercambio— precisamente enfocaem el
poder la negacion de este fundamento. Pero hayrepadcar
ademas que estas culturas, privando a los "sigiest valor de
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intercambio en la regién del poder, la sustraerugemas, bienes
y palabras su funcién propia de signos para inteoca, y estos
elementos son aprehendidos entonces como valores, pya

gue la comunicacion deja de ser su horizonte. Hts del

lenguaje sugiere con un fuerza singular esta csidredel esta-
do de signo al de valor: el discurso del jefe, ersaledad, re-
cuerda a la palabra del poeta para quien las jpalaon valores
mas que signos. ¢Qué puede significar luego eslie gooceso
de des-significacion y de valorizacion de los eletoe del inter-
cambio? Quizas expresa, mas alla incluso del laztadultura
con sus valores, la esperanza o la nostalgia dempo mitico

en donde cada uno accederia a la plenitud de unmgwamita-

do por las exigencias del intercambio.

Culturas indigenas, culturas inquietas por rechamapoder
que las fascina: la opulencia del jefe es el sai#spierto del
grupo. Y es porque expresa a la vez la preocupapi@nde si
tiene la cultura y el suefio de superarse, que ddrp@araddjico
por naturaleza, es venerado en su impotencia: onatde la tri-
bu,imagode su mito, tal es el jefe indigena.*

* Estudio inicialmente aparecido efHommell (1), 1962.
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Capitulo 3
INDEPENDENCIA Y EXOGAMIA (1)

La oposicion tan contrastada entre las culturdaslenesetas
andinas y las culturas de la Selva Tropical, puesteelieve por
los relatos e informes de los misioneros, soldadagjeros de
los siglos XVI y XVII, fue luego acentuada hasteelageracion:
poco a poco se ha ido dibujando la imagineria Eopdé una
América precolombina completamente entregadsablajismo,
exceptuando la regién andina en donde los incasumadgrado
hacer triunfar lacivilizacion. Estas concepciones simplistas e in-
genuas solamente en apariencia —ya que estabaohestrente
relacionadas con los objetivos de la colonizacitamda—, se
cristalizaron en una verdadera tradicion cuyo mesda hecho
sentir fuertemente en la etnologia americanistagleomienzos.
Ya que si ésta, al escoger y plantear los probleamagrminos
cientificos, se ha conformado a su vocacion, lascEmes

1. Sorprendera sin duda una ausencia: aquella wherosas tribus
pertenecientes al stock lingliistico Ge. No se &atéo mas minimo de
retomar aqui la clasificacion de HS@andbook of South American In
dians) que le asigna a estas poblaciones un estatutmaiginales,
mientras que por su ecologia, en posesién de laukigra, deberia
integrarlas al area cultural de la Selva TropBatle ello no nos ocupamos
en este trabajo, es precisamente en razon detieufarcomplejidad de
sus organizaciones sociales en clanes, multipenss de mitades,
asociaciones, etc. Los Ge, en este sentido, mevecestudio especial. Y
no es, por lo demas, la Unica paradojatd@hdbook,el asociar a la
ecologia bien desarrollada de la Selva, modelos-potiticos bastante
rudimentarios, mientras que los Ge, con una sagi@ldan rica, se
estancarian en un nivel claramente preagr/cola.
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propuestas transparentan una certera persistentia dsquemas
tradicionales, de uestado de animque, a pesar de los mismos au-
tores, ha determinado parcialmente sus perspede/as/estiga-
cién. ¢Por qué se repara este estado de animo€r&mente por
una certeza: los primitivos, de una manera genswaljncapaces
de realizabuenosnodelos socioldgicos; luego por un método: ca-
ricaturizar el rasgo mas aparentemente percepiélas culturas
consideradas. Es asi como el imperio inca ha ingmaso a los
antiguos cronistas, esencialmente por la fuertéraleacion del
poder y por un modo de organizacion de la econbasta enton-
ces desconocida. Ahora bien, estas dimensiones steeiedad in-
ca son transformadas por la etnologia modernatalitaosmo,
siguiendo a R. Karsten (2), o en socialismo, seg@audin (3).
Pero un examen menos etnocéntrico de las fuentelice a co-
rregir estas imagenes demasiado modernas de uedabcue a
pesar de todo es arcaica; y Alfred Metraux (4)remobra reciente,
relevd la existencia, en el Tahuantinsuyo, de agi@ntrifugas
que los clanes del Cuzco ni siquiera sofiaban aope&o

Respecto de las poblaciones de la Selva, no sgrdésndio
inscribir en esquemas anacrénicos; por el contramm la misma
medida en que se tendia a dilatar los rasgos "exttbs" del
imperio inca, los cuadros sociolégicos de las slacles de la Selva
parecian mas primitivos, mas fragiles, menos stbtep de
dinamismo, estrechamente limitadas a pequefias desdain
duda se explica asi la tendencia a insistir espgcto parcelado,
"separatista” (5), de las comunidades indigenasmdmas, y en el
correlato necesario de esta situacion: una guasigpermanente.
Y la Selva, considerada como area cultural, seeptascomo una
multiplicidad de micro-sociedades, todas muy pa@ientre si,
pero todas igualmente hostiles unas con otras.

2.R.Karstenl_a civilisation del'empire inc&Raris, Payot, 1952.
3.L.Baudin, L'empire socialiste des InkaRaris, Inst. d'Ethnologie,
1928.

4. A. Metraux,Les IncasParis, ed. du Seuil, 1961.

5. Cf. Lowie, The Journal os the Roy al A nthropohgicallnstittie3.
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Se esta muy en lo cierto si, con L. Baudin, segaiatel indigena
guarani que "...su mentalidad es como la de uni' i@pno pue-
de uno esperarse encontrar tipos de organizactal Sadultos".
Esta sensibilidad al atomismo de las sociedadégands se des-
cubre también en Koch-Grundberg o Kirchhoff, pengplo, en el
uso a menudo excesivo del término "tribu" paragiesi cual-
quier comunidad, lo que los conduce a la sorpremdsocion de
exogamia tribal a proposito de las tribus tucaredJaupes Ca-
queta (7). No se trata aqui de defender, la tgsissia y de in-
tentar de alguna manera asimilar las tribus dellaaSropical a
las de los Andes. Parece sin embargo que la deiseri;mas co-
rriente de dichas sociedades no sea muy exactagyd escribe
Murdock "The warlikeness and atomism of simple eties have
been grossly exagerated" (8), resulta cierto pangrica del Sur.
Se impone por lo tanto la tarea de reexaminar &nahetno-
grafico existente y de reevaluar las unidades spaiiticas de la
Selva Tropical, tanto en su naturaleza como emedasiones.
La informacion etnogréafica esta en gran parte ciddeen el
monumentaHandbook of South American Indiamsyo tomo
Il se dedica a las culturas de la Selva Tropi€ata area cultural
se compone de una masa importante de tribus, mulehdes
cuales pertenecen a los tres principales stocg#ilticos: tupi,
caribe, arawak. Se pueden agrupar bajo una categor iln todas
estas poblaciones: su ecologia se conforma, etoefejo la re-
serva de variaciones locales, a un mismo modelandglo de
subsistencia de las sociedades de la Selva esadsemte agri-
cola, de una agricultura limitada a la pequefiathpes cierto,
pero cuyo aporte en casi todas partes es tan iamgertomo el
de la caza, de la pesca y de la recoleccion. Rarparte, las
plantas cultivadas son casi siempre las mismasiétascas de
produccion parecidas, asi como los habitos dejoaba ecolo-

6. L.Baudin,Une théocratie socialiste: I'Etat jésuite du ParagiParis,
Génin, 1962,14. 7.HSAIt. Ill, p. 780. 8. Gocial Structurep. 85.
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gia provee por lo tanto aqui una base bastantdavdé clasifica-
cion y nos encontramos confrontados a un conjuatendiedades
presentando, desde este punto de vista, una hoeidgdmeal (9).
No causa sorpresa por lo tanto constatar que Hiddel al nivel
de la "infraestructura” se encuentra asignada nigetate al de las
"supraestructuras"”, es decir al de los tipos darorgcion social y
politica. De este modo tenemos que el modelo smigd mas
extendido en el area considerada parece ser, pegnos si es que
se da fe a la documentacién general, el de la liamitensa”, que
constituye por otra parte, y muy a menudo, la cadathpolitica-
mente autdnoma, protegida por la gran casa calestivaloca;es
el caso en particular de las tribus de las Guayatwk region de
Jurua-Purus, de los witodos, de los pebas, dédasos, de nume-
rosas tribus tupis, etc. La dimension demografeastosouse-
holdspuede variar de cuarenta a unas centenas de peraangue
la media parezca situarse entre cien y doscieatasias pamalo-
ca.Notables excepciones a la regla: las grandes aghéssas, gua-
ranies, tupinambas, que reunian hasta mil indiad(i®)

Pero entonces se plantea una doble serie de prablém pri-
mera dificultad concierne a laaturalezade las unidades socio-
politicas de la Selva Tropical. Su caracterizasigeioldgica como
comunidades constituidas por una familia extensaamzuerda
con la dimensiéon demografica media. Lowie retieneefecto la
definicién dada por Kirchhoff de este tipo de oigacion social
(11): se trata de un grupo compuesto por un horsbneujer —o
sus mujeres si es poliginio-, sus hijos con lasssg si la residen-
cia post-marital es patrilocal, sus hijas no cesgdas hijos de sus
hijos. Si la regla de residencia es matrilocalhombre esté rodea-
do de sus hijas con los esposos, de sus hijossaanl@sa y de los
hijos de sus hijas. Los dos tipos de familia exdengsten en el area
de la Selva, el segundo menos frecuente que ekprim sobre
todo prevaleciendo en las Gua-

9. Cf. HSAI, t. lll, Lowie, Introduction.

10.Cf. cap. IV, "Eléments de démographie amériendiénne
11. Cf. Zeitschirft fur Ethnologieyol. LXIII, pp 85-193.
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yanas o en la regién de los Jurua-Purus. La difidybroviene
del hecho que la familia extensa, defimstiécto sensuno podria
alcanzar la dimension habitual de las comunidadda 8elva, es
decir una centena de personas. En efecto, unadasrikensa no
engloba méas que tres generaciones de pariente®nedos en
linea directa; y ademas, tal como lo precisa Kiffchm proceso
de segmentacion la somete a una transformaciorepernte que
le impide sobrepasar un determinado nivel de pabiador
consiguiente, es imposible que las unidades satitgas de la
Selva estén compuestas pora solafamilia extensa, y que al
mismo tiempo agrupen a cien personas 0 mas. Esarezdesde
luego para levantar la contradiccion, admitir, enbila inexacti-
tud de las cifras adelantadas, o bien un erroa égehtificacion
del tipo de organizacion social. Y como sin dudanés facil
equivocarse sobre la "medida" de una sociedadafre su natu-
raleza, sera preciso interrogarse sobre esta Ultima

La comunidad indigena de la Selva esta descritly yanos,
como una unidad autbnoma, siendo uno de sus atsitagen-
ciales la independencia politica. Existiria potdoto, a través de
esta inmensa area, una multitud de poblacionegxjaten cada
una para si y cuyas relaciones reciprocas seria@rajmente
negativas, es decir beligerantes. Y aqui surgegarsla dificultad.
Fuera del hecho que generalmente las sociedadeitiyas estan
abusivamente condenadas a una intensa fragmentegi@mado-
ra de un "primitivismo" que sélo se manifestarisebplano po-
litico, el estatuto etnoldgico de las poblacionatigenas de la
Selva Tropical presenta una particularidad supléanin si efec-
tivamente éstas quedan agrupadas en el seno déesmomo iTon-
junto cultural, es en la misma medida en que sgdtitian de las
otras poblaciones no andinas, es decir de lasstdbnominadas
marginales o submarginales. (12) Estas Ultimas esiéuralmen-
te determinadas por la ausencia casi general yletargte la agri-
cultura, siendo pues constituidas por grupos nésndeaazado-
res, pescadores y recolectores: fueguinos, pataggnayaquies,
etc. Esta claro que estas poblaciones so6lo

12. HSAI, t. V, pp. 669 ss.
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pueden vivir en pequefios grupos dispersos sobtesvasrito-
rios. Pero esta necesidad vital de diseminacit@toea a la gente
de la Selva que, como agricultures sedentarioscpdaian poder
instaurar modelos socioldgicos diferentes de losudevecinos
marginales menos favorecidos. ¢No es extrafio \eisto en
un MismMo conjunto una organizacién social de tfgmada y una
ecologia de agricultores a los que, por otra panecapacidades
de transporte y de navegacion fluvial permitirigna intensifi-
cacion de las relaciones "exteriores"? ¢ Es reabn@ogible que
se desvanezca asi el beneficio, en ciertos aspautose, de la
agricultura y la sedentarizacion? El hecho queptaslaciones
ecoldgicamente marginales puedan inventar modeloslégi-
cos bastante refinados no es en absoluto impogilsidiorosos
del Brasil central, con su organizacién clasicaibbezrta por un
doble sistema de mitades, o los guaycurus del Ctacsu je-
rarquia de castas, administran la prueba de alo. as dificil
seria concebir el caso inverso, de poblacionesagsi organi-
zadas segun los esquemas marginales. El probleptarsea por
lo tanto en el sentido de saber si el aislamienttigo de cada
comunidad es un rasgo pertinente para la etnolteyia Selva
Tropical.

Pero ante todo hay que dilucidar la naturalezastiess @omu-
nidades. Efectivamente, que ésta sea problematedepdedu-
cirse de la terminologia ambigua del HandbookeBigl tono
I, Lowie llama "familia extensa" a la unidad soqiolitica mas
comun del area de estudio, Stewart, en el toma \dehomina
"linaje", realzando asi la inadecuacién del ternpmopuesto
por Lowie. Pero, mientras que las unidades coresidesrson de-
masiado "pobladas" para estar constituidas posataafamilia
extensa, no parece tampoco que nNos encontremagsempia
de linajes en el sentido estricto, es decir de Egiones con
descendencianilinear. En América del Sur, sobre todo en el
area de la Selva Tropical, parece efectivamentafaeer la des-
cendencia bilateral. La posesion de genealogiasvaréas y
completas permitiria quizas descubrir que se testa/arios ca-
sos, de organizaciones unilineares. Pero el mbbatiaalmente
disponible solo permite asignar con certeza esiraaitipo de

50




organizacién a un numero reducido de sociedadestisels:
poblaciones de la regién del Pard (mundurucis, ésano del
Uapes-Caqueta (cubeos, tucanos, etc.).

No se trata tampoco, evidentementekiddredso parentelas:
la residencia post-marital, que nunca es neolat=igrmina la
composicién de las unidades por el s6lo hecho queagla
generacion y admitiendo que s#x ratiosea estadisticamente
equilibrado, una mitad de Ig®hlings,ya sea los hermanos en caso
de residencia matrilocal, ya sea las hermanas o da
residencia patrilocal, dejan la comunidad de orjggm ir a vivir
a la de su conyuge. De cierta manera, por lo tdemaeglas del
matrimonio asignan al grupo una unilinearidad @factsi no
culturalmente reconocida por sus miembros, ya Gi@séson,
segln la regla de residencia adoptada, parientesmnguineos
en linea patrilineal o matrilineal. Sin duda estétedmina a que
Stewart identifique como linaje a las unidadesdaégicas de la
Selva. Conviene sin embargo acotar que, si la nad@familia
extensa, demasiado "estrecha”, deja escapar enpgréa la
realidad concreta de estos grupos, la nocién dgelirpor el
contrario, les confiere un cierto nimero de deteaciones que
visiblemente no poseen. Un auténtico linaje poseedescenden-
cia articulada segun un modo unilineal, mientras agui, en la
mayoria de los casos, es bilateral; y ademas tarmmicia a este
tipo de grupo es independiente del lugar de laleesia. Seria
preciso entonces, para que las comunidades ddvia Bepical
furan equivalentes a linajes, que todos los miembrouyendoa
aquellos que el matrimonio ha alejado dersatocasoriginales,
sigan siendo parte integrante de ellas, es deeirla@uesidencia
postmarital no transforme su estatuto sociologimra bien, las
unidades en cuestion son esencialmente resides)giale cambio
de residencia entrafia un cambio de pertenenciamersos una
ruptura del estatuto anterior al del matrimoniotaB®s aqui
frente a un problema clasico de la etnologia: ¢ delacion entre
una regla de residencia y un modo de descendé&icifecto, es
evidente que una regla de residencia patrilocakejeonplo, tiende
notoriamente a favorecer la institucion del modtrilpzeal de
descendencia, es decir una estructura de li-
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naje de régimen armoénico. Pero no existe ninguneamea,
ninguna necesidad formal del paso de la reglagidaecia a la de
la filiacion; sencillamente es una posibilidad ammpente depen-
diente de las circunstancias histéricas concretadamente muy
alta, pero todavia insuficiente como para perratidentificacion
rigurosa de los grupos, ya que la determinaciola geertenencia
no esta "liberada" de la regla de residencia.

Si no se trata por lo tanto de verdaderos linagstm no debe
ocultar la actividad bastante real —y quizas nacmiftemente
evidenciada— de un doble proceso dinamico quetrumgpido
definitivamente por la Conquista, parecia operaop® poco la
transformacion de las comunidades de la Selva dabprecisa-
mente en linajes: el primero, que sera necesaamielar mas tar-
de, concierne a las relaciones reciprocas defledies unidades;
en cuanto al segundo, actla en el seno de cadzdunithada en si
misma, y se articula a la unilocalidad de la reside Incluso debe
tomarse en cuenta que no se trata, de hecho, sino groceso
Unico, con una doble incidencia externa e intecngips efectos,
lejos de anularse, se acumulan y se refuerzan, t@tesemos de
demostrar.

Después de haber sefialado las razones que impidsiderar
las unidades de la Selva Tropical como familiagresds o como
linajes, ¢ es posible asignarles una denominaciitiya® Sabiendo
lo que no son, y conociendo sus rasgos distintbgemciales, la
dificultad se reduce finalmente a una simple caastle termi-
nologia: ¢cémo denominar estas comunidades? glapan una
media de cien a doscientas personas;su sistemasderdiencia
generalmente es bilateral; practican la exogantalg la resi-
dencia post-marital es patri o matrilocal, de tahera que se ma-
nifiesta un cierto "indice" de unilinearidad. Noeentramos pues
aqui frente a verdaderdemos exogamicosn el sentido que les
da Murdock (13), es decir de unidades principalmeggidenciales,
pero donde la exogamia y la unilocalidad de ladessiia desmien-
ten, en cierta medida, la bi-

13. Cf.Social Structuregp. cit.
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lateralidad de la descendencia, confiriéndolesstie manera la
apariencia de linajes o incluso de clanes.

¢,Cudl es finalmente la composicion de estos derBosds
comunidades en lugar de ser demos, se redujesenilas$ exten-
sas como lo sugieren Kirchhoff y Lowie, la cuestiésultaria al-
go academica. Pero como se ha visto, los datosgtéfitos des-
mienten esta hipotesis. Lo cual no significa simarmo que este
modelo de organizacion social no exista en la Skiwpical: sim-
plemente deja de ser coextensivo a la misma comdhital que
lo supera ampliamente. El modelo tiene su vigesias culturas
de la Selva, pero pierde su caracter por decifldexaaximopara
convertirse en el elementanimode organizacion social: es decir
gue cada demos se compone depluralidad de familias exten-
sas; y éstas, lejos de ser extrafias unas de atirmplemente yux-
tapuestas en el seno de un mismo conjunto, e$téontaario, li-
gadas por lineas patri 0 matrilineares. Por otreepasto permite
suponer que, a diferencia de lo que afirma Kirchitefrofundi-
dad genealdgica de las unidades supera las tresag@mes, inclu-
so si los indigenas no llevan exactamente la cuSet&ncuentra
asi la tendencia ya revelada a la unilinearidadegte respecto es
legitimo pensar que el tipo de habitat mas coeientel area, la
gran casa colectivarnalocaexpresa en el plano de la distribucién
espacial esta dimensién fundamental. En cuantérakro de fa-
milias extensas que componen un demos, dependenésidente
del tamafio de las unidades: no obstante podriastimsae que
son tres o0 cuatro para los grupos mas pequefioeitaa se-
senta personas: una comunidad del rio Aiari condffiezuarenta
personas), de diez a doce para las méas grandesa(descientas
personas: una comunidad mangeroma en el Jurua-Bamteba
con doscientas cincuenta y ocho personas), coasiderque ca-
da familia extensa reGine entre quince y veinteqners

Hablar de estos demos como de unidades socioepsiliiin-
plica que funcionan de acuerdo con un esquemarionitz
totalidades "organicas", y que la integracion de éeementos
componentes es profunda: lo que se traduce podideercia de
un "espiritu de cuerpo" como conciencia de si dgbg, y por

53




una solidaridad permanente entre sus miembrossteérsentido K.
Oderg tiene razén al ver en estas colectividadesedades homo-
géneas", es decir sin estratificacién social o segation hori-
zontal (14). Los que aqui operan son las del dexedad y las
lineas de parentesco; y esta "coalescencia" sesxpn el caracter
casi siempre colectivo de las actividades esersge la vida del
grupo: construccion de la casa, desbroce de lagh@asecha, vida
religiosa, etc. Pero ¢se encuentra esta homogdrietdgralmente
en todos los niveles de la existencia social?iEhaflo conduciria
a la idea que las sociedades arcaicas son, coas) saiciedades
simples, y que de su sociologia estan ausentekféasncias o el
conflicto. Ahora bien, la posibilidad de los misnpzsece fundada
por lo menos en un plano: el de la autoridad palitSe sabe, en
efecto, por una parte, que cada comunidad estaddinpor un jefe,
por otra, que cada elemento de la estructura,@saiela familia
extensa posee igualmente un lider, en generalrebfeomas an-
ciano. Aparentemente no existen problemas: pornezoya
expuestas, no existe en esas sociedades "compepicidel po-
der"y, aun mas, la herencia del cargo politiceparesolver to-
dos los problemas. Sin embargo, lejos de ser Uaicaitoridad se
desmenuza y en cierto modo se vuelve mdltiplepakervar su
propio lider, cada familia extensa traduce conlallyoluntad” de
mantener de modo mas o menos acentuado su identdedal
libera en el interior del grupo fuerzas que puestrdivergentes:
ciertamente esto no llega hasta el punto de quexpiasion ame-
nace el grupo, y aqui precisamente es donde iatenta funcion
mayor del jefe: su vocacidn de pacificador, deetinador” de las
diferencias. Se ve entonces como la estructuralsteligrupo y la
estructura de su poder se funden, se interpelaogreplementan
una con otra, y cada una encuentra en la otraétleale su nece-
sidad y su justificacién: es porque existe unatimgtn central, un
lider principal que expresa la existencia efectivavivida como
unificacion— de la comunidad, que ella puede pérseit de algu-
na manera, un ciertpuantumde fuerza cen-

14. American Authropologistol. LVII, n. 3, p. 472.
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trifuga, actualizada en la tendencia de cada gaupanservar su
personalidad. Y es, reciprocamente, la multiplidida estas ten-
dencias divergentes la que legitima la actividatiaamte del lide-
razgo principal. El equilibrio, siempre por condaise, entre la
dualidad de lo periférico y de lo focal, no podséa confundido
con la simple homogeneidad del todo, mas dignadecamposi-
cién geométrica de las partes que de la invent@okgica
inmanente de la cultura. A nivel de la encuestaggtifica, esto se
traduciria en la tarea de analizar la estructureeldeiones entre
los diversos subgrupos, entre los sub-grupos idelazgo, con
todas las intrigas, tensiones, resistencias, nmasrms aparentes,
acuerdos mas o menos durables que implica el devencreto
de una sociedad.

Asi se descubre la presencia latente, y como &t lacon-
testaciony de su proyeccion ultima: el conflicto abiertoegen-
cia no exterior a la esencia del grupo, sino pasoetrario, di-
mension de la vida colectiva engendrada por la misstructura
social. He aqui lo que nos aleja de la hermosalisinfgd de las
sociedades arcaicas; la observacion atenta y gadande las so-
ciedades primitivas mostraria que su transpareggitan poco
inmediata como la de las nuestras, y un estudi@admealizado
por Buell Quain sobre los trumai del Alto-Xingu tdlnuye a
desmentir este prejuicio etnocéntrico. (15) Laseslacles primiti-
vas, al igual que las occidentales, saben perfectaaprovechar
la posibilidad de la diferencia en la identidad|aelteridad en la
homogeneidad; y en este rechazo del mecanismo peede el
signo de su creatividad.

Tal parece ser, pues, la imagen quizas mas fetealidad de
estas sociedades indigenas repartidas a lo larda ienensa
cuenca amazonica: son demos exogamicos compuestafgp-
nas familias extensas ligadas en linea matri dlipatl. Y no
por existir y funcionar como unidades verdadergasoge permi-
tir un cierto "juego" a sus elementos. La tradicmogréafica ha
acentuado, por otra parte, enfaticamente la aut@mdanin-

5. Cf.R. Muiphy, B.QuainThe Trumai Indians of Central Brazil,
York, J-J. Augustin, 1955.
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dependencia politica de estas comunidades, elegispan de las
culturas indigenas. Nos encontrariamos asi frepégaefias so-
ciedades que viven casi aisladas, mas o menofekagtias con
respecto a otras, y que inscriben sus relacionfésroeas esen-
cialmente dentro de un modelo muy desarrolladaiéerg. Esta
vision de sus "relaciones exteriores"”, valga la&sipn, es estre-
chamente solidaria con la primera imagen que noptesentado
de su naturaleza. Y como el examen de ésta nosrtacido a

conclusiones sensiblemente diferentes, se impomraairsis, de

Su "ser-en-conjunto”; es a lo que nos dedicaresmesielante.

Se impone de inmediato una constatacion: la grayorfa
de estas poblaciones practica la exogamia local.

Sin duda es dificil fundamentar rigurosamente, esdds he-
chos verificados, la generalidad de esta instituca que si la
tecnologia e incluso la mitologia de numerosasigrduidameri-
canas nos son a menudo bien conocidas, en lo go&cooe a su
sociologia no acontece lo mismo, desgraciadam8iteembar-
go, por dispersa y contradictoria que sea a vecggdrmacion
utilizable, algunos datos permiten, si no una earébsoluta, por
lo menos una probabilidad extremadamente alta exféoente a
la casi universalidad de la exogamia local. Demaaera gene-
ral, el numero de poblaciones sobre las cualesepus® infor-
maciones validas es muy débil con relacion al tiéadtnias cen-
sadas. El estudio del material reunido edatdbook(tomo 1)
y en elOutline of South American Culturds G. Murdock, per-
mite evaluar aproximadamente en ciento treintadeharo de
etnias (de importancia desigual, por lo demas)irai@s del
area de la Selva Tropical. Pero solo para treidi@sytribus se in-
dican hechos precisos concernientes al estatutmateimonio,
es decir, aproximadamente para la cuarta partetdél Ahora
bien, de estas treinta y dos tribus, veintiséigqam practicar la
exogamia local, mientras que las otras seis estamaflas por
comunidades endégamas. Por consiguiente la exodacaibse
encuentra en las tres cuartas parte de las trieuasdcuales
poseemos datos concretos. Quedan por lo tantoantana de
tribus de las que desconocemos las reglas
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del matrimonio, por lo menos desde este punto sta.\Pero se
puede suponer que la proporcion de tribus exéganessioga-

mas, tal como se ha establecido para las tribuscidas, se

mantiene casi idéntica para las tribus desconaoi$és nos con-
duce a admitir, no como una certeza (definitivamémdccesible,
ya que una gran parte de las tribus indigenas sapdeecido),

sino como una hipoétesis parcialmente verificadaddéa de que
las tres cuartas partes, por lo menos, de las giohkss de la Sel-
va Tropical practicaban la exogamia local. Aun detrse que
algunas etnias claramente identificadas como emdgsgapor

ejemplo los sirionos, los bacairis, los tapirapgsh grupos un-
méricamente limitados o aislados en el seno deapinies cultu-
ralmente diferentes. Conviene, por Gltimo, recatpas las tribus
en que la exogamia local esta confirmada pertereetanprinci-

pales familias linguisticas de la Selva (arawakbpeatupi, chibcha,
pand, peba, etc.), y que, lejos de estar localizasahallan por el
contrario dispersas por toda la superficie del &m@msiderada:
desde el Pert oriental (tribus amahuacas y yagbasha el este
brasilefio (tribus tupis), y desde las Guayanasu@riyecuanas)
hasta Bolivia (tribus tacanas).

El examen estadistico, por asi decirlo, de lasgride la Selva
Tropical confiere probabilidad a la hip6tesis dedata extension
de la exogamia local; pero ademas ella se estal#acen gran
namero de casos, como imperiosamente necesafian&an de
la naturaleza de la comunidad. Cuando, en efentosalamalo-
caabriga al conjunto del grupo, los miembros quetamonen se
reconocen reciprocamente como parientes consaoguieales
si el grupo esta constituido por una o dos famétensas, y co-
mo parientes consanguineos ficticios o clasificasosi el grupo
es mas importante. En todos los casos, las perspmasiven
juntas en una mismaalocaestan estrechamente emparentadas
entre si, y puede por lo tanto esperarse una pecabdel
matrimonio en el interior del grupo, es decir ldigazion de la
exogamia local. La presencia de ésta no se deamante a una
de sus funciones que, como se vera mas adelatdejeprocurar
ventajas politicas: se debe primeramente a la alehar de las
comunidades que la practican, comunidades cuya
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propiedad principal es la de agrupar sélo a loepis asimilados
de hecho a losiblings,lo que excluye que Ego se case en su grupo.
Resumiendo, la comunidad de residencia en unaagsa y la
pertenencia culturalmente reconocida a un mismquotm de
parientes, definen a los grupos de la Selva Trbparao unidades
sociolégicas entre las que se operan intercambggsgoncluyen
alianzas: la exogamia, que es a la vez la condic@nmedio, es
esencial para estructurar estas unidades y malasmemo tales.
Y, de hecho, el caracter local de esta exogansélesontingente,
ya que es una consecuencia del alejamiento geamyddi las di-
versas comunidades, cuando ellas se aproximaryyxsaponen,
hasta formar una aldea, como acontece en las paidsctupis,
no desaparece la exogamia por dejar de ser lazabrsvierte en
exogamia de linaje.

De entrada se establece entonces una aperturgeabexhacia
las otras comunidades, apertura que compromete dggdnces
el principio tan afirmado de la autonomia absadiet@ada comuni-
dad. Pues seria sorprendente que los grupos compdosien un
proceso de intercambio de mujeres (cuando la mesales patri-
local), o de yernos (cuando es matrilocal), esraatiuna relacion
positiva, vital para la existencia de cada grupo como tasto-
nasen simultdneamente la positividad de este laza pfirmacion
—que parece haber sido demasiado valorizada— dendepen-
dencia radical, con signo negativo, ya que elldicapina hostili-
dad reciproca, rapidamente desarrollada en gudorae trata en
absoluto, naturalmente, de negar que estas condasidlaven una
existencia completamente autbnoma en ciertos plesesciales:
vida econdmica, ritual, organizacion politica ineerPero ademas
de que no se puede extender a todos los aspedtosida colecti-
va una autonomia que, no por concernir a nivelpsitantes deja
de ser parcial, el hecho general de la exogami loelve impo-
sible una independencia total de cada comunidabht&icambio
de mujeres denalocaa maloca,al fundar lazos estrechos de pa-
rentesco entre familias extensas y demos, instiigeiones poli-
ticas, mas o menos explicitas y codificadas peta;ipero que im-
piden a los grupos vecinos y aliados por el mamimoonsiderarse
reci-
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procamente como completamente extrafios, incluso emami-
gos comprobados. El matrimonio como alianza deliisny mas
alla de ellas, de los demos, contribuye pues griaite las comu-
nidades en un conjunto muy difuso y bastante flaefpuramente,
pero que debe marcarse por un sistema implicitdedechos y
deberes mutuos, por una solidaridad revelada owdsiente bajo
circunstancias graves, por la certeza que tiene caahunidad de
verse rodeada, por ejemplo de caso de penuria@dee armado,
de aliados y parientes y no de extafios hostilesjuéda amplia-
cion del horizonte politico mas alla de la simpdencnidad no
surge solamente por la presencia contingente g@gamigos en
la proximidad: ella remite a la necesidad imperiesajue se en-
cuentra cada unidad sedentaria de asegurar stdsetjorediante
la conclusion de alianzas.

Otra condicion favorece la constituciéon de esosjurtos
multicomunitarios. En efecto, la exogamia local rapentre los
cényuges posibles una clasificacién tal que losasmconsortes
accesibles se encuentran en unidades diferentes diel Ego.
Pero el conjunto mismo de estos consortes es dmuga que
entre ellos s6lo una minoria cae en la categori@dguge pre-
ferencial: en efecto, la regla dektrimonio de primos cruzados
parece ser coextensiva a la de la exogamia loeatn@nera que
la esposa probable o deseable del Ego masculiotiaresgr no
solamente una mujer residente en onadocadistinta de la suya,
sino también la hija del hermano de su madre,la Hermana de
su padre. Vale decir por consiguiente que el camdbimujeres
no se instarura entre unidades "indiferentes" mieozo entre si,
sino entre grupos insertos en una red de lazoscests de pa-
rentesco, incluso si éste es —como probablements-He mas
clasificatorio que real. Las relaciones de pareotya definidas y
la exogamia local adicionan asi sus efectos pasmaar a cada
unidad de su unicidad, elaborando sistemaque trasciende a
cada uno de sus elementos. Uno puede sin embargorparse
gue intencién profunda anima la practica de la amog local: si
se trata solamente de sancionar la prohibiciérindelsto impi-
diendo el matrimonio entre coresidentes, es detie @arientes,
el medio puede parecer desproporcionado con el
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fin; ya que contando cadalocacon un promedio de cien per-
sonas mas 0 menos —todas teéricamente parientessért, el
caracter bilaletal de la descendencia no lleganéedo a las co-
nexiones genealdgicas la precision y la extenst@esarias para
la estimacion exacta de los grados de parentesternunacion
gue se obtiene Unicamente a través de la desceadarilneal.
Un hombre de una familia extensa A podria por mbot@asarse
con una mujer de la misrmaalocaque él, pero que perteneciera
a una familia extensa B, sin por ello arriesgdrdasgresion ma-
yor, ya que el establecimiento de un lazo de pesentno ficti-
cio entre el hombre Ay la mujer B podria muy senimposible.
La funcién de la exogamia local no es por lo targgativa: ase-
gurar la prohibicion del incesto, sino positivaligdr a contraer
matrimonio fuera de la comunidad de origen. O easatérmi-
nos, la exogamia local encuentra su sentido eorgidn:es el
medio de alianza politica.

¢Es posible finalmente evaluar el nimero de conaleis
gue pueden componer ese tipo de red de alianzaa@demcia
casi completa de documentos sobre este punto pangeslir
toda tentativa de respuesta, incluso aproximafua.embargo
quizas algunos datos permitan llegar a una cifrasienil, 0 mas
bien, situarla entre un minimo y un maximo. Si é&ec® la
exogamia local solo se instituyera, de manera pegnta, entre
dos comunidades, nos encontrariamos en este @dge & un
verdadero sistema de mitades exogamicas completasntaero
como este tipo de organizacion social, casi unalezatre las
tribus Ge, solo ha sido realizada esporadicamentéap pobla-
ciones de la Selva Tropical, con la excepcién de,gemplo,
los mundurucus o los tucanos, es muy probable agiénter-
cambios matrimoniales tengan lugar por lo meno®drgs co-
munidades. Parece pues que esta cifra puede caasileomo
un minimo. Si se acepta, por otra parte, la idealgs modelos
socio-politicos —y sin duda también los ecoldgicosspecificos
de las culturas de la Selva Tropical han alcanzadoejor reali-
zacion sobre todo en ciertas poblaciones origisat& grupo
tupi, podemos entonces suponer legitimamente doe éki-
mos han realizado la extension politica maximalqpseamos.
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Ahora bien, se sabe que las aldeas tupinambasranjes esta-
ban compuestas de cuatro a ocho grandes casativedeSe
trata aqui de auténticas aldeas, es decir de dosjgoncentra-
dos sobre un territorio reducido, mientras quessia de las po-
blaciones del area viven en comunidades a vecesafejgdas
entre si. El signo de una diferenciacion, a niwelalorganiza-
cién social y politica, puede constituirse puearipde la mayor
0 menor proximidad de lamalocas.

Por lo tanto parece posible caracterizar el tipordanizacion
social mas notable en esta area. En conformidathamaturaleza
de las unidades, tal como han sido estudiadasdeetamente, se
llamara a estas mega-unidades de tres a ocho cdewlasi locales
estructuras polidémicasuya mejor ilustracion son los tupis. En
lugar pues del tradicional cuadro "en manchasapblfamarlo, de
una miriada de grupos a la vez temerosos y hosié® si,
vemos el lento trabajo de las fuerzas unificadaaslar el
seudo-atomismo de estas culturas, agrupandolasnumtos de
dimensiones variables, pero que de todas manesashdin la
imagen demasiado simple de sociedades cuyo insambilestaria
revelado por el egocentrismo y la agresividad.

Hasta el momento estas culturas han sido enfocatiagdesde
el punto de vista destructura,es decir segln un esquema que no
exige ninguna referencia a una posible dimensiaordnica. En
el examen de la naturaleza de las comunidadesirgiargo, se ha
evidenciado que si estas no son linajes, es deginzaciones for-
malmente unilineares, sino demos exogamicos, vdeaocwres
pueden favorecer la transformacién progresiva desedemos
bilaterales en linajes unilineares. Estos factecesde dos tipos:
unos son inmanentes a la estructura misma del ddasostros
actuan a nivel de las relaciones politicas intenidés. Pero todos
contribuyen a iniciar entre estas poblaciones pinas, si no una
historia en sentido estricto, por lo menos wlir@@amica, cuyo
movimiento concuerda con los ritmos bastante ledéok vida
de estas sociedades.

Asi como se ha visto mas arriba, la co-residen@a entre
los habitantes de una mismealocaeste lazo privilegiado que
los sitia como parientes. Por otra parte, la residepost-mari-
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tal, siendo determinada como patri o0 matrilocahdtze ine-

vitablemente a un refuerzo poderoso de las relaside afecti-
vidad y solidaridad de los parientes en linea patratrilineal. En

caso de residencia patrilocal por ejemplo, Egoidoaen la mis-

ma casa que su padre y su abuelo materno, paseidasen el

mismo lugar, rodeado de sus parientes patrilineakdecir de
los hermanos de su abuelo y de sus descendienseslines. El

elemento estructural permanente que da el armaddechos y

alrededor del cual se organiza la vida colectig& eonstituido
por una linea patrilineal, y solamente por ellagya el parentes-
co matrilineal del Ego seguira siendo para él,cscampleta-

mente desconocido, por lo menos mucho mas aldjadmadre

del Ego masculino proviene en efecto de una coradrigie se-
guira siendo para el Ego un grupo mas bien extregiogl cual

se encuentra solo en raras ocasiones aln cuaidmest a la
de su padre por lelaciones de parentesco.

