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El tema de la urgencia constituye
por consiguiente, en realidad, un blo-
queo permanente. En efecto, la para-
cojal pero permanente tension social
sobre [a tierra en numerosos puntos de
la Amazonfa brasilera impide que el
problema del desarrollo microregional
sea cientificamente planteado. Por o-
tra parte, ciertos resultados concluyen-
tes en el dominio de ia agricultura de
exportacion son una base fundamental
qgue domina los otros enfoques, tales
como el ecolbgico, no obstante extre-
madamente sensible, como se ha visto,
entre ciertos cientificos, y la defini-
cion de una colaboracidn internacio-

nal, sensible en los medios polfticos de

los pafses vecinos al Brasil,

Dos dimensiones de escala opuesta
pero que se traducen, segin nos pare-
ce, todavia en la actualidad, en votos
piadosos, i ’

(e

NOTAS

(1) Cuando decimos “‘esas polfti-

cas”, lo decimos intencionaimente,

pues incluso en el seno de un sélopais
amazdnico, esencialmente Brasil, ape-
nas se ha podido observar, ‘en el curso

de los quince Oltimos afios, constancia -

en la eleccion de prioridades; al menos
en lo que concierne a !a puesta en va-
lor agricola. Estas oscilaciones, a la vez,
han tomado en cuenta las experiencias
en curso y la coyuntura econdmica,
nacional e internacional. De asta mane-
ra, las prioridades de la crianza de ga-
nado, después de los cultivos de expor-
tacion y de los cultivos de subsistencia
se han alternado, al mismo tiempo.que
las prioridades a las grandes empresas,
después a la colonizacién pabiica a tra-
vés del INCRA (Instituto Nacional de
Colonizacién y Reforma Agraria), v,
en fin, a_la colonizacién privada a tra-
vés de sociedades de colonizacion.

(2) Estos estudios, aiin no publica-
dos ni terminados, son realizados en
Paris por estudiantes brasileros en el
marco del Doctorado del 3er. Ciclo,

{3} Sin ambargo, se nos ha afirma-

de gue el fin del boom en la zona fran- .

ca de Manaos provocaria un reflejo de
inmigrantes hacia el campo.

(4} Jean Tricart, Ecologie et déve-

loppment I'exemple amazonien,
Annales de Géographie, n. 481, mai-
juin. 1978, pp, 257-293,

{3) Hilgard O’Reilly Strenberg,
Frontiéres contemporaines en Amazo-
ne brésilienne: quelques conséquences
sur environnemont, In: Les phénoma-
nes de frontiéres dans les pays tropi-

caux, Travuax et Memoires de FIHEAL,

LA 111 du CNRS, Paris 1981,

(6) lgnacy Sachs, Colonisation et
écodeveloppment, In: Les phénomeé-
nes de frontiéres, op, cit. d

(7) Cf. Batailion, In: Les phénoma-

nes de frontiéres, op. cit.
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Ensaye netodolégiéﬁ:
Las Comunidades Nativas

entre la apariencia
y la realidad

El ejemple de las Comunidades
Huitote y Ocaina del rio Ampiyacu.

JURG GASCHE (*)
' J/

- Una observacién superficial (1) de
los caserfos Huitoto v Ocaina del rfo
" Ampiyacu (ver Mapa 1) da la impre-
sion de que poco ha sobrevivido del
sistema social tradicional desde gue en
los afios 30 los antiguos capataces de
los patrones del caucho llevaron a esa

. poblacién del Putumayo y sus afiuen-
* tes colombianos a este afluente del Ba-

"jo Amazonas en territorio peruanao. {2),

Pero para dar cuenta de la organiza-
cién social actual de estos grupos &tni-
¢os no es suficiente mencionar gue to-
das las personas tienen apeilidos casti-
zos ¥ nombre cristiano y que son esca-
sas las personas gue poseen Un nombre
propio en su idioma; por el contrario,
hay que ir més ailé de [a simple consta-
tacion que la gente vive ahora en pue-
blos compuestos de casas individuales
de tipo neo-amazénico y que estos
pueblos estdn constituldos como “co-
munidades nativas’” conforme a la
legislacién de selva y tienen hoy presi-
dente, tesorero, secretario, vacal v
asamblea general,

El hecho.mismo que la organizacion
vy las instancias creadas por la polftica
nacional para las comunidades nativas
no funcionen en la préctica como mar-
co organizativo global, como lo querfa
el. funcionario, debe incitarnos a estu-
diar el funcionamiento rea/ de las co-
munidades. Tratdndose de puebios na-
tivos —es decir, gente cuya- historia te-
nfa una trayectoria independiente del
mundo occidental hasta Jos Gltimos si-
glos, la cual sdlo en los Gitimos 100
afios se ha acercado y combinado mis
intensamente con el curso de la histo-

ria_de la sociedad actualmente domi-
nante—, el estudio de esta realidad re-
quiere de términos apropiados, deriva-
dos directamente de la prictica y de
los conceptos nativos. En caso contra-
rio —si s6lo utilizacemos los términos

‘para dar cuenta de nuestra propia es-

tructura social y de nuestras propios
fendmenos culturales— reduciriamos a

las sociedades y culturas nativas a
nuestros propios esquemas, a nuestra
propia racionalidad, eliminando asi lo

-propiamente nativo de nuestro estu-

dio. Veamos un ejemplo :

Si observamos: a) que la asamblea
general regularmente reline sélo una
parte de la poblacion de una comuni-
dad nativa, mientras que la otra parte
se mantiene indiferente a lo que se es-
té tratando en este marco institucio-
nal; b} que el presidente, por conse-
cuencia, no puede pretender ser el vo-
cero de toda la comunidad ni, menos
aln, ejercer cualquier autoridad so-
bre el conjunto de su puebio y: ¢) que
la colaboracion entre comuneros nun-
ca compromete a la totalidad de los
miembros de la comunidad, sino que,

_ por- el contrario, la colaboracién se

practica en el marco més recducido de
dos o tres grupos de familias de una
misma comunidad, a las cuales se pue-
den sumar, ocasionalmente, familias
residentes en otras comunidades en-
tonces cabe preguntarse, {cuéles son
los criterios que determinan estas agru-

“
(*) Antropdloge Suizo, trabaja en la
Asociacion  ANACONDA  (Iquitos)
y en el Ceniro Macjonal de Investi-
gacién Cientifica (Paris) .
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paciones que funcionan en la prictica
como unidades organizativas reales,
mientras gue la unidad global propues-
ta por la ley —la comunidad nativa—
tiene un caricter meramente formal
mediante el cual vincula al pueblo na-
tivo al aparato fegal y burocritico na-
cional?,

Por esto, a pesar que los inditios
superficiales nos hacen pensar gue nos
encontramos frente a una sociedad na-
tiva ya bastante mestizada y acuitura-
da, hemos tratado de analizar ia orga-
nizacién social de los caserfos huitoto
y ocaina en términos tradicionales. Si
asumimos que la historia no da saltos
y que, durante las dltimas décadas el
conjunio de esta sociedad nativa ha
sido sometido a un proceso decultu-
rante, el estado de avance de este pro-
ceso sdlo puede ser definido por la
confrontacion- de las reglas tradiciona-
les de la organizaci6bn social con las
manifestaciones actuales de aquella.

En un‘_trabajo anterior (3} hemos

descrito con detalle el funcionamiento
de la organizacién social huitoto tradi-
cional. Es preciso resumir aqufl sus
principios para hacer resaltar la situa-
cién actual en fos caserfos del rio Am-
piyacu, A este nivel de generalizacién,
|z organizacion sociaf ocaina es idénti-
ca a la huitoto. Sus caracter{sticas son
las siguientes:

— Patriclanes, respectivamente patrili-
najes nombrados y localizados,

— residencia patrilocal,

— un jefe de linaje asume tanto la au-
toridad polftica {//faima = jefe) co-

~mo religiosa {rafue nama = "duefic
de baile”), -

— trasmisién del cargo.polftico-religio-
so (““carrera ceremonial’) al hijo
primogénito,

— trasmisidn de! parentesco de mane-
ra indiferenciada vy distincion de
grados de parentesco;

y como corolario de esto:
— exogamia, manifestada en la prefe-
rencia de casarse “lejos’’.