El lazo entre el Ego y su parentela matrilatergethelera
mucho de la distancia que separa las casas dadtespSi hay
varios dias, o incluso varias horas de marcha daérelos, el
contacto con el Ginaje de su madre s6lo sera pedaddihora
bien, estando lavalocasedificadas a menudo a distancias consi-
derables, Ego tendra un sentimiento de perteneasiaexclu-
siva al grupo de parientes patrilineales.

Aun mas, estos demos presentan igualmente unaeardsac
tica importante del linaje: la continuidad. Ya qoentrariamen-
te a lo que escribia Kirchhoff (16), la comunidadue para él es
una familia extensa— no se disuelve a la muertudefe, por la
simple razon que el liderazgo es casi siempre har&d como
lo subraya -curiosamente- el propio Kirchhoff. Lexdncia del
cargo politico es un indice suficiente de la peenara en el
tiempo de la estructura social. De hecho, lo quer@guce a ve-
ces cuando muere el jefe, como en el caso de totaj es no la
dispersion del grupo, sino el abandono de la casague el jefe
es "propietario”, y la construccion de unalocaen las in-

16. Cf. Nota 10.
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mediaciones de la primera. La transmision del caeydider de
padre a hijo, es decir su mantenimiento en la |jiaalineal, que
constituye el ndcleo de la estructura social, ttajustamente la
voluntad del grupo de mantener su unidad espacipgeal. Los
tupinambas llevaban muy lejos su respeto por ldlipaalidad
ya que un nifio nacido de una madre perteneciegtelipb, pero
de padre extranjere-amenudo un prisionero de guerra— era ra-
pidamente devorado, mientras que los nifios de onbredel gru-
po eran afiliados al linaje de su padre. Estosrdogefactores, que
se realizan a nivel de la organizacién internadéehos, revelan
claramente una tendencia a poner el acento soargeauas dos li-
neas de parentesco y a asegurar su continuidaeinels se orien-
ta hacia el linaje, y el motor, si se puede deeiresta dinamica es
la contradiccion de un sistema bilateral de desarrid y una re-
sidencia unilocal, es decir entre la legalidadtéit y la realidad
unilineal.

Se sabe que la unilocalidad de la residencia ndum@nnece-
sariamente a la unilinealidad de la descendemgityso si ella es
una condicion necesaria, como lo ha mostrado Midotdesa-
cuerdo sobre este punto con Lowi. S6lo se puedarhddlinaje?
verdaderos si la afiliacion es independiente dedidencia. Los
demos patrilocales de la Selva Tropical seriafesi las muje-
res continuasen a ser parte de su grupo de oifgduso después
de su partida debido al matrimonio. Pero, precisagme| aleja-
miento de las grandes casas, que da a la partidaadmujer un
caracter casi definitivo, impide la tendencia afganizacion en
linajes de plasmarse, ya que para una mujer eimuatio es co-
mo una desaparicion. Se puede entonces decir quedes los
sectores de la Selva Tropical en donde las estasgpolidémicas,
por el hecho de la dispersion der@ocasson fluidas, la tenden-
cia al linaje no se puede realizar. No sucede formien aquellas
partes donde este tipo de estructura es mas ol@oasentado,
mas cristalizado: las grandes aldeas guaranigsratabas. Aqui,
la contiguiidad espacial de las casas suprime eimiento de las
personas: el joven, durante los afios de "servibatiidos a su
suegro, la joven cuando el matrimonio es definjtivo hacen
mas que cambiar dealoca.Cada in-
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dividuo queda luego permanentemente bajo la miladsu fa-
milia, y en contacto cotidiano con su linaje degen. Nada se
opone entonces, en estas poblaciones, a la cahwelsilos de-
mos en linajes. Y esto, menos aun cuando otragasieienen a
apoyar esta tendencia. Pues si los tupis han adalizon vigor
modelos apenas esbozados por las demas pobladetzSelva,
es decir una integracién avanzada de las unidagés goliticas
en un conjunto estructurado, es porque existiameodes centri-
petas, reveladas por la estructura de aldea coadentero de-
bemos entonces preguntarnos ¢ qué sucede condasiesien el
seno de esta nueva organizacion? Se abren aqobsibsidades
sociologicas: o bien la tendencia a la unificagi@nla integracion
se traduce en la disolucién progresiva de estalades elemen-
tales —o al menos en una disminucion importantsuddguncio-
nes estructurales- y en la aparicion consecutivandeomienzo
de estratificacién social que puede acentuarseom@&nos rapi-
damente; o bien las unidades subsisten y se rafudra primera
posibilidad ha sido realizada por las poblacioresdroeste de
América del Sur (chibchas, arawaks de las islas.efnplo),
unificadas bajo la categoria del area culturalucicaribe (17).
Estas regiones, particularmente Colombia y el iatéenezue-
la, vieron desarrollarse humerosos pequefios "Estafbudali-
dades limitadas a menudo a un pueblo 0 a un &ilellas, las
aristocracias que controlaban los poderes religiosulitar, do-
minaban una masa de "plebeyos"”, y una numerosaditasscla-
vos conquistados por la guerra contra las poblasigacinas. La
segunda posibilidad parece haber sido adoptadbgdupis, ya
gue no existia entre ellos estratificacion sodial.se puede, en
efecto, asimilar a los prisioneros de guerra déupsambas con
una clase social de esclavos, de cuya fuerzalogdrae habrian
apropiado sus amos-vencedores. Los primeros casnidél
Brasil como Thevet (18), Léry (19) o

17.Cf. HSAL t. IVy V.

18.A.Thevet,Le Brésil et les BresilienBaris, P.U.F., 1953, p. 93.

19.Jen de LéryJournal de bord.,.en la terre de Brédi§57, Paris.
ed.deParis 1952.
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Staden (20) cuentan que la posesién de uno o vatigieneros

de guerra era generadora de tal prestigio soaiallpa guerreros
tupinambas que estos preferian, en caso de esdag@zde co-
mer ellos antes que dejar pasar hambre a sus @aswuistos Ulti-
MOs eran, por otra parte, prontamente integrad®s@munidad
del amo, quien no vacilaba en dar su hermana gaserhmatri-

monio a este testimonio viviente de su gloria. Yhizorporacion

se realizaba completamente cuando, al cabo dempdi a veces
bastante largo, la muerte del prisionero lo tramsé&ba en ali-
mento ritual de sus amos.

Las sociedades tupis no eran por lo tanto estadiéis, por
consiguiente las diferenciaciones y lineas de &uerztorno a las
cuales ellas se edificaban eran las mismas quierestedel area:
sexo, edad, parentesco, etc., y precisamenteretkatmiento y
la contraccién del modelo general de organizac@rasmultico-
munitario, cuya expresion espacial constituye teal no han
operado como principio unificador, cuestionanddpersonali-
dad" de cada uno de sus elementos, en este caderdos; sino,
por el contrario, la emergencia de un tipo de faeentripeta ten-
diente a la cristalizacion de una estructura "fit#4 ha determi-
nado el reforzamiento simétrico de las tendencagridugas
inmanentes de la estructura de los demos. O, e téminos, la
dindmica descrita aqui es de naturaldidéctica: pues, en la
medida que se afirma y se precisa la constitucgdsidtema, los
elementos que la componen reaccionan a esta trarsfidn de
su estatuto acentuando su particularidad congetmdividuali-
dad. De manera que el advenimiento de la estrugtabal en-
gendra, no la supresion de los demos —lo que pdaniha dife-
renciacion distinta, es decir una estratificaciocia—, sino una
modificacién estructural de las unidades. ¢ Cudl sksentido de
esta transformaciéon? Esta totalmente contenidasddtermina-
ciones gue les son propias: son esencialmenterlpog de pa-
rentesco. ¢ Qué medios tendran

20. Hans Stadeneritable histoire et description d'un pays.. &itu
dans le Nouveau Monde nommé Amérifaeis, A. Bertrand, 1837.
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entonces estos Ultimos para remodelarse en fudei@m devenir
que los identifique unificandolos? Poner en un priplano la
unilinearidad latente que los caracteriza; cerrdey de perte-
nencia, no ya sobre una co-residencia que dejarderisnordial
sino sobre la regla de la filiacion: los demosraedforman por lo
tanto en linajes, y la transformacion de los eleéo®aparece so-
lidaria con la constitucién de los conjuntos. Lablpciones tupis
ilustran askl paso de una estructura polidémica a una estmactu
de multilinaje.

¢ Quiere decir que los linajes s6lo aparecen coatTi@ a una
nueva organizacion de un conjunto de unidadeseesidles y en
relacion con ella? Es evidentemente imposible afilonya que
residencia y filiacion no son concomitantes. Esi&open si mismo
es contingente, es decir articulado a la historia & la estructura:
en lo que concierne a los tupis, el elemento catadir de la ten-
dencia que sélo existia en potencia en las otrakagiones de la
Selva Tropical, fue la inquietud que los impulsabeonstruir es-
tructuras sociales mas “"concentradas". Procest&ribes dife-
rentes podrian muy bien operar este transito. Pegoe es im-
portante retener, es que las mutaciones de un damio®gje con-
duce a desplegar la esen@kacionalde cada unidad. No hay linaje
sino en el interior de un sistema "fuerte" y, remfamente, la pro-
mocidén de un sistema parecido desemboca o bienapsatratifi-
cacion social negadora de un valor estructurantesieeglas de
filiacion, o bien en la confirmacion e incluso arsbbrevaloracion
de estas reglas: el linaje, podria decirse, estigalezaliacritica.
Todo acontece entonces como si el movimiento qaitripor el
cual se extiende el campo de las relaciones @sitle una socie-
dad antes fluida, creando un desequilibrio intedederminara si-
multaneamente el medio de remediarlo haciendorestiraiego, a
nivel de los elementos, fuerzas centrifugas quereen a la nue-
va situacion, permitiendo reequilibrar la sociedades es final-
mente la conquista de un equilibrio constantemantenazado
hacia donde tienden, de una manera directa o atdjras fuerzas
que "trabajan" a estas sociedades primitivas.

Es seguro por otra parte que la version tupi delaioosocio-
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I6gico de la Selva no deja subsistir idénticas misimas las rela-
ciones internas descritas a nivel del demos. Paparte la emer-
gencia de la estructura de linaje, es decir decon&raccion de
las conexiones genealdgicas en la que se afircaraater unitario,
disminuye considerablemente el valor funcionalogeslubgrupos
componentes del linaje, o familias extensas. P ezon, el
problema pertinente es, a propdsito los tupisedkd relaciones
entre linajes. Cada aldea tupinamba agrupaba cémmonb me-
dio de cuatro a ocho grandes casas, cada uno dedkes reunia
un linaje y tenia su lider. Pero la aldea comsdancontraba ella
misma bajo la direccion de un jefe; la comunidaih@amba eleva
a una escala desconocida en el resto de la Setvesion de las
relaciones politicas: en tanto que estructura délimaje, se da
una autoridad "centralizada", y conserva al misiampo los
subliderazgos "locales". Y es sin duda a este shalidel poder
que respondia, entre estos indigenas, la institut8in "consejo
de ancianos", cuya aprobacion era necesaria pajareicio de
la autoridad por el jefe principal. Las poblaciodesgrupo tupi-
guarani se diferencian pues de las otras etni¢es mésma area
cultural por la mayor complejidad de su problenzatiolitica,
ligada a la extensién a veces muy vasta de sudmbeizPero
justamente parece que los tupis no limitaban estasion sélo a
la constitucion de comunidades de aldeas de rmdfel ya que en
diversas zonas de la Selva, se desarrollaba udarteia a cons-
truir un modelo de autoridad que superaba amplitavetirculo
de la aldea. Se sabe que de una manera genered|da®nes
intertribales en América del Sur eran mucho masésas y con-
tinuas de lo que podria hacernos creer la insistesabre el
caracter belicoso de estos pueblos, y diversogem,t€Claude
Levi-Strauss (21) y Alfred Métraux (22) por ejemgian demos-
trado la intensidad frecuente de los intercambiosezciales en-
tre grupos situados a distan-

21. C. Levi-Straussiuerre et Commerce chez les Indiens de
I'Amérique du SudRenaissance, vol. |, fase. | et 2.

22. A. Metraux.iaCivilisation matérielle des tribus Tupi-GuaraRiris,
P. Geuthner, 1928, p. 277.
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cias algunas veces muy considerables. Ahora hie#l,@so de los
tupis, no se trata solamente de relaciones conesc&no de una
verdaderaexpansiénterritorial y politica, con el ejercicio de la
autoridad de algunos jefes sobre varias aldeasr&@mos asi la
figura de Cuoniambec, ese famoso jefe Tamoio, mpesisiono tan
vivamente a Thevet y Staden. "Este Rey era muyradoeor to-
dos los Salvajes, incluso por aquellos que no pecfen a su tierra,
ya que fue un buen soldado en su tiempo, y taratEnente los
conducia en la guerra" (23), Estos mismos cronisiashan ense-
fiado por otra parte que la autoridad de los jef@aambas no era
nunca tan fuerte como en los tiempos de guerragyegtonces su
poder era casi absoluto, y perfectamente respétadesciplina
impuesta a sus tropas. También el niUmero de gasmee un jefe
era capaz de juntar es el mejor indice de lo eiderdk su autori-
dad. Precisamente, las cifras citadas son alglewesv—y guar-
dando todas las proporciones- enormes: Thevet dadximo de
12.000 "tabaiarres y margageas" combatiendo elidsean un so-
lo encuentro. Léry da, en circunstancias similanesmaximo de
10.000 hombres y la cifra de 4.000 para una esca@a la que
asistié. Staden, siguiendo a sus amos al comhagrtaen ocasion
de un ataque por mar a las posiciones portuguedasrcos de 18
hombres en promedio, es decir "cerca de 700 horplaresla pe-
quefa aldea de Ubatuba (24)." Como para obtepablacion to-
tal se estima que se debe aplicar un coeficienteiaiieo personas
por guerrero, se ve que existia entre los tupinambedaderas fe-
deraciones que agrupaban de diez a veinte aldestufhis, y parti-
cularmente los de la costa brasilefia, revelan poasendencia
muy clara a la constitucién de sistemas politicoples, a lide-
razgos poderosos cuya estructura seria necesalipagnal exten-
derse, en efecto, el campo de aplicacion de uraidad central,
surgen conflictos agudos con los pequefios poderadek; la
cuestion se plantea entonces en términos de laateta

23. Ibid.,p. 93.
24. Ibid.,p. 178, nota 2.
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de las relaciones entre el liderazgo principalsydob-liderazgos:
por ejemplo entre el "Rey" Cuaniambec y los "regdas; sus
vasallos".

Los tupis de la costa no son por otra parte loso8reén revelar
tales tendencias. Para evocar un ejemplo muchaoeuignte, se-
flalemos igualmente a los tupi-kawahib; uno de gs@sos, los
takwatip, extendian poco a poco, a comienzos dé,ssu he-
gemonia sobre las tribus vecinas, bajo la direcg®su jefe A-
baitara, a cuyo hijo conocié Claude Levi-Strauss).(Procesos
analogos han sido constatados entre los omagusscptamas,
poblaciones tupis establecidas en el curso medigpgrior del
Amazonas, entre los cuales la autoridad de unsgfejercia no
solamente sobre la gran casa, sino sobre el corger comuni-
dad en su totalidad: ésta podia tener una dimensidsiderable,
ya que una aldea omagua comprendia, dicese, sessata de
cincuenta a sesenta personas cada una (26). Lesnigs por
otra parte, culturalmente tan proximos a los tupiodés, poseian
igualmente lideragos muy desarrollados.

¢ No se arriesga, sin embargo, al tomar asi larautiipien su
dinamica politica creadora de "reinados", forzaosginalidad
con relacién al conjunto de la Selva Tropical, y gansiguiente,
constituirla como una identidad independiente ceh &n la cual
se habia situado en un comienzo? Esto implicagaudtiar los
procesos idénticos, aunque de mucho menor envaeyaghire
las poblaciones pertenecientes a otros stocksifitigis. Con-
viene recordar por ejemplo que los jibaros tamipéasentaban
estos modelos de organizacién multicomunitariagye se con-
cluian alianzas militares entre los grupos locaéssasi como

variasjivarias -lasmalocasde estos indigenas- se asociaban para

guerrear contra los espafioles. Por otra parteithas tcaribes del
Orinoco utilizaban la exogamia local como mediegriender la
hegemonia politica sobre varias comunidades. Dershig mane-
ras se testimonia entonces, como caracteristica

25. C. Levi-Strausg§ristes Tropiquesaris, Plon, 1955, cap. XXXI.
26.Cl. HSAI, t. 111
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propia del area de la Selva, la tendencia a cairstibnjuntos

sociales mas vastos que en el resto del contirlemtgie simple-
mente se debe retener, es que la fuerza de esent®rariaba
con las circunstancias concretas —ecol6gicas, dexficas, reli-

giosas— de las culturas en donde se manifestabdifdrancia

entre los tupis y las otras sociedades no es deafeta, sino de
grado; es decir por consiguiente que, como ellassiuo los que
mejor han logrado en el plano de la estructuraasoci modelo
de organizacion que no es de su exclusividad, ehaomodo la
dindmica inmanente al conjunto de las culturasad8dlva ha
encontrado entre los tupis un ritmo y una cademda rapida
gue en ninguna parte.

Arcaicas, las sociedades amerindias lo fueron, pegativa-
mente, si asi puede decirse, y segun nuestroa@siEuropeos.
¢Debemos calificar por lo tanto de inmdviles laltucas cuyo
devenir no se conforma a nuestros propios esquepiEtfemos
ver en ellas a sociedades sin historia? Para quedmnta tenga
un sentido es necesario plantearla de tal maneramprespues-
ta sea posible, es decir sin postular la univeladldel modelo
occidental. La historia posee mdltiples sentides giversifica en
funcién de las diferentes perspectivas en las gua sitda: "la
oposicién entre culturas progresivas y culturagéseparece asi
resultar, en primer lugar, de una diferencia dalfeacién” (27).
La tendencia adistemagdesigualmente realizada en extensiéon y
en profundidad segun las regiones, conduce, pomssisas
diferencias, a dar a estas culturas del area amengion "diacro-
nica", reconocible en particular entre los tupifgmées: no son
por lo tanto sociedades sin historia. La oposionds clara entre
culturas marginales y culturas de la Selva se sitiiegho més al
nivel de la organizacion politica que al de la egé. Pero tam-
poco son sociedades histdricas: en este sentidopdsicion
simétrica e inversa con las culturas andinas edrigante fuerte.
La dinamica politica que confiere su especificiddds socieda-
des de la Selva las situaria pues en un planacestru

27. C. Levi-StausfRace et HistoireParis, Unesco, 1952, p. 25.
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tural —y no en una etapa cronolégica— que se pdidriar pre-
historica; los marginales ofrecen el ejemplo de sociedadesahi
rica, los incas el de una cultura ya historicaeBapor lo tanto le-
gitimo suponer que la dindmica propia de la Sehepital es una
condicion de posibilidade la historia tal como ella ha conquista-
do los Andes. La problematica politica de la Sebraite pues a
dos planos que la limitan: el genético, del lugandcimiento de
la institucion; y el historico, de su destino.*

* Estudio inicialmente aparecido Bdomme I11(3), 1963.
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Capitulo 4
ELEMENTOS DE DEMOGRAFIA AMERINDIA

Podemos quizas sorprendemos al ver situado atkadims estu-
dios consagrados a la antropologia politica uroteréocupado
principalmente por la demografia. Pareciera que rddliga, en
efecto, para analizar el funcionamiento de lasietees de poder y
de las instituciones que las regulan, a estudianefio y la densi-
dad de las sociedades consideradas. Existiria com@utonomia
del espacio del poder (o del no-poder), establdogmy reprodu-
ciéndose al margen y fuera del alcance de todaeinia externa,
como el nimero de la poblacion, por ejemplo Y, elehb, la idea
de esta relacion tranquila entre el grupo y su ppédeece corres-
ponder bastante bien a la realidad que ofrecesotasdades arcai-
cas, que conocen y ponen en practica multiplesaagdira contro-
lar o impedir el crecimiento de su poblacion: aboimfanticidio,
tabues sexuales, destete tardio, etc. Ahora stmcapacidad de
los Salvajes para codificar el flujo de su demdgrha acreditado
poco a poco la conviccién de que una sociedad tprangés necesa-
riamente una sociedad "restringida”, tanto mas lgusconomia
llamada de subsistencia no podria -es lo que saafisatisfacer
las necesidades de una poblacion numerosa.

La imagen tradicional de América del Sur (imagemgem me-
dida dibujada, no la olvidemos, por la misma etgtap ilustra
muy particularmente esta mezcla de medias-verddéesirores,
de prejuicios, que conduce a tratar los hechosucenligereza
sorprendente (cf. en Elandbook of South American
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Indians)la clasificacién de las sociedades sudamericanaf ¢t
una parte, los Andes y las altas culturas que agRistido, por
otra el resto: selvas, sabanas, pampas donde hmanigequefias
sociedades, todas semejantes entre si, monotoegciép, por
cuanto no parece afectarlas ninguna diferenciaukation no es
tanto saber en qué medida todo esto es verdadmnsiadien me-
dir hasta qué punto esto es falso. Y, para volMgurio de parti-
da, el problema de la conexion entre demografiggridad poli-
tica se desdobla en dos interrogantes: 1) ¢ Soa laslaociedades
selvéaticas de América del Sur iguales entre sivel de las uni-
dades socio-politicas que las componen? 2) ¢ Pecedmeatu-
raleza del poder politico inmutable cuando se Ba#g/ se sobre-
carga su campo de aplicacién demogréfica?

Reflexionando sobre el liderazgo en las sociedagegjuara-
nies nos hemos encontrado con el problema demogr&ste
conjunto de tribus, bastante homogéneas, tantedgginto de
vista linguistico como cultural, presenta dos pedpdes muy
notables que impiden confundir a los tupi-guaranéeslas otras
sociedades de la Selva. En primer lugar, el lidgrae afirmaba
entre estos indigenas con mucho mayor vigor queres sitios;
luego, la densidad demografica de las unidadeslesci—los
grupos locales— era claramente superior a las miediaunmen-
te admitidas para las sociedades sudamericanaafir@iar que la
transformacién del poder politico era provocadaeceluts tupi-
guaranies por la expansion demogréfica, nos pa@de menos
legitimo poner en relacion estas dos dimensiorspecfficas de
estas tribus. Pero una interrogante previa seqaaperan efecti-
vamente los grupos locales de tupi-guaranies mo@®nume-
rosos que los de otras culturas?

1. Para los datos concernientes a los siglos XWAll,XXVIIlI nos
remitimos en bloque a los cronistas portuguesgmietes, franceses,
alemanes, etc; asi como a los textos y cartasgedoitas en América del
Sur. Estas fuentes son bastante conocidas por doegusuperfluo
precisarlas ain mas. Adema's de ello hemos casudddandbook of
South American Indian®lew York, V, 1963.
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Es el gran problema de las fuentes, y del crédi® degbe
acordarseles. Los tupi-guaranies realizan la pgrad® haber
desaparecido casi completamente desde hace muahpoti
(con la excepcién de algunos miles de ellos queesaken en Pa-
raguay) y de ser sin embargo la poblacién indigeregs mejor
conocida de América del Sur. Se dispone, en ef@®oina
abundante literatura al respecto: la de las primefiajeros,
rapidamente seguidos de los jesuitas que, llegilsancia, de
Espafia y de Portugal a partir de la mitad del siyfg pudieron
observar a su gusto a estos Salvajes que ocupath@eltlitoral
brasilefio, y una gran parte del Paraguay actudéshie paginas
se han consagrado asi a describir la vida cotidiamhas indigenas,
sus plantas salvajes y cultivadas, su manera deseasle criar a
los nifios, de hacer la guerra, de matar ritualmestes prisione-
ros, las relaciones entre los grupos, etc. Losrtestos de estos
cronistas, establecidos en momentos y lugaresdifes, ofrecen
una coherencia etnografica Unica en América deldunde esta-
mos a menudo confrontados a un parcelamiento eafrém
gliistico y cultural. Los tupi-guaranies presengasituacion in-
versa: tribus situadas a miles de kildbmetros esitreiven de la
misma manera, practican los mismos ritos, hablanigana len-
gua. Un guarani del Paraguay se hubiese encorgratiErreno
perfectamente familiar ente los tupis del Maraiistantes sin
embargo 4.000 kildmetros. Y si la lectura de lagyaas cronicas
se puede revelar algunas veces fastidiosa, endalenen que sus
autores ven y describen la misma realidad, ellaegemn en todo
caso, por legitimarse reciprocamente, una sélida Ha trabajo:
Montoya o Jarque misioneros entre los guaraniesnheco en el
Paraguay a Thevet o Léry, quienes, sesenta afess &isitaron a
los tupinambas de la bahia de Rio. Talentososstemicasi to-
dos instruidos y fieles observadores, relativaoumifdad de los
pueblos concernidos: de su encuentro subsistesparte de los
americanistas, un material de una riqueza excegician mate-
rial sobre el cual los investigadores pueden fureddarse.

Casi todos los cronistas se han esforzado en ctanes
descripciones con datos cuantitativos concernientas dimen-
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siones de las casas, la superficie de las planegitas distancias
gue separan las aldeas y, sobre todo, el nimehaldtantes de
las regiones que ellos visitaban. Ciertamente lascpipaciones
gue los animaban eran diversas: rigor etnografcordLéry, ob-
jetividad militar de un Staden, preocupacion adstiativa de
los misioneros que tenian necesidad de censablagidn que
caia bajo su control. Pero, en este punto comdres,das infor-
maciones cuantitativas, aun cuando hayan sido idggegntre
los guaranies o entre los tupis, en el Marafioned 8ar del Bra-
sil, no presentan ninguna discordancia: de un exira otro del
inmenso territorio ocupado por los tupi-guarani&es cifras que
se indican son muy cercanas. Ahora bien, curiosi@nieis espe-
cialistas de América del Sur han descuidado compiente hasta
ahora estas indicaciones —tanto mas valiosas cup®on a
menudo muy precisas—, cuando no las han rechardlogue.
Razon invocada: los cronistas han exagerado faradstnte la
importancia de la poblacién indigena. Uno se ertcaersi frenta
a una situacion extrafia: se acepta todo de losstasnjsalvo las
cifras que dan! No parece preocupar a nadie quioses, cuan-
do no las mentiras de los cronistas, se situenstedoel mismo
orden de magnitud.

Se trata de examinar, en primer lugar, el valoladeriticas,
directas o implicitas, dirigidas a las evaluaciote$os cronistas.
Ellas se encuentran esencialmente agrupadas y stapLen los
trabajos del principal especialista en demografiarandia, An-
gel Rosenblatt. El método que utiliza este autoa jgalcular la
poblacion indigena de América del Sur en el momdataescu-
brimiento revela claramente el poco caso que hadagdindica-
ciones dadas por los cronistas. ¢ Cuantos indigamst&an en A-
mérica antes de la llegada de los blancos? A estumta, desde
hace mucho tiempo, los americanistas han aporesfouestas
tan variadas como arbitrarias, puesto que estadspravistas de
todo fundamento cientifico. Se oscila asi, pafdugvo Mundo
entero, de 8.400.000 de habitantes segin Kroe#@r080.000,
segun P. Rivet. Abordando a su vez el problema gelblacion
precolombina de América, A. Rosenblatt llega aifl de casi
13.500.000, de los cuales 6.785.000 para la Améri-
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cadel Sur. Estima que el margen de error en suloalo supera el
20 por ciento, que por lo tanto su procedimientdggosamente
cientifico. ¢ Qué hay de este rigor? El autor eapljae "la densi-
dad de la poblacion depende (...) no solamentendelio, sino
también de la estructura econémica y social. Esteidio de todos
los pueblos se ha observado, como es naturaletto piaralelismo
entre densidad de poblacién y nivel cultural (Esta determina-
cion es bastante vaga para que pueda admitirsstultad. Mas
discutible nos parece el punto de vista del awiondo escribe:
"En particular se encuentra un gran centro de pabialli donde
se constituye una gran formacion politica sobrédamas agrico-
las de existencia. Tal fue, en América, el caslagleivilizaciones
azteca, maya, chibcha e inca. Con ellas alcanapageo la agri-
cultura precolombina y se constituyeron densosewdctie pobla-
cion" (3). Nos parece que, en esta afirmacionsseascamotean-
do algo: Rosenblatt no se contenta, en efectoadoular fuerte
densidad de poblacion y tecnologia de agricultutiensiva, intro-
duce subrepticiamente, cuando habla de "gran foémaolitica”,
la idea de Estado. Sin embargo, aunque cargadapiieaciones,
esta referencia al Estado como signo y productda divilizacion
s6lo concierne lejanamente a nuestros propésitosséncial viene
a continuacién: "Pero si las grandes culturas akram la etapa
agricola, si en el Peru se lleg6é a domesticaatadly la alpacda
mayor parte del continente vivia de la caza, deelsca y de la reco-
leccién. Los pueblos cazadores tienen necesidad de granales p
deras (...), los pueblos que se alimentan de la gade la pesca
estan obligados a un cierto nomadismo intermitémteelva nunca
ha abrigado grandes poblaciones, a causa de langyealidad,
condiciones climéticas dificiles, de la lucha cos insectos y las
bestias salvajes, de la escasez de plantas alimaenti..). Excep-
tuando la zona agricola, que se extendia sobre una

2. A.RosenblattLa Poblacién indigena y el mestizaje en América,
Buenos Aires, 1954, vol. |, p. 103.

3. Ibid.,p. 103.
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trecha faja a lo largo de los Andes (el)¢ontinente era en 1492
una inmensa selva o una estg@3l’. Seria un error considerar
pérdida de tiempo el examen de tamafas necesidgalagje
toda la "demografia" de Rosenblat esta fundadeeselas. El
procedimiento del autor es rudimentario. Teniermodueblos
cazadores necesidad de mucho espacio, su pobkzida poca
densidad; ahora bien, América del Sur estaba easuotalidad
ocupada por tribus de cazadores; luego, la polacdigena del
continente era muy escasa. Se sobrentiende, puesha se
puede dar ningun crédito a las evaluaciones dertosstas, por
ejemplo, ya que indican cifras de poblacion retatiente altas.
No es menestar decir que todo esto es totalmeste faero me-
jor: digamoslo. A. Rosenblatt inventa de puntartpuna Améri-
ca de cazadores-nomadas, con el fin de hacer admeétievalua-
cion demografica baja. (Y eso, recalcando que sstraumucho
mas generoso que Kroeber.) ¢ Qué era, en realidaflimérica
del Sur en 1.500? Exactamente lo contrario de éoafiuma Ro-
ssenblatt. La mayor parte del continente estabpaataupor so-
ciedades de agricultores sedentarios que cultivabargran va-
riedad de plantas, de las que no daremos aqudtéa kasta se
puede axiomatizar este dato fundamental dicienéalijudonde
ecoldégicamente y tecnolégicamente la agricultuia gosible, es-
taba presenteAhora bien, esta determinacién del espacio cul-
tivable posible engloba el inmenso sistema Orinde@zona-Pa-
rana-Paraguay e incluso el Chaco; sélo se encuexttaida de
esta area la region de pampas que se extiende ldeEigera del
Fuego hasta el paralelo 32 mas o menos, territi@rcaza y reco-
leccién de las tribus tehuelches y puelches. Edgtanto sélo
una pequefia parte del continente que respond&esisade Ro-
senblatt. Se nos objetara quizas que en el intdeide zona don-
de la agricultura es posible, algunas poblacionda practiquen.
Haremos observar, en primer lugar, que son podos easos y
muy localizados: guayakis del Paraguay, sirionoBalia, gua-
jiros de Colombia. Recordaremos, luego, que paTiEnte, para
cada una de esta poblaciones, ha sido

4. lbid., pp. 104-105; el subra- yado es nuestro.
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posible establecer que no se trataba de verdastmieslades arcai-
cas sino, por el contrario, de sociedadas habian perdido la
agricultura. Nosotros hemos mostrado, por nuestra parte, que
guayakis, cazadores-némadas puros de la selvandienon al
cultivo del maiz hacia fines del siglo XVI. En resn, no subsiste
ninguna base que asegure la teoria de Rosenlitediu&a, esto no
implica necesariamente rechazar la cifra de 6.85t@&bitantes
propuesta por el autor para América del Sur. Simpfge como
todas las evaluaciones anteriores, es del todwvaij y si se con-
firmase su justeza, seria pura casualidad. Popatte, siendo me-
ra fantasia la razon que lleva a Rosenblatt amarten cuenta las
evaluaciones de los cronistas, podemos con todzleafirmar:
ya que ningun argumento valido destruye los dagosograficos
de los cronistasque fueron testigos ocularesfizas convenga,
eliminando los prejuicios habituales, tomar por wea en serio lo
que ellos nos dicen. Es lo que intentaremos hacer.

No tomaremos el camino clasico de calcular la pidotaindi-
gena para el conjunto de la América del Sur de(].tGlea irrea-
lizable en lo que nos concierne. Pero si podenadartde saber
cuantos eran en esa época los indios guaraniés ya@slos razo-
nes. La primera se debe a la disposicién de stotay particular-
mente, homogéneo, con limites conocidos, y partotmensura-
ble. Tal no es el caso de los tupis: éstos ocupediiniodo el lito-
ral brasilefio, pero se ignora a que profundidadaheldnterior se
extendian sus tribus; es imposible por consiguiergdir el terri-
torio tupi. La segunda razén concierne a los dafcedos. Mas
abundantes, como se verd, de lo que se podrig etiearson de
dos tipos: los que fueron recogidos en el siglo ¥\& comienzos
del XVII; y los de fines del siglo XVII y comienzagel XVIII.
Estos ultimos, dados por los jesuitas, concierdiEnaslos guara-
nies. En cuanto a los primeros, dan informacioobeedos guara-
nies y los tupis, y por lo demas, sobre éstos m&sapre aquellos.
Pero es tal la homogeneidad de estas sociedadiesdg todo punto
de vista, que las dimensiones demograficas derlgsog locales
guaranies y tupis eran ciertamente muy similaresedlo se des-
prende
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gue se puede, si no transponer mecanicamentdrks teipis so-
bre la realidad guarani, al menos tenerlas comapreimacion

verosimil, en caso de que las informaciones failtacerca de los
guaranies.

Entre indios del Brasil y europeos, los contaceosrgablaron
muy pronto, sin duda en el curso del primer deceleiosiglo
XVI, por medio de comerciantes navegantes francgsesrtu-
gueses que venian a cambiar, por instrumentosicestdl paco-
tillas, el palo brasil. Las primeras cartas dethisioneros jesuitas
portugueses instalados entre los tupinambas s&rbd8é. La pe-
netracion blanca al corazén del continente se d#kedurante la
primera mitad del siglo. Los espafioles, lanzada®asqueda del
Eldorado inca, remontaron el Rio de la Plata, pués el Para-
guay. La primera fundacién de Buenos Aires tuvaifugn 1.536.
Los conquistadores debieron, bajo la presion deitass, aban-
donarlo casi enseguida para fundar en 1.537 Asund&sde en-
tonces capital del Paraguay. No era en ese enton@sgjue un
puerto de amparo y reparo para organizar expediside con-
quista y de exploracion hacia los Andes, separpdota inmen-
sidad del Chaco. Los espafioles se aliaron condiiss guaranies,
amos de toda la region. Estos breves datos histoggplican
porqué los tupi-guaranies fueron casi tan precomemnocidos
como los aztecas o los incas.

¢Colmo estaban constituidos los grupos localesdensalde
los tupi-guaranies? Todos estos hechos son com@dm no es
inatil recordar lo esencial. Una aldea guaranipd & componia
de cuatro a ocho grandes casas colectivamdéscas dispuestas
alrededor de una plaza central reservada a laeligéosa y ritual.
Las dimensiones de lasalocasvarian segun los observadores y,
sin duda, segun los grupos visitados. Su longiigit&a entre los
40 metros para las mas pequefias y 160 metrosggarsék gran-
des. En cuanto al nimero de habitantes de roadiaca,oscila de
cien (segun Cardim, por ejemplo) a quinientos scgemtos (Le-
ry). De esto resulta que la poblacién de las aldgasambas mas
modestas (cuatnmalocas)podian tener alrededor de cuatrocien-
tas personas, mientras que las mas importantés gs@cho ma-
locas) alcanzaban, si es que no supera-
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ban, las tres mil personas. En cuanto a Thevela kalbalgunas al-
deas en donde residid, de seis mil e incluso derdiehabitantes.

Admitamos que estas Ultimas cifras sean exagersidaess menos
cierto que la talla demogréfica de los grupos tspfsera en mu-
cho, la dimensidn corriente de las sociedades serizanas. A ti-

tulo comparativo recordemos que entre los yanondmigene-

zuela, poblacién selvatica, intacta por afiadidwraspestia adn
protegida del contacto con los blancos, los grupoales mas
numerosos relinen doscientas cincuenta personas.

Los informes de los cronistas indican claramentelgs aldeas
tupi-guaranies tenian una importancia desigualo Ber puede
aceptar un promedio de seiscientas a mil persavagppo, hipo-
tesis, hay que insistir en ello, deliberadaméatia. Esta evalua-
cién podria aparecer enorme a los americanistasd®aoonfir-
mada no solamente por los apuntes impresionistts geimeros
viajeros —la multitud de nifios que bullen en laak—, sino so-
bre todo por las indicaciones en cifras que trestas concierne, a
menudo, a las actividades militares de los tupir@mb/nanima-
mente, en efecto, los cronistas fueron impresionaaweces ho-
rrorizados, del gusto fanatico de estos indiodgqguerra. France-
ses y portugueses, en competicidon armada por asegua domi-
nacion del litoral brasilefio, supieron explotaadstlicosidad in-
digena haciendo alianzas con tribus enemigas elfdie Staden,
por ejemplo, o Anchieta, hablan, como testigosares| de flotas
de guerra tupinambas que comprendian hasta daxiginaguas,
cada una de las cuales transportaba de veinténtatf@mbres.
Las expediciones guerreras podian incluir solamantdgunas
centenas de combatientes. Pero algunas que duwrabas sema-
nas, e incluso varios meses, ponian en movimieastatdoce mil
guerreros, sin contar a las mujeres, encargadéds degistica”
(transporte de la "harina de guerra" destinadnzeatar a la tro-
pa). Léry cuenta como participé en un combate splayas de
Rio, que duré media jornada: estima en cinco ansiéisl niimero
de combatientede cada faccionTales concentraciones, incluso
considerando el error inherente a la apreciacg&mple vista, solo
eran posible naturalmente mediante la alianza diesvaldeas.
Pero la rela-
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cion entre nimero de hombres en edad de combadimgro to-

tal de la poblacion muestra, con evidencia, la @nthemogra-
fica de la sociedad tupi-guarani. (Podremos darnesta que to-
das las cuestiones relativas a la guerra y al midegrupos loca-
les implicados en la red de alianzas tocan muyedsa@ la vez el
problema demogréfico y el problema politico. No poslemos

detener en eso. Se sefialard solamente de pasagagsedura-
cién y por las masas que ponen en accion, estaslieignes mili-

tares no tienen nada de comun con lo que se llasraggentre las
otras tribus sudamericanas, consistente casi steempuna incur-
sion relampago realizada al alba por un pufiadcaéates. Mas
allad de las diferencias en la naturaleza de larguse perfila la
diferencia en la naturaleza del poder politico).