Debemos ademds mencionar otro
rasgo tradicional que caracteriza al mo-
do de residencia, ya que éste ha ido ad-
quiriendo mayor significacion con [a
destruccién de la sociedad tradicional:

Un-grupo residencial alojado bajo el
techo de una maloca (casa tradicional
que alberga a varias familias) frecuen-
temente no sbélo comprendia a los
miembros masculinos de un patrilinaje,
sus miembros femeninos solteros v las
esposas, sino también a hombres de
otros patrilinajes que hubieran sido
diezmados en las guerras rituales y cu-

12 Amazonia Indigena

yos jefes hubieran muerto, Tales refu-
giados tenfan un-estatuto social infe-
rior en comparacion con los miembros:
del linaje-duefio de la maloca. Se los
designaba con el térming Jaieniki que
significa, a la vez, “huérfano’’, con re-
ferencia a la muerte de su jefe polftico-
religioso, el cual, en las fiestas, era lla-
mado mooma ‘‘padre’’ de toda su gen-

te y de la humanidad; y “hombre or-

dinario, siervo”. A menudo, estos
“huérfanos’’ se casaban con mujeres
del linaje que los habfa acogido. En lo
que seguimos exponiendo, llamaremos
linaje dominante al linaje mayoritario
vy linajes periféricos a los gque estan re-
presentados por individuos aislados y
generalmente vinculados por lazos de
matrimonio al linaje dominante.

.LA SOCIEDAD HUITOTO Y QCAI-
NA DEL AMPIYACU

En base a lo que acabamos de expo-
ner y utilizando la terminologia nativa
conviene caracterizar a la sociedad
Huitoto como una sociedad de “‘huér-
“fanos’’ {jajeniki], puesto que, con una
sola excepcién, no hay descendiente
de jefe tradicional y ““duefio de baile”’
que represente la autoridad legftima
tradicional de su linaje y frente a otros
linajes. Esta caracterizacion no solo se
deriva de la realidad objetiva; también
corresponde a las expresiones que los
mismos Huitoto utilizan cuando expli-
can sus dificultades comunitarias, las
deficiencias de su organizacién actual
y la decadencia de su orden ceremo-
nial,

———._'....’

AMAZONAS

@ pusablos anslizados,
nombre del pueblo

Pijuayal
Pebas

-

Pucaurguillo
Pucaurquillo

. Estirbn .
Estirbn del Cuzco
Tierra Firme
Polinesia
Mueva Esperanza

10 Puerto 1zango

11 - Brillo Nuevo

12 Cotonia

DWNO M B W

© pusblos no ana':izaqos en el preserite trabajo

grupo étnico dominante.

guarnicidn militar !
mestizo, con importante poblacién huitoto, bora
ocaina y yagua

bora

huitoto

huitoto

huitoto, bora vy ocaina en proporcién casi igual

hui toto

huitaio

ocaina

~ ocaina

bara
bora



5

n.

afo 3,

Amazoni a | ndi gena (1982),

La Gnica persona que puede preten-

der ser un jefe (/faima) y duefic del .
baile Hadiko (l{adiraima) relativamente -

legftimo, vive en Pucaurguillo y —alin
{ ? }— no ha continuado la carrera ce-
remonial de su padre ala cual tiene de-
recho; ésto por razones que todavfa no
hemos aclarado suficientemente,

La ausencia de la autoridad tradi-

cional en las comunidades huitoto im-
plica que ningin linaje pueda funcio-
nar como duefio de su herencia espiri-
tual, la cua! serfa puesta en practica
mediante las fiestas vinculadas a su ca-
rrera ceremonial, a las que estan obli-
gatoriamente invitados linajes vecinos,

Pero los linajes no sblo han perdi-
do su papel de unidad polftica y espi-
ritual; igualmente, ya no sirven como
criterio para agrupar a sus miembros
en un sblo v mismo lugar de residen-
cia. En las tres comunidades mayorita-
riamente huitoto del Ampiyacu encon-
tramos viviendo juntos a hombres per-
tenecientes a 4 clanes (Tierra Firme), 9
clanes {Estirén) vy 9 clanes {Pucaurqui-
llo), Huitoto en los tres casos; ademés
de hombres gue pertenecen a Biros
grupos etnolingiifsticos en cada comu-
nidad: Andoke, Orejon y Yagua len
Tierra Firme); Nonuya, Ocaina, Rosi-
garo, Bora, Orejon, Cocama y mestizos
{en Estirdn); y Bora, Ocaina, Cocama
y mestizos {en Pucaurquillo).

Esta situacidon es la consecuencia no
s6lo de la desaparicidon de los jefes tra-
dicionales y de ia pérdida de sus fun-
ciones socio-religiosas por parte del li-
naje, sino también de las condiciones
en que se efectud el trasiado y las mi-
graciones de la poblacion desde el Pu-
tumayo al Ampiyacu a principios de
los afios 30,

Como ya hemos dicho, los trasiados
fueron dirigidos por patrones que te-
nfan interés en mantener a la totalidad
de su gente agrupada en un pueblo pa-
ra que se mantuviera econdmicamente
dependiente de ellos v a su servicio ex-
clusivo para ejecutar cualquier activi-
dad gue le mandasen: rozar el monte
para sembrar el yucal, sembrar y man-
tener ‘el pasto, sacar madera, recolectar
leche caspi, . . Resulta entonces que
los Huitoto empiezan a vivir —como lo
expresan los informantes— ‘‘mezcla-

dos”, es decir, que los miembros de va-’

rios clanes viven juntos en el mismo
pusblo dentro de la misma comunidad
nativa legalmente constituida,

Ahora, si como dijimos antes, la so-
ciedad Huitoto del Ampiyacu es una
sociedad de "huérfanos” por el hecho
de la desaparicion de los jefes tradicio-
nales, y que las agrupaciones son ca-

racterizadas por una mezcla de diferen-
tes linales; si, ademds, las familias se
distinguen entre si més cominmente
por sus apellicios espafioles, en vez del
nombre clanico, podemaos pretender
que estos hechos marcan la evolucion
de la sociedad nativa hacia una socie-
dad destribalizaida, llamada mestiza en
este pals. Para dar cuenta de manera
mas concreia del estade al cual ha fle-
gado esta evelucion, creemos necesario
mencionar la actitud de los Huitoto

frente a esta situacidn,

El hecho de explicar ciertos proble-

‘mas organizatives de una comunidad
por el medo mezclado de la agrupa- .

cién nos indica gue el ideal social tra-
dicional del grupo residencial consti-
tufdo por un linaje dominante sigue
siendo un valor de referenicia. Igual-
mente, la ausencia de un jefe tradicio-
nal legftimo se siente como un obsté-
culo para organizar labores comunales;
no hay quien tenga voz y dignidad re-
conocidas para llamar a su gente a ac-
tividades comunitarias, a lo cual hay
que afiadir que si hubiere tal jefe, sblo
serfa escuchado por los miernbros de
su linaje v los linajes periféricos.

Para ilustrar de qué manera, concre-
tamente, los ideales sociales tradiciona-
les siguen siendo afirmados en la prac-
tica social actual, a pesar de las condi-
ciones objetivas contrarias que acaba-
mas de mencionar, hay que penetrar
mds adelante en el andlisis de la orga-

nizacién social de estas comunidades. _

TIERRA FIRME

Presentamos en primer lugar el caso
de Tierra Firme, la Gltima comunidad
cuando se remonta el Ampiyacu, don-
de viven 12 familias (69 personas) per-
tenecientes a cuatro clanes huitotos
(considerando al clan del padre como
clan de la familia) v a tres clanes de
otros grupos etnolingiiisticos: Andoke,
Orején y Yagua, con los apellidos
Ruiz, Rengifo y Cahuachi respectiva-
mente.

Los clanes hablan el dialecto bued/i-
no aunque el Gltimo era originalmente
de habla mikateino; en el contacto
constante durante 50 afios con el dia-
lecto buedino sus miembros han asimi-
lado este dialecto numéricamente do-

Cuadro 1: Clanes Huitoto de Tierra Firme

minante. Ademas, tres clanes huitoto
—naimeni’ *'dulce”, Horiai" “ortiga” vy
gidoni grilio-topo-y un clan ocaina son
representados Gnicamente por mujeres.

; I |

De los clanes representados por fa-
milias enteras, dos son numéricamenite
dominantes: el clan ereiai” (A} y el clan
enokaizai' (B), ya que el primero englo-
ba las familias nucleares de tres herma-
nos (y hasta 1974 también a la de su
padre que luego emigrd a Estirén); vy el
segundo a las cuatro familias de un pa--
dre con tres hijos casados. Los cinco .
clanes restantes son representados por
una sola familia nuclear, vinculadas
por lazos matrimoniales a uno de los
dos clanes dominantes, con excepcion
de una que tiene una alianza matrimo-
nial solamente con un clan periférico.
En cambio, no existe alianza matrimo-
nial directa entre los clanes deminan-
tes, los cuales —como para ilustrar su
independencia v posicidn respectiva
dentro del caserio— ocupan los dos ex-
tremos opuestos del asentamiento,

Este andlisis hace resaltar claramen-

" te gue, en términos estrictamente tra-

dicionales, la comunidad de Tierra Fir-

~ me estd compuesta por dos patrilinajes,

quienes —en tiempos antiguos— hubis-
ran poblado cada uno su propia malo-
ca v a los cuales se han adjuntado —asf{
como también era costumbre tradicio-
nalmente— clanes periféricos represen-
tados por individuos aislados que han
contrafde matrimonio con mujeres de
dos clanes dominantes o dado una mu-
jer de su propio.linaje como esposa al
linaje dominante.

La composicién socioldgica de Tie-
rra Firme ilustra por ende la vigencia
del modelo sociologico tradicional, v
eso a pesar gue los 2 clanes dominan-
tes no pueden cumplir con sus funcio-
nes politicas y ceremoniales, puesto
que los padres de los dos grupos de
hermanos son ellos mismos “‘huérfa-
nos” y no descendientes de jefes tradi-
cionales, Estos dos son clanes consti-
tufdos segln normas tradicionales, que
viven juntos, aungue las casas de cada
uno estén agrupadas aparte dentro del
espacio global del caserfo v sin cabeza,
sin autoridad, sin el jefe tradicional
quien, con su saber ritual y conoci-
mientos mas amplios del mundo vy del
orden natural de las cosas, orientaba
la vida de los grupos.

Clan Significado Apellidos
A erefal’ “0so hormiguero” 4} , Rojas
B enokaizai “umari amarillo” Torres
C faillajeni “‘maucar’ Cérdenas
D  meiniai - “pajarito azul”’ Pérez

P T R L e i
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- En la inauguracién de una maloca, pob!adbres huitoto interpretan el bailes erai rua “canto de la boca del rio”

La ausencia de.maloca en Tierra
Firme es Ja expresion concreta, mate-
rializada, de esta falta de autoridad tra-
dicional; no hay nadie a quien su pa-
dre haya trasmitido su cargo ceremo-
nial, en cumplimiento del cual tendrfa

que mandar a hacer una maloca para

que sea lugar de celebracion de las fies-
tas de su carrera ceremonial.

Finalmente, la falta de una autori-
dad tradicional también podria expli-
car por gué, en los Oltimos afios, este
caserfo ha vuelto a trabajar bajo las
ordenes de un patron mestizo, a pesar
que, por la intervencion del SINAMOS
en los afios 70, el patrén de entonces
haba sido expulsado.

PUERTO IZANGO Y NUEVA ESPE-
RANZA,

Cabe ahora comparar esta situacidn
con los asentamientos ocaina de Puer-
to lzango y Nueva Esperanza. Hasta
hace pocos afios la casi totalidad de los
Ocaina del rfo Ampiyacu vivfan en

. Puerto lzango. Fueron trafdos por Car-
los Loayza, capataz de la Casa Arana,

aproximadamente en 1940 desde el

Putumayo y el lgaraparand, y vivian

" juntos y “‘mezclados” durante més de

30 afios; primero, en un lugar denomi-
nado Oriente y luego muy cerca de
éste en Puerto lzango (5). Hablan el
dialecto iwé6hsa del idioma Ocaina,

En el transcurso de los afios 70,una
parte de la pobiacion se separé de
Puerto lzango y fundé un nuevo case-

rfo rfo abajo, en el Yaguasyacu, que

llamd Nueva Esperanza,

Analizando la organizacion social
de ambos caserfos, observamos en ca-
da une un clan numéricamente domi-
nante: el clan ofojo “‘cabeza’” en Puer-
to lzango, representado por 3 familias,
el clan unoya *gallinazo” con 4 fami-
fias y 2 hombres solteros en Nueva Es-
peranza, A estos clanes dominantes se
agregan clanes periféricos por vinculos
matrimoniales: 2 clanes rosigaro y 3
clanes ocaina en Puerto lzango, cada
uno representado por una sola familia,
1 clan huitoto, 2 clanes bora y 1 clan
rosigaro en Nueva Esperanza, cada clan
igualmente representado por una sola

familia. En este Gltimo caserfo se da

ademas el caso de una familia mestiza

ek e AR

ligada por lazos matrimoniales a uno
de los clanes periféricos (bora). -

Si nos trasladamos algunos afios
atrés, a la época previa a la escision de
Puerto lzango, reconocemos gue en-
tonces la composicion socioldgica for-
mulada en términos tradicionales era
del mismo tipo que la de Tierra Firme
en la actualidad: convivencia de dos
clanes numéricamente dominantes, sin
alianza matrimonial entre ellos, pero
cada uno rodeado por clanes periféri-
cos aliados por lazos matrimoniales.
La separacién de los dos clanes domi-
nantes en Puerto lzango, el retorho a
su modo de residencia patrilocal, am-
pliado por miembros aislados de cla-
nes “huérfanos” (numéricamente diaz-
mado vy sin cabecilla), puede entonces
interpretarse como un paso adelante
en la realizacion del ideal tradicional
de convivencia,

Pero al margen de la composicion
socioldgica y del modo de residencia
tradicional, reafirmado en afios re-
cientes, un elemento suplementario
acentGa el cardcter tradicional de lz
sociedad ocaina: la presencia en am-
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bos caserfos de un jefe tradicional,
simbolizada por la existencia de una
maloca en las dos comunidades,

En Nueva Esperanza uno de los dos
hermanos ancianos del clan dominante
es el jefe de la maloca y duefio de bai-
le, cargo que la terminologla mesti-
za denomina "“euraca”. El mandd cons-
truir {a maloca del pueblo nuevo vy la
inaugurd con el baile que en huitoto
se llama erai” rua “‘canto del principio
o jofo ana zaitaina ''pisada del suelo de
la maloca™, al cual tuvimos oportuni-
dad de asistir y cuya misica grabamos,

En Puerto lzango la situacion difie-
re de Ja de Nueva Esperanza porque el
padre de los b hermanos y 2 hermanas
del clan dominante ha muerto, v la
funcién de jefe de maloca y duefio de
baile recae ahora en un anciano perte-
neciente al clan ocaina "'paucar', pero
casado con una mujer del clan domi-
nante. Este arreglo refleja la voluntad
del clan dominante de recuperar, por
medio de la alianza matrimonial, a un
individuo dotado de conocimientos ri-
tuales, los cuales, gracias a su aplica-
cién préctica en las fiestas, pueden ser .
aprendidos por los miembros del clan
dominante, hasta que ellos se encar-
guen en un futuro no tan lejano de las
obligaciones rituales de su linaje.

Cabe aclarar gue ya antiguamente el
cargo ceremonial y polftico de un jefe
de linaje. podfa ser transmitido a su
yerno, en caso que el jefe no tuviera
descendientes masculinos, En Puerto
lzango fa razén del reemplazo en la
funcién del hijo por un yerno reside
evidentemente, por una parte, en la ca-
lidad de los conocimientos tradiciona-
les de este ultimo, y, por otra, en la
falta de iniciacién a las tareas y pala-
bras rituales de los hijos del jefe ante-
rior y cabeza del linaje dominante, va
que ellos han sido educados més por la
escuela bilinglie introducida por el Ins:
tituto Linglifstico de Verano que por
la ensefianza tradicional.

ESTIRON

La compaosicion cldnica de la pobla-
cion de Estirén contrasta claramente
con los tres casos descritos. En Estirdn
encontramos 9 clanes huitoto con 3
dialectos distintos {con 1 6 2 familias
cada uno); 8 clanes de grupos etnolin-
glifsticos diferentes, incluidos mestizos
{con un total de 23 familias que
correspenden a 122 personas). Seis cla-
nes huitoto més estin representados
{nicamente por - mujeres, as{ como
también un noveno grupo etnolingiifs-
tico (Muinane). Esto nos permite ver
gue ningiin clan domina numéricamen-

Cuadro 2: Clanes Huitoto de Estirdn

No, de familias
clan significado dialecto nucleares
enockaitai’ “umari amarilio” nipodino 2
gidoni’ “grillo - topo” buedino 2
imereiai’ “majas’ minikatino 2
nimaitai “achuni” nipodino 2
zillikaital “pajarito zilli" nipodino 1
guamaraiai’ “piedrita™” nipodino 1{+)
faillajeni “naucar”’ buedino 1
eraiai’ “oso hormiguero” buedino 1
naimeni “dulce” minikatino 1

(+) con dos hijos soiteros en edad de casarse

Cuadro 3: Clanes de otro grupo etnolingiifstico de Estirén

grupo

Nonuya
Bora
Ocaina
Resigaro
Orejon
Cocama
Yagua
Mestizo

Ne. de familias
‘nucleares

Pa-Hi/Hi

—_ e e o) e b eed

relacion con ellas

te en este caserfo, El clan representado
por el mayor nimero de familias no es
huitoto sino orejdn y reside aqul por
tener esposas huitoto con familia en
Estirén. Los Orejones han vivido desde
tiempos antiguos en la region de las ca-
beceras del Ampiyacu.

Estiron es, desde luego, el caso tipi-
co de una poblacién —seglin criterios
tradicionales— “mezclada”, Y ésto no
s6lo respecto a la organizacion clénica,
La pressncia de clanes de dialectos hui-
toto e idiomas diferentes, e inclusive
distantes, acentlia las diferencias entre
los pokladores y, por consecuencia, el
carcter mezciado de la poblacion.