Todos estos datos conciernen a los tupis delllitBexo ¢qué
pasa con los guaranies? Si los conquistadores @depae han
mostrado a propésito de ellos avaros en cifragraab por el
contrario que sus aldeas, compuestas como la tigpliode cuatro
a ochomalocas,dejaron a los primeros exploradores una impre-
sion de multitud. Alvar Nufiez Cabeza de Vaca, quédpdel A-
tlantico en 1.541, llegé a Asuncion en marzo déZ. k| relato
de esta travesia a lo largo de todo el territoviargni abunda en
notas sobre el nimero de aldeas visitadas y alloieahtes de ca-
da aldea. Veamos ahora las primeras informaciamastitativas
sobre los guaranies, mas convincentes por ser mned$sgs.
Cuando los espafioles, conducios por Domingo de, ltebaron
al sitio actual de Asuncién, entraron en contaotolos dos jefes
gue controlaban la region: estos podian ponereedegpcombate a
cuatro mil guerrerosMuy poco después de la conclusion de la a-
lianza, estos dos caciques fueron capaces de &\vanjue bien
puede llamarse un ejército —ocho mil hombres quelayn a
Irala y a los suyos a combatir las tribus agaagsdesadas contra
los espafioles. Estos, en 1.542, debieron libradlaatontra un
gran jefe guarani, Tabaré, que dirigia a ocho ongeros. En
1.560, nueva revuelta de los guaranies, de losstr@s mil fue-
ron exterminados por los nuevos amos. No termimersade
presentar cifras, todas se sittan en el mis-
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mo orden de magnitud. Citemos sin embargo algurdasdadas
por los jesuitas. Se sabe que las primeras "rezhes|, funda-
das a comienzos del siglo XVII por Ruiz de Montcy#rieron
inmediatamente los asaltos de los llamad@snelucosEstas
bandas de asesinos constituidas por portuguesestizas, par-
tian de la regién de Sao Paulo para ir, en paiagia capturar
el mayor nimero de indios, que revendian como ezsla los
colonos instalados en el litoral. La historia dengéenzo de las
Misiones, es la historia de la lucha contrarf@melucosEstos,
dicen los archivos de los jesuitas, habrian matadpturado en
algunos afios a trescientos mil indios. Entre 162&30 los por-
tugueses capturaron sesenta mil guaramée$as misioneskEn
1631, Montoya se resigné a evacuar las dos Ultiedgcciones
del Guaira (por lo tanto situadas en territoriotpgués). Doce
mil indios se pusieron en marcha bajo su conduasidnna de-
soladora anabasis: cuatro mil sobrevivientes lmyat Parana.
En una aldea Montoya censé ciento setenta famiiagjecir
aproximadamente una poblacion de ochocientas acimttas
cincuenta personas.

Estos diversos datos cubren cerca de un siglo ¢d&sd7
con los conquistadores, a 1631 con los jesuitaigs eifras, aln
aproximativas, junto con las cifras tupis, deteemimagnitudes
muy similares. Anchieta, homdélogo de Montoya eBrekil, es-
cribe que en 1560 la Compariia de JesuUs ejercetygetaisobre
ochenta mil indios. Esta homogeneidad demografdasitupi-
guaranies entrafia dos conclusiones provisoriagrib@era es
que, para estas poblaciones, es necesario acguitedis altas
(entendemos por esto, altas en relacion con las tabituales
de otras sociedades indigenas). La segunda esi fuera nece-
sario, se puede con todo derecho consultar cifigis para tra-
tar la realidad guarani, con la reserva subsigugnés lo que
intentaremos hacer—, demostrar la validez de ruesétodo.

Es la importancia, pues, de la poblaciéon guaragui®quere-
mos calcular. En primer lugar se trata de establacgiperficie
de territorio ocupado por estos indios. A diferardel area tupi,
imposible de medir, la tarea se muestra aqui vela@nte
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cémoda, aunque no permita obtener resultados emisgn de

catastro. El pais guarani estaba, a grandes rdisgitecio al oes-

te por el rio Paraguay, al menos en aquella pargidurso situa
da entre el paralelo 22 rio arriba, y el 28 riojabla frontera

meridional se encontraba un poco al sur de la gendlia del

Paraguay y del Parana. Las riberas del Atlanticwstitnian el

limite oriental, cerca del puerto brasilefio de Ragaa al norte
(paralelo 26), a la frontera del Uruguay actuatafo patria de
los indios charrtias (paralelo 33). Se tiene aslideas paralelas
(el curso del Paraguay, el litoral marino), y basia los extre-

mos para obtener los limites septrionales y merales del te-
rritorio guarani. Este cuadrilatero de alrededobd@.000 kil6-

metros cuadrados, era habitado solo parcialmemtpguara-

nies, ya que otras tribus residian en esta regimipalmente

los caingangos. Se puede evaluar en 350.000 kitometiadra-
dos la superficie del territorio guarani.

Establecido esto, y conociendo la densiti@diade los grupos
locales. ¢ Se puede llegar a determinar la pobl&gial? Para ello
seria necesario poder establecer el nimero de grggales
comprendidos en el conjunto territorial. Se suleenté que a es-
te nivel nuestro célculo se apoyen sobre medis#sedos "gran-
des" nimeros, y que los resultados que se logrén botéticos,
lo cual no significa arbitrarios. Existe, en nuestonocimiento
—para este periodo—, un Unico censo de poblaciéneterri-
torio dado. Es el que efectud, a comienzos de 3, el padre
Claude d'Abbeville, en la isla de Marafidn, durdatdtima tenta-
tiva francesa de instalacion en el Brasil. Sobte espacio de
1.200 kilémetros cuadrados, doce mil indios tupieepartian en
veintisiete grupos locales, lo que da un promediouhtrocientas
cincuenta personas por aldea; cada grupo ocupalpapmedio,
un espacio de 45 kilometros cuadrados. La densieablacion
en la isla de Marafion era asi exactamente de I&hggs por ki-
[6metro cuadrado. Pero no se puede proyectar estdad so-
bre el espacio guarani (lo que nos daria 3.500r@b0s). No es
gue nos asuste tal cifra, pero la situacion deldede Marafion no
es generalizable. Era en efecto una zona de refiagalos tupi-
nambas que querian
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escapar de los portugueses. Por lo tanto la isdda@sobrepo-
blada. Esto es sin duda lo que explica, paradogcten el tama-
flo mas bien reducido de los grupos: habia demaseldaas.

En las zonas costeras inmediatamente vecinasia,ldos misio-

neros franceses habian censado de quince a vaipesgen Ta-
puytapera, quince a veinte grupos en Cuma, y deevai vein-

ticuatro grupos entre los caites. Habia un totalideuenta a se-
senta y cuatro grupos, que debia comprender désti@cuarenta
mil individuos. Y, dicen los cronistas, todas egtlkeas, distri-
buidas sobre un espacio mucho mas vasto que alisle,| era a
su vez cada una mas poblada que las de la islanfkewo, la

isla de Marafion con su densidad de poblacion essmun tan-
to aberrante, inutilizable.

Se encuentra felizmente entre los cronistas infoionas sus-
ceptibles de permitirnos avanzar; y, particularmeanha infor-
macién muy preciosa de Staden. Este, durante naeses que
fue prisionero de los tupinambas, anduvo de grupgrepo, pu-
diendo cémodamente observar la vida de sus amasmtapue
las aldeas estaban, en general, alejadas de Qilrh2tos unas
de otras, lo que daria alrededor de 150 kildmetnasirados por
grupo local. Retengamos esta cifra y supongamosugezlia lo
mismo entre los guaranies. Desde este momentosésepoo-
nocer el nimero —hipotético y estadistico— de logpgs loca-
les. Seria de 350.000 dividido por 150: 2.340 apragamente.
Si aceptamos como verosimil la cifra de 600 pessengrome-
dio por unidad, se tendra entonces: 2.340 x 60@ligu
1.404.000 habitantes. En consecuencia, cercandmillon y
mediode indigenas guaranies antes de la llegada déalosois.
Esto implica una densidad de 4 habitantes por latéoncua-
drado. (En la isla de Marafion era de 10 habitgie&ilometro
cuadrado).

Esta cifra parecera enorme, inverosimil, inaceptphla al-
gunos, si no para muchos. Ahora bien, no hay niagaadn
(salvo ideoldgica) para rechazarla, e incluso estios modesta
nuestra estimacion. Este es el momento de eveeamlastiga-
ciones de lo que se llama la Escuela de Berketepogde his-
toriadores demografos cuyos trabajos derrumbahtetde las
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certezas clasicas en cuanto a América y su pohlaEi® Pierre
Chaunu (5) quien tiene el mérito de haber, dese0] sefialado
a los investigadores la extrema importancia deléssubrimien-
tos de la Escuela de Berkeley, y remitimos a Ics tédatos en
donde este autor expone con vigor y claridad ebdwy los re-
sultados de los investigadores norteamericano noigsesimple-
mente que sus estudios demograficos, conducidosicaigor
irreprochable, llevan a admitir cifras de poblaciprtasas de
densidad hasta el presente insospechadas, casbipsr Es asi
como para la region mexicana de Anahuac (514.00nkiros
cuadrados), Borah y Cook determinan, en 1.519 pofdacion
de 25 millones, es decir, como lo escribe Pierraudh, "una
densidad comparable a la de Francia de 1.789, dmbitantes
por kilémetro cuadrado”. Vale decir que la demdgralie Ber-
keley, no hipotética puesto que estd demostradaa vaedida
que avanza, en el sentido de las cifras mas adltsstrabajos
recientes de Naihan Wachtel, sobre los Andes,lestabtambién
densidades de poblacion mucho mayores de lo qaeste 10
millones de indigenas en el Imperio inca en 1.530necesario
por lo tanto constatar que las investigacionesatleg a cabo en
México o en los Andes obligan a aceptar las hijgtdtas en lo
que respecta a la poblacion indigena de Amériestd es la razén
por la cual nuestra cifra de 1.500.000 indios guias absurda a
los ojos de la demografia clasica (Rosenblattgsdtise convierte
en muy razonable cuando se sitla en la perspetgivegrafica
trazada por la Escuela de Berkeley.

Si tenemos razon, si efectivamente 1.500.000 gies drabi-
taban un territorio de 350.000 kildmetros cuadradosnces es
necesario transformar radicalmente nuestras coioceyscsobre
la vida econdmica de las poblaciones selvaticae(tas del con-
cepto de economia de subsistencia), rechazamltestoreencias
sobre la incapacidad pretendida de este tipo deuggr

5. "Une histoire hispano-americaine pilote. En rearde l'oeuvre de
I'Ecole de Berkeley"Revue historiqug, 1V, 1960, pp. 339-368. Y: "La
Population de [I'Amerique indienne. Nouvelles reches’, Revue
historique, 1963, t. |, p. 118.
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tura para mantener una poblacién importante ysppuesto, re-
visar totalmente la cuestién del poder politicod&lanpedia a los
guaranies ser numerosos. Consideremos en efecamtiglad de
espacio necesario para los cultivos. Es sabido sgu@ecesita
alrededor de media hectéarea para una familia deocaacinco
personas. Esta cifra esta perfectamente establgmidalas
medidas muy precisas de Jacques Lizot (6) reakzadae los
yanomanis: descubrid entre ellos (al menos enrigsog donde
ha efectuado sus mediciones) una media de 1.070@osnet
cuadrados cultivados por personas. Por lo tantes siecesario
media hectarea para cinco personas, seran nesed&@000
hectareas de cultivos para 1.500.000 indigenasieeis 1.500
kilbmetros cuadrados. Lo que equivale a decir gusuberficie
total de las tierras simultdneamente cultivadaa pabvenir a las
necesidades de 1.500.000 indios ocupa |4 g2fe del territorio
total. (En la isla de Marafién, caso especial combasvisto, los
huertos ocupan no obstante sélo la novena pattesiperficie de
laisla. Y, segin Yves d'Evreux o Claude d'Abbeyitio parece que
los habitantes de la isla estuviesen particularenanmtenazados de
penuria alimenticia). En consecuencia, nuestra cié 1.500.000
guaranies, hipotética por cierto, no tiene nadaw@osimil. Muy
por el contrario, son las evaluaciones de Rosdnlakatque nos
parecen absurdas, ya que acepta 280.000 indios Raraguay
para 1492. ¢ Sobre qué bases reposan sus calowas®sabe. En
cuanto a Steward, él descubre para los guaramasjensidad de
28 habitantes por 100 kilémetros cuadrados, lodgieeria dar un
total de 98.000 indigenas. ¢Por qué entonces dgagéhabian
200.000 en 1500?. Misterio e incoherencia de la ogeafia
amerindia "clasica".

No se nos escapa en absoluto que nuestra cifrapecs como
hipotética (aun cuando pueda considerarse un kxfosibilidad
de haber establecido una orden de magnitud quiem® ya nada
gue ver con los calculos anteriores). Ahora biepahemos de un
medio para controlar la validez de estos resultadmsitilizacion
delmétodo regresivdyrillantemente ilustra-

6. Comunicacion personal.
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do por la Escuela de Berkeley, servira como conmtueba al
método que relacionaba las superficies con lasdbates.

No es posible, efectivamente, proceder de una fdifeeente:
a partir de la tasa de despoblacién. Tenemos feesie disponer
de dos estimaciones efectuadas por los jesuitas. 48 refieren a
la poblacion indigena agrupada en las misionefe@s de hecho,
a la casi totalidad de los guaranies. La primeralebe al Padre
Sepp. Este escribe que existia, en 1690, un tetakhta reduc-
ciones, ninguna de las cuales contaba menos denis@islios, y
varias superaban los ocho mil habitantes. Exisgian|o tanto, a
finales del siglo XVII, alrededor de doscientos gukranies (sin
contar las tribus libres). Con la segunda, tenesh@siso de un
verdadero censo, hecho con una estimacion muysprets todos
los habitantes de las Misiones. Es el Padre LoZdsimriador de
la Compafiia de JesuUs, quien enuncia sus resuktadss irrem-
plazableHistoria de la Conquista del Paragualya poblacion
guarani era de 130.000 personas en 1730. Reflermmeobre
estos datos.

Como testimonia la desaparicion, en menos de nsiglm de
mas de la tercera parte de la poblacién, las Mésigesuitas no
pusieron nunca al abrigo del despoblamiento anldigénas que
ahi residian. Muy por el contrario, la concentraai@ la pobla-
cion en verdaderos pueblos debia ofrecer un tepewibegiado
para la propagacién de epidemias. Son numeroseartas de los
jesuitas en las que constatan horrorizados lasstimi@nes pe-
riédicas de la viruela o de la gripe. El Padre S@op ejemplo,
escribe que en 1687 una epidemia mat6 a dos nidsed una
sola misiény que en 1695 una epidemia de viruela diezmdas
las reduccioneses muy evidente que los progresos de despo-
blamiento no comenzaron a fines del siglo XVIlosgon la lle-
gada de los blancos, en la mitad del siglo XVIP&tire Lozano
lo constata: en la época en que redactdistoria, la poblacion
indigena ha disminuido mucho en relacion a la eristantes de
la Conquista. De esta manera escribe que a firesigie XVI
habia, solamente en la regiéon de Asuncion, veiatioumil in-
dios deencomiendaEn 1730, no existen mas que dos mil. Todas
las tribus que habitaban esta parte de
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Paraguay, no sometida a la autoridad de los jessuitn desa-
parecido completamente, a causa de la esclavitlaeteomien-
day de las epidemias. Y, con congoja, Lozano esctitee Pro-
vincia del Paraguay era la mas poblada de lasdngihoy en dia
esté casi desierta, no se encuentra mas que los tfellas Misio-
nes".

Los investigadores de Berkeley han trazado, parad#én de
Anahuac, la curva de despoblacion. Ella es teitarifa que de 25
millones de indigenas en 1500, no quedan mas queillém en
1605. Wachtel (7) da, para el Imperio inca, cisagnas menos
abrumadoras: 10 millones de indigenas en 1530, ililbnnen
1.600. Por diversas razones, la caida demogréadicsido menos
abrumadoras: 10 millones de indigenas en 1530, ildnm
-solamente, si se puede decir, en nueve décimastras que en
México ha sido de noventaiseis centésimas. TantosAndes
como en Méjico se asiste, desde fines del siglolX/uin lento
aumento demografico de los indigenas. Este no@sselguarani,
ya que entre 1690 y 1730 la poblacion pasa de @0@@1.30.000.

Se puede estimar que en esta época, los guardnes les
decir que habian escapado tanto arleomiendaomo a las Mi-
siones, no eran mas de 20.000. Sumados a los D3fu@fanies de
las Misiones, se tiene por lo tanto un total de.Q®0 hacia 1730.
Creemos, por otra parte, que se debe admitir dassade des-
poblacion relativamente pequefia —si se la compaa@sa mexi-
cano—, de nueve décimas en dos siglos (1530-1P80)consi-
guiente, los 150.000 indios de 1730 eran diez vew®&s nume-
rosos dos siglos antes: 1.500.000. Consideranmasdale descen-
so de nueve décimas como moderada, aun cuandéaet @ica.
Tal vez aparezca aqui una funcién relativamentéptora” de las
misiones, ya que los indigenas efecomiendalesaparecian mas
rapido: 24.000 a fines del siglo XVI, 2.000 en 1730

7. N. Wachtella Vision des VaincuBaris, Gallimard, 1971.
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La cifra de 1.500.000 guaranies en 1539, obteredssth ma-
nera, deja de ser hipotética, como la modalidaatd@ello ante-
rior. Nosotros la consideramos inclusive como méifEn todo
caso, la convergencia de los resultados obtenidoglpmétodo
regresivo y por el método de densidades mediagnst nuestra
conviccion de que no nos equivocamos. Estamos &gotos
250.000 guaranies de 1570, segin Rosenblatt, epésagsi, pa-
ra un periodo de casi un siglo (1570-1650), sétasa de des-
poblacion de 20 por ciento (250.000 indios en 1200,000 en
1650). Esta tasa esta arbitrariamente estables&ldalla en
completa contradiccion con las tasas conocidasdmAmércia.
Con Steward, la cosa se vuelve ain mas absutezbisi 100.000
guaranies (de acuerdo con su densidad de 28 hakitzor kilo-
metro cuadrado) en 1530, entonces, caso Unicppfgacion no
habria cesado de aumentar durante los siglos XXXy} Todo
esto no es serio.

Es necesario por lo tanto, para reflexionar saisegliaranies,
aceptar estos datos de bagan antes de la Conquista 1.500,000,
repartidos sobre 350.000 kilometros cuadrados, \d#deir una
densidad de un poco més de 4 habitantes por kiléroaadrado.
Este hecho esta cargado de consecuencias:

1) En lo que concierne a la "demografia" deducibléadessti-
maciones de los cronistas, estamos en la obligat@éronstatar
que ellos tenian razén. Sus evaluaciones, todaseates entre si,
en la medida en que todas definen una misma magmhittson
igualmente con los resultados obtenidos por eut@l&Ello des-
califica la demografia tradicional demostrandoadtaftotal de ri-
gor cientifico, y lleva a preguntarse porqué Rokaplo Steward
han escogido sistematicamente —contra la evidentaa-hipotesis
mas bajas posibles en cuanto al nimero de la poblaligena.

2) En lo que concierne a la cuestion del poder polite de-
sarrollaremos ulteriormente. Nos contentaremosabora con
indicar que entre el guia de una banda de cazaddreadas
guayakis, de veinticinco o treinta personas, efelde una parti-
da de un centenar de guerreros en el Chaco, yrdoslesmbu-
ruvichd, los lideres tupi-guaranies que conducian al combate
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ejércitos de varios miles de hombres, existe ueaaticia radical,
una diferencia de naturaleza.

3) Pero el punto esencial es la cuestion genetaldiEmografia
indigena antes de la llegada de los blancos. hastigaciones de
la Escuela de Berkeley para México, las de Waglatel los An-
des, convergen por sus resultados (hipotesis ajta®nen en
comun el hecho de que ambas se refieren a lo gliens las
Altas Culturas. Ahora bien, nuestra modesta reflexiobre los
guaranies, es decir sobre una poblacion selvaacaor sus re-
sultados, exactamente en la misma direccion quedbajos pre-
citados:para las poblaciones de la Selva, también es necesa
recurrir a las hipotesis altadNosotros no podemos pues, aqui,
sino afirmar nuestro total acuerdo con P. Chaums Yesultados
de Borah y Cook conducen a una revision completaudstra re-
presentacion de la historia americana. Aunque plagaxcesi-
vos, los 40 millones de habitantes del Dr. Rivehgase pueden
aceptar, pues hay que atribuir a la América precbioa 80,
quizas 100 millones de almas. La catastrofe d@laquista..ha
sido tan grande como Las Casas lo habia denunciedaon-
clusion deja petrificado: "...Es el cuarto de lanamidad, aproxi-
madamente, lo que han aniquilado los chocs mianokiadel
siglo XVI" (8).

Nuestro andlisis de un caso selvicola, muy loaddizdebe, si
se lo acepta, aparecer como una confirmacion dapagesis de
Berkeley. Nos obliga a admitir la hipétesis demficméaltapara
toda Américay no solamente para las Altas Culturas. Y nos sen-
tiremos satisfechos si este trabajo sobre los gies&onvence
gue es necesario "emprender esta gran revisiorcaalda Es-
cuela de Berkeley nos invita de una manera insestdasde hace
quince afios" (9).*

8.P.Chaunu,op. cit., 1963, p. 117. 9.
Ibid., p. 118.

* Estudio inicialmente aparecido etHommeXIll (1-2), 1973.
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Capitulo 5

EL ARCO Y EL CESTO

Casi sin transicion, la noche se ha apoderado sehla, y la
masa de los grandes arboles parece acercarsea ©bsduridad
también se instala el silencio; pajaros y monokasecallado y
s6lo se dejan oir, lugubres, las seis notas dasekEedelrutau.
Y, como por tacito acuerdo con el recogimiento galren que se
disponen seres y cosas, ningun ruido surge yaelegzacio furti-
vamente habitado donde acampa un pequefio grupanalerés.
Alli descansa una banda de indios guayakies. Agivageces
por un ventarrdn, la luz de cinco o seis fogatesnag a la sombra
el circulo vago de los refugios de palmas cadadenios cuales,
endeble y pasajera morada de los némadas, prdtegmoso de
una familia. Las conversaciones susurradas quiesigua la cena
se han apagado poco a poco, las mujeres que aliodzaisa a los
hijos acurrucados duermen. Pareciera que tamhienen los
hombres, los cuales sentados cerca de sus fogatssmuna
guardia muda y rigurosamente inmovil. Pero no deermsus mi-
radas pensativas, prendidas a las tinieblas veade#stan una so-
fladora expectativa. Es que los hombres se aprastantar, y
esta noche, como a veces en esta hora propicaasah, cada
cual para si, el canto de los cazadores: la méfiitgrepara el
sutil acuerdo del alma y del instante con las pakhue han de
expresarlo. De pronto una voz se eleva, al comieagbimper-
ceptible —tan interiormente nace—, prudente muranglie aun
no articula nada, entregado a la busqueda padiente tono y
de un discurso exactos. Poco a poco se elevan@rcse siente
ya seguro de si, y de repente,
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limpido, libre y tenso, brota su canto. Estimulada aquella,

una segunda voz se une a la primera, luego urerdaetanzan

palabras apresuradas, como respuestas que setansiampre
a las preguntas. Ahora todos los hombres cantgue&isiempre
inmaviles, con la mirada tan sélo algo mas extdajigodos can-
tan a la vez, pero cada cual canta su propio c8otoduefios de
la noche y cada uno se quiere duefio de si.

Pero precipitadas, ardientes y graves, las palderéss caza-
dores achés (1) se entrecruzan, sin saberlo, ealogo que
ellas quisieran olvidar.

Un contraste muy notorio organiza y domina la \ddtdia-
na de los guayakies: el de los hombres y de lasresjjcuyas ac-
tividades respectivas, marcadas fuertemente plivigadn sexual
de las tareas, constituyen claramente dos campasas®s VY,
como en todas partes, complementarios. Sin emtzadiferen-
cia de la mayoria de las demas sociedades indigesaguaya-
kies no conocen forma de trabajo en la cual urntooysexo par-
ticipen a la vez. El caso de la agricultura pormgjl® ofrece un
campo de actividades tanto masculinas como femenaue,
si en general las mujeres se dedican a la siemli@agscarda de
los huertos y a la cosecha de legumbres y cerealedps hom-
bres los que se ocupan de preparar los terrenasgsacultivos,
derribando los arboles y quemando la vegetacitam Ses ver-
dad que los papeles son muy distintos y no secemebian
jamas, no es menaos cierto que juntos asegurardaadn y el
éxito de una operacion tan importante como la aljui@. A-
hora bien, nada de eso ocurre entre los guayaléesigndo no-
madas ignoran todo sobre el arte de cultivar, y@gpnomia se
apoya exclusivamente en la explotacion de los sesunaturales
gue les ofrece la selva. Estos pueden inscribinsdos rubros
principales: productos de la caza y productos dedaleccion,
comprendiendo esta Ultima sobre todo la miel dasak y la mé-
dula de la palmera pind6. Se podria pensar quédqueda de
estas dos clases de alimentos se conforma con el

(1) Achés: autodenominacion de los guayakis.
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modelo muy extendido en América del Sur segun al s
hombres cazan, lo que es natural, dejando a lasresugl cui-
dado de colectar. En realidad, las cosas sucedenaenanera
muy diferente, pues, entre los guayakies, los hesnbazan y
tambiéncolectan. No es una especial solicitud lo quertgauisa
a dispensar a las esposas de las tareas que nemte&torrespon-
derian a estas; de hecho, los productos de re@miesun obteni-
dos solo mediante penosas operaciones que lasesig#icil-
mente podrian realizar: localizacion de colmenasaecion de
miel, corta de arboles, etc. Se trata pues deporde recoleccion
gue corresponde mas bien a las actividades maasulim otros
términos, la recoleccién conocida en otras paeesrérica con-
sistente en coger bayas, frutas, raices, inseetos,es practica-
mente desconocida por los guayakies, ya que ezia donde
habitan los recursos de este tipo son escasosmein, si las
mujeres practicamente no recolectan, es porquaycdsi nada
para recolectar.

Por consiguiente, dado que las posibilidades ectmaénme
los guayakies se hallan reducidas, culturalmemtelapausencia
de agricultura y, naturalmente, por la escasetivelde alimentos
vegetales, la tarea emprendida diariamente de basozentos
para el grupo incumbe esencialmente a los homgs. no
significa que las mujeres no participan en la vitierial de la
comunidad. Ademas de corresponderles la funcidisigia entre
los némadas, del transporte de los bienes fanslitas esposas de
los cazadores fabrican la cesteria, la alfareagaclierdas de los
arcos; cocinan, cuidan a los nifios, etc. Lejospéemanecer
ociosas, ellas dedican su tiempo integramenteegetaicion de
todos estos trabajos necesarios. Pero es cierfoequia esfera
fundamental de la "produccion” de alimentos, egbapcundario
gue desempefian las mujeres, reserva a los hombabsarbente
y prestigioso monopolio. Mas precisamente, la difeia de los
hombres y de las mujeres al nivel de la vida ecicedrse lee
como la oposicién de un grupo de productores cde kan grupo
de consumidores.

El pensamiento guayaki, como se vera, expresarata la
naturaleza de esta oposicion que, por estar siemdtaraiz
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misma de la vida social de la tribu, rige la ecof@mde su
existencia cotidiana y le confiere sentido a todocanjunto de
actitudes donde se anuda la trama de las relacenwales. El
espacio de los cazadores ndmades no puede distelmegin las
mismas lineas que el de los agricultores sedestddiwidido para
éstos en espacio de la cultura, que constituyealdea y los
huertos, y espacio de la naturaleza, ocupado poselaa
circundante, el espacio en su conjunto se estaui@uarcirculos
concéntricos. Para los guayakies, por el contraliespacio es de
una constante homogeneidad, reducido a la puras@te en
donde esta abolida, pareciera, la diferencia emateraleza y
cultura. Pero, en realidad, la oposicién ya estatdeen el campo
de la vida material, coloca también el principiouti& dicotomia
del espacio que, no por estar mas encubierta glze snciedades
con otro nivel cultural, deja de ser menos pertimeBxiste entre
los guayakies un espacio masculino y un espacicerfiem,
respectivamente definidos por la selva donde clazahombres y
por el campamento donde reinan las mujeres. Aspdmadas
aungue muy provisorias —rara vez duran mas deliass— son el
lugar de reposo en donde se consumen los alimpnéparados
por las mujeres, mientras que la selva es el ldghmovimiento
especialmente dedicado al recorrido de los homlarezsados en
pos de la presa. No por esto, naturalmente, se ttebconcluir
que las mujeres son menos némadas que Sus espesnsen
razon del tipo de economia sobre la cual reposadtéencia” de la
tribu, los verdaderos amos de la selva son losdoazs: toman
posesion de ella, efectivamente, obligados conémels explorarla
con minucia para explotar sisteméaticamente todesrégursos.
Espacio para los hombres, del peligro, del riedgola aventura
siempre renovada, la selva es por el contrari@ [gs mujeres,
espacio de trayecto entre dos etapas, travesia tamandy
cansadora, simple extension neutra. En el polo sipueel
campamento ofrece al cazador la tranquilidad debse y la
ocasion del trabajo menudo rutinario, mientras gaea las
mujeres es el lugar donde se realizan sus actegdaspecificas y
se despliega una vida familiar, que ellas contralapliamente. La
selva y el campamento se encuentran afectados
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asi con signos contrarios segun se trate de horlztesnujeres.
El espacio, podria decirse, de la "banalidad cntall, es la selva
para las mujeres, el campamento para los hombaes:gstos la
existencia se transforma en auténtica so6lo cuaadedlizan

como cazadores, es decir en la selva, y para |lgyeacuando,
dejando de ser medios de transporte, pueden vivirele

campamento, como esposas y como madres.

Se puede por lo tanto medir el valor y el alcaneelal
oposicidn socio-econdmica entre hombres y mujeoedgpque
ella estructura el tiempo y el espacio de los gkiaga Ahora
bien, la vivencia de estaaxisno queda en lo impensado: tienen
los indios una conciencia clara de la misma y skdeilibrio de
las relaciones econémicas entre los cazadores psposas se
expresa, en el pensamiento de los indigenas, @oposicion del
arco y del cestacCada uno de estos dos instrumentos es en efecto
el medio, el signo, y el resumen de dos "estil@séxistencia a la
vez opuestos y cuidadosamente separados. ApemeEsesario
subrayar que el arco, Unica arma de los cazadesesn instru-
mento exclusivamente masculino y que el cesto, i@ muje-
res, es utilizado sélo por ellas: los hombres cdaamuijeres lle-
van. La pedagogia de los guayakies se establetapatimente
sobre esta gran division de roles. Apenas llegdd@dad de cua-
tro o cinco afios, el muchachito recibe de su padigequefio ar-
co hecho a su talla; desde entonces, comenzaeacéae en el
arte de disparar la flecha. Algunas afios mas taedie, ofrece un
arco mucho mas grande, flechas ya eficaces y Jasgsayue lleva
a su madre son la prueba de que es un nifio skriprgmesa de
que serd un buen cazador. Transcurridos algunasradie viene
el tiempo de la iniciacion; el labio inferior dehen de alrededor
de quince afios, es perforado, tiene el dereclevarlel ornamen-
to labial, elbeta,es desde entonces considerado como un verda-
dero cazador, como wybuchuetéVale decir que un poco mas
tarde podra tomar mujer y deberd, en consecuesatiafacer las
necesidades del nuevo matrimonio. También su praumielado,
apenas integrado en la comunidad de los hombres desfabri-
carse un arco; en adelante, como miembro proddetéa banda,
cazara con un arma tallada
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con sus propias manos y solamente la muerte o j&z Ve

separaran de su arco. Complementario y paraledbdsstino de
la mujer. Jovencita de nueve o diez afios, recitmideadre una
miniatura de cesto cuya confeccion ha seguido atestite. En
ella no transporta nada, sin duda, pero el gestoigy de su ca-
minar, cabeza baja y nuca tensa en esta anticipdei§u futuro
esfuerzo, la prepara para un porvenir ya proxinnesHa apari-
cién, hacia los doce o trece afios, de su primerstm&cion, y
el ritual que sanciona el acontecimiento de surfeidad, hacen

de la joven virgen undaré,una mujer que pronto sera la esposa

de un cazador. Primera tarea de su nuevo estadooarde su
condicién definitiva, ella fabrica su propio cestocada uno de
los dos, el joven y la muchacha, a la vez dueffwisipneros, ella
de su cesto, él de su arco, entran asi a la edsid a€inalmente,
cuando muere un cazador, su arco y sus flechaguemadas
ritualmente, como igualmente acontece con el Ultoesto de
una mujer: ya que como signos propios de las passaro po-
drian sobrevivirles.

Los guayakies aprehenden esta gran oposicion, segiml
funciona su sociedad, a través de un sistema debfmiones
reciprocas: la una prohibe a las mujeres tocarcel @e los ca-
zadores, la otra impide a los hombres manipuleestb. De ma-
nera general, los Utiles y los instrumentos sonaexente neu-
tros, si asi puede decirse: el hombre y la mujeden utilizar-
los indiferentemente; sélo escapan a esta newdchétlarco y el
cesto. Este tabu sobre el contacto fisico connsisgnias mas
destacadas del sexo opuesto, permite evitar tadgrésion del
orden socio-sexual, que regula la vida del gruoegecrupulo-
samente respetado y jamas se asiste a la conjuexicaiia de
una mujer y un arco, ni a la méas que ridicula, Wleazador y un
cesto. Los sentimientos que experimenta cada sexeetacion
al objeto privilegiado del otro son muy diferenteés:cazador no
soportaria la verglienza de transportar un ces@mtras que su
esposa temeria tocar su arco. Esto se debe a cpetatto de la
mujer con el arco es mucho mas grave que el debrooon el
cesto. Si a una mujer se le ocurriese tomar un alieoatraeria
sin duda alguna sobre su propietaripahe,es decir la
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mala suerte en la caza, lo que seria desastroadgpaconomia
de los guayakies. En cuanto al cazador, lo que glrechaza en
el cesto, es precisamente la posible amenaza gleeléeme por
sobre todo, epane.Pues cuando un hombres es victima de esta
verdadera maldicion, siendo incapaz de cumpliusgibn de ca-
zador, pierde por ello mismo su propia naturalsasa,substancia
se le escapa: obligado a abandonar un arco emésl@aiétil, no
le gueda mas que abandonar su masculinidad ycorggesigna-
do, cargar un cesto. La dura ley de los guayakidssdeja esca-
patoria. Los hombres existen sélo como cazadoremnfienen
la afirmacion de su ser preservando su arco déhctinde la mu-
jer. Inversamente, si un individuo no logra madizaese como
cazador, deja al mismo tiempo de ser un hombreanglasdel ar-
co al cesto, metaféricamerste convierte en una mujétn efecto,
la conjuncion del hombre y el arco no puede rongsirs trans-
formarse en su opuesto y complementario: la deujeamy el ces-
to.

Ahora bien, la légica de este sistema cerrado itoiust por
cuatro términos agrupados en dos pares opuestdieghao a
realizarse efectivamente: existia entre los guagadtds hombres
portadores de cestos. Uno, Chachubutawachugi,agssaie.No
poseia arco y la sola caza a la cual se podiagantie tiempo a
otro, consistia en la captura a mano de tatleatyscoipo de ca-
Za que, aunque corrientemente practicado por fodagiayakies,
esta lejos de revestir a sus ojos la misma digrigedla caza al
arco, eliyvondy.Por otra parte, Chachubutawachugi era viudo; y
como estabgane,ninguna mujer lo queria, fuese incluso a titulo
de marido secundario. El no buscaba tampoco integemn la fa-
milia de alguno de sus parientes: estos habrigiaflzindeseable
la presencia permanente de un hombre que agravabecsnpe-
tencia técnica con un excelente apetito. Sin esgasgue no po-
seia arco, no le quedaba méas que aceptar su dustée. No
acompafaba jamas a los otros hombres en sus drpedicde
caza sino que salia, solo o en compaifiia de lagesugetraer las
larvas, la miel o las frutas que habia encontradgiamente. Y,
con el fin de poder transportar el producto deesoleccion, car-
gaba con un cesto que

97




le habia sido regalado por una mujer. La mala s@rtla caza al
impedirle el acceso a las mujeres, le hacia peallenenos par-
cialmente, su calidad de hombre; se encontrabeebsjado al
campo simbolico del cesto.

El segundo caso es un tanto diferente. Krembegtmerefecto
un sodomita. Vivia como las mujeres y con ellasdba en gene-
ral los cabellos més largos que los de los otragbnes, y solo eje-
cutaba trabajos femeninos: sabia "tejer" y fabacaion dientes
de animales que le regalaban los cazadores, cotjfarzmostraban
un gusto y una disposicion artistica mucho masefique los tra-
bajos de las mujeres. Finalmente, era evidenterpenpéetario de
un cesto. En resumen, Krembegi demostraba asi sgnelde la
cultura guayaki la existencia inesperada de unaefiento habi-
tualmente reservado a las sociedades menos rudfistes pede-
rasta incomprensible se vivia a si mismo como un@my habia
adoptado las actitudes y comportamientos partieslde este se-
x0. Rechazaba por ejemplo tan firmemente el can@etun arco
como el cazador el de un cesto; consideraba gsiiGnatural era
el mundo de las mujeres. Krembegi era homosexuglpcestaba
pane.Quizas también su mala suerte en la caza providegee él
era, anteriormente, un invertido inconciente. Elotcaso las con-
fidencias de sus comparieros revelaban que su hruatised se
habia convertido en oficial, es decir socialmeat®nocida, cuan-
do se hubo hecho evidente su incapacidad para ananejarco:
para los guayakies mismos se convirtido eRygpymendano-ha-
cer el amor) porque estapane.

Los achés observaban por otra parte una actituddifergnte
hacia cada uno de los dos portadores de cestoadnsomas arriba.
El primero, Chachubutawachugi, era objeto de ldabyeneral, a
fin de cuentas desprovista de una verdadera mdisatiombres
lo despreciaban, sin lugar a dudas, las mujeregiaa en sus
fueros intimos, y los nifios lo respetaban muchoameque al
resto de los adultos. Krembegi por el contrario suscitaba
ninguna atenciéon especial; se consideraban conmerges y
adquiridas su incapacidad como cazador y su horaakdad. A
veces, algunos cazadores lo escogian como compa-
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flero sexual, manifestando en estos juegos eroéss lubri-
cidad -al parecer- que perversion. Pero en to@gasisiacion ja-
mas se dio un sentimiento de desprecio hacia somerinversa-
mente y conformandose en esto con la representga&su pro-
pia sociedad se hacia de ellos. Ambos mostrabardesigual
adaptacion a su estatuto respectivo. Asi como Keghge sentia
comodo, tranquilo y sereno en su papel de hombansfiormado
en mujer, Chachubutawachugui se mostraba inquietvjoso y
a menudo descontento. ¢ Como se explica esta difemreanifes-
tada por los achés en el tratamiento reservadcs andividuos
que, formalmente al menos, er@gativamenteénticos? Suce-
de que, ocupando uno y otro una misma posiciéelanién con
los otros hombres, es decir que ambos estpbaa,su estatuto
positivo dejaba de ser equivalente, ya que uno, Chachubutawa
chigi, aunque obligado a renunciar parcialmentsadetermina-
ciones masculinas, seguia siendo hombre, mientraslqotro,
Krembegi, habia asumido hasta sus Ultimas conse@sesu
condicion de hombre no cazador, "transformandosaiarmuijer.
En otros términos, éste habia encontrado, med&anteomose-
xualidad, etoposal que le destinaba Iégicamente su incapacidad
de ocupar el espacio de los hombres; el otro poortario, re-
chazando el movimiento de esta misma légica, estfnénado
del circulo de los hombres, sin integrarse poradltte las mujeres.
Vale decir por consiguiente que, literalmeeno se hallaba en
ninguna parte, yque su situacidén era mucho mas inconfortable
gue la de Krembegi. Este Ultimo ocupaba a los dgps achés
un lugar definido, aunque paraddgico; y, en uniderxenta de
toda ambigliedad, su posicion en el grupo resutiatraal, aun-
gue esta nueva norma fuera la de las mujeres. Ghatwachigi,
por el contrario, constituia por si mismo una eigpge escandalo
l6gico; al no situarse en ningun lugar claramergeednible, esca-
paba al sistema introduciendo en él un factor derden: lo anor-
mal, desde cierto punto de vista, no era el otagé De alli sin
duda la agresividad secreta de los guayakies par&lcagresi-
vidad que se traslucia a veces bajo las burlasbiEande alli pro-
venian, probablemente, sus dificultades sicol6gycas agudo
sentimiento
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de desamparo: tan dificil es mantener la conjunalisurda de
un hombre y un cesto. Chachubutawachugi deseaBticpat
mente mantenerse hombre sin ser cazador: se exquir@bridi-
culo y por lo tanto a las burlas, pues él era abrentre dos
regiones normalmente separadas.

Se puede suponer que estos dos hombres manteniaeseo
pecto a sus cestos la misma diferencia de relgciémantenian
con su masculinidad. De hecho, Krembegi llevalizsto como
las mujeres, es decir con la corsadore la frenteEn lo que res-
pecta a Chachubutawachugi, la misma correa labéess@bre el
pechoy jaméas sobre la frente. Esta era una forma dspoatar
el cesto, notoriamente incémoda y mucho mas cansape la
otra, pero la Unica, sin duda, de mostrar queysackin arco, era
siempre un hombre.

Central por su posicion y poderosa por sus efetdogran
oposicion de los hombres con las mujeres imponse guienarca
a todos los aspectos de la vida de los guayakseslld&también
la que fundamenta la diferencia entre el cantmddbmbres y
el de las mujeres. preramasculino y ethengaruvardemenino
se oponen en efecto totalmente por su estilo wpa@ontenido;
expresan dos modos de existencia, dos presencesnamdo,
dos sistemas de valores muy diferenciados unogrds. d?or
otra parte, casi no podria hablarse de canto adpitopde las
mujeres; se trata en realidad de una "salutaci@umqbrosa”
generalizada: ain cuando se trata de un salu@d aitun extran-
jero o0 a un pariente ausente desde hace tiempuopijases "can-
tan" llorando. Con un tono lastimero, pero confurte, en cu-
clillas y con la cara oculta entre sus manos, mmttada frase
de su melopea con sollozos estridentes. A menwglmigeres
cantan todas juntas y el estrépito de sus gimatengigados
ejerce sobre el auditorio desprevenido una impned@dmalestar.
También nos sorprendemos al ver, cuando ya toderimnado,
el rostro impasible de las lloronas y sus ojosgquaimente secos.
Conviene por otra parte subrayar que el cantosimlgeres in-
terviene siempre bajo circunstancias rituales: d@@nte las
principales ceremonias de la sociedad guayakiagrsel curso
de las multiples ocasiones que otorga la vida ieatid
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na. Por ejemplo, si un cazador regresa al campanoamt un
animal determinado, una mujer lo "saluda" llorapdes le re-
cuerda tal pariente desaparecido, o si un nifigese jugando, su
madre de inmediato entona cimengaruvaré&xactamente similar
a los otros. El canto de las mujeres nunca es, @mdda supo-
nerse, alegre. Sus temas son siempre la muegefdemedad, la
violencia de los blancos, y las mujeres asumeareki tristeza de
sus cantos toda la pena y toda la angustia deliés a

El contraste que se forma con el canto de los hesnds pas-
moso. Al parecer existe entre los guayakies unecespe divi-
sion sexual del trabajo linguistico, segin el tammujeres se ha-
cen cargo de todos los aspectos negativos dedeergia, mien-
tras que los hombre se dedican sobre todo a celhealos pla-
ceres, al menos los valores que la hacen sopartabla mujer
hasta en sus gestos se esconde y parece humpléaeseantar, o
mejor para llorar, el cazador por el contrario, Epoabeza ergui-
da vy el cuerpo derecho, se exalta en su cantoot &y potente,
casi brutal, y a veces finge la irritacion. En Jrema virilidad
gue el cazador confiere a su canto se afirma upaidad en si
absoluta, un acuerdo consigo mismo que nada pwestesthtir. El
lenguaje del canto masculino es, por otra parteemadamente
deformado. A medida que su improvisacién se hace féa@l y
mas rica, que las palabras brotan solas, el cle¥ampone una
transformacion tal, que, de pronto, uno creerialescotro idio-
ma: para un no-aché, estos cantos son rigurosainentepren-
sibles. En cuanto a su temética, ella consistecederente en una
alabanza enfatica que el cantor se dirige a si mi&m efecto el
contenido de su discurso es estrictamente pergdodb se dice
en primera persona. El hombre habla casi exclugwsande sus
hazafias como cazador, de los animales que ha easonde las
heridas que ha recibido, de su habilidad para talazlecha.
Como leitmotiv indefinidamente repetido, se le eseproclamar
de manera casi obsesiorgtio ro breteté, cho réjyvondy, cho ro
yma wachi,yma chijaYo soy un gran cazador, tengo por
costumbre matar con mis flechas, soy de una neaarg@loderosa,
una naturaleza irritada y agresiva!" Y a menudoa gaibrayar
hasta qué punto su gloria es
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indiscutible, puntea su frase prolongandola cornvigoroso
Oto, cho, cho'Yo, yo, yo" (2).

La diferencia de los cantos traduce admirablemient@osi-
cion de los sexos. El canto de las mujeres esameritacion ge-
neralmente coral, escuchada solamente durante;etidde los
hombres prorrumpe durante la noche casi siempiesus voces
algunas veces simultaneas pueden dar la impresian doro, es
una apariencia falsa, ya que cada cazador es He bacsolista.
Aln mas ekhengaruvar&emenino parece consistir en formulas
mecénicamente repetidas, adaptadas a las divérsasstacias
rituales. En cambio, grerade los cazadores depende s6lo de su
humor y se organiza Unicamente en funcién de svichalidad,;
es pura improvisacion personal que autoriza, addmésisque-
da de efectos artisticos en el juego de la voa dsterminacion
colectiva del canto de las mujeres, individualdielos hombres,
nos remite asi a la oposicién de la que se panigéo elemento
realmente "productor” de la sociedad guayaki, zddar experi-
menta, en la esfera del lenguaje, una libertadecimdn que su
posicion de "grupo consumidor" impide a las mujeres

Ahora bien, esta libertad que los hombre vivencgicomo
cazadores no apunta solamente a la naturalezaelad#&n que
como grupo les une a las mujeres y a la vez les@eporque a
través del canto de los hombres, se revela, seatetaoposi-
cién, no menos poderosa que la primera aunque érerae:la
de los cazadores entre elldépara escuchar mejor sus cantos y
entender lo que en ellos realmente se dice, esan@z®olver de
nuevo a la etnologia de los guayakies y a las diimeas funda-
mentales de su cultura.

Existe para el cazador ache' un tabu alimenticeleyprohi-
be formalmente consumir la carne de sus propiatsicapbai
jyvombré ja uemeréios animales que uno ha matado, no debe

(2) Como era de esperar, los dos hompegede los cuales hemos
hablado observaban en cuanto al canto una actiug diferente:
Chachubutawachugi cantaba soélo en ciertas ceresnenialonde se
encontraba directamente comprometido, por ejenplacimiento de un
nifio. Krembegi no cantaba nunca.
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comerlos uno mismo". De manera que cuando un holfelgeeal
campamento, comparte el producto de su caza emnti@nslia
(mujer e hijos) y los otros miembros de la bandé&mralmente, él
no probara la carne preparada por su esposa. Alracomo se
ha visto, la caza ocupa el lugar mas importanta alimentacion
de los guayakies. De ello resulta que cada honas u vida ca-
zando para los otros y recibiendo de ellos su prajinento. Esta
prohibicién es estrictamente respetada, inclusdgsonifios no
iniciados cuando matan péajaros. Una de sus conseaesemas
importante es que ella impideso factola dispersion de los indi-
genas en familias elementales: el hombre moriridatebre a
menos de renunciar al tabl. Es necesario por o thesplazarse
en grupo. Los guayakies, para dar cuenta de ditmam que
comer los animales que mata uno mismo, es el nmdésseguro
de atraerse glane.Este gran temor de los cazadores basta para
imponer el respeto de la prohibicion que él fundatatesi se
quiere seguir matando animales, es necesario nertmsnlLa
teoria indigena se apoya simplemente sobre lagdeda con-
juncién entre el cazador y los animales muertdsesel plan del
consumo, traeria una disyuncion entre el cazadios gnimales
vivos, en el plan de la "produccién”. Tiene puesigance expli-
cito, sobre todo negativo, puesto que ella se hesem la inter-
diccién de esta conjuncion.

En realidad, esta prohibicién alimenticia poseebiégmun va-
lor positivo, en lo que ella opera como un prinzipstructurante
gue fundamenta como tal a la sociedad guayakistAbéecer una
relaciéon negativa entre cada cazador y el prodie®&u caza, ella
sitla atodoslos hombres en una misma posicion unos en relacion
con otros, y la reciprocidad del don del alimemrisuita desde en-
tonces no solamente posible sino necesaria: tarkidoa es a la
vez un donador y un receptor de carne. El tabledalpresa apa-
rece por lo tanto como un acto fundador del intetiia de ali-
mentos entre los guayakies, es decir como un fuewi@nde la so-
ciedad misma. Otras tribus conocen sin duda estmoiabu. Pe-
ro entre los achés reviste una importancia pasainahte grande,
en la medida que su principal fuente de alimerttbiagolucrada.
Obligando al individio a separarse
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de su caza, lo obliga a confiar en los otros, gendo asi al lazo
social anudarse de manera definitiva; la interdégecia de los ca-
zadores garantiza la solidez y la permanenciateédas, y la so-
ciedad gana en fuerza lo que los individuos piesteautonomia.
La disyuncion del cazador y su presa fundamerntaripuncion de

los cazadores entre ellos, es decir el contratoigee la sociedad
guayaki. Aun mas, la disyuncion al nivel del conswmntre los ca-
zadores y los animales muertos asegura, protegiaratpuellos

del pane,la repeticion futura de la conjuncion entre cazeslor

animales vivos, es decir el éxito en la caza yipdanto la super-
vivencia de la sociedad.

Al rechazar hacia la Naturaleza el contacto direatioe el ca-
zador y su presa, el taba alimenticio se sittd earazén mismo
de la Cultura: entre el cazador y su alimento, ingda mediacion
de los otros cazadores. Vemos asi el intercambla daza, que
en gran parte circunscribe entre los guayakiesvel de la vida
econdmica, transformar, por su caracter obligateada cazador
individual en unaelacion. Entre el cazador y su "producto” se
abre el espacio peligroso de la prohibicion y dedasgresion; el
temor delpanefundamenta el intercambio al privar al cazador de
todo derecho sobre su caza: este derecho solerse spbre la de
los otros. Ahora bien, es asombroso constatar szengisma es-
tructura relacional por la cual se definen rigunosate los hom-
bres al nivel de la circulacién de los bienesegéen mucho en la
esfera de las instituciones matrimoniales.

Desde los comienzos de siglo XVII, los primerosiomsros
jesuitas habian intentado inatilmente tomar coateech los gua-
yakies. Pudiendo sin embargo recoger numerosasnadiones
sobre esta misteriosa tribu y supieron asi, bast@swvmbrados,
que a la inversa de lo que sucedia entre los s#logjes, existia
entre los guayakies un exceso de hombres en nelati@imero
de mujeres. No se equivocaban, ya que casi cuattosiafios des-
pués de ellos, hemos podido observar el mismo ditibeq del sex
ratio: en uno de los numerosos grupos meridionales, ponpEp,
habia exactamente una mujer por cada dos hombres.

104




No es necesario considerar aqui las causas darestaalia (3),
pero si es importante examinar las consecuencigdq@era sea
el tipo de matrimonio preferido por una socieda, tasi siem-
pre un nimero mas o menos equivalente de esposasdos po-
tenciales. La sociedad guayaki podia elegir ergra solucio-
nes para igualar ambos nimeros. Ya que era impdaibblucion
suicida consistente en renunciar a la prohibicéntesto, ella
hubiera podido en primer lugar admitir la elimidacide los re-
cién nacidos del sexo masculino. Pero todo nifimdsituro ca-
zador, es decir un miembro esencial de la comuniuguese si-
do por lo tanto contradictorio desembarazarse.dgegbodia tam
bién aceptar la existencia de un namero relativéerenportante
de solteros; pero esta eleccion hubiese sido asnam@&sgada
que la precedente, pues, en las sociedades tatidasidemogra-
ficamente, no hay nada més peligroso que un sgis®el equi-
librio del grupo. En lugar, pues, de disminuir fagithimente el
namero de esposos posibles, no quedaba mas soe#au-
mentar, para cada mujer, el numero de maridossteadedecir
instituir un sistema de matrimonio poliandrico. & kecho, todo
el excedente de hombres es absorbido por las mdjaje la for-
ma de maridos secundarios,jdpetyva,que ocuparan al lado de
la esposa comun un lugar casi tan envidiable cdrdel@metéo
marido principal.

La sociedad guayaki ha sabido por lo tanto presswde un
peligro mortal al adaptar la familia conyugal aaedémografia
completamente desequilibrada. ¢Cual es el resylttekie el
punto de vista de los hombres? Practicamente, ninde ellos
puede conjugar, si cabe la expresion, su mujeingalar, puesto
que €l no es el tnico marido y que la comparteurmny a veces
hasta con dos hombres més. Podria pensarse qusgpda
norma de la cultura en la cual y por la cual eflesleterminan,
esté situacion no afecta a los hombres y que éstosaccionan
de manera especialmente determinada. En realaaglakion no
se establece mecanicamente entre la cultura pdios i

(3) Pierre Clastre§hroniques des Indiens Guavdkaris, Plon, 1972.
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viduos que la viven; los maridos guayakies, acejotda Gnica
solucién posible al problema que se les plantediegan a resig-
narse totalmente, sin embargo. Los matrimoniosapdlicos
llevan una existencia sin duda tranquila y los téeminos del
triangulo conyugal viven en armonia. Esto no impide, casi
siempre, los hombres experimenten en secreto —eg@std no
hablan nunca entre ellos- sentimientos de irriacidcluso de
agresividad con respecto del coopropietario desposa. En el
transcurso de nuestra estancia entre los guayalki@snujer ca-
sada estableci6 una intriga amorosa con un jovéreoFurioso,
el marido golped primeramente a su rival; luegte Eninsistencia
y el chantaje de su mujer, acepto finalmente legala situacion
dejando al amante clandestino convertirse en ddmaecunda-
rio oficial de su esposa. No tenia, ademas, ldbpidsid de elegir;
si él hubiese rechazado este arreglo, su mujeasjlizhubiera
abandonado, condenandolo asi al celibato, puesisiiacen la
tribu ninguna otra mujer disponible. Por otra pde@resion del
grupo, inquieto por eliminar todo factor de desarde hubiera
obligado, tarde o temprano, a conformarse a uiituitién pre-
cisamente destinada a resolver este tipo de prabl8mresigno
pues a compartir su mujer con otro, pero complatéeng rega-
fiadientes. Casi por la misma época muri6 el esggmmdario de
otra mujer. Sus relaciones con el marido princhpbian sido
siempre buenas: impregnadas, si no de extremaatidedi, al
menos de constante cortesia. Peimetésobreviviente no mos-
trd un pesar excesivo por la desapari@éhjapetyvaNo disi-
mulé su satisfaccion: "Estoy contento, dijo, ahewg el Gnico
marido de mi mujer."

Se podria multiplicar los ejemplos. Sin embargs,dos ca-
sos evocados bastan para mostrar que si los hogimgakies
aceptan la poliandria, estan lejos de sentirse domoon ella.
Existe una especie de "desajuste” entre estaucistit matri-
monial que protege —eficazmente— la integridadydegbo (4) y

(4) Unos diez afios antes, una escision habia dividitribu de los
achés gatl. La esposa del jefe mantenia relageraales con un joven.
El marido muy irritado, se habia separado del grapastrando con él
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los individuos concernidos. Los hombres apruebagolandria
porque ella es necesaria a causa del déficit derenjjpero la so-
portan como una obligacion muy desagradable. Nusosnmari-
dos guayakies deben compartir sus mujeres corhotrire, y
en cuanto a aquellos que ejercen solos sus dereohgagales,
arriesgan a cada instante ver suprimido este rdragy mono-
polio por la competencia de un soltero o un viudas esposas
guayakies juegan por consiguiente un rol mediadive eéecep-
tores y dadores de mujeretgynbiénentre los mismos receptores.
El intercambio mediante el cual un hombre da a sudrhija o su
hermana, no detiene alli la circulacion, si astpudecirse, de es-
ta mujer: el receptor de este "mensaje” deberdésacorto o mas
largo plazo, compartir la "lectura” con otro homlEgintercam-
bio de mujeres es en si mismo creador de aliariza familias;
pero la poliandria, bajo la forma guayaki, se sptne al inter-
cambio de mujeres para cumplir una funcién bieerdgnhada:
permite preservar como cultura la vida social duggo cons-
truye mediante el intercambio de mujeres. En Ultextwemo, el
matrimonio no puede ser, entre los guayakies, gfidndrico,
puesto que Unicamente bajo esta forma adquierglal y el al-
cance de una institucion que cyeamantiene en cada instante a la
sociedad como tal. Si los guayakies rechazaraslisngria, su so-
ciedad no sobreviviria; no pudiendo, a causa diebilidad nu-
mérica, conseguirse mujeres atacando otras trsusncontra-
rian situados ante la perspectiva de una gueritaoive solteros
y poseedores de mujeres, es decir, ante un suaatiotivo de la
tribu. La poliandria suprime asi la oposicion sat# entre los
deseos de los hombres por la escasez de esos tierstituidos
por las mujeres.

Es pues una especie de razon de Estado lo quendetea los
maridos guayakies a aceptar la poliandria. Cadalaredlos

una parte de los guayakies. Amenaz6 incluso coaamssa flechazos a
aquellos que no le siguiesen. Solamente al cablgdros meses el temor
de perder a su mujer y la presién colectiva dé\tg Gatu lo llevaron a

reconocer al amante de su mujer conjapétyva.
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renuncia al uso exclusivo de su esposa en bendficim soltero
cualquiera de la tribu, con el fin de que ésta puRdsistir co-
mo unidad social. Alienando la mitad de sus derechatri-
moniales, los maridos achés hacen posibles laevid@mun y la
superviviencia de la sociedad. Pero esto no impmdejo lo
muestran las anécdotas evocadas anteriormentenisenos la-
tentes de frustracion y de descontento: se acdptala cuentas
compartir a la mujer con otro porque no existe attarnativa,
pero con un evidente mal humor. Todo hombre guagskpo-
tencialmente, un receptor y un dador de esposa, pugsho
antes de compensar la mujer que habra recibidia fngja que él
dara, debera ofrecer a otro hombre su propia espissque se
establezca una reciprocidad imposible: antes da dathija, es
necesario también dar a la madre. Es decir ques kst guaya-
kies, un hombre es marido sélo aceptando serlodias)ey la
superioridad del marido principal sobre el secundaw cambia
nada al hecho que el primero debe de tener enderasion los
derechos del segundo. No es entre cufiados quedaemnes per-
sonales son mas marcadas, sino entre los maridasadeisma
mujer, y muy a menudo, como se ha visto, de mareggativa.

¢, Se puede descubrir ahora una analogia de estreciie la
relacién del cazador y su presa y la del marida gsposa? Se
constata en primer lugar que, en relacién al homingo esposo
y como cazador, las mujeres y los animales ocupdugar equi-
valente. En un caso, el hombre se ve radicaimepmiarado del
producto de su caza, ya que no debe consumird;aro, él no
es jamas completamente un marido sino, a lo mésnsate
medio marido: entre un hombre y su mujer viendexponerse
el tercer término, que es el marido secundarioleDmisma
manera pues que un hombre depende para alimedélseaza
de los otros, un marido, para "consumir” su esf@salepende
del otro esposo, cuyos deseos debe también respetar

(5) No se trata de un juego de palabras: en guagiakiismo verbo
designa la accion de alimentarse y hacer el @yiar).
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pena de volver la coexistencia imposible. El sistgrolidndrico

limita, por lo tanto, doblemente los derechos mairiiales de

cada marido: a nivel de los hombres que, si agiiede decir, se
neutralizan uno al otro, y a nivel de la mujer qgahiendo muy
bien sacar provecho de esta situacion privilegiadaeja, cuando
se hace necesario, de dividir a sus maridos pgma re@ar sobre
ellos.

Por consiguiente, desde un punto de vista formalrésa es al
cazador lo que la mujer es al marido, en la meeidgue una y
otra mantienen con el hombre una relacién solammeatiatizada:
para cada cazador guayaki la relacion con el atonanimal y
con las mujeres pasa por otros hombres. Las cii@ueias muy
particulares de su vida obligan a los guayakiesignar al inter-
cambio y a la reciprocidad un coeficiente de rigocho mas fuer
te que en otros sitios, y las exigencias de eptgihtercambio son
suficientemente aplastantes para surgir en la encia indigena y
suscitar a veces conflictos ocasionados por lasida de la po-
liandria. Es necesario en efecto subrayar pae, los indigenada
obligacién de dar la presa no es de ninguna mamgda como tal,
mientras que el compartir la esposa es sentido eoraaliena-
cion. Pero es la identidddrmalde la doble relaciéon cazador-pre-
sa, marido-esposa la que debe reternerse agabatimenticio
y el déficit de mujeres ejercen, cada uno en spigrovel, funcio-
nes paralelas: garantizar el ser de la sociedald jraterdependen-
cia de los cazadores, asegurar su permanenciaganujeres
compartidas. Positivas por cuanto ellas crean seaecen cada
instante la estructura social misma, estas funsiseedesdoblan
también con una dimensién negativa, por cuantoduizen entre
el hombre por una parte, su presa y su mujer potréa toda la
distancia que vendra a ocupar precisamente lolsAgai se de-
termina la relacion estructural del hombre corstneia del grupo,
es decir con el intercambio. En efecto, el dorederésay la par-
ticion de las esposas remiten respectivamente aleldss tres
soportes fundamentales sobre los que reposa etiedie la
cultura: el intercambio de bienes y el intercand#anujeres.

Esta doble e idéntica relacion de los hombres umosie-
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dad, aunque la misma no surja jamas en la coneienaies, sin
embargo, inerte. Por el contrario, estando masaetiin por el
hecho de subsistir en el inconciente, es elladedgdine la relacion
muy singular entre los cazadores y el tercer oddda realidad, en
y por el cual existe la sociedad: el lenguaje camtercambio de
mensajes. Ya que es en su canto, que los homlpe=sar a la vez
el saber impensado de su destino de cazadoreegpdsos y la
protesta contra este destino. Asi se organizgladicompleta de
la triple relacion de los hombres con el intercamiel cazador
individual se sitda en el centro, mientras querélica de los
bienes, de las mujeres y de las palabras se irseniba periferia.
Pero mientras que la relacion del hombre con lagoyecon las
mujeres consiste en una disyuncion que funda ledad, su
relacién con el lenguaje se condensa, en el camtana conjuncion
bastante radical para negar justamente la fun@&ochunicacion
del lenguaje y, mas alla, el intercambio en si.ddnisiguiente, el
canto de los cazadores ocupa una posicion simétiiveersa a la
del tabu alimenticio y de la poliandria, con respex los cuales
marca, tanto por su forma como por su contenide Jagihombres
quieren negarlos como cazadores y como maridos.

Recordamos en efecto que el contenido de los camdssuli-
nos es eminentemente personal, siempre articutagddreera per-
sona y estrictamente consagrado a la alabanzaudi@ren tanto
buen cazador que es. ¢ Por qué sucede asi? Etledo®hombres,
si bien es indudablemente lenguaje, no es ya diraaguo lenguaje
corriente de la vida cotidiana, el que permiteticambio de sig-
nos linguisticos. Es hasta lo contrario. Si habtarsiste en emitir
un mensaje destinado a un receptor, entonceste darfos hom-
bres achés se sitta en el exterior del lenguags Pguién escucha
el canto de un cazador, fuera del mismo cantora g¥ién esta
destinado el mensaje sino al que lo emite? Siehahiséno objeto
y sujeto de su canto,el cazador no dedica sinarassio su reci-
tativo lirico. Prisioneros de un intercambio quedetermina sola-
mente como elementos de un sistema, los guayapeama libe-
rarse de sus exigencias, pero sin poder rehusadbpan mismo
en el cual lo cumplen
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y lo padecen. ¢Como separar, a partir de allitosinos sin
quebrar las relaciones? Soélo el recurso del lesgloapermite.
Los cazadores guayakies han encontrado en el ebsibterfu-
gio inocente y profundo que les permite rechazagl @lano del
lenguaje, el intercambio que no pueden abolir eledbs bienes
y de las mujeres.

No es en vano seguramente que los hombres esajaimmo
de su libertad edolonocturno de su canto. Alli solamente puede
articularse una experiencia sin la cual no podyi@ras soportar
la tensién permanente que las necesidades dedawoaial impo-
nen a su vida cotidiana. El canto del cazador,ersde-lenguaje,
es asi para €l el momento de su reposo real, gueeliene a re-
fugiarse la libertad de soledadEs por ello que, una vez entrada
la noche, cada hombre toma posesién del prestigaiso reser-
vado para él solo, en donde puede, por fin, reliadai consigo
mismo, sofiar en las palabras el imposible "enfreigato consi-
go mismo". Pero los cantores achés, poetas desyustklsajes
gue confieren a su lenguaje una nueva santidasilmen que do-
minando entre todos una magia igual de palabras-eantos si-
multaneos ¢,no son acaso la misma emocionanteraismgancion
de su propia gesta? —se disipa para cada unodsaaez@a de al-
canzar su diferencia. ¢ Qué les importa, ademagstiGuantan lo
hacen, dicenjry vwa:"para estar contentos". Y asi se repiten a lo
largo de las horas aquellos desafios cien vecdéandados: "Soy
un gran cazador, mato mucho con mis flechas, sayaturaleza
fuerte". Pero son lanzados para no ser recogidsissly canto da
al cazador el orgullo de una victoria es porqueEaato pretende el
olvido de todo combate. Precisemos que no se gstge@rir aqui
ninguna biologia de la cultura; la vida social sdeevida y el in-
tercambio no es una lucha. La observacion de uneadsd primi-
tiva nos muestra lo contrario; si el intercambioncoesencia de
lo social puede tomar la forma draméatica de ungpetemcia en-
tre aquellos que intercambian, ésta esta condempdemanecer
estatica, pues la vigencia del "contrato socialjexjue no haya
ni vencedores ni vencidos, y que las gananciasdidas se equi-
libren constantemente para cada uno. Se podrinatece-
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sumen que la vida social es un "combate" que egdiogya vic-
toria y que inversamente, cuando se puede hablaiateria”,
es que esta fuera de todo combate, es decir, etiezlor de la
vida social. Finalmente, lo que nos recuerdan &gos de los
indios guayakies, es que no se podria ganar es tos@lanos,
que no se puede dejar de respetar las reglasets gocial, y
gue la fascinacion de no participar en él llevaa gran ilusion.
Por su naturaleza y su funcién, estos cantos d@nstn forma
ejemplar la relacién general del hombre con eldejgy sobre lo
cual estas lejanas voces nos llaman a meditar.ifNdsin a
tomar un camino ya casi borrado, y el pensamiemtosisalvajes,
sustentado en un lenguaje aun primigenio, haces s#fia hacia
el pensamiento. Hemos visto, en efecto, que maslalla satis-
faccion que les procura, el canto provee a losdaea —y sin
que lo sepan- el medio de sustraerse de la vidal segando el
intercambio sobre el cual estd fundada. El mismeimiento
mediante el cual se separa del honsla@alque es, lleva al cantor
a saberse y a decirse en tantoigdévidualidadconcreta absolu-
tamente encerrada en si. El mismo hombre existi® panto co-

mo relaciénpura en el plano del intercambio de bienes y muje-

res, y comanoénadasi se puede decir, en el plano del lenguaje.
Es por medio del canto que accede a la conciercgaabmoro
y a la utilizacién, desde entonces legitima, de psbnombre
personal. EI hombre existe por si en y por su ¢ahtmismo es
Su propio canto: yo canto, luego yo soy. Ahora bésrevidente
que si el lenguaje, bajo las formas del cantogs@da al hombre
como el verdadero lugar de su ser, ya no se tedlamuaje co-
mo arquetipo del intercambio, puesto que es preeiste de ello
de lo cual se quiere liberar. En otros términosp@tielo mismo
del universo de la comunicacion es también el mpdra eva-
dirse de él. Una palabra puede ser a la vez unajeemger-
cambiado y la negacion de todo mensaje, puede pe@mse co-
mo un signo y como lo contrario de un signo. Etcale los gua-
yakies nos remite pues a una naturaleza doblengiatdel len-
guaje, que se despliega ora en su funcion abiertzothunica-
cion, ora en su funcion cerrada de constitucionrd&go. Esta
capacidad del lenguaje para ejercer funciones-nver
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sas descansa sobre la posibilidad de su desdobtanaiesigno
y envalor.

Lejos de ser inocente como una distraccién o uplsiles-
canso, el canto de los cazadores guayakies dejehesda vigo-
rosa intencion que lo anima, la de escapar a éigu del hom-
bre a la red general de los signos (cuya metafirdegiada esta
constituida aqui por las palabras) por una agresidtra el len-
guaje, bajo la forma de una transgresion de sudaong En qué
se convierte una palabra cuando se deja de ufilizamo un
medio de comunicacion, cuando ella es desviada €la $hatu-
ral", que es la relacién con el Otro? Separadasideturaleza
de signos, las palabras ya no se destinan a nangitor, las pa-
labras guardan en ellas mismas su propio fin, seieden, para
quien las pronuncia, en valores. Por otra partgardransfor-
marse de un sistema de signos mobiles entre emigaecep-
tores exclusivamente en una pura posicion de yali@ un Ego,
el lenguaje deja de ser el lugar del sentido: Itarsecial no es
lo infra-individual, el canto solitario de un capacho es el dis-
curso de un loco y sus palabras no son gritoer#ido subsiste,
desprovisto de todo mensaje, y es en su permaredrsiduta en
donde reposa el valer de la palabra como valderiguaje puede
dejar de ser lenguaje sin por ello aniquilarsevéndensato, y ca-
da uno puede comprender el canto de los achéseyaehecho,
nada diga. O mas bien, lo que éste nos convidaes gue hablar
no es poner siempre al otro enjuego, que el leequagde ser
manejado para si mismo, y que no se reduce a @Sfugue
ejerce: el canto quayaki es la reflexion en silefgjuaje, abo-
liendo el universo social de los signos para dgarla la eclosién
del sentido como valor absoluto. No hay pues pgaado el
hecho de que lo méas inconciente y lo mas coleetivel hombre
-su lenguaje- pueda ser igualmente su conciencgtraaspa-
rente y su dimension mas liberadda disyuncion de la palabra
y del signo en el canto responde la disyunciérhdeibre y de lo
social para el cantoty la conversion del sentido de valor es la de
un individuo ersujetode su soledad.

El hombre es un animal politico, la sociedad needeace a la
suma de sus individuos, y la diferencia entre laiéd que ella

113




no es y el sistema que la define, consiste ernteicdambio y en
la reciprocidad mediante lo cual estan ligadohtosbres. Seria
inatil recordar estas trivialidades si no se qesienarcar que
con ello se indica lo contrario. A saber, que @tiente si el
hombre es un "animal enfermo” es porque no es soi@ETUN
"animal politico", y que de su inquietud nace @lrgdeseo que
lo habita: el de escapar a una necesidad apena@® \Gemo
destino y de rechazar la obligacion del intercaiddide rehusar
su ser social para liberarse decsndicion.Pues es en el conven-
cimiento que los hombres tienen de estar atravesalievados
por la realidad de lo social donde se origina sédele no dejarse
reducir por ello y la nostalgia de evadirse de &ki audicion
atenta del canto de algunos salvajes nos ensefiamuerdad,
se trata de un canto general y que en él se diespiesuefio
universal de no ser mas lo que se es.

Situado en el coraz6n mismo de la condiciébn humeaha,
deseo de aboliria se realiza solamente como um spefipuede
traducirse de maneras multiples, ora como mito, emn&re los
guayakies, como canto. Quizas el canto de los cegsiéichés
no sea mas que su mito individual. De todas manefateseo
secreto de los hombres demuestra su imposibilidakh ejue
ellos no pueden sino sofiarlo, y es solamente espslcio del
lenguaje que viene a realizarse. Ahora bien, estmdad entre
suefio y palabra, si bien marca el fracaso de lobies en renun-
ciar a lo que son, significa al mismo tiempo eirfo del lenguaje.
El solo, en efecto, puede cumplir la doble misiérreunir a los
hombres y de romper los lazos que los unen. Urdsibitidad
para ellos de trascender su condicion, el lengsejglantea
entonces como suds allay las palabras, dichas por lo quaden,
son la tierra natal de los dioses.

A pesar de las apariencias, es todavia el cankosdguaya-
kies lo que escuchamos. Si se llega a dudar, ghguseamente
porgue no logramos comprender el lenguaje del nidiadural-
mente, no se trata ya aqui de traduccion. A fircukntas, el
canto de los cazadores achés nos designa un pangatesco
entre el hombre y su lenguaje: mas precisamentpargntesco
tal cual parece subsistir solamente en el hombngtpo. Es
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decir que, muy lejos de todo exotismo, el discimgenuo de los
salvajes nos obliga a considerar aquello que letapy los pensa-
dores son los Unicos que no olvidan: que el lemguajes un sim-
ple instrumento, que el hombre puede estar al misvel que
aquél, y que el Occidente moderno pierde el semtésu valor
por el exceso de uso al cual lo somete. Al homibikzado el len-
guaje se le volvid completamerterior,porque ya no es para él
sino un puro medio de comunicacion y de informaci@ncuali-
dad del sentido y la cantidad de los signos vagfasentido in-
verso. Las culturas primitivas por el contrariosméidadosas de
celebrar el lenguaje que de servirse de él, hadsaimntener con
él esta relacidmterior que es en si misma ya alianza con lo sa-
grado. No hay, para el hombre primitivo, lenguajétjzo, por-
gue su lenguaje ya es en si mismo un poema natugdique re-
posa el valor de las palabras. Y si hemos hablatcasto de los
guayakies como de una agresion contra el lengemjmas bien
como del abrigo que le protege que debemos enrdd@scuchar-
lo. ¢Pero podemos aln escuchar, de unos misersdileges
errantes, la demasiado fuerte leccion sobre el bseidel lengua-
je?

Asi van los Indios Guayaki. Durante el dia camijsuios a
través de la selva, hombres y mujeres, el arcantiglal cesto
detras. La entrada de la noche los separa, caddadticado a su
suefio.Las mujeres duermen y los cazadores cantangs, soli-
tarios. Paganos y barbaros, solamente la muertsalea del
resto.*

* Estudio inicialmente aparecido etHommeVI (2), 1966.
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Capitulo 6
DE QUE SE RIEN LOS INDIOS

El analisis estructural que resueltamente tomasesio los
relatos de los "salvajes”, nos sefiala desde hguaead afios que
dichos relatos son precisamente muy serios y quellea se
articula un sistema de interrogaciones que elelapresamiento
mitico al plano del pensamiento estricto. Como saisedesde
entonces, gracias a ld4itolégicasde Claude Levi-Strauss, que
los mitos no hablan para no decir nada, éstos adiua nuestros
0jos un prestigio nuevo: y, tal vez, no es honsallemasiado si se
les confiere asi la debida gravedad. Sin embargpas) el interés
muy reciente que sucitan los mitos pueda llevaartosnarlos esta
vez demasiado "en serio", si se puede decir, yatuav mal su
dimension en tanto que pensamiento. En suma, al éej la
oscuridad sus aspectos menos tensos, veriamodidsiiruna
especie denitomaniaolvidadiza de un rasgo comin a numerosos
mitos, y no exclusivo de su gravedad: a saberusoh

Los mitos, no menos serios para los que los cuglasimdios
por ejemplo) que para los que los recogen o las legeden no
obstante desplegar una intencién marcada de cadicicim-
pliendo a veces la funcion explicita de divertios auditores, de
estimular su hilaridad. Si se experimenta la prpacion de pre-
servar integralmente la verdad de los mitos, esesa® no sub-
estimar el alcance real de la risa que provocammgiderar que un
mito puedea la vezhablar sobre cosas graves y hacer reir al audi-
torio. La vida cotidiana de los "primitivos”, a pesle su dureza,
no siempre se desarrolla bajo el signo del esfuerzo
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o de la inquietud; ellos saben también procuragséaderos mo-
mentos de tranquilidad, y su agudo sentido detwidia menudo
les hace burlarse de sus propios temores. Ahanarmees extrafio
gue estas culturas confien a sus mitos la taredisti@er a los
hombres, desdramatizando, de alguna manera, dareias

Los dos mitos que a continuacion pasaremos a éxtecen
a esta categoria. Fueron recogidos el afio pasaiiie,les Indios
Chulupi que viven en el sur del Chaco paraguay@asEwmrracio-
nes, ora burlescas, ora libertinas, pero nuncaradsgas de al-
gun sentido poético, son harto conocidas por tamomiembros
de la tribu, jévenes y viejos: cuando realmenteetiedeseos de
reir, le piden a algun anciano versado en el sabéicional que
les vuelva a contar una vez mas. El efecto nundasmiente: las
sonrisas del comienzo se convierten en risas & ¢hanaas conte-
nidas, la risa estalla francamente en carcajadadinal se termi-
na con gritos de alegria. Mientras la grabadoriatrepa estos mi-
tos, el estrépito de decenas de indigenas quehegzarc cubria
por momentos la voz del narrador, a cada instaptsto de per-
der su serenidad. Aunque no somos indios quizameenos al
escuchar sus mitos alguna razén para regocijanoslios.