Sin embargo, este caricter mezcla-
do no nos dispensa de ir més lejos en
el andlisis de la organizacién sacial
para saber cdmo, concretamente, fun-
ciona esta comunidad, cémo se forman
las decisiones, segiin qué criterio se or-
ganiza la colaboracién y cuéles son sus
antagonismos internos, La organiza-
cién espacial nos revela nuevos elemen-
tos para la comprensidn de estos aspec-
tos.

Si relacionamos los clanes, sus fami-
lias vy lazos de alianza matrimonial con
la disposicion espacial del caserio lo-
gramos el esquema que presentamos en
el cuadro No. 4.

relacion :
entre ellas Apellidos
He-He Sdnchez
Pa-Hi Albdn
He-He Florez
Pa-Hi Lopez
- Tabaris
- Pérez
= Dfaz
— Rojas
— Tello
apellidos
Lépez
Saldafia
Vega
Torres
Rengifo
Manihuari
Rios
Pefia
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Cuadro 4: Plan esguemitico de Estirén (1830)
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Csds nombre clinico o de grupo etno-linglistico representa una familia nuciear con su respectiva
cass; los nombrls lntu plréntesls indican el clan de la asposa cuando =5 necesario hacer resaltar

lazos de pa

indican de donde vienen las esposas; flechas interrumpidas:

matrimonios m:lcntls.— La distancia entre las casas varia entre 30'y 300 m; el esquama no grafica

esta varisbilidad.

Este ésquema divide el caserio en 4
segmentos, cada uno constituido pcr
un grupo de familias relacionadas entre
sf por vinculos cldnicos (de parentes-
co) o matrimoniales. En el caso del
segmento [V, las relaciones de alianza
matrimonial no son directas, pero se
presentan de la siguiente manera: a} el
hombre ocaina se casé con la primera
esposa del hombre erefai’; b) el hombre
naimeni’ se cas6 con la hija de la segun-

da esposa del hombre ereiai’, por lo

cual el hombre naimeni llama a este
Gltimo jifai “'suegro’ o illaraima "alia-
do”. En cambio, lo que separa los cua-
tro grupos entre sf es la ausencia preci-
samente de vinculos clanicos y matri-
moniales, por lo menos hasta una fe--
cha reciente, cuando por primera vez
se formaron matrimonio a través de las
fronteras de estos grupos.

Nos parece significativo notar que
la frontera entre los 4 grupos estd fisi-
camente marcada: por la escuela, entre
los grupos | v I, por la lglesia, entre

4

los grupos Il v 11l y por una quebrada
entre los grupos 11y 1V,

Analizada de esta manera, la comu-
nidad de Estirbn muestra su cara real
que el marco formal (legal) y una pri-
mera mirada superficial no permiten
percibir, Como estos grupos de fami-
lias constituyen el marco social prima-

rio en el cual se ejerce la colaboracion,

su identificacién’ es una condicion si-
ne qua non para cualquier iniciativa de
apoyo si queremos que este apoyo sea
adecuado, es decir, conforme a las es-
tructuras y mecanismos sociales loca-
les.

Veamos ahora la situacion de la au-
toridad tradicional en Estirén. Existen
8 personas de edad avanzada en este
caserfo, pertenementes a los clanes gi-
doni, guamaraiai, ereiai’ (Huitoto) y a
fos grupos etnolingiifsticos Ocaina, Ya-
gua, Orejon y Cocama. Ningtno de los
Huitoto, sin embargo, es descendiente
de jefe ni estd legitimado para llevar a

cabo una carrera ceremonial, Estos tie-
nen conocimientos tradicionales (mi-
tos, oraciones, cantos, conocimientos
hlstorncos, edwmales etc.) de los
cuales se benefician ciertos sectores en
situaciones oporiunas (enfermedad, in-
vitacién a un baile} pero nc pueden
pretender ejercer las funciones polfti-
co-religiosas de un jefe de linaje. Todos
se consideran, al igual que el conjunto
de la poblacién, como “huérfanos’,
“hombres ordinarios’”.

La existencia de una maloca en este

- caserfo aparece entonces como un he-

cho contradictorio respectc a lo que
dijimos anteriormente sobre el estre-
cho vinculo entre una maloca y su
duefio, que deberfa ser un legftimo je-
fe de linaje v duefio de baile. La malo-
ca de Estirén ha sido construfda hace
algunos afios {1975 ?} por la poblacion
del caserfo a propuesta del hombre an-
ciano del clan erefai’, padre de los hijos
que constituyen uno de los dos clanes
dominantes en Tierra Firme. Se cons-
fruyd cuando este Gltimo, después de
casarse nuevamente, se trasladd a Esti-
ron. Es precisamente de su nueva espo-
sa que él obtiene cierta legitimidad pa-
ra su iniciativa, puesto que ella es la hi-
ja de una mujer que ha sido sometida
a la iniciacion reservada a hijas de jefes
y duefios de baile, Su madre era hija de
un fladiraima ''duefie de la carrera ce-
remonial del ffadike o viga de baile”.
Ya hemos mencionado que en caso de
ser truncada la lfnea paterna, se podfa

" tradicionalmente transmitir el cargo

polftico-religioso por la Ifnea materna.
La legitimacidon en el caso sefialado uti-
liza precisamente este criterio.

La maloca de Estiron aparece en-
tonces como la expresion de la con-
ciencia y voluntad de recuperar los va-
lores culturales tradicionales. Su exis-
tencia hace posible la organizacién de
bailes tradicionales, aunque sean ejecu-
tados ‘“de hecho'" —pero no ““de dere-
cho''— por las personas que tienen to-
davia conocimientos suficientes para
reanimar y conducir tales eventos, Tra-
dicionalmente, en una maloca solo se
celebran los bailes que hacfan parte de
la carrera ceremonial del jefe del lina-
je; hoy en dia, ya que tal jefe no exis-
te y que su “‘guardidn’ —pues es asi y
no como “‘duefio’ que se considera a
si mismo quien la mandd construir—
no ve en la maloca la expresion de su
responsabilidad linajera, otros viejos
*que saben’ y que estdn deseosos de
realizar un baile pueden hacerlo en és-
ta, Asf ocurrié que el viejo ocaina, se-
gundo marido de la ex-esposa del guar-
didn de la maloca, hizo un baile ffuai’
“haile de frutas’, y un hombre del
clan zewai *‘rana macho”, residente en
Pucaurguillo y segundo marido de la
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—adre del hombre naimeni’ de Esti-
r4n, hizo un baile zikii “baile de los
hambiles’’. Estos hombres, si no son,
s=gtin |la norma tradicional, del mismo
linale, pertenecen sin embargo al mis-
mo grupo residencial —el 1V— o son
aliados de &ste {en el segundo caso).

Durante los dos meses del afio pa-
sado en que residfamos en esta maloca
y participdbamos en su vida sacial, nos
pudimos dar cuenta que ella represen-
taba el centro de reunibn sblo para el
grupo residencial IV (y su aliado de
Pucaurquillo). A menudo, en las no-
ches, los hombres se reunian para con-
versar, “mambeando’ coca y lamien-
do ampiri {pasta de tabaco), de igual
manera como lo habfamos visto y vi-
vido en la maloca del clan jitomagaro
sl en el rfo lgaraparand (Colombia}
en los afos 1969/70 y 1973/74. En
esas reuniones se hablaba de las tareas
cotidianas, se organizaban los trabajos
comunales y se preparaban {os bailes.

Asf, en 1980, en la maloca de Estiron

se organizaba el trabajo de la renova-
cién de su techo, ilevado a cabo por el

clan significado

ereiai’ “gso hormiguero”

gidoni “grillo topo”’

Jeiai’ “zorro”’

zeuai’ “rana macho"*
naimeni’ “dulce’’ '
merizieni *yacushapana’* (arbol)
ziueni *{ciase de hierba)”
amenanj “arboi”

faillafeni’ *paucar’’ (ave)
enokaizai’ “huangana””

mismo grupo residencial y su aliado de
Pucaurquillo, y al principio del presen-
te afio se preparaba el baile zillie, al
cual fue invitada la gente de Estirény
de Nueva Esperanza, En este contexto,
la gente de Estirén era considerada, en
términos tradicionales, como ‘‘otra
gente”, al igual que la de Nueva Espe-

ranza, y como tal fue invitada a bailar, -

ya que en caso contrario —si se la hu-
biera asimilado a la gente de la malo-
ca— habrfan hecho parte de los anfi-
triones y como tales no podfan bailar.