Primer mito.
El hombre a quien nada se podia decir (1).

La familia de este viejo poseia solamente una pegeentidad
de calabazas hervidas, cuando un dia le rogasouscar a algu-
Nnos amigos para invitarlos a comer estas calab@eeas £l llamo a
viva voz a la gente de todas las casas de la #dg#os lanzaba "

iVenid todos a comer!"j Es necesario que todo eldowenga a
comer!

(1) Es el titulo que los indigenas nos han dado.
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-iYavamos! jYa llegamos todos!" respondian lagegery sin em-
bargo habia solamente un plato de calabazas.&esbfuo los dos o
tres primeros en llegar se comieron todo, y pasaglee conti-
nuaban presentandose no quedaba absolutamentelndda.se
encontraban reunidos en la casa del viejo, y ndahgenada mas
para comer. "¢, COmo es posible? se decia asomigadoqué dia-
blos me han dicho de invitar a la gente a comerhé&’becho lo
gue me han pedido. Creia que habia un monton deazds. No
se me puede culpar! jSiempre los otros me hacetirinérdes-
pués me tienen rabia, porque me hacen decir loges!" Su mu-
jer le explicé entonces: " jDebes hablar suavendrignes que
decir tranquilamente, muy quedo: jVenid a comealzatas!

- Pero ¢por qué me has dicho de invitar a toda e gpre es-
ta alld? jYo he gritado para que me pudiesen balVieja refun-
fufié: "Que viejo cretino este, ir a invitar a taka gente!"

Algun tiempo después, se fue a invitar a su pdeeptea ayudar
a la cosecha de su plantacion de sandias. Petmétaan esta oca-
sion, toda la gente se presentd, cuando no hatsiguedtres plan-
tas: " jVamos a recoger mi cosecha de sandias! piahas!",
proclamaba a viva voz. Y toda la gente estabasah$gs sacos, de-
lante de las tres plantas de sandias. j"Yo creéahgbia mu-
chas!.se excusaba el viejo. Pero hay calabazaslg'i (2): jPue-
den tomarlas!" La gente que se encontraba allé ks sacos,
delante de las tres plantas de sandias. " jYo qusia

Después de la cosecha, el viejo indio volvi6 a asac Se
encontré con su nieta, que llevaba su hijo enfguara que él lo
curara, pues era uaoie'éh,un chaman.

- jAbuelo! jCura pues a tu bisnieto que tiene fiepEsicupe!

- jSi! Lo voy a curar enseguida.

Y empez6 a escupir sobre el pequefio sin cesariéndbto
completamente de saliva. La madre del nifio exclamo.

- iPero no! jHay que soplar! jSopla también! jClebomme
jor, mira!

(2) Cucurbita moschata.
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— jSi, si! Pero ¢,por qué no me lo has dicho artesfue
tu me has pedido es escupir sobre mi bisnieto, pesoplar. jPor
lo tanto, he escupido!

Obedeciendo a su nieta, el viejo se puso pueslar sobre el
nifio, a soplar y a soplar sin detenerse. Al cabandaomento, la
mujer lo detuvo recordandole que era necesaridrigarge bus-
car el espiritu enfermo. El abuelo de inmediatétesant6 y se
puso a buscarlo, hurgando entre los objetos erstiodaincones
de la casa.

—iPero no, abuelo! jSiéntate! jSopla! jY canta pues

—~Pero ¢Por qué me lo dices solamente ahora? Ms gide
busque a mi bisnieto: jpor lo tanto, me he levanfsda buscarlo!

Volvio a sentarse y envi6 a buscar otros hechigesos que le
asistiesen en la cura, para que le ayudasen atearcehespiritu
de su bisnieto. Todos se juntaron en su casaefdl las arengo:

—Nuestro bisnieto esta enfermo. Vamos pues a tilatales-
cubrir la causa de su enfermedad.

Como animal doméstico dé su espiritu, el viejo f@osra bo-
rrica. Los espiritus de los chamanes emprendidranje. El vie-
jo saltd sobre su borrica y entoné su canto: " pKuitaché!
iKuvo'uitaché! jKuvo'uitaché!... jBo-rrica! j baga! borrica...!'y
anduvieron bastante tiempo.

En un momento dado, la borrica hundié una patadieira
blanda: alli, habia granos de calabaza. La bosecdetuvo. El
viejo chaman sefialé el hecho a sus compafierosidiiciea acaba
de detenerse. jDebe existir alguna cosa alli! "asen atenta-
mente y descubrieron una gran cantidad de calabazatas, que
se pusieron a comer. Cuando hubieron terminadigjeldeclaro:
"iPues bien! ahora, podemos continuar nuestro.Viaje

Retomaron la marcha, siempre al ritmo del mismotocan
"iKuvo'uitaché! jKuvo'uitaché! jKuvo'uitaché...! glvrica!
ibo-rrica! jbo-rrica...!" De pronto, la oreja deliamal se movio:
"iChchuuk!" lanz6 el viejo en este instante, reéagde alli, muy
cerca, se encontraba una colmena que antafio habia
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taponado para que nuevamente las abejas vinietriear su
miel. Para permitir que la borrica pudiese llegaste lugar, los
chamanes abrieron un camino a través de la sdbgados junto a
la colmena, colocaron la grupa del animal contélebl y, con su
cola, se puso a extraer la miel. El viejo deci@ueden chupar la
miel! jtoda la miel que hay en las crines de lakt¥lamos a se-
guir extrayéndola." El animal repitio la operacipmecogié aun
mas miel: " jVaya, vaya! decia el viejo. jCoOmarwsdatia miel,
hombres con nariz idéntica! ¢ Quieren mas, o yamdmastante?"
Los otros chamanes ya no tenian hambre. "jPuekjdamos a
continuar!"

Retomaron la marcha, siempre cantando: " jBo-rflwarrica!
ibo-rrica...!" Avanzaron un trecho. De pronto ajwiexclamo: "
iChuhuuuk! jHay algo ahi adelante! ¢ Qué puedejBete ser un
ts'ich'é, un espiritu maléfico!" Se aproximarorl yiejo afirmé: "
iOh! jeso es un ser rapido! jNo se le puede alddn3a embargo,
no era mas que una tortuga. "Me voy a quedar ereéio para atra-
parla, dijo, pues yo soy mas viejo y mas experiagmiue uste-
des." Dispuso a los otros en circulo y, a una sefmtaron todos
juntos a la tortuga: " jBo-rrica! jbo-rrica! jbaea!..." Pero el ani-
mal no hizo el menor movimiento, pues era una ¢artlLa atra-
paron. El viejo exclamd: " jQué bonita es! jqudddibujo! sera
mi animal doméstico." Se la llevo, y continuaraepgre cantan-
do: " jBo-rrical..."

Pero enseguida, de nuevo, " jChchuuuk!" se detuvierLa
borrica no avanza mas! Hay una cosa ahi delantesé®aron y
descubrieron una mofeta: "jSera nuestro perroldite@l viejo.
Es muy bonito, es un perro salvaje." Lo cercarehwejo se situd
en el centro, declarando: " jYo soy mas viejo y sl que uste-
des!" Y,al canto de: " jBo-rrica! jbo-rrica! jbdea!...", pasaron al
ataque. Pero la mofeta se metié en su madrigugiéntté ahi!
voy a tratar de sacarla.” El viejo hechicero intfjodsu mano en el
hueco, inclinandose con todo su cuerpo, y la maketriné en el
rostro (3). " jMiaaa!" rugio el viejo. Estuvo

(3) En realidad, la mofeta proyecta un liquido eabsindo que guarda
en una glandula anal.
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a punto de desvanecerse, tal era la fetidez. lros chamanes
"se dispersaron en desorden, gritando: " jEso hibiede horri-
blemente!".

Prosiguieron su viaje, cantando todos en coro, prdeto tu-
vieron ganas de fumar. La oreja de la borrica sédnpel animal
se detuvo una vez mas. "Pues bien, ahora vamasaa éun poco”,
decicio el viejo. Llevaba consigo sus pertrechaa fiamar en su
bolsita; se puso a buscar su pipa y su tabaco! |Miesperaba
haber olvidado mi pipa!" Busco en todas partesesioontrar
nada. " jNo se muevan! ordend a los otros. Voyla telocidad a
buscar mi pipa y mi tabaco." Y parti6 acompafian@osesu can-
to: "jBo-rrica! jbo-rrica! jbo-rrical..."Alterminael canto, ya es-
taba de regreso.

—ijHeme aqui!

—Ah, ¢Ya estas? Vamos pues a poder fumar un poco.

Se pusieron a fumar.

Cuando hubieron fumado bastante, retomaron el cgroém-
tando siempre. De repente la oreja del animal sédyoel viejo
alerté a sus compaferos: " jChchuuuk! jDiriaseallifchay un
baile!" En efecto, se oia un ruido de tambor. Lbanganes se
dirigieron al lugar de la fiesta y comenzaron azdanCada uno de
ellos se junt6 a una pareja de bailarines. Baildtoante un rato y
luego se entendieron con las mujeres para darugl@vDejaron
el lugar del baile y todos los chamanes hicieroanabr con las
mujeres. El viejo jefe también copulé. Pero apboas terminado
se desvanecio, pues era muy viejo." j Eich!, jEifaich!" Jadeaba
cada vez mas fuerte y finalmente, en el colmo dilegzo, se
desmayd. Al cabo de un momento, recuper6 el sehijiah!,
iEich!, jEich!" exclamaba lanzando profundos swspiya mu-
cho mas calmado. Se recuperé lentamente, reuni® @snpafie-
ros y les pregunto:

—¢Qué, todo el mundo esta aliviado?

—iAh si! Ahora nos sentimos libres. jPodemos prosegu
mucho mas livianos!

Y entonando su canto, retomaron la marcha. Al debcierto
tiempo, el camino se estrechd: "Vamos a desbrdzserelero
para que la borrica no se espine las patas." &dialtactus.
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Limpiaron pues hasta llegar al lugar en donde wilia volvia a
ensancharse. Continuaban cantando: "jBo-rricatrjbat jborri-
ca! ..." Un movimiento de la oreja del animal letugto: " jHay algo
ahi delante! Vamos a ver lo que es." Se adelantaebmiejo cha-
man percibié que eran sus espiritus asistentekesytaabia preve-
nido de lo que buscaba. Se aproximé y ellos le @aton:

—EsFaiho 'ai, el espiritu del carbon, quien retiene el alma de tu
bisnieto. También se hace ayudar Pgretsukfaigl espiritu del
cactus.

- iSil jsi! jPerfectamente! jEs ese! jConozco migntesos
espiritus.!

Habia otros mas, pero él no los conocia. Advedltodo esto
por sus espiritus asistentes, sabia desde ya dereteontraba su
bisnieto: en un granero (4).

Montado sobre su borrica, se adelantd cantandmy Bl lugar
indicado. Pero ahi, quedé atrapado por las esgnasaas de la
construccion. Sintié miedo y llamé a los otros heetos en su
ayuda. Pero, viendo que permanecian indiferergezglun alari-
do. Sélo entonces sus compafieros chamanes viggrsunayuda,
y pudo asi recuperar el espiritu del enfermo. eediconsigo a su
casa y lo reintrodujo en el cuerpo del nifio. Enésrew nieta se in-
corpord, tomd a su hijo sanado y se fue.

Este viejo chaman tenia otras nietas. A ellasiea@aba mu-
cho ir a recoger frutos ddgarrobo.El dia siguiente, al alba, vinie-
ron a buscarlo:

-¢,Se ha levantado ya nuestro abuelo?

-iOh si! jHace mucho rato que me he despertado!

-iPues bien, vamos entonces!

Y partio a buscaalgarrobonegro con una de sus nietas que per-
manecia aun soltera. La condujo a un lugar dond&hauchos
arboles y la muchacha se puso a recoger los filRetrsu parte, él
se sentd a fumar. Pero poco a poco, le veniaralassgde hacer
algo con su nieta, pues el episodio del dia ameiosu encuen-
tro con las mujeres durante el viaje, le habiatadoi

(4) Choza de ramas donde los indios almacenarrevisipnes.

122




mucho. Se puso pues a reflexionar sobre los medi@stumbar
a su nieta.

Recogi6é una espina de algarrobo y se la clavo eréeDes-
pués fingio tratar de sacarsela. Gemia quejumbierszam

—iAy! jay! jay!

- jOh! jPobre abuelo! ¢ Qué te pasa?

—iUna desgracia! Tengo una espina en el pié, y anecg
gue pronto me va a llegar al corazon!

La muchacha, emocionada, se aproximo y el abualgde”
jSacate tu faja, para vendarme la herida! jYa ralpunas!" Ella
asi lo hizo y el abuelo la convidé a sentarse€Vgnta ahora un
poco tu vestido para que pueda posar mi pie seisrenuslos!
jUfl jUf!l jAy! jAy!" iGemidos espantosos! Sufria hiblemente:
"Déjame poner mi pié sobre tus muslos! jAy! jAy |AZomo
me duele! jYa no soporto méas! jSepara un poquganrtuslos!
iAy! jAy! jAy!"Y la muchacha, compasiva, obedecH. viejo
estaba muy excitado ya que ella se hallaba totaémdesnuda:
"iHum! jQue hermosas piernas tiene mi nieta! ¢ Nedpyponer
mi pie un poco mas arriba, nietecita?"

En ese instante se arrojo sobre ella, exclamando:

—ijAh, ah! Ahora, vamos a olvidarnos de tu futurcioa

—ijAaah! jPero abuelo! protestd la muchacha queuasria.

—iYo no soy tu abuelo!

—ijAbuelo, lo contaré todo!

—iQue mas! Yo también contaré todo.

La tumbé vy le introdujo su pene. Estando encimaeltke
exclamé: "Tsu! Ves! jAhora te estas aprovechandmideestos!
" jLos ultimos, verdaderamente!" Después regresartanaldea.
Ella no cont6 nada, tal era su vergiienza.

El viejo chaméan adn tenia otra nieta, también isnlté bien
hubiera querido aprovecharse igualmente de ellanit pues
a recoger frutos de algarrobo y, una vez en elrjugpitié la
misma comedia de la espina. Pero esta vez, seiapersdemasia,
mostrd la espina a su nieta y, sin esperar masyrdgo a tierra
echandose sobre ella. Comenzé a penetrarla. Penadhacha
tuvo un sobresalto violento, y el pene del vieje &iclavarse en
una mata de hierba donde una brinza se le introdisjo

123




riéndolo levemente: " jAy! iMi nieta me ha picadorariz(5)!"
Nuevamente se arrojo sobre ella. Lucharon en &.sde un mo-
mento favorable, el abuelo tomé su impulso, peevamente fa-
l16 en su objetivo y, en su esfuerzo, fue a darstopene en la ma-
ta de hierba, arrancandola. Comenzé a sangramgnesadando el
vientre de su nieta.

Esta hizo un gran esfuerzo y logré sacarse al aligeéncima.

Lo agarro por el cabello, arrastrandolo hasta wtusay se
puso a frotarle el rostro contra las espinas. glicaba:

—ijTen piedad de tu abuelo!

—iNo quiero saber nada de mi abuelo!

—iVas a perder a1 abuelo!

—iMe da lo mismo!

Y ella continuaba hundiéndole el rostro en el cadimseguida,
lo volvi6 a tomar por los cabellos y lo arrastr@ibain matorral de
caraguata. El viejo soport6 algunos instantes, ussmtento le-
vantarse; pero ella se lo impidi6. Las espinascdehguata le
arafiaban el vientre, los testiculos y el pene:i$ tikticulos! jMis
testiculos van a desgarrarse!" clamaba el ab@etbCrr! Sona-
ban las espinas al destrozarlo. Finalmente, la aulzhlo abando-
né sobre la pila dearaguata El viejo tenia ya la cabeza completa-
mente hinchada a causa de todas las espinas @lia ea habian
clavado. La muchacha recogi6 su saco, volvié asa g revel6 a
su abuela lo que el abuelo habia querido hacezu&mto a él, que
casi no veia a causa de las espinas que le clbsiajos, volvié a
tientas y se arrastrd hasta su casa.

Alli, su mujer se quito el vestido y le golpeé @l rostro: "
iVen a tocar lo que tengo ahi!" grit6 ella. Y tordéle la mané le
hizo tocar sthlasu,su vagina. Y rabiaba:

-iSil jA ti te gustan las cosas de los otros! jfRerue te perte-
nece, no lo quieres!

—iNo quierotu hlasu!{Es demasiado viejo! jLas cosas viejas,
a uno no le dan ganas de usarlas!

(5) Segun la costumbre chulupi, seria grosero digro@ pene por su
nombre. Por lo tanto debe decirse: la nariz.

124




Segundo mito
Las aventuras del jaguar.

Una mafiana, el jaguar parti6 a pasear y se encuonrél ca-
maledn. Este, como cada uno sabe, puede atratdaage sin
guemarse. El jaguar exclamo:

—ijComo me gustaria a mi también jugar con el fuego!

—iPuedes divertirte si lo quieres! Pero no podrgedar el
calor y te vas a quemar.

—iEh! jEh! ¢ Por qué no lo soportaria? jYo tamb@nrapi-

do!

—iPues bien! Vamos alla: la brasa es menos fuerte.

Alla se dirigieron, pero en realidad la brasa estabs ardiente
gue en otra parte. El camaleén explicé al jaguaracéra necesa-
rio proceder y pas6 una vez a través del fuego pastrarle:
nada le sucedid. " jBien! jSal de ahi! Yo tambiép a pasar. " j Si
td lo logras yo también puedo lograrlo!" El jagsararrojé al fuego
y de inmediato se quema: if f f fl Logré atravegamo ya estaba
calcinado a medias, y murié, reducido a cenizas.

En aquel momento llegé el pajasa-ts'i,que se puso a llorar:
" jAh! jMi pobre nieto! jJaméas podre acostumbram@meantar
sobre las huellas de un corzo!" Baj6 del arboliy swala se puso
a juntar en un montén las cenizas del jaguar. Eid@gertié agua
sobre las cenizas y paso por encima del montgageér se le-
vant6 " jVaya! jQué calor! exclamd. ¢ Por qué diaihe he acos-
tado en pleno sol?" Reanud6 su paseo.

Al cabo de un momento, oy6 que alguien cantabale@rzo,
gue se encontraba en su plantacion de papas. lieladedas papas
eran cactus.jAt ‘ona 'i! jAt 'ona 'i! jTengo suefio sin razén!" Y,
siempre cantando, bailaba sobre los cactus: corooreb tiene
los pies muy finos, podia facilmente evitar lasresp El jaguar
observaba su ejercicio:

—ijAh! jComo me gustaria a mi también bailar alBiema!

—No creo que puedas caminar sobre los cactus siartga
las espinas en los pies.

-¢Y por qué no? Si tu lo haces, yo muy bien pusaterio
también!
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- iMuy bien! En ese caso, vamos alla: hay menos&sp

En realidad, habia muchas mas. El corzo pasorakpo para
mostrar al jaguar: bailé sobre los cactus y lueglwi@, sin una
sola espina. " jHil jHi! jHi! exclamo el jaguar.§g@o me gusta to-
do esto!" Lleg6 su turno. Se introdujo entre lostaa y lleg6 al
medio del campo del cactus. Sufria mucho y ya mbigomante-
nerse de pie: se echd cuan largo era, con el caenjullado de
espinas.

De nuevo apareci6 &'a-ts'ique sacé al jaguar de alli y le extrajo
todas las espinas, una por una. Después, con,da alapujé un
poco mas lejos. "jQué calor! exclamd el jaguar.r gjgé diablos
me he quedado dormido en pleno sol?"

Volvié a ponerse en marcha. Algunos momentos nids tae
encontrd con una lagartija: ésta puede subir arlogles, hasta la
punta de las ramas y bajar muy rapido sin caejadtlar la vio
hacer e, inmediatamente, le entraron ganas detidieetambién.
La lagartija le condujo entonces a otro arbol ynlestré lo que
cabia hacer: subi6 a la clspide del arbol y b&pda velocidad. El
jaguar se lanz6 a su vez. Pero, una vez que llegalt del arbol,
cayd y unarama se le clavo en el ano, saliénduolafroca. " jOh!
dijo el jaguar. jEsto me recuerda fielmente cuaedgo diarrea!"
Una vez masis'a-ts'ivino a sacarlo de este mal paso, le curo el
ano y el jaguar pudo proseguir su camino.

Se encontrd entonces con un pajaro que estabadjpgam
dos ramas que el viento hacia cruzarse: el pagdivertia pa-
sando entre ellas rapidamente, en el momento esejaeizaban.
Esto gustd enormemente al jaguar:

—iYo también quiero jugar!

- jPero ti no lo lograras! Eres demasiado grandesoy pe
quefio.

—¢ Y por qué no podria yo hacerlo?

El pajaro condujo pues al jaguar a otro arbol yYopasa vez
para mostrarle: las ramas casi tocaron su colareoreento en que
se cruzaron. " jA ti te toca ahora!" El jaguar&adero las ramas lo
apretaron por la mitad del cuerpo, partiéndolo es. d jAy!"
grité el jaguar. Los dos pedazos cayeron y murid.
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Ts'a-ts'ireaparecio y vio a su nieto muerto. Se puso arlltra
jJamas podré acostumbrarme a cantar sobre las$udl un
corzo! Bajé y junté los dos pedazos del jaguar. Goa concha
de caracol, puli6é cuidadosamente la juntura; despashing sobre
el jaguar quien entonces se levanto, vivo.

Se puso nuevamente en marcha. Avistd entondés, &l
buitre real, quien se divertia volando de arribajaly de abajo
arriba. Eso también le gusté6 mucho al jaguar: ldadé alt'o
que deseaba jugar como él:

—ijAh! amigo mio, jCémo me gustaria jugar como tu!

—iSeria muy bueno! jPero td no posees alas!

—No tengo, es verdad, pero tu puedes prestarmelas.

It'o aceptd. Preparé dos alas que pego6 al cuerpo delrjagn
cera. Hecho esto, invit6 a su compafiero a volatodise eleva-
ron hasta una altura increible, divirti€éndose dgréoda la marfia-
na. Pero hacia mediodia el sol estaba ardienteijidéa cera: las
dos alas se desprendieron. El jaguar se aplasté koberra con
todo su peso y murié, casi reducido a migdiaa-ts'illegé, arre-
gl6 los huesos del jaguar y lo levanté. Este vodviartir.

No tard6 en encontrar a la mofeta que se diveotiiasa hijo,
rompiendo pedazos de madera. El jaguar se aprgxamadver lo
gue sucedia: de pronto salté sobre el hijo de fatmg luego quiso
atacar al padre. Pero éste le me6 en los ojomguar quedo ence-
guecido (6). Caminaba y ya no veia nada. Fela-ts'isurgié de
nuevo y le lavéd cuidadosamente los ojos: es porqst el jaguar
tiene una vista tan buena. Sin el paj@'a-ts'i, el jaguar ya no
existiria.

El valor de estos dos mitos no se limita a la isittad de la
risa que provocan. Se trata de comprender lo ceEigamente,
en estas historias, divierte a los indigenas; tambe trata de es-
tablecer que la fuerza comica no es la Unica pdepiecomun a
estos dos mitos, sino que, por el contrario, ctny&n un con-
junto fundamentado sobre razones menos exterrEmeas que

(6) Cf. nota 3.
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permiten ver en su agrupacion algo mas que unapasicion
arbitraria.

El personaje central del primer mito es un viejanchn. Se le ve
primero tomar todo al pie de la letra, confundilei@a y el espi-
ritu (de tal manera queo se le puede decir nadg)por consi-
guiente cubrirse de ridiculo ante los ojos de takds. Lo segui-
mos a continuacion en las aventuras a que lo expotwicio” de
médico. La expedicién extravagante que emprenddosoatros
chamanes a la bisqueda del alma de su bisniedd|ezst de epi-
sodios que revelan una incompetencia total entrariédicos y
una capacidad prodigiosa para olvidar el objetigosd mision:
ellos cazan, comen, copulan, buscan el menor pogiexa olvidar
gue son médicos. Su viejo jefe, después de hagedo la cura
por poco, da curso libre a un libertinaje desemfiien abusa de la
inocencia y de la bondad de sus propias nietaspéatarlas en la
selva. En resumen, es un héroe grotesco y une aestis expensas.
El segundo mito nos habla del jaguar. Su viajea par sélo un
simple paseo, no carece de imprevistos. Este gitam lque decidi-
damente encuentra mucha gente en el camino, deenéiia-
mente en las trampas que le tienden aquellos qiesprecia con
tanta soberbia. El jaguar es grande, fuerte y tardacomprende
nunca nada de lo que le sucede y, sin la interganepetida de
un insignificante pajarito, habria sucumbido engyuCada uno
de sus pasos testimonia su torpeza y demuesididalo del per-
sonaje. En resumen, estos dos mitos presentan sthamamguares
como victimas de su propia estupidez y de su pra@iaad, victi-
mas que por tales motivos no merecen la compasidm la car-
cajada.

A estas alturas se puede plantear la cuestiorgyjée se bur-
lan? Una primera conjuncién nos muestra al chamahjaguar
unidos por la risa que provocan sus desdichas, Peeorogan-
donos sobre el estatuto real de estos dos tipesrds y sobre la
relacion vivida que los indigenas mantienen caselés descubri-
mos colindar en una segunda analogia: es que,dejesr perso-
najes comicos, son por el contrario, tanto el wrael otro, se-
res peligrosos, capaces de inspirar temor, respdio, pero sin
duda nunca ganas de reir.
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En la mayoria de las tribus sudamericanas, los ahesncomparten
con los jefes —cuando no son ellos mismos los guepten esta fun-
cion politica— prestigio y autoridad. EI chamarsegsnpre una figura
muy importante de las sociedades indigenas y, ¢aines a la vez res-
petado, admirado y temido. En efecto, es el Unicel grupo que posee
poderes sobrenaturales, el Unico que puede doelinarndo peligroso
de los espiritus y de los muertos. El chaman es paesabio que pone
su saber al servicio del grupo curando a los erdsriidero los mismos
poderes que le hacen de él un médico, es dedigmbre capaz de pro-
vocar la vida, le permiten también dominar la metegs un hombre que
puede matar. En este sentido es peligroso, ingquéetase desconfia
constantemente de él. Amo tanto de la muerte canta dda, se le ha-
ce inmediatamente responsable de todo acontecongtitaordinario
y a menudo lo matan porque le temen. Es decir gasiguiente que el
chaman se mueve en un espacio demasiado lejanasi@ein exterior
al del grupo para que éste conciba, en la vidageal su risa pueda re-
conciliarle con él.

¢, Qué pasa con el jaguar? Este felino es un capadpreficaz,

pues es poderoso y astuto. Las presas que atapaechieccion (cerdos,
ciervos, etc.) son también la caza generalmenferjga de los indios.
Se desprende de ello que el jaguar es percibidellpsr—y los mitos en
los cuales él aparece confirman a menudo estaatacish empirica—
mas como un competidor de cuidado que como un goeasmible. Uno
se equivocaria sin embargo si dedujera que eljagues peligroso. Sin
duda raramente ataca al hombre: pero conocemas\@$os de indios
atacados y devorados por esta fiera, por lo qeeewgpre arriesgado en-
contrarlo. Por otra parte, sus cualidades mismaszigdor, y el imperio
que ejerce sobre la selva, inducen a los indigeagseciarlo en su justo
valor y a evitar subestimarlo: ellos respetan msal en el jaguar y, en
ningun caso, se mofan de él (7). En la vida realsh de los hombres y el
jaguar subsis-

(7) Hemos constatado entre tribus de culturas nifigyesites, como los
guayakis, los guaranies, los chulupis, una teralerexagerar el ries-
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ten siempre en la disyuncion.

Concluyamos pues la primera etapa de este examemrisu
enunciando que:

1° Los dos mitos considerados nos presentan alé&chgral jaguar
como dos seres grotescos y objetos de risa;

2° En el plano de las relaciones efectivamente vivielatse los
hombres por una parte, los chamanes y los jagperesra, la posicion
de estos Ultimos es exactamente contraria a Ipeasentan los mitos:
el jaguar y el chaman son seres peligrosos, ptanim respetables, y
por ello mismo se hallan més alla de la risa;

3° La contradiccion entre lo imaginario del mittoyreal de la vida
cotidiana se resuelve cuando se reconoce en los mig intencion de
escarniolos chalupies realizan al nivel del mito lo quedst prohibi-
do al nivel de lo realUno no se rie de los chamanes reales o de los ja-
guares reales, pues de ninguna manera son sééssriSe trata por lo
tanto, para los indigenas, de cuestionar, de defraisa sus propios
ojos el temor y el respeto que les inspiran jagugrehamanes. Este
cuestionamiento puede operar de dos maneras: alewgerge, y enton-
ces se mata al chaman considerado demasiado peligral jaguar en-
contrado en la selva; sea simbodlicamepte, la risa,y el mito (desde
entonces instrumento de desmistificacion) inventavariedad de cha-
manes y jaguares tales que uno pueda burlarsdode dgspojados de
sus atributos reales para encontrarse transforneadinotas de aldea.

Consideremos por ejemplo el primer mito. La pastem@l esta con-
sagrada a la descripcion de una cura chamanitar@ade un médico es
cosa grave pues para curar un enfermo es necdsagobrir y reintegrar
en el cuerpo del paciente el alma cautiva en l@at@nza. Es decir, que
durante la expedicion que emprende su espiritchahan debe estar
atento sélo a su trabajo y no puede dejarse digtomenada. Ahora bien,
¢qué sucede en el mito? Primeramente los chamanesimerosos,

go que hace correr este animal; los Infliegana tener miedo al jaguar porque
ellos le temen efectivamente.
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mientras que el caso a tratar es relativamentegbenel nifio
tiene fiebre. Un chamén s6lo solicita a sus colegdss casos ver-
daderamente desesperados. Luego se ve a los médicmsnifios,
aprovechar la menor ocasion para hacer novillasteco(prime-
ramente calabazas cocidas, luego la miel extraida dola de la
borrica), cazan (una tortuga, después una mofeddin con las
mujeres (en lugar de bailar solos, como deberiaerimg, y se
apresuran a seducirlas para ir a copular con (@& cual debe
abstenerse absolutamente un chaman durante sjojrdbarante
todo este tiempo, el viejo se da cuenta que hdada la Gnica
cosa que un verdadero chaman no olvidaria jama&gas su ta-
baco. Para terminar, se enreda estipidamente ezanpa en
donde sus compafieros, pudiendo ser Utiles poraméovhabrian
dejado tranquilamente forcejear si es que no helléewado ver-
daderos alaridos. Resumiendo, el jefe de los chesrizace exac-
tamente lo contrario de lo que haria un médicordict® No se
podria, sin sobrecargar desmesuradamente la exppstwocar
todos los rasgos que transforman en irrisorio afrén del mito.
Sin embargo es necesario que sefialemos brevenosntie ellos:
su "animal doméstico" y su canto. Cuando un chage&iChaco
comienza una cura, envia (imaginariamente, poresipya su
animal familiar en exploracion. Todo chaméan es duwddieste ti-
po de espiritu-asistente animal: se trata a medagequefios pa-
jaros o de serpientes, pero en ningln caso de kesirten ridi-
culos (para los indigenas) como una borrica. Ebnait escoger
para el chaman un animal doméstico tan molestocy téndica
de entrada que va a hablar de un pobre diablootPaparte, el
canto de los chamanes chulupis nunca tiene letrasi€le en una
melopea tenuemente modulada, indefinidamente depgtpun-
tuada, en escasos intervalos, por una sola paklbnambre del
animal familiar. Ahora bien, el canto de nuestrarnhn se com-
pone exclusivamente del nombre de su animal: éenesto, no
cesa de lanzar, como un grito de triunfo, la caéfede sus "cha-
manerias".
Se ve aparecer aqui una funcion por asi deciréotoz del

mito: libera en su relato una pasioén de los indigela obsesion
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secreta de reir de aquello que se teme. Devalélgpdemo del len-
guaje lo que no podria serlo en la realidad y,leev® en la risa
un equivalente de la muerte, nos ensefa que,lestraligenas,
el ridiculo mata.

Superficial hasta ahora, nuestra lectura de logsnas sufi-
ciente sin embargo para establecer que la anatuggikbgica del
jaguar y del chaméan no es mas que la transformat@duna
analogia real. Pero la equivalencia existente efite permane-
ce exterior, y las determinaciones que los uneitearsiempre
a un tercer término: la actitud real de los indégefiente a los
chamanesy a los jaguares. Penetremos, pues, ofidsdamente
en los textos de los mitos, con el fin de ver gisgkentesco de es-
tos dos seres no es mas intimo de lo que a pringtagparece.

Se notara ante todo que la parte central del pnmigr y el
segundo en su totalidad, se refieren exactamdat@iama cosa:
en ambos casos se trata deviaje sembrado de obstaculas,
del chaman lanzado a la bisqueda del espiritu émf@nmo, y
el del jaguar, que se encuentra simplemente de pakera bien,
las aventuras gallardas o burlescas de nuestrokédoss disi-
mulan en realidad, bajo la mascara de una falszenwa, una
empresa muy seria, un género de viaje muy impatanuel
que conduce a los chamanes hasta el Sqli es necesario re-
currir al contexto etnografico.

Los chamanes del Chaco no son solamente médiaptasin
bién adivinos capaces de prever el futuro (por gienel resulta-
do de una expedicion guerrera). A veces, cuande Isgenten se-
guros de su saber, van a consultar al Sol, que srwmnisciente.
Pero el Sol, poco deseoso de ser importunado,spaekto so-
bre el trayecto que lleva a su morada toda una derpbstaculos,
muy dificiles de franquear. Por eso, Unicamentenej@res cha-
manes, los mas astutos y mas valientes, logramasups prue-
bas; el Sol acepta entonces apagar sus rayogearfa aquellos
que se presentan ante él. Las expediciones deg@sézo son
siempre colectivas, en razén justamente de swhléidt, y se de-
sarrollan bajo la direccién del mas experimentagldod hechi-
ceros. Ahora bien, si se compara las peripecias d@je al Sol
con las aventuras del viejo chaman y del jaguar, se
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nota que ambos mitos describen, a menudo con geaisidn,
las etapas del Gran Viaje de los chamanes. El primite cuenta
una cura: el médico envia su espiritu a la busqdedaspiritu
del enfermo. Pero el hecho de que el viaje secesati grupo indica
ya que no se trata solamente de un desplazamigirtario, sino
de algo mucho mas solemne: un viaje hacia el $olofPa parte,
ciertos obstaculos que los chamanes encuentrah raioeco-
rresponden a las trampas con las cuales el Saldrado su ca-
mino: las diversas barreras de espinas por ejemplmbién el
episodio de la mofeta: esencegueciendal chaman, repite uno
de los momentos del viaje al Sol: la travesia si¢iféeblas donde
no seve nada.

Lo que se encuentra finalmente en este mito egparadia
burlesca del viaje al Sol, parodia que toma coretepto un tema
mas familiar a los indios (el de la cura chaméangzaap burlarse
doblemente de sus hechiceros. En cuanto al seguioloretoma
casi término a término el desglose del viaje a) $dbs diversos
juegos en los que el jaguar pierde conespondes abistaculos
que el verdadero chaman sabe franquear: la danzas espinas,
las ramas que se entrecruzan, la mofeta que sujagualr en las
tinieblas y, finalmente, el vuelo icariano haci®el en compaiiia
del buitre. No hay nada de asombroso, en efectguerml sol de-
rrita la cera que mantiene las alas del jaguaguga para que el
Sol consienta a apagar sus rayos, el buen charb&érhdber fran-
queado los obstaculos anteriores.

Nuestros dos mitos utilizan asi el motivo del Gvéaje para
con esto caricaturizar a los chamanes y a los jaguaostrando-
los incapaces de realizarlo. El pensamiento indigenescoge en
vano la actividad mas estrechamente ligada ada @e los cha-
manes, el dramético encuentro con el Sol; lo gseadas introdu-
cir un espacio de desmesura entre el chaman gugijael mito y
su objetivo, espacio que viene a ser llenado podeilico. Y la
caida del jaguar, que pierde sus alas por imprimless la meta-
fora de una desmistificacion buscada por el mito.

Se comprueba pues que siguen una misma direccdraioi-
nos en los cuales los mitos involucran respectiviaena chaman
y al jaguar; y vemos precisarse poco a poco la jsere
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que desean reconocer entre los dos héroes. ¢;Rasopasalelas
estan destinadas a juntarse? Se podria oponerbjg@Eon a las
observaciones que preceden: si es perfectamenézectd e in-
cluso, podria decirse, previsible que el primeomioca la esce-
nificacion del viaje al Sol para burlarse de aqsetjue lo realizan
—Ilos chamanes— no se comprende por el contradoeruncion
del jaguar en tanto que jaguar y el motivo del Graje, no se
comprende por qué el pensamiento indigena rec@sgeaspecto
del chamanismo para burlarse del jaguar. Los dssrakamina-
dos no nos ensefian nada a este respecto, paea allm necesario
apoyarse sobre la etnografia del Chaco.

Diversas tribus de esta area comparten, como sestm la
conviccion de que los buenos chamanes son capaeceseder a la
morada del Sol, lo que les permite a la vez demostr talento y
enriquecer su saber al interrogar al astro ommigeid>ero existe
para estos indigemas otro criterio del poder (Jad®aldad) de
los mejores hechiceros: es que éstos putdasformarse en ja-
guares.La relacion entre nuestros dos mitos cesa entaheaer
arbitraria y a los lazos, hasta el momento extesientre jaguares
y chamanes, substituye una identidad, ya que, desde punto
de vista, locchamanes son jaguareNuestra demostracién seria
completa si se lograse establecer una proposie@proca a ésta.
¢ Son los jaguares chamanes?

Ahora bien, otro mito chulupi (demasiado largo sanatrans-
crito aqui) nos da la respuesta: en tiempos argjgos jaguares
eran efectivamente chamanes. Eran por otra patts wlzamanes
pues, en lugar de tabaco, fumaban sus excremgreéosdugar de
sanar a sus pacientes, buscaban més bien devoirloisculo
esta ahora, parece, cerrado, ya que esta Ultimamation nos
permite confirmar la precedentes jaguares son chamanesl.
mismo tiempo se aclara un aspecto obscuro del degmito: si
hace del jaguar el héroe de aventuras habitualmeséevadas a
los hechiceros, es que no se trata del jaguarrea tpe jaguar,
sino del jaguar en tanto que chaman.

El hecho pues que jaguar y chaman sean en un cemnii-
cambiables confiere cierta homogeneidad a nuedtr®snitos y
hace verosimil la hipétesis del comienzo: a sajpes,constitu-
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yen una especie de grupos tal que cada uno desosleimentos
que lo componen no puede ser comprendido sinogierencia
al otro. Sin duda estamos ahora lejos de nueshim e partida.
La analogia de los dos mitos les era entoncesesdérior, se
basaba solamente en la necesidad, para el pensaima@igena, de
realizar miticamente una conjuncion imposible eplaho de la
realidad: la de la risa por una parte, la del clrayndel jaguar por
la otra. El comentario que precede (y que no ésagamoslo, de
ninguna manera un analisis, sino mas bien un poefudn tal tra-
tamiento) ha intentado establecer que esta codjnnisimulaba,
bajo su intencién comica, la identificacion dedos personajes.