Si la maloca se revela ser el centro
de reunién vy el centro ceremonial ex-

‘clusivamente del grupo residencial 1V,

los tres otros grupos residenciales de
Estirén carecen de tal centro. Sus fa-
milias viven en casas individuales sepa-
radas; no hay donde reunirse de noche
para tratar juntos problemas comunes
y particulares. Con la desaparicion de
la maloca también desaparecid el con-
sumo del ampiri, sin el cual no era po-

sible sostener una conversacidn seria’

cuyas palabras tuvieran valor de com-
promiso, Y el consumo de la coca,

~ acompafiante indispensable del ampiri,

CUADRO 5

no. de fam.
nucleares
dialecto

buedino 5 (6)

buedino
buedino
buedino
minikatino
buedino
buedino
nipodino
buedino
buedino

PR W Y O L |

— ol el —

Cuatro otros grupos etna-linglifsticos son representados por familias:

grupo e.-1 - clan
Bora ifiefe
Bora meegwamije
Bora gwa‘romi’
Ocaina numdodya
Cocama
Mestizo

CUADRO &
no. de fam.

significado nucleares
“aguaje”’ 1
“qavilan”’ 1
“loro” 1
“umari”’ 1

1

3

también casi ha cesado, La preparacion
del polvo de coca es un acto social
masculino por excelencia y se lleva a
cabo precisamente durante las reunio-
nes nocturnas de los hombres en la ma-
loca.

Preparar la coca solo es un acto tris-
te y casi asocial. Pocos hombres de los
grupos residenciates | y 11l fo hacen,
ninguno en el grupo |1,

PUCAURQUILLO

Existen dos comunidades nativas re-
conocidas v tituladas con el nombre de
Pucaurquillo. Ocupan territorios conti-
guos: una (la que analizan os aquf) con
poblacién Huitoto numéricamente do-
minante, y otra con poblacion princi-
palmente Bora,

La compasicién clanica de Pucaun-
quillo difiere nuevamente de los casos
analizados. Como en el Gltimo caso, la
pablacién de Pucaurquillo muestra un
alto grado de mezcla clanica: 10 clanes
huitoto (contra 9 de Estiron), y cuatro

grupos etnolingiifsticos - adicionales
fam, consti- apellidos de
tuidas por las familias
un hombre nucleares
separado (S}
o viudo (V)
v sus hijos
S,V Moreno {3)
Ruiz (1)
~ Garefa (1)
_ (Rojas: 1)
v " Davila
Rivero
Angel
Tello
S Ruiz
Rubio
Benitez
Diaz
Rios.
apellidos
Flores
Flores
Dana
L5pez :
Butuna
Carrera (2)

Chapilliquén (1)
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(contra 8 de Estirén), La poblacion to-
tal de Pucaurquillo sobrepasa ligera-
mente a la de Estiron (125 contra 122
personas).

Cuatro clanes son representados so-
lo por mujeres, Una mujer es de origen
andoke y una es mestiza, A diferencia
de Estirén, Pucaurguillo tiene un clan
netamente dominante en términos nu-
méricos: el clan erefai”"osc hormigue-
ro”’, representado por cinco familias
nucleares; una sexta familia del mismo
clan estaba, en 1980, construyendo su
casa en este caserfo, Se trata de la fa-
milia del profesor bilinglle quien pre-
paraba su trasiado desde Tierra Firme
a Pucaurquillo.

Sin embargo, el caso de este clan
dominante difiere de los casos de do-
minancia cldnica previamente citados
en Tierra Firme, Nueva Esperanza y
Puerto lzango. En aquellos caserfos,
los miembros ‘del mismo clan llevan
también el mismo apellido; hay desde
luego coincidencia entre el principio
patrilineal que define la pertenencia al
clan y el principio patrilineal de la
transmision del apellido paterno espa-
fiol. En Pucaurquillo las seis familias
nucleares ereiai” llevan cuatro apellidos
diferentes: Moreno, <Ruiz, Garcia y
Rojas, (ver cuadro 5) y, entre ellas, el
apellido Mcreno es llevado por tres fa-
milias nucleares, mas dos familias in-
completas, una per muerte de la espo-
sa y otra por ruptura del matrimonio,

La agrupacidn de las casas de las
familias Moreno refleja fielmente el
modelo tradicional del patrilinaje vin-
culado a una maloca, ya que compren-
de las casas de ia familia del padre v las
de cuatro de sus cince hijos —uno de
ellos, profesor hilinglie— que vive lejos,
en el pueblo mestizo de Orellana (boca
del Napo), mds la casa de un yerno,
mestizo, y la del hermano de éste,
Estas siete casas estdn colocadas en las
cercanias de la maloca que Moreno
padre, anterior curaca de la comunidad,
mandé construir en 1973, Las tres fa-
milias ereiai” restantes que llevan los
apellidos Ruiz, Garcfa y Rojas, recono-
cen que son del mismo clan y emplean
entre ellas los términos de parentesco
apropiados (ama/ jio "“hermano (hom-
bre/mujer hablando}”, mirifio/ebufio
“hermana (hombre/mujer hablando)”,
izo “tio paterno”, enaize/ -fio “sobri-
nofa = hijo/a de hermane, nieto/a”),
pero como este parentesco no se pue-
de derivar de un antepasado comin co-
nocido, sus miembros se consideran
como parientes “lejanos”, jinofe {lite-
ralmente: “‘del lado de afuera” (3).
Consideramos desde fuego que las cua-
tro familias ereiai’ pertenecen cada una
a un linaie ereiai, y que los cuatro lina-

- jes que reconocen un origen lejano co-
min forman el clan erejai (6).

Los apeliidos en castellano han sido
dados por los antiquos “‘patrones™ a
los diferentes padres de familia, los
cuales, desde luego, los han transmiti-
do a sus hijos, junto con el apellido
materno, segin la costumbre nacional.
Por un lado, la necesidad de distinguir
cada jefe de familia por un apellido
propio con fines de control econdmi-
cc, v, por otro, la ignorancia o el des-
precio de la organizacitn social nativa,
junto con la pretension de “civilizar a
los salvajes’”, habrfan sido las razones
de la imposicidn de los apellidos casti-
zos (7).

Si bien es cierto que el linaje erefai-
Ruiz también tiene su casa dentro del
perfmetrc de la agrupacion de los
ereiai-Moreno, los dos otros lina-
jes ereiai, Garcifa y Rojas, viven
més aparte, el primero con la familia
del cufiado (hermano de la esposa) ba-
jo un solo techo, el segundo cercano a
las familias de su cufiado y cufiada
(hermano y hermana de la esposa). To-
das las familias erejai, sin embargo, ha-
cen parte del centro del caserfo, Este,
a diferencia de lo gue se observa en Es-
tirdn, donde las 23 casas —con tres ex-
cepciones— estan alineadas en la orilla
del rio, separadas entre sf por distan-
cias que varfan ertre 30 y 300 m., tie-
nen una forma nucleada, con una corta
prolongacién lineal a lo largo del cami-
no que conduce a la comunidad bora
de Pucaurquilio (cf. Mapa 2}. Fuera de
este nicleo existen cinco casas particu-
lares periféricas gue hacen parte de la
comunidad huitcto de Pucaurquillo,
pero que estén colocadas en las purmas
alrededor del caserfo. Méas adelante
analizaremos las caracteristicas de esta
poblacion periférica.

Para comprender plenamente la po-
sicion de los cuatro linajes erefai” den-
tro la organizacién socio-espacial del
caserfo, cabe describir la composicion
de las diferentes agrupaciones que for-
man su ndcleo, Hemos definido la del
linaje erefai-Moreno alrededor de la
maloca, la cual incluye también el lina-
je erefai-Ruiz y un verno con su her-
mano, que ocupan, interpretado en
términos tradicionales, la posicion de
Jaienik i huérfanos”,

Vecinas al Este se encuentran las
dos casas pertenecientes a los miem-
bros de un linaje gidoni, de apellido
Davila y desde luego diferente de los
gidoni-Alban de Estiron. Las dos casas
son habitadas, una por el padre con un
hijo soltero, la otra por un hijo casado
con su familia; un tercer hijo, recién

i casado, hizo su casa en un lugar aislado

fuera de! pueblo, escapando a la regla
patrilocal probablemente por falta de
aspacio en el centro del pueblo (8).