Cuando los Indios escuchan estas historias, negrematural-
mente mas que en reir. Pero lo comico de los mitdes priva de
su seriedad. En la risa provocada se abre pasa imtencion pe-
dagogica: sin dejar de divertir a aquellos queskzsichan, los mi-
tos vehiculan y transmiten la cultura de la tribllos constituyen
asi el gay saber de los indigenas.*

* Estudio inicialmente aparecido &rs Temps Modernés. 253,
junio 1967).
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Capitulo 7
EL DEBER DE PALABRA.

Hablar es, antes que nada, poseer el deber de.Halteejor
aun, el ejercicio del poder asegura la dominac&fadbalabra:
s6lo los amos pueden hablar. En cuanto a los sishdiestina-
dos al silencio del respeto, de la veneracién detedr. Palabra
y poder mantienen relaciones tales que el deseoalse realiza
por la conquista del otro. Sea principe, déspgefeade Estado,
el hombre del poder es siempre no solamente el tooque ha-
bla, sino la Unica fuente legitima de la palabedalpra empo-
brecida, palabra pobre, es cierto, pero rica etieeftia, pues
ella tiene por nombrmandoy no quiere mas que @bediencia
del ejecutante. Extremos inertes cada uno parasianpoder y
palabra solo subsisten uno en el otro, cada uredlaees subs-
tancia del otro y la permanencia de su relacioncaando pare-
ce trascender la Historia, nutre sin embargo elimewnto de
ella: hay acontecimiento histérico cuando, aboldaue los
separa y por lo tanto los destina a la inexisteraipoder y la
palabra se establecen en el acto mismo del encu&tla toma
de poder es asimismo una adquisicion de palabra.

Naturalmente, esto concierne en primer lugar adagedades
fundadas sobre la division: amos-esclavos, sefoiteditos, diri-
gentes-ciudadanos, etc. La marca primordial ded#gigion, su
lugar privilegiado de desarrollo, es el hecho nmsdiveductible,
quizas irreversible, de un poder separado de ledsxt global
puesto que solamente algunos miembros lo poseaem deder
gue, separado de la sociedad, se ejerce sobse etiecaso nece-
sario, contra ella. Lo que aqui se ha sefialadel, @njunto de
las sociedades con Estado, desde los despotisngoaro@cos
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hasta los Estados totalitarios mas modernos, pagaordas so-
ciedades democréaticas, cuyo aparato de Estadaytibgral de-
ja de constituirse en el duefio encubierto deédl@ncia legitima.

Vecindad, buena vecindad de la palabra y del pégeahi lo
gue suena claramente en nuestros oidos acosturslmeside ha-
ce mucho tiempo a escuchar esa palabra. Ahora idepuede
desconocerse esta ensefianza decisiva de la ematbghundo
salvaje de las tribus, el universo de las socieslpdmitivas o in-
cluso —y es lo mismo— de las sociedades sin Estdidme extra-
flamente a nuestra reflexion esta alianza ya reaghelo sélo pa-
ra las sociedades con Estado, entre el poderalddm. Sobre la
tribu reina su jefe y este reina igualmente sadsephlabras de la
tribu. En otros términos, y muy particularmentesénaso de las
sociedades primitivas americanas, el jefe —el herdbl poder—,
posee también el monopolio de la palabra. No essago, entre
estos Salvajes, preguntar: ¢,quién es vuestro gfe? mas bien:
¢ quién es entre vosotros el que habla? Duefio galisras: es
asi como numerosos grupos denominan a su jefe.

No se puede, pues, aparentemente, pensar el ualotin, el
poder y la palabra, ya que el vinculo entre etitasamente meta-
histérico, no es menos indisoluble en las socieslpdmitivas que
en las formaciones con Estado. Seria sin embaxgorfguroso li-
mitarse a una determinacion estructural de estaiéel. En efecto,
la ruptura radical que separa las sociedadessregbesibles, se-
gun tengan o no Estado, esa ruptura no puedeiddjtarente el
modo de relacion existente entre el poder y labpalag Cémo se
efectlia esta relacion en las sociedades sin EsEldg@mplo de
las tribus indigenas nos lo ensefia.

Una diferencia, la mas aparente y a la vez la nméfsmqla, se
revela en la conjugacion de la palabra y del pailen las socieda-
des con Estado la palabra eslelechodel poder, en las socieda-
des sin Estado, por el contrario, la palabra delerdel poder. O
para decirlo de otra forma, las sociedades ind&ggeaaeconocen
al jefe el derecho de la palabra porque es el gdifes exigen del
hombre destinado a ser jefe, que pruebe su domotice las
palabras. Hablar es para el jefe una obligacioriatp
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va, la tribu quiere escucharlo: un jefe silenciosopuede seguir
siendo un jefe.

Y no nos equivoquemos. No se trata aqui del gtestofuerte
entre muchos Salvajes, por los discursos hermpso<! talento
oratorio, por la bella palabra. No se trata aquéstética, sino de
politica. En la obligacion que se hace asumirfalde constituirse
en el hombre de la palabra, se revela en efectlédilosofia po-
litica de la sociedad primitiva. Alli se desplieg&spacio verdade-
ro en el cual se sitla el poder. Espacio que reb gse en un pri-
mer instante pudiera pensarse. Y es la naturakessté discurso,
por cuya repeticion la tribu vela escrupulosamesgda naturale-
za de esta palabra capitana lo que nos indicayaf heal del po-
der.

¢ Qué dice el jefe? ¢ Qué es una palabra de jefpfifisfamen-
te, un acto ritualizado. Casi siempre el lider s@geal cotidiana-
mente al grupo, al alba o al crepuUsculo. Recostads hamaca o
sentado cerca de su fogata, pronuncia con voz teodétdiscurso
esperado, y su voz, ciertamente, necesita fueradqgrar hacerse
oir. Ningun recogimiento, en efecto, cuando el jedbla, nada de
silencio, cada uno continda tranquilamente, conmada sucedie-
se, dedicado a sus ocupaciohaspalabra del jefe no es dicha para
ser escuchadd®aradoja: nadie presta atencion al discurso ael@ef
mas bien, se finge desatencion. Si el jefe delyeodal, someterse
a la obligacion de hablar para la gente a la adirige, es sufi-
ciente con aparentar no escucharlo.

Y, en un sentido, ellos no pierden, si asi se pdedée, nada.
¢Por qué? Porque, literalmente, el jefe no dicdijgmente, nada.
Su discurso consiste, en lo esencial, en una eeiélor; frecuente-
mente repetida, de las normas de vida tradicion8Mgestros
abuelos se encontraron bien al vivir en la forma guian. Siga-
mos su ejemplo y, de esta manera, llevaremos junsxistencia
apacible." He aqui, mas o menos, a lo que se ragudiscurso de
jefe. Se comprende pues que el mismo no preocupermante a
aquellos para quienes esta destinado.

¢ Qué quiere decir hablar en este caso? ¢Por gefe ele la
tribu debe hablar precisamente para no decir ngdajué ne-
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cesidad de la sociedad primitiva responde estdipalacia que
emana del lugar aparente del poder? Vacio, eldisael jefe lo
es porque justamente no es discurso de podefe gt separado
de la palabra porque esta separado del poder. §otiedad pri-
mitiva, en la sociedad sin Estado, no es del lagefe que se
encuentra el poder: de esto se desprende queatrgab puede
ser palabra de poder, de autoridad, de mando. tdteaoche ahi
precisamente lo que el jefe no podria dar, he Etigamente el
tipo de plenitud negado a su palabra. Mas alléeiélazo de obe-
diencia que no dejaria de provocar una tentativadiaparte de
un jefe olvidadizo de su deber, no tardaria ertgdaise el rechazo
a su reconocimiento. Al jefe lo suficientementecl@omo para
pensar, no tanto en el abuso de un poder que ee p&iao en el
uso mismo del podea] jefe que quiere hacer de jefe le aban-
dona: la sociedad primitiva es el lugar del reclizan poder se-
parado, porque ella misma, y no el jefe, es elrluga del poder.
La sociedad primitiva sabe, por naturaleza, quéolancia es
la esencia del poder. En este saber se arraigadaypacion de
mantener constantemente separado uno de otrojel pda ins-
titucién, el mando y el jefe. Y es el campo mismadalpalabra lo
que asegura la demarcacion y traza la linea desséfa. Cons-
trifendo al jefe a moverse sélo en el elementadmlabra, vale
decir en el extremo opuesto al de la violenci#;il se asegura
de que todas las cosas permanecen en su luga, gjaelel poder
se repliega sobre el exclusivo cuerpo de la sodigapie ningan
desplazamiento de fuerzas vendra a subvertir €nosdcial. El
deber de palabra del jefe, ese flujo constanteatidom vacia que
él debea la tribu, es su deuda infinita, la garantia qudipe al
hombre de palabra convertirse en hombre de poder.*

* Estudio inicialmente aparecido erNauvelle Revue de Psychanalyse
(8, otofio 1973).
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Capitulo 8
PROFETAS EN LA JUNGLA

La América indigena no cesa de desconcertar aegliatentan
descifrar su gran rostro. Verla asignar a vecas\&eslad lugares
imprevistos, nos obliga a reconsiderar la quietzgen que de ella
se tiene y a la cual astutamente quiza se adagpteadicion nos ha
legado una geografia restringida y superficialmesmtédica del
continente sudamericano y de los pueblos que |dahan: por
una parte las Altas Culturas andinas y todo etigiesde sus refi-
namientos, por otra parte las culturas llamadda &elva Tropi-
cal, tenebroso reino de tribus errantes por sahgjuaglas. Se po-
dré observar asi el etnocentrismo de este ordeoppree, de una
manera familiar al Occidente, la civilizacion, delado, a la bar-
barie, del otro. Complementaria a esta partic®expresa luego la
conviccion mas sabia de que la vida del espiritede a sus formas
mas nobles s6lo cuando la sostiene el suelo, @masid mas rico,
de una gran civilizacion: es decir, que el espilitulos Salvajes
permanece espiritu salvaje.

Ahora bien, los mbya-guaranies nos ensefian quenests
verdad y que el mundo indigena se muestra capsargesnder al
auditor occidental con un lenguaje que antafio riele dejado
de tener eco. Ya que el pensamiento religiosotds egligenas, al
desplegarse en la frescura original de un mundguencoexisten
dioses y hombres, se carga de la densidad de uii&aon@n riguro-
say liberada. Los tupi-guaranies —de los cuatesiloya constitu-
yen una de las ultimas tribus-, proponen a la egialamericanis-
ta el enigma de una singularidad que, desde aatksConquista,
los destinaba a la preocupacion incesante de besaaas alla
prometido por sus mitogwy mara eyla
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Tierra sin Mal. De esta busqueda mayor y ciertaenextepcional
entre los indigenas sudamericanos, se conoce se@gencia mas
espectacular: las grandes migraciones religios#asdgue hablan
las relaciones de los primeros cronistas. Bajooladaccion de
chamanes inspirados, las tribus se ponian en mewvimy, a tra-
vés de ayunos y danzas, intentaban acceder adasmoradas de
los dioses, situadas en el levante. Pero entopegsda el obsta-
culo aterrador, el limite doloroso, el gran océanm mas terri-
ble por confirmar a los indigenas en la certezguiesu ribera
opuesta era el asiento de la tierra eterna. Esgtorgue substituia
en toda su plenitud la esperanza de alcanzarla digly los cha-
manes, atribuyendo el fracaso a la carencia derfgra la falta de
respeto a las reglas del ayuno, esperaban sinigmgécla llegada
de un signo o de un mensaje de lo alto para rersovantativa.

Los chamanes tupi-guaranies ejercian pues sohirélas u-
na influencia considerable, sobre todo los maydoskarai, cu-
ya palabra, segulin se quejaban los misioneros,rdaritelo el po-
der del demonio. Desgraciadamente sus textos naidguana
indicacion sobre el contenido de los discursosodédrai: sin
duda por la simple razén de que los jesuitas riatenuchos de-
seos de hacerse cémplices del diablo al reprogociescrito lo
gque Satanas sugeria a sus agentes indigenaso®&relet, N6-
brega, Anchieta, Montoya, etc., traicionan sin quet silencio de
censura al reconocer la capacidad seductora dadhrp de los
hechiceros, que constituye, segun ellos, el prahcipstaculo para
la evangelizacién de los Salvajes. Alli se deshzabpesar de
ellos, el reconocimiento que el cristianismo enadrd en el uni-
verso espiritual de los tupi-guaranies, es dechiaiebres "pri-
mitivos", algo bastante bien articulado para ops@epn éxito, y
como en un plano de igualdad, a la intencién me@nSorpren-
didos y amargados, los activos jesuitas desculefalg dificul-
tad de su prédica, la finitud de su mundo y Iaiiori de su len-
guaje: constataban con estupor que las superstdiabolicas de
los indigenas podian elevarse hasta las regioqesmsas de lo
gue merece ser llamado una religién.

Oculto de este modo, todo este antiguo saber pbhdbiarse
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perdido para siempre si no lo hubiesen mantenidm, gilencio-
samente, los Ultimos indios guaranies, atentos ¢t@mestado a
su llamado y respetuosos como han sido de su merBaripode-
rosos pueblos que eran antafio, no son ahora sirsgpacos los
que sobreviven en las selvas del este paraguayoirdtales por
Su perseverancia en no renunciar a ellos mismesnhya, que
cuatro siglos de ofensas no fueron capaces delburpiérsisten
extrafiamente en habitar su antigua tierra, segéjeeiplo de
sus antepasados, en fiel acuerdo con las normagrqoeilga-
ron los dioses antes de abandonar la morada gtietzama los
hombres. Los mbya llegaron a conservar su identidzad a des-
pecho de circunstancias y pruebas de su pasa@bsko XVII,
los jesuitas fracasaron en convencerlos de remuméaidolatria
y unirse a los demas indigenas en las misionequkeabian los
mbya, y que los fortificaba en su rechazo, ereelgiienza vy el
dolor de ver lo que despreciaban amenazar su psap&tancia,
su pundonor y su ética: sus dioses y el discursuslelioses, re-
ducidos poco a poco a la nada por el de los rdleigados. En
este rechazo reside la originalidad de los gussaséedelimita el
lugar muy especial que ocupan entre las demagasilitadigenas
y se impone el interés que presentan para la effaol&fectiva-
mente, es raro ver una cultura indigena persigiatiendo de
acuerdo con las normas de su propio sistema dectaieey llegar
a conservar este campo especial practicamentaligirgertos. A
menudo el resultado del contacto entre el mundocbly el
mundo indigena es un sincretismo empobrecedor dbagieel
peso de un cristianismo siempre superficial, ebpaniento in-
digena so6lo busca diferir su muerte. Precisamente que no
sucedid con los mbya que contintdan, hasta ahandeoando al
fracaso toda empresa misionera.

Esta secular resistencia de los guaranies a piegats la reli-

gion de loguru'a, de los Blancos, toma pues fuerza en la convic-

cion de los indios de que su destino se da endorde la pro-
mesa de los antiguos dioses: que viviendo enria tieala,ywy

mba'é meguaen el respeto de sus normas, recibiran de los que

estan en lo alto los signos favorables a la agederun camino
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gue, mas alia del horror del mar, los llevara @elaa eterna. Po-
driamos sorprendernos de lo que se configura cas cina locu-
ra: a saber, la constancia de esta rigida certicio#paz de atra-
vesar la historia sin parecer afectada por ellHaSesconocer la
incidencia sociolégica del fervor religioso. Enaide si los mbya
actuales se piensan aun como tribu, es decir condadi social
tendente a preservar su diferencia, esta intermgdproyecta
esencialmente sobre un fondo religioso: los mbyaww tribu
porque son una minoria religiosa no cristiana, pom® cimiento
de su unidad es la comunidad de la fe. El sistenasccreencias y
de los valores constituye pues el grupo como t&ofprocamente,
este repliege obstinado sobre si lleva al grupgesi&ario celoso
de un saber honrado hasta en la mas humilde erpierie per-
manecer como el fiel protector de sus dioses yatdian de su
ley.

Ciertamente, el conocimiento de la tematica redigise repar-
te desigualmente entre los miembros de la tribunbgoria de
los indigenas se contenta, como es normal, coitipartaplica-
damente en las danzas rituales, con respetar tasasdradicio-
nales de la vida y con escuchar con recogimieatexhortaciones
de suga’i, de sus chamanes. Ya que ellos son los verdasiaros
bios que, tal como lokarai de los tiempos antiguos, habitados
por la misma pasion, se abandonan a la exaltaeidntelrogar a
sus dioses. Alli se vuelve a descubrir el gustioslendigenas por
la palabra, a la vez como oradores y como auditorasstros de
las palabras y fervientes en pronunciarlas, logjgas chamanes
encuentran siempre en el resto de los indigengsiblico dis-
puesto a escucharles;

Se trata casi siempre de abordar en esos disdostsmas
que literalmente obsesionan a los mbya: su destibre la tierra,
la necesidad de prestar atencién a los normas$ijpdr los dio-
ses, la esperanza de conquistar el estado de g@érfeel estado
deaguyijeel Gnico que permite a los que acceden a él vérse a
por los habitantes del cielo el camino de la TismaMal. La na-
turaleza de las preocupaciones de los chamansmgrsticacion,
su alcance y la manera en que ellos las exponsmrensefian jus-
tamente que el término de chaman califica mal la
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verdadera personalidad de esos hombres, capaebsieidad ver-
bal, cuando les toca el espiritu de los diosesdes médicos, pe-
ro no necesariamente, les preocupa mucho menok/delsosalud
al cuerpo enfermo que adquirir, por danzas, dissuyamediacio-
nes, esa fuerza interior, esa firmeza del coraasniinicas que
pueden agradar a Numandd, a Karai Ru Eté, a tasléigliras del
pantedn guarani. M&s que practicanlgsspa'imbya son meditan-
tes. Apoyados en el sélido terreno de los mitos kad tradiciones,
ellos se entregan, cada uno para si mismo, a diadero trabajo
de glosa de esos textos. Se encuentra pues etrdia dos sedi-
mentaciones, podriamos decir, de su "literatural* ana, profana,
qgue comprende el conjunto de la mitologia y en@apel gran
mito que se llama de los mellizos, y la otra, S#&ras decir secreta
para los Blancos, que se compone de plegariagntiesreligiosos,
de todas las improvisaciones que arranca g@aissu fervor ar-
diente cuando sienten que en ellos un dios quemerke oir. A la
sorprendente profundidad de su discursopbis—a los que de-
beriamos llamar profetas y no chamanes— imponfenrtaa de un
lenguaje notable por su riqueza poética. Ello nmaedaramente,
por lo demas, la preocupacion de los indigenagfmiduna esfera
de lo sagrado tal, que el lenguaje que lo enumeia@smismo una
negacion del lenguaje profano. La creacion verdalgida de la
perocupacién de nombrar seres y cosas segun sasiimesncu-
bierta, segin su ser divino, desemboca asi enransntutacion
linguistica del universo cotidiano, en un Gran tabtlel que se
pudo creer que era una lengua secreta. De este, losdmbya
hablan de la "flor del arco" para designar a lehite del "esqueleto
de la bruma", para nombrar a la pipa, y de los &jamfloridos",
para evocar los dedos de Namandu. Transfiguracidnrable la
de abolir la confusion y el resentimiento de laar@mcias, en que
no desea contenerse la pasion dedlosos hombreseste es el
sentido del verdadero nombre de los mby4, indigermgltos a
no sobrevivir a sus dioses.

La primera blancura del alba recorta la copa dgilasdes ar-
boles. Se despierta al mismo tiempo en el coraedlogIndios
guaranies el tormento, rebelde a la tranquilidalh ade-

144




che, de stekoachgde la existencia enferma, que viene a iluminar
nuevamente el fulgor del astro, recordandolesuasdidicion de
habitantes de la tierra. No es raro, entoncedevantarsein pa'i.
Voz inspirada por los invisibles, lugar de espefadilogo entre
los humanos y los dioses, él acuerda al rigor degas el impul-
so de la fe que anima las bellas formas del sMsétines salvajes
en la selva, las graves palabras de su lamentoedeen hacia el
este, al encuentro del sol, mensajero visible daadwa, el pode-
roso sefior de lo alto: a él se dirige esta ejenmiéayaria.

Desmintiendo el primer y legitimo movimiento de &smza,
las palabras que inspira la salida del astgadlo sumen poco a
poco en el circulo del desamparo en que lo abanelositencio
de los dioses. Los esfuerzos de los hombres paracarse a su
morada terrestre parecen in(tiles, ya que no covnenug quienes
ellos solicitan. Pero, llegado el punto extremadeuda y de su
angustia, el que las experimenta y las dice reneglgrasado, el
recuerdo de los ancestros: ¢no fueron acaso seasjayunos y
plegarias recompensados antafio, y no les fue dmajeavesar el
mar, descubrir la senda? Quiere decir que los hesnpueden
con los dioses, que aun todo es posible. Se afimbances la
confianza en un destino semejante para los horderakora, pa-
ra los ultime Jeguakavala espera de las Palabras no sera vana,
los dioses se haran oir de aquellos que aguardamesu

Asi se construye el movimiento de la suplica taydfsonto
llegada. Dejando brotar nuevamente su luz, Namandgiente
en dejar vivir, pues, a los hombres: su suefio nogtes una
muerte de la que los arranca el alba. Pero viaiia fosleguaka-
va, para los portadores geguakapara aquellos que el peinado ri-
tual masculino adorna, no sélo es despertar aimatielad de las
cosas. Los mbya habitan la tierra en el espaciccaestiona-
miento y el Padre acepta pues escuchar la quajascedornados.
Pero, al mismo tiempo que surge la esperanza dsmdegaiga la
misma posibilidad de cuestionar, la terrena fdteya a frenar el
impulso: la sangre y la carne la miden, y puedearteazon de
ella la plegaria y la danza, sobre todo la danzgg ¢
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ritmo exacto aligera el cuerpo de su carga teeres@ué ausencia
expresa esta blsqueda tan apremiante que inadgiie® ¢.a de
lasfie'é pora tenondis hermosas palabras originales, lenguaje
divino donde se alberga la salvacion de los homBxassa en el
umbral de su verdadera morada: asi es el habilasdeguaka-
vaen la mala tierra. La imperfeccion de los cuerpds las almas
impide abandonarla, sélo ella los mantiene en & de la
frontera, del metaférico mar, menos temible ereslidad muy a
menudo desconocida por los indigenas, que en bbhe lle-
varlos a presentir la division, tal vez definitide, lo humano y de
lo divino, cada cual anclado en su propia ribemgradar a los
dioses, merecer de ellos las Palabras que abeamaho de la
tierra eterna, las Palabras que ensefian a los beitasrnormas
de su futura existencia: tal es sin embargo elaldedos mbya.
iQue hablen pues los dioses! jQue reconozcanusdresfde los
hombres, sus ayunos, sus danzas, sus plegariastiNgs ricos en
méritos que sus padres, ldsguakava tenonde poranguéds
ultimos de aquellos que fueron los primeros adarsaaspiran a
dejar la tierra: se cumplird, pues, su destinocadid, tragica en el
silencio matinal de una selva, la meditante plegdgiun Indio: la
claridad de su llamada no se altera por lo quéesdimeamente,
se perfila en él el sentido y el gusto de la muédeia donde sa-
be encaminarse la extrema sabiduria de los guaranie

iPadre mio! jNamandu! jHaces que me levante nuavairiel
mismo modo, haces que se levanten los Jeguakaesalidad
de los adornados.

Y las Jachukava, las adornadas, también haces dgxaséen
nuevamente todas.

Y en cuanto a todos aquellos a quienes no has dguaiakia,
también haces que se levanten nuevamente todos.

Y he aqui: a propésito de.los adornos, a propésitogique no
son tus adornados, a propésito de todos ellosrggupto.

Y sin embargo, en cuanto a todo ello,
tu no pronuncias las palabras, Karai Ru Eté:
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ni para mi ni para tus hijos destinados a la tiemastructible, a
la tierra eterna que ninguna pequenez altera. Tarorauncias
las palabras donde residen las futuras normasekraudfuerza,
las futuras normas de nuestro fervor.

Ya que, en verdad, yo existo de un modo imperfédicangre
es de naturaleza imperfecta, mi carne es de nararahperfecta,
es espantosa, esta desprovista de toda excelEstaado asi
dispuestas las cosas, con el fin de que mi sargnatdraleza
imperfecta, con el fin de que mi carne de natueaiaperfecta,
se sacudan y lancen lejos de ellas la imperfeccimias rodillas
dobladas (1) me inclino, para conseguir un coraaeroso.

Y sin embargo, he aqui: tu no pronuncias las pasabr

Por eso, por todo esto

no es en absoluto en vano que, en lo que me caacier
necesito tus palabras: las de las futuras normés de

fuerza, las de las futuras normas de un coraz@mosa,

las de las futuras normas del fervor.

Ya nada, entre la totalidad de las cosas, inspil@ a mi
corazén. Ya nada me dirige hacia las futuras noduasi
existencia.

Y el maléfico mar, el maléfico mar,

no has hecho que yo lo atraviese,

Es por eso, en verdad, es por eso que sélo perarangs
hermanos reducidos a un pequefio nimero, que SGi@pecen
en pequefio nimero, mis hermanas. He aqui: sopegeéfio
numero de los que quedan, yo hago escuchar mi tanfeobre
ellos, nuevamente pregunto: ya que Namandu hacsejue
levanten. Estando asi dispuestas las cosas, efo@uartotalidad
de los que se levantan, es a su futuro alimentodeddirigen su
mirada todos,

(1) Descripcién del movimiento de la danza ritual.
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y porque el interés de su mirada se dirige a sudulimento,
son, entonces, todos ellos los que existen.

Tu haces que sus palabras tomen vuelo,

tu inspiras sus preguntas,

tu haces que de todos ellos se levante un gramtame
Pero he aqui: yo me levanto en mi esfuerzo,

y sin embargo tu no pronuncias las palabras, neeatad, tu
no pronuncias las palabras.

En consecuencia, he aqui lo que me veo llevadaia de

Karai Ru Eté, Karai Chy Eté: los que no eran poco
NuUMerosos,

los destinados a la tierra indestructible, a latieterna que
ninguna pequefiez altera,

todos esos, tu has hecho que en verdad ellos gegguamtario,
sobre las futuras normas de la propia existenciaejuramente,
las conocieron en su perfeccion, antafio. Y siuami a mi, mi
naturaleza se libera de su habitual imperfeccion,

si la sangre se libera de su habitual imperfecd®antafio:
entonces, seguramente, ello no proviene de toda®&as malas,
sino de que mi sangre de naturaleza imperfectaame, de
naturaleza imperfecta, se sacudan y lanzan lejeiakesu
imperfeccién.

Es por eso que tu pronunciaras en abundancia laisrps,

las palabras de alma excelente,

para aquel cuyo rostro no esta dividido con ningigno. (2)
Tu las pronunciaras en abundancia, las palabras,

oh! ti Karai Ru Eté, y ti Karai Chy Eté,

para todos los destinados a la tierra indestruetabla tierra
etema que ninguna pequenez altera.

iTu, Vosotros! (3)*

(2) Es decir para aquél que rechaza el bautismo odstia

(3)Este texto fue recogido en junio de 1966 en el Rata-
guayo. Fue grabado en lengua indigena y traducititecayuda de
Ledn Cadogan. Le agradecemos por ello.

* Estudio aparecido inicialmente BExhangeset Communications
(Melanges offerts a Claude Levi-Strauss en su &@p&anios) J.
Poutlon et P. Maranda, ed. Paris-La Haye, Mout®ri01
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Capitulo 9

DEL UNO SIN LO MULTIPLE

Era después del diluvio. Un dios calculador y niagic ensefia-
ba a su hijo como recomponer el mundo: "Hijo, hd &mque ha-
ras. Establece los fundamentos futuros de la tietperfecta...
Coloca un buen gancho como futuro fundamento teria... es
el pequefio jabali que va a provocar la multipliéadie la tierra
imperfecta. Cuando ella haya alcanzado la dimergpi@nquere-
mos, yo te voy a prevenir, hijo... Yo, Tupan, qog quien vela
por el sostén de la tierra..."Tupan, amo del g@rie la lluvia y
de los vientos se aburria, se encontraba solguymag necesitaba
compainiia. Pero no cualquier persona, no en cualogite. A los
dioses les gusta elegir a sus compafieros de d&pte queria que
la nueva tierra fuera una tierra imperfecta, ueadimala, sin em-
bargo capaz de acoger a los pequefios seres destampdrmane-
cer alli. Es por esto que, previsor, sabia de arteque deberia
enfrentarse a Nande Ru Eté, el amo de una brunaagestene-
brosa que, exhaldndose de la pipa que fuma, virdlabitable la
tierra imperfecta. "Yo canto mas que Nade Ru Etésabré que
hacer, yo volveré. Yo haré que la bruma sea livizara la tierra
imperfecta. So6lo de este modo los seres pequef@sryiamos
alli, se refrescaréan, felices. Los que enviamasteetra, nuestros
hijos, esos pedazos de nosotros, seran feliceiog, debemos
engafiarlos". Travieso: asi era el divino Tupan.

¢ Quién habla asi en nombre del dios? ¢Qué martédrsior
se iguala sin temblar a uno de los poderosos dko® Y sin em-
bargo no esta loco, este modesto habitante derta.tEs uno de
los pequefios seres a quien Tupan confid, desdiezel a
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de los tiempos, su propia distraccion. Es un li@liarani. Rico
en el conocimiento de las cosas, reflexiona erestinb de los
suyos, que se llaman a si mismos, con altiva ygar@erteza, los
Ultimos Hombres. Los dioses revelan a veces sugries. Y él,
el karai diestro en escucharlos y destinado a decir la detdae-
vela a sus compafieros.

Tupan lo inspiraba esa noche, por ello su bochastwini-
zada, él era el mismo dios y contaba la génedsstilrra imper-
fecta,ywy mba'emaguda morada maliciosamente confiada a la
felicidad de los guaranies. Habl6 largamente, lydade las lla-
mas iluminaba las metamorfosis: ya sea el tranqoditso del in-
diferente Tupan, y la amplitud acordada del gragueje, ya sea
la tension intranquila de un demasiado humano gesdo de-
trés, y palabras extrafias. Al discurso del diosiselg busqueda
de su sentido, el pensamiento de un mortal seteati@sen tra-
ducir la engafiosa evidencia. Los dioses no tieneneflexionar.
Y en cuanto a los Ultimos Hombres, ellos no senesi: son sin
duda los ultimos, pero sabiendo por que. Y he gqgailos la-
bios inspirados deikarai disiparon el enigma de la desgracia,
glosa inocente y constatacion gélida, cuyo britboes alterado
por ningun resentimiento: "Las cosas son una dntalidad; y
para nosotros que no hemos deseado eso, ellasatas'm

Obscuridad y profundidad: ciertamente no faltaneste
fragmento. El pensamiento que ahi se expresa tsotioble-
mente: por su dureza, por su origen. Ya que esasgmiento
de Salvaje, autor anénimo, viejo chaman guarang) éando de
un bosque del Paraguay. Y sentimos bien que nesdostal-
mente extrafio.

Se trata de la geneologia de la desgracia. Las soranalas,
indica el texto, los hombres son habitantes detiena imper-
fecta, de una tierra mala. Siempre fue asi. Parguaranies la
desgracia es una experiencia permanente, no ea pae ellos,
no es sorprendente. Mucho sabian sobre ella, yorardes de la
llegada de los occidentales, que no les ensefiate muevo a
ese respecto. Nunca fueron buenos salvajes loargear a quie-
nes acosaba sin cesar la conviccion de no estandipara la des-
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gracia, y la certeza de alcanzar algunytvg mara-eyla Tierra
sin Mal. Y meditando siempre sobre los medios eigall a ella,
sus sabios reflexionaban sobre el problema dedorigDe dénde
viene que nosotros vivamos en una tierra imper?ektia grande-
za del interrogante corresponde el heroismo deslauesta: si la
existencia es injusta los hombres no son culpabtetnemos por
qué culparnos de existir en el modo imperfecto

Pero, ¢dbénde se arraiga esta imperfeccion que ée@res
hombresy que no hemos deseadefbviene del hecho que "las
cosas en su totalidad son una". Articulacién inesge como pa-
ra hacer estremecer hasta el vértigo la mas lejamsa del pensa-
miento occidental. Sin embargo ahi esta lo quendite que
siempre proclamaron —y hasta las mas rigurosascuoescias,
hasta las mas locas- los pensadores guarani: geades se en-
gendra en la imperfeccion del mundo, ya que puedesg que
son una todas las cosas que componen el mundofetigerSer
uno: esa es la propiedad de las cosas del munao.edrel nom-
bre del Imperfecto. En suma, reuniendo la viruleotacision del
discurso, ¢ qué dice el pensamiento guarani? Dieelguno es
el Mal.

Desgracia de la existencia humana, imperfecciénmieido,
unidad como grieta inscrita en el corazén de laagque compo-
nen el mundo: he ahi lo que rechazan los indiosagies, lo que
siempre les llevéd a buscar otro espacio, para avradl la felici-
dad de una existencia recuperada de su heridai@sete una
existencia desplegada en un horizonte liberadoie! ¢, Pero cual
es este no-Uno deseado tan obstinadamente poudoarjes?
¢ Se expresa la perfeccion del mundo en lo muldplecuerdo
con una reparticion familiar a la metafisica ocotd& ¢Y los
guaranies contrariamente a los antiguos griegomaf el Bien
alli donde nosotros lo descalificamos espontanetdei encon-
tramos sin embargo entre los primarasirreccion activaontra el
imperio del Unonostalgia contemplativeel Uno, por el contra-
rio, entre los otros, no es sin embargo lo mulfiplgue los indios
guaranies afirman, ellos no descubren el BienglfeBto, en la
disolucién mecanica del Uno.

¢En qué las cosas llamadas una caen por ello neisriaoim-
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perfeccion? Debemos destacar una interpretacitreatganente

expresada en la letra del fragmento: la del Unoac®odo. El sa-

bio guarani declara que "las cosas en su totadidadina"; pero no
nombra el Todo, categoria quizas ausente de estapénto.

Explica que cada una de las "cosas", tomadas unar@o que

componen el mundo -el cielo y la tierra, el agual juego, los

vegetales y los animales, finalmente los hombr&gnemarcadas,
grabadas con el sello maléfico del Uno. ¢ Qué esas@muna? ¢En
gué reconocemos la marca del Uno sobre las cosas?

Uno es toda cosa corruptible. El modo de existemheidno es
lo transitorio, lo pasajero, lo efimero. Lo que eyacrece y se de-
sarrolla solamente en vistas a perecer, eso eslsaga llamado U-
no. ¢,Qué significa eso? Accedemos aqui, por eldadma curiosa
puesta en practica del principio de identidadyatibmento del u-
niverso religioso guarani. Rechazado hacia el tad corrupti-
ble, el Uno se vuelve signo de lo Finito. La tiettealos hombres
s6lo guarda en si misma imperfeccién, podredunibaédad: tie-
rra fea, es el otro nombre de la tierra m#lay mba'e megues el
reino de la muerte. De toda cosa en movimientmeartnayectoria,
de toda cosa mortal, se dira -dice el pensamiamoagi- que es
una. El Uno: anclaje de la muerte. Muerte: desdimto que es uno.
¢ Por qué son mortales las cosas que componen @st® rmper-
fecto? Porque son finitas, porque secompletasLo que es co-
rruptible muere por ser incompleto, el Uno calificancompleto.

Vemos ahora tal vez mas claro. La tierra imperfectalonde
"las cosas en su totalidad son una", es el reifo theompleto y
el espacio de lo finito, es el campo de aplicagignrosa del
principio de identidad. Ya que decir que A=A, qsoees esto, y
gue un hombre es un hombre, es declarar al mignpt que A
no es no-A, que esto no es eso, y que los hombresmdioses.
Nombrar la unidad en las cosas, nombrar las ceggmsu unidad,
es también asignarles el limite, lo finito, lo ingweto. Es descu-
brir, tragicamente, que ese poder de designar ety de deter-
minar los seres —esto es esto y no otra cosa,uasgies son
hombres y no otra cosa— es solo la irrisién del
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verdadero poder, del poder secreto que puede emwsil@ncio-
samente que esto es egi@ mismo tiempeso, que los guaranies
son hombres. @l mismo tiempalioses. Descubrimiento tragico
porque no lo hemos deseadogsotros, que sabemos cuan
engafioso es nuestro lenguaje, que nunca hemoa@mesfuerzos
para alcanzar la patria del verdadero lenguajepdeada inco-
rruptible de los dioses, la Tierra sin Mal, don@elan de lo que
existe puede ser llamado Uno.

En el pais del no-Uno, donde se anula la desgratimaiz
crece solo, la flecha trae la presa a aquellosygu® necesitan
cazar, el flujo regulado de los casamientos esodesido, los
hombres, eternamente jovenes, viven eternamentéabitante
de la Tierra sin Mal no puede ser calificado unarmente: es,
ciertamente, un hombre, pero, también el otro dehbire, un
dios. El Mal es el Uno. El Bien no es lo multips,eldos,el uno
y su otro a la vez, elosque designa veridicamente a los seres
completosYwy mara-eydestino de los Ultimos Hombres, ya no
acoge a hombres, ya no acoge a dioses: solamantales, dio-
ses-hombres, hombres-dioses, de tal modo que rondgiellos
se expresa segun el Uno.

Pueblo religioso, enclavado a través de los sighosu rechazo
altanero de la servidumbre a la tierra imperfquigblo de locos
orgullosos que se estimaban lo bastante como gaeadun lu-
gar en el rango de los divinos, hace poco los ;@inarani vaga-
bundeaban aun en busca de su verdadera tierra qagagllos
suponian, que habian situado alla, del lado dehaciente, "el
lado de nuestro rostro". Y habiendo llegado allichas veces, a
las playas, a las fronteras de la mala tierra, a#sivista del ob-
jetivo, la misma astucia de los dioses, el mismordel mismo
fracaso: obstaculo a la eternidi&mer allée avec le solef.

Ya no son sino unos pocos, y se preguntan si Aa gatiendo
la muerte de los dioses, viviendo su propia musdeos los Ulti-
mos HombresY no abdican, sin embargo, rapido superan su aba-
timiento, loskarai, los profetas. ¢ De donde les viene la fuer-

*E1 mar ido con el sol (Rimbaud).
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za de no renunciar? ¢ Son tal vez ciegos, insefsdtasede que
el peso del fracaso, el silencio en el azur, latieipn de la des-
gracia nunca constituyen para ellos experiencigsiadas. ¢Aca-
so los dioses no consienten a veces en hablarhgNsiempre
en alguna parte, en el fondo del bosque, un Elegildoespera
de su discurso? Tupan renovaba la antigua pronugela no-

che por la boca de un indio poseido por el espdefudios; "A

los que enviamos a la tierra imperfecta, hijoHasemos prospe-
rar. Encontraran a sus futuras esposas, se casardfias y ten-

dran hijos:con el fin de que puedan alcanzar las palabras que
surgen de nosotrosSi no las alcanzan, nada bueno habra para

ellos. Todo esto lo sabemos bien."