Al Sur y Este del grupo gidlony, es-
tan situadas las cinco casas del grupo
jeiai, pero ésta designacion necesita
una explicacion mas detailada, puesto
gue no se trata, como se podrfa pensar
basandose en el principio patrilocal
tradicional, de casas habitadas mayori-
tariamente por hombres jeiai. Al con-
trario, los jeiai’ son representados por
un sélo hombre adulto, que ocupa con
su famiiia una de estas casas; las cuatro
restantes estdn habitadas por dos her-
manas suyas, formando con él el linaje
Jjeiai-Rivero, y dos primas —fiermanas
entre ellas— que representan el linaje
jeiai-Ruiz. Como en el caso del clan
erefal’, los dos linajes feiai’ no conocen
su antepasado com(n. Fijandonos (ni-
camente en la proporcibn numérica vy
observando ademas que la madre de las
hermanas jeiai-Ruiz vive en la casa de
una de ellas, podriamos afirmar que
nos encontramos ante un caso de ma-
trilocalidad huitoto. A pesar que estos
hechos son ciertos, ellos no contradi-
cen lo que hasta ahora hemos afirmado

" ser los principios gue rigen la organiza-

cidn social huitoto, Si consideramos la
situacion clanica de los esposos, obser-
vamos que todos son o jafeniki “huér-
fanos” huitoto y bora, Gltimos repre-
sentantes de su linaje {aungue no de su
clan), es decir sin parientes masculinos
proximos con guienes agruparse, o asi-
milables a “huerfanos’, como en el ca-
so de un esposo de origen cocama,

El principio patrilineal aplicado al
modo de residencia que da la patrilo-
calidad concierne a los hombres; las
mujeres del patrilinaje por consecuen-
cia adoptan la virilocalidad, Pero cuan-
do el esposo, por ser jaieniki'y carecer
de parientes masculinos con quienes
agruparse, no puede conformarse a la
regla de la patrilocalidad, ésa se aplica
a la esposa, la cual queda viviendo con
su esposo faieniki en la agrupacion de
su padre y/o su(s) hermano(s) (9).

Ef caso de los jefai’ representa desde
luego sdlo un caso extremo de esta
costumbre tradicional gue ya hemos
mencionado anties, —extremo porque
subsiste un solo representante masculi-
no de los dos linajes je/ai’ (10}, alrede-
dor del cual se han establecido las her-
manas y primas con sus esposos jaieni-
ki {11). Vemos aquf claramente, cémo
hechos de orden demagrafico distor-
sionan —por decirlo asi— la imagen de
la sogiedad huitoto tradicional a tal
punto que aparecen casos matrilocales
ain donde la estructura fundamental
patrilocal queda implicita.
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Desde luego, los hombres de este
zrupo local —en vez de ser hermanos,
zomo en los grupos patrilocales— son
=sfados, aunque, segin la terminolo-
=iz huitoto, no todos de la misma cla-
==- la relacion de alianza matrimonial
su= implica sdlo dos linajes se expresa
sor el término oima; con este término
= hombre jeiai se dirigirfa a los mari-
Zos de sus hermanas Yy primas si to-
So0s fueron Huitoto, y viceversa; la re-
izcion que implica tres linajes se ex-
oresa por el término rifema vy lo utili-
zzrfan los maridos de las mujeres jeiai
=ntre sf, a condicion —lo que es el caso
aqu{— gue todos pertenezcan a un clan

diferente.

Los mismos criterios que caracteri-
zan la agrupacion jeiai, definen las re-
iaciones dentro del grupo local naime-
mi, cuyas cuatro casas estan situadas a!
Osste de la agrupacion ereiai-Moreno/
Ruiz y habitadas por las familias res-
pectivas de un hombre naimmeni, sus
dos hermanas y su madre, casada {12)
en segundo matrimonio con un hom-
bre jaieniki, Gnico represeniante del
clan zewai. Uno de los dos cufiados es
mestizo, sin familia personal en la re-
gibn, y como jaieniki vive pues con la
de su esposa, El otro cufiado, profesor
bilingiie y perteneciente al linaje ereini-

Cuadro 7

Rojas que es dominante en Tierra Fir-
me donde vivia y ensefiaba antes, ha si-

do trasladado por el Ministerio de Edu-

cacién a Pucaurquillo donde no en-
cuentra a otros miembros de su linaje,
aunque sf de su clan. La posicidn de su
casa, desde luego, se puede interpretar
de doble manera: por una parte, como
vecina del hermano de su esposa, inte-
grando como jaieniki el grupc de su
cufiado naimeni, por otra parte, como
vecina de los linajes ereiai-Mareno/
Ruiz, formando parte de la agrupacion
de su clan (13).

. Nos falta comprender ia situacion
del cuarto linaje ereiai, el de los Gar-
cfa, cuya casa se encuentra en el lado
opuesto del nlcleo de Pucaurquillo, al
Este del grupo jeiai’y desde luego espa-
cialmente separado de los tres linajes
areiai-Moreno/Ruiz/Garcfa entre los
cuales e! linaje Moreno, por ser su ca-
beza —el padre de los cinco herma-
nos— organizador de bailes y conside-
rado como “‘dusfio de la maloca”, ocu-
pa un status particular. Y, precisamen-
te, el unico hombre del linaje ereiai-
Gare{a tiene un status comparable que
lo distingue de ios Rojas ¥y Ruiz, va
que su finado padre habia celebrado el
baile /ladiko “viga de baile” en su for-

L ma de kodadiko “yiga-de baile del cas-

1 2

tigo” (14}, un baile que sirve para cas<
tigar a la mujer infiel. Ademss, en la je-
rarqufa ceremonial de los bailes huito-
to, el /adiko esté considerado como el

_baile més importante, seguido por el

¥ikii (okie en dial, buedino), practica-
do por el jefe del linaje ere/ai-Moreno.
Tradicionalmente, los duefios de los
bailes fladiko vy zikii, aunque sean del
mismo clan pero de linajes diferentes,
poseen cada uno su propia maloca; los
erefai-Garcfa, “duefios del Hadiko", sin

‘ tener su propia maloca, han constitui-

do sin embargo su propio grupo local,
escogiendo un lugar de residencia inde-
pendiente y separado de los ereiai-Mo-
reno, “‘duefios de zikii", ]

De este grupo hacen parte, fuera del
hombre representante Ulitimo de su li-
naje y su familia nuclear, dos cufiados:
un hermano de la esposa, del clan zive-
ni, con su mujer y su hijo, y un medio
hermano de la esposa, del clan jeiai,
goltero. El cuadro 7 pone en evidencia
las relaciones de parentesco y alianza
matrimonial que vinculan el grupo lo-
¢al ereiai-Garcia al grupo vecino de los
Jjeiai-Rivero {/Ruiz).

¢ Si el cargo ceremonial puede expli-
dar la residencia independiente y sepa-

-vada del linaje ereiai-Garcla respecto

@,

ereiai - 7

jeiai — Ribero

ziueni’

___.___-__'.‘

jeiai /] / deiai /el 4 te- ’ iueni aE
e feEl /el ] Tsa o)

1 H 1
' 3 ' T 5 1 & by
;55&A§£+565T6-6f| | J;Kogl'-.,!\

: ! 3 | '

RN, T PSS St S S
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L} “ \‘ L}
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hijos /-as de madre ereiai “=relacién

de “hermanos lejanos’

————— matrimonio
gl_T_matrimonio separado
— 1 primer matrimonio
T 7 segundo matrimonio

Leyenda: A hombre
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; 1— muerto

_ Thijo{ -a emigradof -2
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4 la agrupacién de los ereiai-Moreno,

‘las relaciones de alianza y parentesco

pueden explicar —aunqgue no en térmi-

nos tradicionales— su vecindad respec-
.to al grupo jeiai-Rivero {/Ruiz).

La Gltima casa del caserfo en el ca-
minc que conduce a la comunidad bo-
ra vecina, y separada del resto del pue-
blo por [a casa comunal, estd habitada
por un viejo matrimonio: la mujer es
una de los 24 hijos e hijas del finado
Miguel Loayza, ex-capataz de la casa
Arana y antiguo patron de los Huitoto
y Bora de Pucaurquillo, y su esposo
ocaina ha sido capataz del finado Car-
los Loayza, patron de los Ocaina de
Puerto 1zango; su décimo y Ultimo hijo
vive con ellos; todos los otros han emi-
grado al Amazonas —5—, a lquitos
—3—,0akima-1.

Nos queda por examinar la pobla-
cién que vive en las cinco casas perifé-
ricas dispersas en las purmas de la co-
munidad. De una de ellas hemos tra-
tado antes cuando hablamaos del grupo
gidoni. Las otras casas son habitadas
por familias que pertenecen a clanes
que no estan representados en el cen-
tro del caserio: amenani, faillajeni, bo-
ragwa’romi’y enokaizai, lo que no ex-
cluye que puedan existir lazos de pa-
rentesco entre estas familias periféri-
cas y los grupos del centro, —son éstos
lazos matrilaterales, ya que sabemos
que, a - diferencia de la pertenencia
al clan que se transmite por linea pa-
terna, las relaciones de parentesco hui-
toto se transmiten de manera indife-
renciada, es decir por los hombres co-
mo por las mujeres. Es el caso de los
enokalzaji’ que estan emparentados con
los ereiai-Moreno, por la madre del je-
fe de ese linaje que era enckaizai (15).

Los enokaizai’ se han establecido en
Pucaurquillo en una fecha reciente, Vi-
vian antes en Polinesia, el Gltimo case-
rfo en las cabeceras del Ampiyacu {ver
mapa 1), donde constitufan un grupo
patrilocal tradicional compuesto por el
matrimonio de los padres, la familia de
un hijo casado con mujer orejon, y cin-
co hijos todavfa solteros, a los cuales
estaban adjuntos (en funcién, pode-

mos decir, de jaieniki) los aliados ma-.

trimoniales orejon, el suegro y el cufia-
do del hijo casado. En 1977 el padre
y jefe de linaje enokaizai se traslado a
Pucaurquillo con tres de sus hijos sol-
teros'y fund6 un nuevo grupo patrilo-
cal, aunque incompleto (16), en las
afueras del caserfo. Esta afirmacior. del
modo de residencia tradicional e inde-
pendiente no sorprende de parte de es-
ta familia, cuya cabeza tiene fama de
ser un nimairama ‘‘sabio, conversa-
dor”, por ser hijo de nimairama y po-
seer amplios conocimientos tradiciona-
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les, particularmente en lo que se refie-
re a la mitologfa v a las palabras ritua-

~ les,

Los faillajeni’ y los Bora-gwa’romi
viven er: dos casas vecinas y estén rela-
cicnados por un vinculo matrimonial;
el representante del clan gwa‘romi’tie-
ne sus familiares en el Putumayo y co-
mo individuo aislado, como jaieniki.
vive con la familia-de su esposa y con
su madre gue contrajo su segundo ma-
trimonioc con el hombre failfajeni.

La presencia de la familia amenani’
en Pucaurquillo se debe a una interven-
cion externa en la organizacién de la
vida social huitoto. Hasta 1975 esta fa-
milia vivia en Estirén, cerca de los her-
manos de la esposa del clan imereiai’y
donde la mayorfa de la gente habla el
mismo dialecto que los amenani, el

nipodino. En esta época, los represer--
tantes de SINAMOS sugirieron que to-
da la poblacién huitoto del Bajo Ampi-
yacu se concentrase en Pucaurquillo.
Los amenani fueron los primeros en
trasladarse, las otras Tamilias de Esti-
ron aceptaron la propuesta, pero luego
no la cumplieron. Eso explica el aisla-
miento social en que se encuentra ac-
tualmente esta familia, que s6lo en una
fecha recierte establecié una relacion
matrimonial con un grupo local de Pu-
caurguillo, cuando su hija mayor se
caso con un hijo de los ereiai-Moreno.
Un caso de brujeria que ocasiond el
suicidié dei hijo mayor, el fracaso ulte-
rior del matrimonio de la hija v su en-
fermedad incurable también atribuida
a la brujeria corroboran, en otro nivel,
la constatacién de su aislamiento so-
cial. Esto, como prueba a contrario,
confirma el valor actual del ideal tradi-

Maps 2: Plan giquemdtico de la CN. huitoto de Pucaurquilio (1980)
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cional del modo de convivencia. Cuan-
do este ideap es sustancialmente afecta-
do la sociedad local reacciona contra
los “asociales” vy ellos viven su destino

como "“complices’” de la ideologia tra-|

dicional.
CONCLUSIONES

Hemos enunciadc al inicio de este
trabajo las reglas principales que defi-
nian 1a vida social huitoto y ocaina tra-

dicional. L.uego procedimos al examen -

de la composicidn social de las comu-
nidades huitoto y ocaina actuales del

rfo Ampiyacu y pudimos comprobar

gue la estructura interna de las comu-
nidades, las agrupaciones residenciales
y relaciones de parentesco v alianza
matrimonial, se podian muy bien in-
terpretar como la aplicacion de las re-
glas tradicionales, y eso aungue el re-
suftado de esta aplicacidén no tome la
misma apariencia como en la sociedad
huiteto antigua., Comprender que la
aplicacion de las mismas reglas en un
coniexto historico diferente produce
realidades aparentes diferentes, nos
permite precisamente situar v precisar
los efectos sociales def proceso histori-
co del pasado reciente; y también en-
tender el presente como Un conjunto
de potencialidades, de fuerzas y moti-
vaciones que tienen las rafces histdri-
cas ya demostradas, y que orientan el
desarrollo futuro de la sociedad nativa
actual,

La apariencia

£En qué consiste pues la diferencia
de la apariencia entre ¢l poblado Hui-
‘toto u Ocaina antiguo y el actual?

Al principio del sigio los miembros
de la sociedad huitoto -y ocaina vivian
repartidos por patrilinajes en malocas,
las casas grandes plurifamiliales; los hi-
jos con sus mujeres y nifios vivian con
su padre {y tfos paternos) bajo el mis-
mo techo. A las hijas, al casarse, les
tocaba dejar la casa paterna e ir a vivir
en la maloca del linaje de su esposo,
Como o mencionamos al inicio,
“huérfanas”, jaieniki, de patrilinajes
diezmados en las guerras rituales con-
vivian a veces en una maloca con el li-
naje-duefio de ésa {jofo nani), con el
cual pedfan contraer alianza matrimoe-
nial, Esta poblacion ajena de los jafe-
niki era de todos modos minoritaria en
comparacion con la del linaje-duefio.

En 1969/70 y 1973/74: en |a patria
tradicional de los Huitoto del dialecto
minikatino, cerca de la Chorrera {rfo
igaraparand), pudimos observar toda-
¥ia este habitat disperso de los patrili-
najes vinculados a una maloca, pero,
por un lado, la dispersion se hacia casi

a

exclusivamente a lo fargo del rio prin-
cipal v va no hacia el centro del monte
y en las pequefias quebradas; como lo
habfan observade ROBUCHON (17} y
WHIFFEN (18) al principio del siglo,
Y, por otro lado, si bien existfa una
maloca en los grupos que tenfan su
ilfaima “jefe” tradicional, ésta ya no
estaba habitada por la totalidad de los
miembros masculines del linaje, sino
exclusivamente por el padre v su espo-
sa, el propio “duefio de la maloca”, jo-
fo nama. Los hijos con su familia v
—en un caso— un jaieniki casado con
una hija del jefe de linaje se alojakan
en casasparticulares construidas alrede-
dor de la maloca (hasta 150 m. distan-
tes de ésa), formando asi un paquefio
caserfo (19). La maloca ya no cumplia
con su funcién de vivienda general, pe-
ro continuaba siendo el centro de 1a vi-
da social y ceremonial donde casi cada
noche los hombres se reunfan para pre-
parar la coca y conversar, lamiendo
“ampiri” (pasta de tabaco), sobre las
tareas cotidianas de cada uno y los tra-
bajos v bailes que se prevefan en co-
min, o

A este "estado de la evolucién'’ co-
rresponde en el Ampiyacu la situacin
de las comunidades nativas Ocaina de
Nueva Esperanza y Puerto lzango arri-
ba descrita {20) con la particularidad
que estos dos caserfos son el restultado
de la escision de |a antigua comunidad
nativa de Puerto lzange y gue en am-
bos casos observamos una presencia
numéricamente mds fuerte de “huérfa-
nos''— jafeniki que en los grupos loca-
les del Igaraparand.

Este “estado de la evolucion’ se ca-
racteriza desde luego por dos hechos

" principales que han cambiado el aspec-

to exterior (la apariencia) del asenta-
miento tradicional Huitoto v Ocaina,
sin afectar su estructura social interna:

A, el asentamiento, de *central’
{en el monte), se ha vuelto “ribe-
refio’;

B. la maloca ha perdido su funcidn
de vivienda general para los
miembros del linaje {y los jaiani-
ki), salvo el *duefio de la malo-

i

ca’,

Entre los factores causantes de tales
cambios sugerimos, para el hecho A:
1) la cesacion de las guerras rituales
que exigian un habitat escondido en el
interior del monte, 2) la atraccién del
rfo como arteria del tréfico de los rega-
tones y bienes modernos, y 3) la dismi-
nucidén numérica de la poblacidén nati-
va a consecuencia de las atrocidades
cometidas por los caucheros, a tal pun-
to que las tierras productivas para la

agricultura y accesibles desde la orilla
alcanzan para la totalidad de la pebla-
cién Huitoto y Ocajna actual,

Para el hecho 2, superficiaimente se
suele atribuir la causa a la “"tendencia
individualista de los miembros del gru-
po” (21}, que se puede pensar susten-
tada por el aumento de la propiedad
privada de bienes modernos adquiridos
en el mercado (fluvial y otros; p. €j.:
maéquina de coser, escopeta, ropa, fra-
zadas. . .). Esta explicacién tiene el in-

" conveniente de ser a la vez demasiado

vaga y simplista o mecanicista, y de
implicar una visidn colectivista de la
sociedad tradicional que no correspon-
de a la realidad. TH, WHIFFEN, que
visito la regién de los Huitoto y sus ve-
cinos entre 1908 y 1909, relata que
fuera del jefe, el cual siempre residfa
en la maloca, cualguier individuo que
lo deseara podfa copstruir una casa
particular para si mismo y su familia
en el monte, sin por eso perder su de-
recho a un cupo en la maloca de su li-
naje {22). Luego, hablando de la loca-
lizacién de las chacras en relacién a la
maloca, precisa que para 'las familias
que tenfan su chacra a grandes distan-
cias de 1a maloca (hasta dos dias de
marcha a pie) la construccién de una
“casa de campo” era una necesidad
(23).