He ahi por qué, indiferentes a todo lo demas —glueoto de
las cosas que son una—, s6lo preocupados de lalejasgracia
que no desearon, he ahi por qué los Indios Guseargigocijan
sin alegria al escuchar una vez més la voz del"tiosTupan,
los doy estos consejos. Si uno de estos sabersmipece en
vuestras orejas, en vuestro oido, conoceréis naBasu.Soélo
asi alcanzaréis el término a vosotros indicadce.vby lejos, me
voy lejos, no me veréis mas. En consecuencia rldjsanis nom-
bres."*

+Estudio aparecido inicialmente en L'Ephémére (12912-73).
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Capitulo X

DE LA TORTURA EN LAS SOCIEDADES
PRIMITIVAS

1.-Laley la escritura

La dureza de la ley, nadie la puede igndbara lex sed lex.
Segun las épocas y las sociedades se inventamsaivnedios pa-
ra mantener fresca en la memoria esta dureza. &strarcivili-
zacion la mas simple y reciente fue la generalirade la escuela,
gratuita y obligatoria. Desde el momento en quediacacion se
imponia como universal, ya nadie podia sin mestit trans-
gresion- arglir su ignorancia. Ya que, dura comdaelgy es al
mismo tiempo escritura. La escritura es para lddegy habita la
escritura; y conocer una es ya no poder descomoctd. Toda
ley es, pues, escrita, toda escritura es indickeydeTodos los
grandes despotas que jalonan la historia nos kEfans todos los
reyes, emperadores, faraones, todos los Solesigisg@ impo-
ner su Ley a los pueblos: siempre y en todo lugagskritura
vuelta a inventar sefiala de partida el poder tiy|agrabada so-
bre piedra, pintada sobre las cortezas, dibujali@dos papiros.
Incluso losquipude los Incas pueden considerarse escritura. Las
cuerdas anudadas, lejos de considerarse como simpl&ios ne-
motécnicos de contabilidad, enarimeramente, necesariamente,
una escritura que afirmaba la legitimidad impewad| terror que
ella debia inspirar.

2.-La escritura el cuerpo

Tal o cual obra literaria puede ensefiarnos queylaricuentra
espacios inesperados en los que inscribirse. &hbfiela
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Colonie pénitentiair€1l) explica en detalle al viajero el funciona-
miento dda maquina para escribir la ley:

"Nuestra sentencia no es severa. Se graba simpieroen ayuddel
rastrillo, el parrafo violado sobre la piel delmable. Se escribira por
ejemplo, sobre el cuerpo de este condenado -yo@ldhdicaba al
hombre-:"Respeta a tu superior".

Y al viajero, sorprendido de saber que el condergwiora la
sentencia que le afecta, responde el oficial jeamneente:

"Seria indtil hacersela saber ya que va a aprensigire su cuerpo.”

Y mas adelante:

"Usted ha visto que no es facil leer esta escritomdos ojos; y bien, el
hombre la descifra con sus llagas. Es ciertamemtgran trabajo:
necesita seis horas para terminar.”

Kafka designa aqui al cuerpo como superficie detesz, co-
mo superficie apta para recibir el texto legibldadiey.

Y si se objeta la imposibilidad de llevar al plad®los hechos
sociales lo que es sélo imagineria de escritorrgmds respon
der que el delirio kafkiano aparece mas bien gudtimlose y que
la ficcion literaria anuncia la mas contemporanealidad. El
testimonio de Martchenko (2) ilustra sobriamentdriple alian
za, adivinada por Kafka, entre la ley, la escritued cuerpo:

"Entonces nacen los tatuajes.

Conoci a dos antiguos de derecho comun que llegasen "politi-
cos"; uno respondia al sobrenombre de Moussaoehlbotle Mazai.
Tenian la frente, las mejillas tatuadas: "Comunig&rsiugos”,
"Los comunistas chupan la sangre del pueblo”. Mdethabia de
encontrar muchos deportados que llevaban maximae-se

(1) F. Kafka.laColonie pénitentiaireRaris, "Le livre de Poche", 1971.
(2) MartchenkoMon témoignagérad. Francois Oliver), Paris, Ed. du
seuil (CoU. "Combats"), 1971.
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jantes grabadas sobre sus rostros. Muy a menudal@su frente
se leia en gruesas letras: "ESCLAVOS DE KHROUTCHEEH
"ESCLAVO DEL P.C.U.S."

Pero algo, en la realidad de los campos de la UBRe® el cur-
so del decenio 60-70), supera la misma ficciéradmlonia peni-
tenciaria. Es que aqui el sistema de la ley necesia maquina
para escribir el texto sobre el cuerpo del prisiomgie soporta la
prueba pasivamente, mientras que, en el campdaédhle alian-
za, llevada a su extremo de unidad, determinadécain de la
misma maquina: o mas biesg el mismo prisionero que se trans-
forma en maquina de escribir la lgygue la inscribe sobre su pro-
pio cuerpo. En las colonias penitenciarias de Maédda dureza
de la ley encuentra su enunciacion en el mism@oyen la mis-
ma mano del culpable-victima. Se ha alcanzadoékElj el prisio-
nero est@absolutamente fuera de la lesu cuerpo escrito lo dice.

3.-El cuerpo el rito

Numerosas sociedades primitivas marcan la impdgamae
otorgan a la entrada de los jovenes en la edadbgut la insti-
tucion de los ritos llamados de pasaje. Estoslesude iniciacion
constituyen a menudo un eje esencial en relaciaretcual se
ordena en su totalidad la vida social y religiosdadcomunidad.
Ahora bien, casi siempre el rito iniciatico pasagia@uerpo de los
iniciados. Es el cuerpo que la sociedad designadmtamente
como Unico espacio propicio para llevar el signomgempo, la
huella de un pasaje, la asignacidrudalestino¢, A qué secreto ini-
cia el rito que, por un momento,toma completa pésetel cuer-
po iniciado? Proximidad, complicidad del cuerpoe} secreto,
del cuerpo y de la verdad que revela la iniciaciénonocer eso
conduce a precisar la interrogacion. ¢ Por qué@sago que sea
el cuerpo individual el punto de reunion dilostribal, por qué el
secreto s6lo puede ser comunicado mediante la @peisocial
del rito sobre etuerpode los jéve-
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nes? El cuerpo mediatiza la adquisicion de un s&isersaber se
inscribe sobre el cuerpo. Naturaleza de ese hedesnhitido por

el rito, funcion del cuerpo en el desarrollo di:rdoble cuestion
en la que se resuelve la del sentido de la ini@m|ci

4.-El rito de la tortura

"Oh! horribile visu, et mirabile dictu'Gracias a Dios termino, y
voy a poder contarles todo lo que he visto".

George Catlin (3) acaba de asistir, durante cud&r® a la gran
ceremonia anual de los Indios mandan. En la desénigue ofre-
ce, como en los dibujos que la ilustran —ejempldestnura—, el
testimonio no puede dejar de decir, a pesar ddri@racion que
siente por esos grandes guerreros de los Llanosieslo y su ho-
rror frente al espectaculo del rito. Si bien ekoeonial es toma de
posesion del cuerpo por la sociedad, ésta no séeegpale él de
cualquier modo: casi constantemente, y es lo qrecatza a Ca-
tlin, el ritual somete el cuerpo attartura:

"Uno por uno, los jovenes ya marcados por cuate dé ayuno
absoluto y tres noches sin suefio, avanzaron hasiaesdugos.
Habia llegado la hora."

Hoyos perforados en el cuerpo, puas pasadas pbetatas,
colgadura, amputaciéitg Ultima carrera,carnes destrozadas: los
recursos de la crueldad parecen inagotables. &nsirargo:

"La impasibilidad, diria incluso la serenidad careaesos jovenes
soportaban su martirio era ain mas extraordinarae mismo

suplicio. Algunos incluso, al darse cuenta queilyajdba, llegaron a
mirarme a los ojos y a sonreir, mientras que ala®r como el

cuchillo chirriaba en la carne, yo no podia retenisrlagrimas”.

(3) G. Catlinl.es Indiens de la Prairigtad. por Fance Franck y Alain
Gheerbrant, Club des Libraires de France, 1959.
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De una a otra tribu, de una a otra region, lasd¢ésnlos me-
dios, los objetivos explicitamente afirmados derileeldad varian;
pero al fin permanece igual: hay que hacer sufi@sotros mis-
mos (4) hemos descrito en otra parte la iniciadiéhos jovenes
guayaki, cuyas espaldas se labran en toda su isigoell dolor
siempre termina por ser insoportable: silenciosamehtortura-
do se desmaya. Entre los famosos mbaya-guaycufChdeb pa-
raguayo, los jovenes en edad de ser admitidos elada de los
guerreros debian también pasar por la prueba fieh®nto. Con
la ayuda de un hueso de jaguar afilado, se lesrpbd el pene y
otras partes del cuerpo. El precio de la iniciagdmalli también
el silencio.

Se podria multiplicar al infinito los ejemplos ques ensefia-
rian todos una y la misma cosa: en las sociedattegiypas, la
tortura es la esencia del ritual de iniciacion.rgRsta crueldad
impuesta al cuerpo pretende sélo medir la capacdidadsistencia
fisica de los jovenes, tranquilizar a la socieddntesla calidad de
sus miembros? ¢ Seria el objeto de la tortura o sblamente el
de proporcionar la ocasion de demostravaior individual?Ca-
tlin expresa este punto de vista clasico perfeatéene

"Mi corazén sufrié con tales espectaculos, y mediten de
asco tan abominables costumbres: pero estoy dispsiasem-
bargo, y con todo mi corazon, a excusar a estaednd perdo-
narles las supersticiones que los conducen a detta salvajis-
mo, por la valentia que demuestran, por su nofaider de resis-
tencia, en una palabra por su estoicismo excegtiona

_Si nos detenemos aqui, nos condenamos a descoaocer
funciondel sufrimiento, a reducir infinitamente el alcamgesu
apuesta, a olvidar que la tribu ensefia con el@algdividuo.

5.-La tortura la memoria

Los iniciadores velan para que la intensidad dilrsiento
llegue a su colmo. Un cuchillo de bamb bastaritigdos gua-

(4) P. ClastresChronique des Indiens Guayakiaris, Plon, 1972.
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yaki para cortar la piel de los iniciad®ero no seria suficiente-
mente dolorosoEs necesario, pues, utilizar una piedra, un poco
cortante, pero no demasiado, una piedra que, etleveartar, des-
garre. Por eso, un hombre experto se va a expébrigcho de
ciertos rios, donde se encuentran estas piedrastdes.

Georges Catlin constata entre los mandan una greoidn
similar en la intensidad del sufrimiento:

"...El primer doctor levantaba entre los dedosdalder de dos cen-
timetros de carne que perforaba de un lado a otraw cuchillo de
escalpar cuidadosamente mellado para hacer massiola opera-
ciéon.”

Y del mismo modo que el escarificador guayaki, kelncan
mandan tampoco manifiesta ninguna compasion:

"Los verdugos se aproximaban; examinaban su cesgapulosa-
mente. Para que el suplicio cesara, era neceseriesfuviese, segun
su expresiérenteramente muertes decir, desvanecido."

Exactamente en la misma medida en que la inicisesomdis-
cutiblemente, una prueba de la valentia persostd, s& expresa
en el silencio que se opone al sufrimiento. Pezgdude la inicia-
cién, y cuando ya se lavidadotodo sufrimiento, subsiste como
excedente, como irrevocable excedentehladlasque dejan en
el cuerpo la operacidn del cuchillo o de la pietira cicatrices de
las heridas recibidas. Un hombre iniciado es untitermarcado.
El objetivo de la iniciacion, en su momento deuxaf es marcar el
cuerpo: en el ritual iniciaticta sociedad imprime su sello en el
cuerpode los jévenes. Ahora bien, una cicatriz, una huelha
marca son imborrables. Inscritas como permanecela, grofun-
didad de la piel, ellas testimoniaran siempre neteente, que si el
dolor solo puede ser un mal recuerdo, se expergrgmembargo
en el temor y el temblor. La marca es un obstigaia el olvido,
el mismo cuerpo lleva impresas las huellas delergmyel cuerpo
€s una memoria.

Pues se trata de no perder la memoria del searefado por
la tribu, la memoria de ese saber del que en lessuw son deposi-
tarios los iniciados. ¢ Qué es lo que ahora sabewesh
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cazador guayaki, el joven guerrero mandan? La nw&iftala sin
duda su pertenencia al grupo: "Eres de los nuesimo olvi-

daras." Las palabras faltan al misionero jesuitailM®&obrizho-

ffer (5) para calificar los ritos de los abiponeg dattan cruel-
mente el rostro de las nifias en el momento deimem mens-
truacion. Y a una de ellas, que no puede dejared@rgcon la
mordedura de las espinas, he aqui lo que gritestrla mujer
que la tortura:

" iBasta de insolencia! jNo eres digna de nueaira! iMonstruo
gue no eres capaz de soportar el cosquilleo depiaat ¢ No sabes
acaso que perteneces a la raza de los que lledashe se sitGan
entre los vencedores? Eres una vergiienza paraylos, tjdébil
muijercita! Pareces mas blanda que el algodén. Malida de que
moriras soltera. ¢ Acaso alguno de nuestros hégezdara digna
de unirte a él, miedosa?"

Y recordemos como, un dia de 1963 los guayakiesrso-
raron de la verdadera "nacionalidad" de una joveraguaya:
arrancandole completamente los vestidos descuhrienolos
brazos tatuajes tribales. Los blancos la habiatugo en su in-
fancia.

Medir la resistencia personal, significar una penteia social:
tales son las dos funciones evidentes de la imiciacomo ins-
cripcion de marcas en el cuerpo. ¢Pero es verdadata todo
lo que debe retener la memoria adquirida con @r@ql Hay que
pasar realmente por la tortura para recordar seeglpalor del yo
y de la conciencia tribal, étnica, nacional? ¢ Dé&rsté el secreto
transmitido, donde el saber revelado?

6.-La memoria la ley

El ritual iniciatico es una pedagogia que va depgral indivi-
duo, de la tribu a los jovenes. Pedagogia de afidnay no

(5) M. DobrizhoferHistoria de los Abipone&)niversidad Nacional
del Nordeste, Facultad de Humanidades, Residedie&c)), 3 vol.,1967.
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didlogo: es por eso que los iniciados deben percearslenciosos

bajo la tortura. El que no habla consiente. ¢ Quéienten los jove-

nes? Consienten en aceptarla por lo que son eandeteiniembros

totales de la comunidadada més, nada menosestan irreversible-

mente marcados como tales. He aqui el secreto, pue<! grupo

revela, a través de la inclinacion, a los jovetigstedes son de los
nuestros. Cada uno de ustedes es igual a nostddzsuno de uste-
des es igual a los demas. Llevan el mismo nomim@ gambiaran.

Cada uno de ustedes ocupa entre nosotros el mgaoie y el mis-

mo lugar: lo conservaran. Ninguno de ustedes e®sngue noso-

tros, ninguno de ustedes es mas que nosdtms.podran olvidarlo.

Incesantemente, las mismas marcas que hemos @gjdole cuerpos
les recordaran.”

O, en otros términoda sociedad dicta su ley sus miembros,
inscribe el texto de la ley en la superficie dedrpo. Porque la ley
gue funda la vida social de la tribu, nadie puddielarla.

En el siglo XVI, decian los primeros cronistasyepgsito de los
indios brasilefios, que eran gente sin fe, singieyley. Ciertamente,
esas tribus ignoraban la dura ley de divisiénu@ en una sociedad
dividida impone el poder de algunos sobre todegr. Esa ley, ley
de rey, ley del Estado, es ignorada por los maridarguaycurus,
los guayakis y los abipones. La ley que ellos ajgem conocer en el
dolor es la ley de la sociedad primitiva que leedgiccada undtu no
vales menos que otro, tu no vales mas que bérdey inscrita en el
cuerpo, sefiala el rechazo de la sociedad pringtaarer el riesgo de
la division, el riesgo de un poder separado denaBana,de un poder

gue se le escaparida ley primitiva, cruelmente ensefiada, es una

prohibicién de la desigualdad, de la que cada uaodara memoria.
Siendo la misma substancia del grupo, la ley prmie hace subs-
tancia del individuo, voluntad personal de cumialitey. Escuche-
mos una vez mas a George Catlin:

"Aquel dia parecia que una de las rondas no tertaijnas. Por mas
que se arrastraba indefinidamente a un desgragaeldlevaba un
craneo de alce enganchado en una pierna, ni la cafg ni se rompia
la carne. Era tal el peligro que corria el pobretmagho que se levan-
taron clamores de piedad en la muchedumbre. Pero la
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ronda continuaba, hasta que el maestro de cerememipersona
dio orden de detenerse.

Aquel joven era particularmente hermoso. Recupendtp su sen-
tido y no sé como le volvieron las fuerzas. Exanzialinadamente
su pierna sangrante y desgarnatiacarga enganchada todavia en su
carne y luego, con una sonrisa de desafio, sérargaseando a tra-
vés de la muchedumbre que se abria delante dstéldid@rado (en
ningun caso los iniciados tienen derecho a canmmantras sus
miembros no hayan sido liberados de todas sus.fdiegp hacer
masde un kildémetro, hasta un lugar alejado donde permarsdin
tres dias y tres noches, sin ayuda ni alimentoloimpdo al Gran
Espiritu. Al término de ese lapso, la supuracidibler6 de la paa,
y se volvié al pueblo, caminando con las manossyddillas, ya
gue estaba en tal estado de agotamiento que relpeditarse. Se
le curg, se le alimentd y pronto se restablecié."

¢, Qué fuerza impulsaba al joven mandan? Desde hedmp
de un afan masoquista, sino el deseo de fidelidadey, la vo-
luntad de ser, ni mas ni menos, igual a los deniéisdos.

Deciamos que toda ley es escrita. He aqui coneceestruye,
de cierto modo, la triple alianza ya reconocidarpa, escritura,
ley. Las cicatrices dibujadas en el cuerpo esxét fescrito de la
ley primitiva, es en este sentido uescritura en el cuerpd.as
sociedades primitivas son, dicen con fuerza losrasitdelAnti-
Edipo, sociedades de lmarca.Y en esta medida las sociedades
primitivas son, efectivamente, sociedades sintesaripero en el
sentido en que la escritura indica primeramenieylde division,
lejana, despotica, la ley del estado que escribbresel cuerpo
los codetenidos de Martchenko. Y es precisamenteneanse in-
sistird suficientemente en ello— para conjurarlegaley funda-
doray garante de la desigualdad, es contra @dd&stado que se
plantea la ley primitiva. Las sociedades arcamasiedades de la
marca, son sociedades sin Estadajedades contra el Estada
marca en el cuerpo, igual en todos los cuerposjaiuNo ten-
dras el deseo del poder, no tendras el deseo desisumY esta
ley de la no divisién no puede hallar para insts#sino un espa-
cio sin division: el cuerpo mismo.

Profundidad admirable de los salvajes, que de amersa-
bian todo eso, y cuidaban, al precio de una terdhleldad, de
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evitar el advenimiento de una crueldad aun masaatera:la
ley escrita en el cuerpo es un recuerdo inolvidable

* Estudio inicialmente aparecigmL'HommeXIll (3), 1973.
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Capitulo XI
LA SOCIEDAD CONTRA EL ESTADO

Las sociedades primitivas son sociedades sin Estatiojuicio
de hecho, exacto en si mismo, disimula en realith@dopinion,
un juicio de valor que grava de inicio la posikalidde constituir
una antropologia politica en tanto que cienciaraga. Lo que en
realidad se enuncia es que las sociedades priséstarprivadas
de algo -el Estado- que les es, como a toda otiadsal —la
nuestra por ejemplo—, necesario. Estas sociedastepiesin-
completasNo son totalmente verdaderas sociedades -no sen civ
lizadas—, subsisten en la experiencia quiza dadcdesin@aren-
cia—carencia del Estado— que intentarian, siempreaan Jle-
nar. Mas o menos confusamente es lo que dicendaikas de
los viajeros o los trabajos de los investigadagssmposible pen-
sar la sociedad sin el Estado, el Estado es ehdef# toda socie-
dad. En esta actitud se revela un fondo etnocénteoto mas so-
lido cuanto que es a menudo inconsciente. La mde&énmedia-
ta, espontanea, es, si no lo mas conocido, encagtnlo mas fa-
miliar. Cada uno de nosotros lleva efectivamentsiemteriori-
zada como la fe del creyente, la certitud de qeedsedad es pa-
ra el Estado. ¢ Cémo concebir entonces la existarisiaa de las
sociedades primitivas, sino como especies relegbalshistoria
universal, como sobrevivencias anacronicas de tadiesemoto
en todas partes superado desde hace tiempo? Senggedocer
aqui la otra cara del egocentrismo, la conviccammementaria
de que la historia tiene un sentido Gnico, que smtaedad esta
condenada a emprender esa historia y a recorretdpas que
conducen de la barbarie a
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la civilizacién. "Todos los pueblos civilizados hsido salvajes”,
afirma Raynal. Pero la constatacion de una evatueiddente
no funda necesariamente una doctrina que, liganditaia-
mente el estado de civilizacion a la civilizacid@h Bstado, desig-
na a esto Ultimo como término necesario asignaddasocie-
dad. Podemos entonces preguntarnos sobre lo qretdmdo
aun en su lugar a los ultimos pueblos todavia gava

Detras de las modernas formulaciones el viejo eimhismo
permanece de hecho intacto. Siendo mas sutil psiraudarse
en el lenguaje de la antropologia y ya no en dadéosofia,
aflora sin embargo a nivel de las categorias qupresenden
cientificas. Nos hemos dado cuenta de que caspsgelas so-
ciedades arcaicas se determinan negativamenteneidri de las
carencias: sociedades sin Estado, sociedadescsitur@s socie-
dades sin historia. Aparece en el mismo ordentergiénacion
de estas sociedades en el plano econémico: soeidad eco-
nomia de subsistencia. Si se quiere expresar gt las so-
ciedades primitivas ignoran la economia de mereaddonde se
da salida a los excedentes producidos, nada sestitetamente,
nos contentamos con destacar una carencia m&Empra con
referencia a nuestro mundo: esas sociedades quensBstado,
sin escritura, sin historia, son del mismo modamséncado. Pero
el buen sentido podria objetar: ¢para qué merdauo lsay ex
cedente? Ahora bien, la idea de economia de seihsistcontie-
ne la afirmacion implicita de que, si las sociedguf@mitivas no
producen excedentes es porque son incapacest@oo@agadas
en producir el minimo necesario a la supervivercia subsisten-
cia. Antigua imagen, siempre eficaz, de la misgeidos salvajes.
Y con el fin de explicar esta incapacidad de laseslades pri-
mitivas de evadirse de la inercia cotidiana, de a&nacion per-
manente de la busqueda del alimento, se invocabelgsipa-
miento técnico, la inferioridad tecnologica.

¢Qué hay de ello en realidad? Si se entiende pnictéel
conjunto de los procedimientos de los que se dosahombres,
no para asegurar el dominio absoluto de la nazadkesto sélo
es valido para nuestro mundo y su demente proyactesiano
cuyas consecuencias ecoldgicas recién comenzamedig)

166




sino para asegurarse un dominio del medio naag@ptado a y
en relacion con sus necesidadastonces no podemos en absoluto
hablar de la inferioridad técnica de las sociedgu@sitivas:
ellas demuestran una capacidad de satisfacer cesiadedes por lo
menos igual a la. que enorgullece a la sociedagsindl o técnica.
Es decir que todo grupo humano llega, por la fyueazgercer el
minimo necesario de dominacién sobre el medio qupa No se
conoce hasta ahora ninguna sociedad que se hapéeesto, sal-
VO por presion y violencia externa, en un espaaiamal imposible
de dominar: o desaparece o cambia de territorigusosorprende
en los esquimales o entre los australianos, emnesite la rique-
za, la imaginacion y la finura de la actividad éanla potencia-
lidad de invencién y de eficacia que demuestrangrumental
utilizado por estos pueblos. Basta, por lo den@spasearse por
los museos etnograficos: el rigor de fabricacidtodenstrumen-
tos de la vida cotidiana casi hace de cada moHestamienta una
obra de arte. No hay, pues, jerarquia en el camp®a técnica, no
hay tecnologia superior ni inferior; no puede medin equipa-
miento tecnolégico sino por la capacidad de sagsfaen un me-
dio dado, las necesidades de la sociedad. Y deselgoento de
vista no parece en absoluto que las sociedadesipaisrse hayan
mostrado incapaces de darse los medios para reabg fin.
Esta potencialidad de innovacion técnica de querhgela las
sociedades primitivas se despliega, ciertamentel, tempo. Na-
da se da de entrada, siempre esté el trabajo paderobserva-
cion y de busqueda, la larga sucesion de inteatosies, fraca-
s0s y éxitos. Los estudiosos de la prehistoriaemsgfian el nd-
mero de milenios que necesitdé el hombre paleolfim@ substi-
tuir los toscos "bifaces" del comienzo por las adbies laminas
del solutré. Desde otro punto de vista, se obsgneael descu-
brimiento de la agricultura y de la domesticaciénlak plantas
son casi contemporaneos en América y en el ViejodduY es
necesario constatar que los amerindios no le darzaga, muy
por el contrario, en el arte de seleccionar y difelar multiples
variedades de plantas (tiles.

Detengamonos un instante en el interés funestdeugea
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los Indios a querer instrumentos metélicos. Tieinecthmente
que ver con la cuestion de la economia en lasdamis primitivas,
pero no de la manera que podria creerse. Se dicesias socie-
dades estarian condenadas a la economia de snbisisiecausa
de la inferioridad tecnoldgica. Este argumento siae hecho ni
de derecho, como acabamos de Méde derechoya que no hay
escala abstracta con que medir las "intensidagegsbldgicas: el
equipamiento técnico de una sociedad no es comnlpatabcta-
menteal de una sociedad diferente, y no sirve de nadaepel
fusil al arcoNi de hechoya que la arqueologia, la etnografia, la
botanica, etc., nos demuestran precisamente el pedentabili-
dad y de eficacia de las tecnologias salvajesisSidciedades pri-
mitivas, pues, descansan sobre una economia dstenbi, no es
por carencia de un conocimiento técnico. El verdageoblema
esta alli: ¢es realmente la economia de estaslade® una eco-
nomia de subsistencia? Si se le da un sentidogalabras, si por
economia de subsistencia no entendemos solamentereta sin
mercado y sin excedente, lo que seria simplemereeparogru-
llada la pura constatacion de la diferencia, encese se afirma
gue este tipo de economia permite solamente smlzsist socie-
dad que funda, se afirma que esta sociedad mopiiraanente-
mente la totalidad de sus fuerzas productivas téin e propor-
cionar a sus miembros el minimo necesario paraldsistencia.

Encontramos aqui un prejuicio tenaz, curiosamesggtensivo
a la idea contradictoria y no menos corriente degdsalvaje es pe-
rezoso. Si en nuestro lenguaje popular decimobdjaa como un
negro", en América del Sur por el contrario se diegigazan co-
mo un Indio". Entonces, una de dos: o bien el herdbrlas socie-
dades primitivas, americanas y otras, vive en aoimale subsis-
tencia y pasa la mayoria del tiempo en busca oeéato; o bien
no vive en economia de subsistencia y puede puetipge ocios
prolongados fumando en su hamaca. Es lo que sdipresm am-
biguedad, a los primeros observadores europeossdedios de
Brasil. Grande era su reprobacion cuando constata los mo-
cetones llenos de salud preferian emperifollarsgamujeres con
plumas y pinturas en lugar de transpi-
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rar en sus huertos. Gente, pues, que ignorabaedsaibmente
que hay que ganar el pan con el sudor de su fifergalemasiado
y €s0 no duré: rapidamente se puso a los indicebajar y mu-

rieron a causa de ello. Efectivamente, parecenleglos axio-

mas que guian la marcha de la civilizacion occalemitsde sus
comienzos: el primero plantea que la verdaderadadise desa-
rrolla bajo la sombra protectora del Estado; elisdg enuncia un
imperativo categdrico: hay que trabajar.

Los Indios, en efecto, s6lo dedicaban poco tiemfmcpe se
llama trabajo. Y sin embargo no morian de hambas. dronicas
de la época son unanimes al describir la hermcageagia de los
adultos, la buena salud de los numerosos nifiabuadancia y la
variedad de los recursos alimenticios. En consexagla econo-
mia de subsistencia, que era la propia de lasstifalias no impli-
caba en absoluto la blisqueda angustiada, a tieomppleto, del
alimento. Una economia de subsistencia es, pusgatible con
una considerable limitacién del tiempo dedicadasaalctividades
productivas. Es el caso de las tribus sudamericinagricultores,
como los tupi-guaranies por ejemplo, cuya holgazaneitaba
tanto a los franceses y a los portugueses. Laeddadémica de es-
tos indios se fundaba principalmente en la agticaly acceso-
riamente en la caza, la pesca y la recolecciémimidmo huerto era
utilizado de cuatro a seis afios consecutivos. [Fssgeile abando-
naba, a causa del agotamiento del suelo, 0 masgosinte de la
invasion del espacio despejado por una vegetacitasiaria di-
ficil de eliminar. El trabajo mayor, efectuado pos hombres,
consistia en desbrozar la superficie necesari@aoha de piedra
y fuego. Esta tarea, realizada al final de la @stade las lluvias,
movilizaba a los hombres durante uno o dos mesesi.t@do el
resto del proceso agricola -plantar, desyerbagct@s- estaba a
cargo de las mujeres, de acuerdo con la divisiknagelel trabajo.
El resultado es esta graciosa conclusion: los hesnles decir, la
mitad de la poblacion, trabajaban alrededor derdeses cada
cuatro afios! En cuanto al resto del tiempo, etbodddicaban a
ocupaciones que experimentaban no como esfuerpocsimo
placer: caza, pesca, fiestas y bebida; en satisfadin su apasio-
nante gusto por
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la guerra.

Ahora bien, estos datos masivos, cualitativos, @sipnistas
encuentran una evidente confirmacién en recientestigaciones,
algunas en realizacion aun, de caracter rigurosgndemostrativo,
ya que miden el tiempo del trabajo en las socieslddeeconomia
de subsistencia. Se trate de cazadores némadassiedtto de Ka-
lahari o de agricultores sedentarios amerindiascifeas obteni-
das revelan una reparticion media del tiempo catidide trabajo
inferior a cuatro horas por dia. J. Lizot, instaldésde hace varios
afos entre los Indios yanomami del Amazonas vemeapha esta-
blecido cronométricamente que el tiempo medio agnasto cada
dia al trabajo por los adultasynsiderando todas las actividades,
supera apenas las tres horas. Nosotros mismosmaushrealizado
mediciones anélogas entre los guayaki, cazadoreadss de la
selva paraguaya. Pero podemos asegurar que aditoss lrombres
y mujeres, pasaban por lo menos la mitad del dianeocio casi
completo, ya que la caza y la recoleccion se situtbre las 6 y
las 11 de la mafiana aproximadamente, y no todasdssEs pro-
bable que estudios similares, llevados a cabo ®rltanas po-
blaciones primitivas llegaran a resultados paregidonsiderando
las diferencias ecolégicas.

Estamos asi bien lejos del miserabilismo que emgdelidea de
economia de subsistencia. No s6lo el hombre dmtasdades pri-
mitivas no esta en absoluto constrefiido a esaeexist animal que
seria la busqueda permanente para asegurar lavisepeia, sino
gue este resultado —y mas alla de él— se obtiepecalo de un
tiempo de actividad notablemente corto. Esto digmijue las so-
ciedades primitivas disponen, si lo desean, de ébtlempo nece-
sario para acrecentar la produccion de bienes ialg=rCon toda
razon podria preguntarse: ¢por qué los hombrestds socie-
dades querrian trabajar y producir mas, dado gseotcuatro ho-
ras de tranquila actividad cotidiana bastan pagguaar las nece-
sidades del grupo? ¢ Para qué les serviria? ¢ Parsequrian los
excedentes asi acumulados? ¢, Cudl seria el desti#lmg? Siem-
pre es por la fuerza que los hombres trabajan laadeesus necesi-
dades. Precisamente esa fuer-
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za esta ausente del mundo primitivo, la ausenciestie fuerza
externa define incluso la naturaleza de las sod@&sigrimitivas.
Podemos de ahi en adelante admitir, para calilicarganiza-
cién econdmica de esas sociedades, la expresiéoot@mia de
subsistencia, desde el momento en que se enti@ndsdig no la
necesidad de ur@arencia,de una incapacidad, inherentes a este
tipo de sociedad y a su tecnologia, sino por efada el rechazo
de unexcesandtil, la voluntad de concertar la actividad produ
tiva con la satisfaccion de las necesidades. Y mad@a Tanto
mas que, para aproximarse mejor a la realidadefezjivamente
produccion de excedente en las sociedades pristiivaantidad
de plantas cultivadas producidas (mandioca, maligco, algo-
don, etc.) supera siempre lo que se necesita pacamsumo del
grupo, y ese suplemento de produccién esta inclpmiosupues-
to, en el tiempo normal de trabajo. Ese excedettnido sin
sobretrabajo, es consumido, gastado, con finesgmnente poli-
ticos, durante las fiestas, invitaciones, visitasegtranjeros, etc.
La ventaja de un hacha metalica sobre un hach#&deapes de-
masiado evidente para que nos detengamos enesplagse rea-
lizar con la primera tal vez diez veces mas deafoabn el mismo
tiempo que con la segunda; o bien realizar el migaim@jo en un
tiempo diez veces menor. Y cuando los indios desmam la su-
perioridad productiva de las hachas de los hontlescos, las
quisieron, no para producir mas en igual tiempw piara produ-
cir tanto como antes en un tiempo diez veces més. ¢ que se
produjo fue exactamente lo contrario, ya que ceméchas meta-
licas irrumpieron en el mundo primitivo indio laoléncia, la fuer-
za, el poder que ejercieron sobre los Salvajesildlizados re-
cien llegados.

Las sociedades primitivas son, como describe X.Bizmopo-
sito de los yanomami, sociedades de rechazo dejord'El des-
precio de los yanomami por el trabajo y su desstpor un pro-
greso tecnoldgico autonomo es un hecho." (1) Passo-

(1) J. Lizot, "Economie ou société? Quelques théégsopos de
I'étude d'une communauté d'Amérindiendurnal de la société des
américanistes9,1973, p. 137-175.

171




ciedades de la recreacion, primeras sociedadesateihdancia,
segln la justa y alegre expresion de M. Sahlins.

Si el proyecto de constituir una antropologia ecané de las
sociedades primitivas como disciplina autbnomeetiema sentido,
éste no puede ser el resultado de la simple caasida de la vi-
da econémica de estas sociedades: nos quedamoa etnalogia
de la descripcién, en la descripciéon de una dinderms» auténo-
made la vida social primitiva. La idea de una anttopgta econo-
mica aparece fundamentada mas bien cuando esasidmetel
"hecho social total" se constituye como esferarauté@a: cuando
desaparece el rechazo del trabajo, cuando al setdibocio le
substituye el gusto de la acumulacion, en una malabnando se
evidencia en el cuerpo social esa fuerza exteraaegacabamos
maés arriba, esa fuerza sin la cual los Salvajesenonciarian al
ocio y que destruye la sociedad en tanto que sadipdmitiva:
esa fuerza es el poder de forzar, la capacidadeteion, es el po-
der politico. Pero entonces la antropologia defgede@condmica,
pierde de algiin modo su objeto en el mismo instmtgue cree
tomarlo,la economia se vuelve politica.

Para el hombre de las sociedades primitivas laidat de pro-
ducciodn es exactamente medida, delimitada pordessidades a
satisfacer, considerando que se trata esencialdemtecesidades
energéticas: la produccion es empleada para lastitaion del
stock de energia gastada. En otros términos,véddaomo natu-
raleza quien —salvo en el caso de los bienes cadesrsocial-
mente durante las fiestas- funda y determina lidahde tiempo
dedicado a reproducirla. Es decir, que una vezgum asegurado
la satisfaccién global de las necesidades eneagétitada podia
incitar a las sociedades primitivas a querer princio&s, es decir,
a alienar su tiempo en un trabajo sin destino, doi@se tiempo es-
ta disponible para el ocio, el juego, la guerra fidsta. ¢ En qué
condiciones puede transformarse esa relacién aetbreprimiti-
vo con la actividad de produccién? ¢En qué condse asigna
esa actividad un objetivo diferente de la satistecde las nece-
sidades energéticas? Se trata en es te caso deaplahproblema
del origen del trabajo como tra-
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bajo alienado.

En la sociedad primitiva, sociedad igualitaria psencia, los
hombres son duefios de su actividad, duefios decldaion de
los productos de esa actividad: s6lo actian pangssios, cuando
incluso la ley de intercambio de bienes mediatizeelacion di-
recta del hombre con su producto. En consecuetwit, se
transforma cuando la actividad de produccion seideke su ob-
jetivo inicial, cuando, en lugar de producir sé&rgsi mismo, el
hombre primitivo produce también para los dersésjntercam-
bio y sin reciprocidades entonces cuando se puede hablar de tra-
bajo: cuando la regla igualitaria de intercambi@die constituir
el "cadigo civil" de la sociedad, cuando la aci@ddle produccion
tiende a satisfacer las necesidades de los dev@sgj@ a la regla
del intercambio la substituye el terror de la delalli enton-
ces donde se inscribe la diferencia entre el Sabmjazonico y el
Indio del imperio inca.El primero sélo produce parar, mien-
tras que el segunto trabaja, ademas, para hadeavos demas,
a los que no trabajan, a los amos que le dicenghaypagar lo
gue nos debes, tienes que reembolsar eternameaigeda.

Cuando lo econémico en la sociedad primitiva sa defialar
como campo autébnomo y definido, cuando la actividadro-
duccioén se vuelve trabajo alienado, contabilizadmpuesto por
quienes van a gozar de su producto, esta sociedad gs primi-
tiva, se ha vuelto sociedad dividida en dominaptdeminados,
en amos Yy, ha dejado de exorcizar lo que estéddeéstia matarla:
el poder y el respeto al poder. La mayor divisiéedsociedad, la
gue funda todas las demas, incluida sin duda laidivdel tra-
bajo, es la nueva disposicion vertical entre l&lyda cluspide, es
la gran ruptura politica entre poseedores de lafiysea bélica o
religiosa, y sometidos a esa fuerza. La relacidtiga del poder
precede y funda la relacion econdémica de explatadidtes de
ser economista la alienacion es politica, el ped&r antes del tra-
bajo, lo econémico es un derivado de lo politia@rhergencia del
Estado determina la aparicion de las clases.

Estado incompleto, carencia, falta: ciertamenteside este
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modo como se revela la naturaleza de las sociegaidg@tivas. Se
impone mucho mas como positividad, como dominadi&imme-
dio natural y dominacion del proyecto social, cdie voluntad
de no dejar salir fuera de su ser nada que pudies@arlo, co-
rromperlo y disolverlo. Se trata de afirmar fuertene esto: las
sociedades primitivas no son embriones retrasagla®cedades
posteriores, cuerpos sociales de desarrollo "ndyim&trrumpido
por alguna rara enfermedad, no se encuentrangemt de parti-
da de una logica histérica que conduce directamantérmino
inscrito por anticipado, conocido solamente a pumstenuestro
propio sistema social.(Si la historia es esta Egicomo pueden
existir todavia sociedades primitivas?) Todo esttraduce, en el
plano de la vida econdmica, por el rechazo dekisdades primiti-
vas a dejarse anegar por el trabajo y la producpiima decision de
limitar los stocks a las necesidades socio-pofifipar la imposi-
bilidad intrinseca de la competencia —¢de qué ré&ren una
sociedad primitiva ser rico entre los pobres?-renpalabra, por la
prohibicién, no formulada y sin embargo dicha, aldésigualdad.

¢, Qué hace en una sociedad primitiva que la economéza
politica? Como vemos, se debe a que la econonfisnnmna alli
de modo auténomo. Se podria decir que en estalsdas socie-
dades primitivas son sociedades sin econpatiagechazo a la eco-
nomia.Pero ¢ debemos también determinar como ausenteds se
lo politico en estas sociedades? ¢Hay que admiiy ya que se
trata de sociedades "sin ley ni rey", el campoadgdlitico les
hace falta? ¢ Y no caeriamos asi en el trilladormaniasico de un
etnocentrismo en el que la carencia marca a tadosiveles a las
sociedades diferentes?

Plantéese pues el problema de lo politico en leiedades pri-
mitivas. No se trata simplemente de un problentar@sante”, de
un tema reservado a la reflexion de los puros ¢sfstas, ya que
la etnologia se despliega alli en las dimensiomesirth teoria
general ( a construir) de la sociedad y de la hi#stba diversidad
extrema de los tipos de organizacion social, landhncia de
sociedades disimiles, en el tiempo y en el espaciagmpiden sin
embargo la posibilidad de un orden en lo discon-
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tinuo, la posibilidad de una reduccién de esaitafimultiplicidad
de diferencias/Reduccién masiva, ya que la hisgdiia nos ofre-
ce, el hechoglostipos de sociedades absolutamente irreductibles
uno al otro, dos macroclases que retinen individertena socie-
dades que tienen algo fundamental en comun, né@deabus di-
ferenciasPor una parte estan las sociedades primitivas, @eso
dades sin Estado, y por la otra las sociedadeskEstado.Es la
presencia o ausencia de aparato del Estado (sieaf# tomar
multiples formas) lo que asigna a toda sociedddgar l6gico, lo
gue traza una linea de irreversible discontinumlade las socie-
dades. La aparicion del Estado ha efectuado ladivasion tipo-
I6gica entre salvajes y civilizados, ha inscritini@orrable ruptu-
ra mas alla de la cual todo cambia, ya que el Teesgvuelve
Historia. Se ha observado a menudo, con razén,reavémiento
de la historia mundial dos aceleraciones decisieasu ritmo. El
motor del primero fue lo que se llama la revoluaié@olitica (do-
mesticacion de los animales, agricultura, descuenito de las
artes del tejido y de la ceramica, sedentarizaoidrsecutiva de
los grupos humanos, etc.) Vivimos alin y cada vez, exéla pro-
longacion de la segunda aceleracion, la revolukidastrial del
siglo XIX.

Evidentemente no hay duda de que la ruptura nesotitastor-
né las condiciones de existencia material de leblos anterior-
mente paleoliticos. ¢Fue esta transformacion tadafmental
como para afectar en su mayor profundidad el seasdeocieda-
des? ¢ Se puede hablar de un funcionamiento diéetlerios sis-
temas sociales segln sean preneoliticos o pogsicesh La
experiencia etnografica indica mas bien lo cordrdEi paso del
nomadismo a la sedentarizacion seria la mas ritsecaencia de
la revolucion neolitica en la medida en que gragiasconcentra-
cion de una poblacion estabilizada ha permitidimieacion de
ciudades y mas alla de ello, de aparatos del ESRato afirman-
do esto se decide que todo "completo” tecnocultlegprovisto
de agricultura esta necesariamente condenado adismo. Lo
que etnograficamente es inexacto: una economiazée pescay
recoleccion no exige necesariamente un modo denddada.
Esto lo confirman muchos ejemplos, tan-

175




to en América como en otros lugares: la ausencégdeultura es
compatible con la vida sedentaria. Lo que hariasepde paso
que si ciertos pueblos no han adquirido la agrcalten circuns-
tancias en que ella era ecoldgicamente posibles por incapaci-
dad, retardo tecnologico, inferioridad culturahcsisimplemente
porque no la necesitaban.

La historia post-colombina de América presentaasbale po-
blaciones de agricultores sedentarios que, bajfeeto de una re-
volucién técnica (conquista del caballo y, accesnente, de las
armas de fuego) eligieron abandonar la agricultara dedicarse
casi exclusivamente a la caza, cuyo rendimientoredéiplicado
por la movilidad diez veces mayor que les propoiadia el caballo.
Desde el momento en que se volvieron ecuestresijldas de los
Llanos en América del Norte o las del Chaco en Agaédel Sur
intensificaron y extendieron sus desplazamienteso @stamos
bien lejos del nomadismo en el que se incluye gémente a las
bandas de cazadores-recolectores (tales comodyalgs del Pa-
raguay) y para los grupos en cuestion el abandeteagricultura
no se ha traducido en la dispersion demogréafiemna transfor-
macion de la organizacion social anterior.

¢, Qué nos ensefian este movimiento del mayor ntreesacik-
dades de la caza a la agricultura, y el movimiénterso de algu-
nas otras de la agricultura a la caza? Que pasatearse, sin
cambiar nada en la naturaleza de la sociedad, slagpérmanece
idéntica a si misma cuando se transforman solanseisteondi-
ciones de existencia material; que si la revoluoiulitica ha afec-
tado y sin duda facilitado considerablemente |a viditerial de los
grupos humanos de entonces, no implica necesariametrasto-
rno del orden social. En otros términos, y en le concierne a las
sociedades primitivas, el cambio al nivel de lo glenarxismo
llama la infraestructura econémica, no determinatEmwluto su re-
flejo corolario, la superestructura politica, y&dsta aparece in-
dependiente de su base material. El continenteieamer ilustra
claramente la autonomia respectiva de la econodgdaysociedad.
Grupos de cazadores —pescadores— recolectoresdaémano
presentan las mismas propieda-
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des socio-politicas que sus vecinos agricultordsrgarios: infraes
tructuras" diferentes, "superestructura” idénticgersamente, las
sociedades meso-americanas —sociedades impesaf@sdades
con Estado- eran tributarias de una agricultura aueque mas in-
tensiva que en otras partes, no dejaba de situlEsee el punto de
vista técnico, muy cerca de las tribus "salvajesladSelva Tropi-

cal: "infraestructura" idéntica, "superestructura#erentes, ya

gue en un caso se trata de sociedades sin Estadboto de Es-

tados consumados.

Es la ruptura politica, pues, la que es decisivag ¥l cambio
econdmico. La verdadera revolucion en la protohiatde la hu-
manidad no es la del neolitico, ya que ella puedg loien dejar
intacta la antigua organizacion social, es la nasioh politica, es
esa aparicion misteriosa, irreversible, mortal gasasociedades
primitivas que conocemos con el nombre de Estadid S¥ quiere
conservar los conceptos marxistas de infraestragtale superes-
tructura, habria entonces tal vez que reconocerlausfraes-
tructura es lo politico y la superestructura lorggoico. El Gnico
trastorno estructural, abismal, que puede transfotansociedad
primitiva destruyéndola como tal, es el que hacgisan su seno,
o del exterior, aquel cuya misma ausencia defitee sExiedad: la
autoridad de la jerarquia, la relacién de podespaietimiento de
los hombres, el Estado. No tendria sentido buscarigen en una
hipotética modificacion de las relaciones de proafucen la socie-
dad primitiva, modificacién que al dividir poco ago la sociedad
entre ricos y pobres, explotadores y explotadasjgciria meca-
nicamente a la instauracion de un érgano de ejem@ poder de
los primeros sobre los segundos, a la aparicioisialdo.

Mas aun que hipotética, esta modificacion de la easndmica
es imposible. Para que en una sociedad dada sleggle la pro-
duccion se transforma en el sentido de una mayensidad de
trabajo en vistas a una produccion acrecentadieded) es nece-
sario que los hombres de esta sociedad deseédragst@rmacion
de su tipo de vida tradicional o que, no deseandelaean forza-
dos a ello por la violencia exterior. En el seguodso, nada surge
de la misma sociedad, que padece la agresion de
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una fuerza externa en beneficio de la cual va afivaxde el régi-
men de produccidn: trabajar y producir mas paiiafaeer las ne-
cesidades de los nuevos amos del poder. La oprpsliita de-
termina, llama, permite la explotacion. Pero lacawion de tal
"guidn escénico" no sirve de nada, ya que plantearigen exte-
rior, contingente, inmediato de la violencia daHils, y no la lenta
realizacion de las condiciones internas, socio-@tizas, de su
aparicion.

Se dice que el Estado es el instrumento que peartitelase do-
minante ejercer su dominacion violenta sobre ksed dominadas.
Aceptémoslo. Para que haya aparicion de Estadecesario pues
gue haya con anterioridad division de la sociedeciases sociales
antagonistas, ligadas entre ellas por relacionesxgi®tacion. La
estructurade la sociedad, entonces, —la division en classiserda
preceder al surgimiento derf@quinaestatal. Observemos de pa-
so la fragilidad de esta concepcidn puramenteumsntal del Es-
tado. Si la sociedad es organizada por opresopagesa de explo-
tar a los oprimidos, quiere decir que esta capdaigaimponer la
alienacion se sostiene en el uso de una fuergecasen lo que ha-
ce la substancia misma del Estado, "monopolio d®lancia fisi-
ca legitima”. ¢ A qué necesidad responderia desdm@siento la
existencia de un Estado ya que su esencia —laiale- es inma-
nente a la division de la sociedad, ya que ensestido esta dado
de antemano en la opresion que ejerce un grupel smtire los
demas? Solo seria el érgano inutil de una funcidnpdida antes
y en otra parte.

Articular la aparicién de la maquina estatal adasformacion
de la estructura social conduce solamente a llmés atras el
problema de esta aparicion. Y hay que preguntarsmees por
gué se produce, en el seno de una sociedad pan@swecir de una
sociedad no dividida, la nueva reparticion de m®lres en domi-
nantes y dominados. ¢ Cual es el motor de estddraracion ma-
yor que culminaria con la instalacion del Estado@®gimiento
sancionaria la legitimidad de una propiedad privagairecida pre-
viamente, el Estado seria el representante y &dqioy de los pro-
pietarios. Muy bien. ¢ Pero por qué tendria querreericion de
la propiedad privada en un tipo de sociedad
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que ignora, porque la rechaza, la propiedad? ¢@®oratyunos
quisieron proclamar un diasto es mig; cémo los demas dejaron
establecerse asi el germen de lo que la sociedaiya ignora,
la autoridad, la opresion, el Estado? Lo que se aatualmente
de las sociedades primitivas ya no permite budcaivel de lo
econdmico el origen de lo politico. No es en estosyue se arrai-
ga el arbol genealdgico del Estado. Nada hay femelbnamiento
econdmico de una sociedad primitiva, de una sodistleEstado,
nada que permita la introduccion de la diferenniaeemas ricos
y mas pobres, ya que nadie experimenta el barreseodie hacer,
poseer, parecer mas gque su vecino. La capacidsatidéacer las
necesidades materiales, igual para todos, y ecamebio de los
bienes y servicios, que impide constantemente uana@cion
privada de los bienes, hacen simplemente imposilsiergimiento
de tal deseo, deseo de posesion que es de hedwdiepoder.
La sociedad primitiva, primera sociedad de la ahood, no deja
ningun lugar al deseo de sobreabundancia.

Las sociedades primitivas son sociedades sin Ep@dpie el
Estado es imposible alli. Y sin embargo todos tehfos civiliza-
dos han sido primeramente salvajes: ¢ qué ha heehel destado
haya dejado de ser imposible? ¢ Por qué los pugbjaon de ser
salvajes? ¢Qué enorme acontecimiento, qué revalag{aron
surgir la figura del Déspota, del que manda a &mgiglie obede-
cen?¢De donde viene el poder politicdisterio, tal vez provi-
sorio, del origen.

Si aun parece imposible determinar las condicialeeapari-
cion del Estado, se pueden precisar por el coattasi condicio-
nes de su no aparicion, y los textos que aqui kkenreunidos,
intentan ubicar el espacio de lo politico en lasestades sin Esta-
do. Sin fe, sin ley sin rey: lo que Occidente decial siglo XVI
de los Indios puede extenderse sin dificultad a tmtiedad pri-
mitiva. Puede incluso ser el criterio de distincidna sociedad es
primitiva si le falta el rey, como fuente legitimie la ley, es decir
la maquina estatal. Inversamente, toda sociedaatimitiva es
una sociedad con Estado: poco importa el régimeio-scono-
mico en vigor. Es por esto que se puede agrupamasola clase a
los grandes despotismos arcaicos -reyes, em-
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peradores de China o de los Andes, faraones—, radaarquias
mas recientes —el Estado soy yo—, o0 a los sistepwiales con-
temporaneos, ya sea el capitalismo liberal, comBwenpa occi-
dental, ya el de Estado, como en otras partes...

No hay pues un rey en la tribu, sino un jefe quesion jefe de
Estado. ¢,Qué significa eso? Simplemente que ehgefiispone de
ninguna autoridad, de ningln poder de coerciénjmgin medio
de dar una orden. El jefe no es un comandanteniz gle la tribu
no tiene ningun deber de obedien&ibespacio del liderazgo no es
el lugar del podery la figura (muy mal llamada) del "jefe" salvaje
no prefigura en nada a la de un futuro déspotatadmente no es
del liderazgo primitivo de donde puede deducirsspakato esta-
tal en general.

¢En qué el jefe de la tribu no prefigura el jefeEdeado? ¢En
qué tal anticipacion del Estado es imposible enwgido de los sal-
vajes? Esa discontinuidad radical -que hace imjpé@sm paso
progresivo del liderazgo primitivo a la maquinaaést -se funda
naturalmente en esa relacion de exclusion quedifgader politi-
co al exterior del liderazgo. Lo que se trata despees un jefe sin
poder y una institucion —el liderazgo—, extrafia @sencia, la au-
toridad. Las funciones del jefe, tal como han sidalizadas mas
arriba, muestran que no se trata de funcionestdedad. Encar-
gado esencialmente de resolver los conflictos gedgn surgir en-
tre individuos, familias; linajes, etc., el jefdsdispone, para res-
tablecer el orden y la concordia, gedstigioque le reconoce la so-
ciedad. Pero prestigio no significa poder, por sgp y los medios
gue posee el jefe para cumplir su tarea de paddicse limitan al
exclusivo uso de la palabra: ni aln para ser arlgititre partes
opuestas, pues el jefe no es un juez, puede pesgritimar parti-
do por uno u otro; so6lo puede intentar, armadoaiménte con su
elocuencia, persuadir a la gente de que debe salpnanunciar a las
injurias,imitar a los antepasados, quienes siempieron en el
buen entendimiento. Empresa de éxito nunca segpuesta siem-
pre incierta, puets palabra del jefe no tiene fuerza de I18yel es-
fuerzo de persuadir fracasa, el conflicto puedalvesse por la vio-
lencia y el prestigio del jefe puede muy bien narseivir a ello, ya
gue ha
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demostrado su impotencia para realizar lo queEerasle él.

¢En qué estima la tribu que un hombre es dignerdefe? S6-
lo en su competencia "técnica", al fin de cuerdages oratorios,
pericia como cazador, capacidad de coordinar kagdades gue-
rreras, ofensivas o defensivas. Y de ningiin mo@ldesociedad
al jefe pasar mas alla de ese limite técnico, ndegaconvertirse
una superioridad técnica en autoridad politicgetel esta al ser-
vicio de la sociedad, es la sociedad misma —verdadegar del
poder— que ejerce como tal su autoridad sobrdeeles por esto
gue es imposible para el jefe invertir esa relapéna su provecho,
poner a la sociedad a su propio servicio, ejerdaneda tribu lo que
se llama el poder: jamés la sociedad primitivaréole que su jefe
se transforme en déspota.

La tribu somete al jefe de algiin modo a una eatvigfilancia,
y éste es prisionero de un espacio del que elladeja salir. Pero;
¢tiene él deseos de salir de alli? ¢, Sucede qedaudgsee ser jefe?
¢Que quiera substituir al servicio y al interésgtapo la realiza-
cién de su propio deseo? ¢ Que la satisfaccion deenés perso-
nal tome la delantera sobre la sumision al proyeatectivo? En
virtud mismo del estrecho control al que la sodies@mete (por
su naturaleza de sociedad primitiva y no, por ssioueor una
preocupacion conciente y deliberada de vigilanciayo todo el
resto, la practica del liderescasos son los jefes en situacion de
transgredir la ley de la sociedad primitive eres mas que los de-
mas.Escasos, por cierto, pero no inexistentes: ocuwecas que
un jefe quierehacer de jefey no por calculo maquiavélico sino
mas bien porque en definitiva no tiene alternatiaapuede hacer
de otro modo. Expliguémonos. Por regla generagfarjo intenta
(ni siquiera lo piensa) subvertir la relacién nadreanforme a las
normas) que mantiene con su grupo, subversiondguservidor
de la tribu, lo convertiria en amo de ella. El granique Alaykin,
jefe de guerra de una tribu abipona del Chaco #rgedefinid
perfectamente esa relacién normal en la respuestadip a un
oficial espafiol, quien quiso convencerlo de araastn tribu a una
guerra no deseada: "Por costumbre recibida densegasados los
abipones hacen todo a su gusto y no al de su @adfques dirijo,
pero no po-
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dria perjudicar a ninguno de los mios sin perjudigayo mismo;

si yo utilizara las 6rdenes o la fuerza con misgafieros, ellos me
volverian pronto la espalda. Prefiero ser amado yemido por

ellos.” Y no lo dudemos, la mayoria de los jefedida habrian

tenido el mismo discurso.

Sin embargo hay excepciones, casi todas ligadataoguerra.
Se sabe, efectivamente, que la preparacion y lduoaion de una
expedicién militar son las Unicas circunstanciag@mnel jefe pue-
de ejercer un minimo de autoridad, fundada, soléeneapita-
moslo, en su competencia técnica de guerrero. @naque han
terminado las cosas, y sea cual fuere el resutfaloombate, el
jefe de guerra vuelve a ser un jefe sin poder, giegun caso el
prestigio consecutivo a la victoria se transformaetoridad. To-
do se juega precisamente en esta separacion nani®on la so-
ciedad entre poder y prestigio, entre la gloriaiguerrero vence-
dor y el mando que se le prohibe ejercer. La midal daente para
apagar la sed de prestigio de un guerrero es lasgud mismo
tiempo, un jefe cuyo prestigio esta ligado condarga no puede
conservarlo y reforzarlo més que la guerra: esspacie de salida
obligada hacia adelante que le empuja a orgamzasantes expe-
diciones guerreras de las que cuenta retirar losflogos (simboli-
cos) resultantes de la victoria. Mientras su delgeguerra corres-
ponde a la voluntad general de la tribu, en espéeiis jovenes,
para quienes la guerra es también el principal onddiadquirir
prestigio, mientras la voluntad del jefe no exdedde la sociedad,
las relaciones habituales entre la segunda y rekepoi no cambian.
Pero el peligro de que el deseo del jefe sobregladeseo de la so-
ciedad, el riesgo de que él vaya mas alla de lagbe, saliendo del
estricto limite asignado a su funcion, tal peligsopermanente. A
veces el jefe acepta correrlo, intenta imponertdda su proyecto
individual, intenta substituir su interés perscalahterés colecti-
vo. Invirtiendo la relacion normal que determinalider como
medio al servicio de un fin socialmente definichbenta hacer de la
sociedad el medio de realizar un fin puramentegpiova tribu al
servicio del jefe y no el jefe al servicio de laur Si eso funcionara,
tendriamos entonces ahi el lugar de nacimientpalel
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der politico, como compulsién y violencia, se téadu primera
encarnacion, la figura minima del Estado. Perongsfunciona
nunca.

En el hermoso relato de los veinte afios que passlea yano-
mami (2), Elena Valero habla largamente de su pnmaido, el
lider guerrero Fusiwe. Su historia ilustra perfewtate el destino
del liderazgo salvaje cuando es llevado, por leztude las cosas,
a transgredir la ley de la sociedad primitiva queedadero lugar
del poder, rehusa deshacerse de él, rehusa deleGasdiwe es
pues reconocido como "jefe" por su tribu graciagrastigio que
ha adquirido como organizador y conductor de incoes victo-
riosas contra los grupos enemigos. Dirige, en coseia, guerras
deseadas por su tribu, pone al servicio de su ggupompetencia
técnica de hombre de guerra, su valentia, su damamies el
instrumento eficaz de su sociedad. Pero la desgdmtiguerrero
salvaje consiste en que el prestigio adquirid@aeyuerra se pierde
rapido si no se renuevan constantemente sus fudrdetsibu,
para quien el jefe s6lo es el instrumento apto peatizar su
voluntad, olvida facilmente las victorias pasadelgefe. Nada pa-
ra él esta ganado definitivamente, y si quiere eva la gente la
memoria tan facilmente perdida de su prestigio glstia, no lo
lograra exaltando sus hazafas del pasado, sinitesacla oca-
sién de nuevos hechos guerreros. Un guerrero rieplegir: es-
td condenado a desear la guerra. Es exactameradligmmr don-
de pasa el limite del consenso que le reconoce EfmdGi su de-
seo de guerra coincide con el deseo de guerrasieiedad, ésta
contintia siguiéndole. Pero si el deseo de guelrgefieintenta
imponerse a una sociedad animada por el deseazddgaecho
ninguna sociedad dess@®mprehacer la guerra—, entonces, la
relacion entre el jefe y la tribu se invierte;idel intenta utilizar
la sociedad como instrumento de su objetivo indizid como
medio para su fin personal. Ahora bien, no lo @wmas, el jefe
primitivo es un jefe sin poder: ¢cémo podria impdadey de su
deseo a una so-

(2) E. BioccayyanoamaPklon, 1969.
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ciedad que le rechaza? Es a la vez prisionero desao de prestigio
y de su impotencia para realizarlo. ¢ Qué puedalsuentonces?
El guerrero esta condenado a la soledad, a eseat@chidoso que
sélo le conduce a la muerte. Ese fue el destinguirero suda-
mericano Fusiwe. Por haber querido imponer a lg®swna
guerra que no deseaban, se vio abandonado pdrisiNo le que-
daba mas que llevar adelante solo esa guerra, ip mcnibillado
por las flechas. La muerte es el destino del grierya que la so-
ciedad primitiva es tal quao deja substituir el deseo de prestigio
la voluntad de podeiEn otros términos, el jefe, en las sociedades
primitivas, como posibilidad de voluntad de podsita de antema-
no condenado a muerte. El poder politico sepamdoposible en
la sociedad primitiva, no hay lugar, no hay vaaie gueda llenar
el Estado.

La historia de otro lider indio, infinitamente n&@&ebre que el
obscuro guerrero amazénico, el famoso jefe apastimiino, es
menos tragica en su conclusion, pero muy similauetesarrollo.
La lectura de sus Memorias (3) se revela muy ioStfa, a pesar
de haber sido recogidas bastante fatiimente. Ja@dnb era sino
un joven guerrero como los demas, cuando los soddiamgxicanos
atacaron el campamento de su tribu e hicieron wsaone de mu-
jeres y de nifios, La familia de Jer6nimo fue exbeata comple-
tamente. Las diversas tribus apaches hicierorzalipara vengarse
de los asesinos, y Jerénimo fue encargado de coredeombate.
Exito completo de los apaches, que redujeron ada ta guarni-
cién mexicana. El prestigio guerrero de Jerénimimcppal artifi-
ce de la victoria, fue inmenso. Y a partir de estenento las cosas
cambian, algo sucede en Jerénimo, algo pasa. Yaicquera los
apaches, contentos de una victoria que satisfareiplente el
deseo de venganza, la cuestion esta de algin nmudaithda,
para Jerénimo la cuestién es distinta: quiere naativengandose
de los mexicanos, estima insuficiente la derratgisanta impues-
ta a los soldados. Pero, por supuesto, no puedaradalo los
pueblos mexicanos.

(3) Mémoires de Gerénimbjaspero, 1972.
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Intenta pues convencer a los suyos para volverlEae otra
expedicion. En vano. La sociedad apache aspiepabo una vez
alcanzado el objetivo colectivo, la venganza. Bppsito de Jero-
nimo es pues un objetivo individual para cuya realbn quiere
arrastrar a la tribu. Quiere hacer de la tribinstrumento de su
deseo, habiendo sido anteriormente, gracias arapeatencia de
guerrero, el intruniento de su tribu. Por supuekts,apaches
nunca quisieron seguir a Jeronimo, del mismo magbolos ya-
nomami rehusaron seguir a Fusiwe. A lo mas, ebjedehe logra-
ba (a veces al precio de mentiras) convencer aadgjdvenes,
avidos de gloria y de botin. Para una de esas &ipees, el
ejército de Jeronimo, heroico e irrisorio, jse comip de dos
hombres! Los apaches, que habian aceptado eldgtede Jero-
nimo por su habilidad de combate, le volvian sistizamente la
espalda, cuando queria llevar adelante su guersarg. Jeroni-
mo, el ultimo gran jefe de guerra norteamericarasoptreinta
afos de su vida queriendo "hacer de jefe", y hogid...

La propiedad esencial (es decir que toca a la egate la so-
ciedad primitiva es la de ejercer un poder absglutompleto so-
bre todo lo que la compone, es la de prohibir @raamia de
cualquiera de los subconjuntos que la constitugeta de mante-
ner todos los movimientos internos, concientesceriaientes,
gue alimentan la vida social, en los limites yaediteccion queri-
dos por la sociedad. La tribu manifiesta, entrasotosas (y por
la violencia si es necesario), su voluntad de pvasese orden so-
cial primitivo, prohibiendo la emergencia de un g@opolitico in-
dividual, central y separado. Sociedad a la qua Badapa, pues,
gue no deja salir nada fuera de si, ya que todaslalas estan ce-
rradas. Sociedad que deberia eternamente repregjusir conse-
cuencia, sin que nada substancial la afecte astideldiempo.

Hay sin embargo un campo que escapa al pareceq pwe-
nos en parte, al control de la sociedad; hay wjo'f] al que sélo
parece imponer una "codificacion" imperfecta: s¢atidel cam-
po demogréfico, campo regido por reglas culturales) también
por leyes naturales, espacio donde se despliegaidassocial
arraigada a la vez en lo social y en lo bioldgiogar de
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una "maquina"“, que funciona tal vez segin un meoanipro-
pio, y que luego se sitla fuera del alcance ddllzencia social.

Sin pensar en substituir a un determinismo ecormuonicde-
terminismo demogréfico, en inscribir en las cagsbsrecimien-
to demografico) la necesidad de los efectos (l#drenacion de
la organizacion social), es necesario comprobaersibargo, so-
bre todo en América, el peso sociolégico del nurderta pobla-
cion, la capacidad que posee el aumento de laglddes para
trastornar -no decimos destruir— la sociedad pianitEs muy
probable, en efecto, que una condicion fundamelgtaxisten-
cia de la sociedad primitiva consiste en la dedudicklativa de su
dimension demografica. Las cosas pueden funciegimsel mo-
delo primitivo sdlo si los habitantes son escaBosotros térmi-
nos, para que una sociedad sea primitiva, es nergsa sea pe-
guefia en nimero. Y, de hecho, lo que se constathraando
de los salvajes es una extraordinaria divisionade'haciones”,
tribus, sociedades en grupos locales, que velangueervar su
autonomia en el seno del conjunto del que formae,pariesgo
de concluir alianzas provisorias con los vecinomfgatriotas”, si
las circunstancias -guerreras en especial- lo exigsta atomi-
zacion del universo tribal es ciertamente un rnefliaz de im-
pedir la constitucion de conjuntos socio-politicpsge integren
los grupos locales, y mas alla de ello, un mediongedir el sur-
gimiento del Estado, que es en su esencia unificado

Ahora bien, es sorprendente constatar que en Eaépoque
Europa los descubre, los tupi-guaranies parecgmnsaesensible-
mente del modelo primitivo habitual, y en dos psrésenciales:
el indice de densidad demografida sus tribus o grupos locales
supera claramente el de las poblaciones vecinasitpoparte
la dimension de los grupos locales tiene comin medida con la
de las unidades socio-politicas de la Selva Tropibadente-
mente, las aldeas tupinambas, por ejemplo, qudarwarios
miles de habitantes, no eran ciudades; pero dejgbaimente
de pertenecer al horizonte "clasico" de la dimende&mogréfica
de las sociedades vecinas. Sobre ese fondo desgxpatemo-
grafica y de concentracion de la poblacion, seadast
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—hecho igualmente no habitual en la America deSllsajes, si
no en la de los Imperios— la evidente tendencimsléderazgos
a adquirir un poder desconocido en otra partejéfes tupi-gua-
ranies no eran ciertamente déspotas, pero ya nd@emente
jefes sin poder. No es aqui el lugar para emprdadamga y com-
pleta tarea de analizar el liderazgo entre losgupranies. Baste-
nos con indicar, en un extremo de la sociedadj giLeede decirse,
el crecimiento demografico, y en el otro, la lesaergencia del
poder politico. Indudablemente no correspondeednialogia (o
por lo menos no solamente a ella) contestar aelgupta sobre las
causas de la expansion demogréafica en una socedadiva.
Tiene que ver, por el contrario, con esta discplaarticulacion
de lo demografico y de lo politico, el andlisidaleierza que ejer-
ce el primero sobre el segundo, por intermedi@dmtiolégico.

Hemos proclamado a lo largo de este texto la irbpiokid in-
terna del poder politico separado en una sociediadipa, la im-
posibilidad de una génesis del Estado a partimtetior de una
sociedad primitiva. Y he aqui que, pareciera, mosanismos e-
vocamos, contradictoriamente, a los tupi-guaracd®so un ca-
so de sociedad primitiva, en donde comenzaba & smuge ha-
bria podido llegar a ser el Estado. Indudablemsmatiesarrollaba
en esas sociedades un proceso, desde hacia mermipo tsegu-
ramente, de constitucion de un liderazgo, cuyo ppdgtico no
era despreciable. A tal punto que los cronistaxcfrses y portu-
gueses de la época no dudan en atribuir a los gggates de fe-
deraciones de tribus los titulos de "reyes de poi&i o "reye-
zuelos". Ese proceso de transformacién profundia deciedad
tipi-guarani conocié una brutal interrupcion cofidgada de los
europeos. ¢Significa esto que si el descubrimieleloNuevo
Mundo hubiese sido diferido un siglo, por ejemgkhabria im-
puesto una formacion estatal a las tribus indiaktdeal brasile-
fio? Siempre es facil y arriesgado reconstruir usiie hipo-
tética que nada vendria a desmentir. Pero en &sbe pensamos
poder responder con firmeza por la negativa; na dsgada de
los occidentales lo que cort6 la posible emergeteli&stado en-
tre los tupi-guaranies, sino un so-
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bresalto de la sociedad misma, como sociedad pranitin so-
bresalto, un levantamiento, dirigido de algiin mailap explici-
tamente contra los liderazgos, al menos, por setc, des-
tructor del poder de los jefes. Queremos hablagsgeextrafio
fendmeno que desde los ultimos decenios del siglagitaba a
las tribus tupi-guaranies; la prédica encendidaiei¢os hom-
bres que, de grupo en grupo, llamaban a los iral@isandonar
todo para lanzarse a la blsqueda de la Tierra alnéViparaiso
terrestre.

Liderazgo y lenguaje estan intrinsecamente ligathols so-
ciedad primitiva, la palabra es el Unico poder gado al jefe:
mas que ello, la palabra es para él un deber.Rgrotra pala-
bra, otro discurso, articulado no por los jefes giar esos hom-
bres que en los siglos XV y XVI arrastraban deti€&llos a los
indios por millares en locas migraciones en buscha ghatria de
los dioses: es el discurso de kasai, es la palabra profética, pala-
bra virulenta, eminentemente subversiva por llaarias indios a
emprender lo que bien puede designarse como laceén de la
sociedad. El llamado de los profetas a abandort#&rta mala,
es decir, la sociedad tal como era, para accdddrarra sin Mal,
ala sociedad de la felicidad divina, implicabedadena a muerte
de la estructura de la sociedad y de su sistemarndeas. Ahora
bien, cada vez con mayor fuerza se imponian asestadad la
marca de la autoridad de los jefes, el peso deasiemte poder
politico. Tal vez podamos entonces decir que ghtofetas, sur-
gidos del corazén de la sociedad, proclamaban ehahoindo en
que vivian los hombres, es porque ellos desculaidasgracia,
el mal, en esa muerte lenta a que condenaba layenoé del
poder, a mas o menos largo plazo, a la sociedadtapani, co-
mo sociedad primitiva, como sociedad sin EstadémAdos por
el sentimiento de que el antiguo mundo salvaje k&maben su
fundamento, obsesionados por el presentimientmaeatastro-
fe socio-césmica, los profetas decidieron que ezaigo cam-
biar el mundo, que era preciso cambiar de mundmdinar el
de los hombres y ganar el de los dioses.

Palabra profética aun viva, tal como lo testimomisntextos
"Profetas en la Jungla" y "Del uno sin lo multipleds tres o
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cuatro mil Indios guarani que subsisten miserabhenen los
bosques de Paraguay gozan todavia de la riqueamjpacable
gue les ofrecen losarai. Estos ya no son conductores de tribus
como sus antepasados del siglo XVI, ya no hay miggueda
posible de la Tierra sin Mal. Pero la falta de @egyarece haber
permitido una ebriedad del pensamiento, una prafacin
siempre mas tensa de la reflexion sobre la desgdzcla condi-
cion humana. Y este pensamiento salvaje, casi eacedor de
tanta luminosidad, nos dice que el lugar de nacitoidel Mal, la
fuente de la desgracia, es el Uno.

Hay que decir tal vez més sobre ello, y preguntargee el sa-
bio guarani designa con el nombre de el Uno. Lims$efavoritos
del pensamiento guarani contemporaneo son los reige
preocupaban, hace mas de cuatro siglos, a losagse Jamaban
karali, profetas. ¢ Por qué el mundo es malo? ¢ Qué podees h
para escapar del mal? Son preguntas que a tragéndeaciones
estos indios se plantean incesantementekadoai de ahora se
obstinan patéticamente en repetir el discurso sigptofetas de
antafio. Ellos sabian, pues, que el Uno es el ftwd |@ decian de
aldea en aldea, y la multitud los seguia en buskhien, en busca
del no-Uno. Tenemos, pues, entre los tupi-guarartiempo del
Descubrimiento, por una parte, una practica —layerion reli-
giosa—, inexplicable si no vemos alli el rechazdadeia hacia
donde el liderazgo conducia a la sociedad, el mecdel poder
politico separado, el rechazo del Estado; por atnadiscurso
profético que identifica al Uno como la raiz dellMafirma la
posibilidad de escapar. ¢, En qué condiciones eslpqsnsar el U-
no? Es necesario que de algin modo su presen@dacnl desea-
da, sea visible. Y es por esto que creemos podentfafiar,bajo
la ecuacion metafisica que iguala el Mal al Unoa @cuacion
mas secreta, y de orden politico, que dice quaelds el Estado.
El profetismo tupi-guaranies la tentativa heroieaida sociedad
primitiva para abolir la desgracia en el rechaatical del Uno
como esencia universal del Estado. Esta lecturhtit@a de un
pensamiento metafisico deberia, entonces, incipdargear una
pregunta, tal vez sacrilega: ¢no podriamos soraeiena lectura
similar toda metafisi-
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ca del Uno? ¢Qué hay del Uno como Bien, como obpjetieren-

cial que la metafisica occidental asigna, desdeusora, al deseo
del hombre? Atengamonos a esta evidencia sorprendsmpen-

samiento de los profetas salvajes y el de los gsiegtiguos pien-
san lo mismo el Uno; pero el Indio Guarani dice ejugno es el

Mal, mientras que Heraclito dice que es el Biin qué condicio-
nes es posible pensar el Uno como el Bien?

Volvamos, para concluir, al mundo ejemplar de lgB-guara-
nies. He aqui a una sociedad primitiva que, ate@léesamenazada
por la irresistible ascension de los jefes, sustitai misma y libera
fuerzas capaces, incluso al precio de un cuasdguimlectivo, de
hacer fracasar la dindmica del liderazgo, de detdrmaovimiento
que, tal vez, lo habria llevado a transformar ajédss en reyes
portadores de ley. Por un lado, los jefes, potrelycontra ellos,
los profetas: este es el cuadro, trazado en asl#senciales, de la
sociedad tupi-guarani a fines del siglo XV. Y lagmiaa profética
funcionaba perfectamente bien, ya quekiasai eran capaces de
arrastrar tras ellos masas sorprendentes de ifatiatizados, di-
riamos hoy, por la palabra de esos hombres, haptanto de a-
compaiiarlos hasta la muerte.

¢, Qué quiere decir esto? Armados Unicamente cayses,llos
profetas podian determinar una "movilizacion" deitalios, po-
dian realizar esta cosa imposible en la sociedadta: unificar
en la migracion religiosa la diversidad mdltipldatetribus. jLlega-
ban a realizar, de una sola vez, el "programabslgefes! ¢Astu-
cia de la historia? ¢ Fatalidad que a pesar dedestna a la misma
sociedad primitiva a la dependencia? No sabemaes.dPetodo ca-
so el acto insurreccional de los profetas consadfes conferia a
los primeros, por una extrafia vuelta de las caséisjtamente
mas poder que el poseido por los segundos. Entbagesue rec-
tificar, quiz, la idea de la palabra como lo opmesla violencia.
Si el jefe salvaje esta en la obligacion de tratisoma palabrano-
centea sociedad primitiva puede también, ciertamenteceruli-
ciones determinadas, ser proclive a escuchar atad, olvidan-
do que esta palabra es dicha como un mandamienta:palabra
profética. En el discurso de los profetas yacedalen germen el
discurso del po-
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dery, bajo los rasgos exaltados del conductowodebhes que di-
ce el deseo de los hombres, se disimula tal vilguea silenciosa
del Déspota.

Palabra profética, poder de esta palabra: ¢ tendsianaso alli
el lugar originario del poder, el comienzo del Bstan el Verbo?
¢ Profetas conquistadores de almas antes de sedanas hom-
bres? Tal vez. Pero hasta en la extrema experidatcjaofetismo
(porque sin duda la sociedad tupi-guarani hab&na#do, por ra-
zones demograficas u otras, los limites extremeglgterminan a
una sociedad como sociedad primitiva), lo que nossinan los
Salvajes es el esfuerzo permanente para impedi jefes ser je-
fes, es el rechazo a la unificacion, es el tralajoonjuracion del
Uno, del Estado. La historia de los pueblos questiaina historia
es, se dice, la historia de la lucha de clasehidtaria de los pue-
blos sin historia es, diremos por lo menos conligtedo de ver-
dad, la historia de su lucha contra el Estado.
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