Estos apuntes nos demuestran que
las llamadas *“tendencias individualis-
tas’’ siempre han existido en la socie-
dad huitoto y se realizaban en la préac-
tica por residencias unifamiliares ais-
ladas, de duracién temporal o indeter-
mida, y que, desde luego, no se las
puede considerar como el Gnico factor
causante de este cambio en el estilo de
vivienda.

Mo es el lugar aquf de profundizar
la discusidn sobre las condiciones de la
aparicién de los caserfos constituidos
por casas de tipo neg-amazénico sobre-
postes, que en la opinion de muchos
marca el pasaje de un asentamiento ti-
picamente native a un pueblo de caric-
ier mestizo, Pensamos que esta evolu-
cion —a nuestro parecer mas tecnoldgi-

‘ca que socioldgica (como o guiere de-

mosirar este trabajo)— requiere una
explicacién multifacética por ser la re-
sultante de toda una serie de factores
de cambio que han ocurrido en dife-
rentes niveles de la cultura, tales como
la disminucion demogréafica v sus con-
secuencias: fa disminucion de {a pabla-
cién por caserio y la restriccidn de las
areas explotadas agricolamente; la de-
saparicion de gran nimero de linajes y
sus consecuencias: la disminucién de
las actividades e intercambios ceremo-
niales y el aumento de la proporcién
de los jajeniki’ “huérfanos” sin legiti-
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midad para construir una maloca; el
reemplazo del pensamiento nativo re-
ferente al ““monte’’ por valores ideold-
gicos ensefiados en las escuelas y su
consecuencia: cierto grado de aliena-
cién respecto al “monte’” que impide
hoy en dia que una familia viva sola
en una chacra aislada en el bosque, To-
dos estas factores hacen pensar que
una comunidad nativa vive actualmen-
te en un universo espacial mas estrecho
gue antiguamente respecto a la exten-
sion del bosque vy las miltiples relacio-
nes que la sociedad ‘antigua mantenfa
tanto con los recursos como ccn los
numerosos grupos {“malocas”) disper-
sos que fo habitaban. En este sentido,
el reemplazo de la maleca como vivien-
da comunal por un conjunto més am-
plio de casas individuales puede verse
tal vez como un remedio o una reac-
cién a la nueva situacion de estrechez,
a la vez espacial, social e ideolGgica,
respecto al medio ambiente tradicio-
nal

Un tercer “‘estado evolutivo’ estd
dado por la situacion en Tierra Firme,
donde dos linajes —ambos sin jefe cere-
monial— viven agrupados en el misma
caserfo, rodeados de sus aliados matri-
moniales en posicion relativa de fajeni-
%i. Dos hechos nuevos se afiaden a los
dos arriba citados para cambiar la apa-
riencia del asentamiento:

C. el aumento de la poblacion, no
por el sblo crecimiento de un li-
naje duefio del lugar {io que se-
rfa el mode de evolucién tradi-
cional), sino por la agrupacidn
de dos linajes;

Estado
evolu- :
tivo 1. 2. 3.

10
20 X X
30 X X X
40 X X {(xX)
gos - % X {X)

1. asentamiento riberefio

D. 1a ausencia de una maloca;

La causa histdrica de la agrupacitn
de los dos linajes reside en la migracion
y el traslado de esta poblacion nativa
del Putumayo al Ampiyacu bajo el
mando de los ex-capataces de la Casa
Arana, la explotacién consecutiva de
su mano de obra por diferentes patro-
nes, v luego la consolidacion de esta
agrupacién alrededor de una escuela
bilinglie fomentada por el LV,

La ausencia de maloca se debe a la
ausencia de un jefe ceremonial (""due-
fio de baile", rafue nama), lo que es la
consecuencia histérica de la disminu-
cién demogréfica debida tanto a la ex-
plotacién del caucho ya mencionado,
como a las epidemias que afectaron a
los Huitoto cuando ya estaban estable-
cidos en el Ampiyacu(24},

El cuarto estado evolutivo, repre-
sentadc por la comunidad nativa de
Estirén, se caracteriza por:

E. el aumento de la poblacion por
agrupacion de mds de dos linajes
y gran proporcién de huérfanos
jaieniki’ (se trata de una amplia-
cidn del hecho 3).

gue tiene las mismas causas historicas
que los que citamos en el caso de Tie-
rra Firme; y, ademds, por:

F. ladispersidn de las casas pertene-
cientes a las comunidades nati-
vas, gue se presenta en forma H-
neal a lo largo de la orilla del rio.

CUADRO 8

Hechos aparentes del cambio

4, 5. 6. 7
X

(X X X

{X) X X X

2. maloca pierde su funcién de vivienda comunal !
3. aumento pobiacional por agrupacién de lcs [ine_ﬁes
4. ausencia de maloca "
5, agrupacién de mas linajes y jaieniki’
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6. dispersién de {as casas

Esta dispersion es, a la vez, la conse-
cyencia del aumento de poblacién (ca-
&i el doble de [a de Tierra Firme) vy la
expresion de la independencia relativa
de los grupos locales | — V.

En Pucaurquillo, que representa el
guinto “estado evolutivo”, el mayor
volumen poblacional, casi igual al de
‘Estirdn, se manifiesta, al lado del fené-
mena de dispersion {hecho 6,) observa-
ble en la periferia, por un hecho nuevo
en [a morfologfa espacial det pusblo:

G. la aglomeracion nucleada consti-
tituyendo el centro del poblado,

gue,podria ser la base para futuros ele-
mentos de urbanizacién como luz eléc-
‘trica, desague, agua potable, etc,, si se-
‘guimos un modelo convencional de
desarroilo rural,

No tenemos datos presentes -gue
nos indiquen el origen y las causas dees-
te hecho. Pensamos que se lo pueds
atribuir, por lo menos parcialmente, a
la influencia de ios funcionarios de S!-
NAMOS que han sido particularmente
activos en este antiguo feudo de los
Loayza.

El cuadro 8 resume los cinco esta-
dos evolutivos con los hechos aparen-
tes gue manifiestan ei cambio ocurrido
en comparacién con los estados ante-
riores. El hecho 3., “aumento de {a po-
blacién por agrupacion de dos linajes”,
de los estados 40 y 50 se ha puesto en-
tre paréntesis por ser el hecho 5., “au-
mento de la poblacién por agrupacién
de mds de dos linajes y gran propor-
cidn de jajeniki, una ampliacién del 3,

manifiestos en: pobla-
cidn
asentamientos itradicionales

60-200-
segin WHIFFEN, TH,1915: -
p. 63

unos linajes en lgaraparand 20-40
Nva, Esperanza, Pto. fzango, 33, 53

Tierra Firme ; 69
Estirén 122
Pucaurguillo 126

7. aglomeracidén nucleada de la mayor parte de las ca-

sas.
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Ei hecho 4., “ausencia de maloca”,
4= los mismos estados 40 y 50, estd
igualmente. entre paréntesis, porque,
= bien es verdad que no existe en los
dos caserfos una maloca “legitima”,
zundada seglin las reglas ceremoniales
radicionales por un “duefio de baile”
con “carrera ceremonial” por linea
paterna, —como ocurre en Puerto zan-
go y en Nueva Esperanza—, existe en
cada una de las dos comunidades una
maloca que fueron construfdas con
motivaciones nuevas que son el resul-
zdo de la historia y de la reflexion na-
tiva sobre elia, El paréntesis, desde lue-
go, significa: “ausencia de maloca tra-

dicional” / “presencia de maloca ‘recu- -

perada’ "', e implica que, para com-
srender el sentido rea/ de la gvolucién
histérica, no basta fijarse en las apa-
riencias ("presencia de una maloca”’},
sino que hay que tomar en cuenta los
valores {"ausencia de una maloca tra-
dicional). En este caso, al contrario de
lo que hemos observado en la morfolo-
gia social de los caserfos donde detras
de la apariencia cambiante se realiza
1a aplicacion de las reglas tradicionales
de la organizacién social, la maloca de
apariencia tradicional es la expresion
del cambio de valores (scbre este pun-
to volveremos luego).

A excepcion de los hechos 3 y 5
que se refieren a los linajes y jajeniki e
implican el conocimiento de la organi-
zacién social huitoto, los hechos enu-
merados en el cuadro son de naturale-
za empirica, Y, por ende, accesibles a
la observacion directa. Nos importa
subrayar que, aéin suprimiendo los he-
chos de organizacion social —las co-
jumnas 3 y 5—, los meros hechos em-
piricos bastan para distinguir cada
estado evolutivo del anterior y que,
desde luego, tal supresibn no cambia
ia funcién del cuadro.

Nos queda por determinar cuél es
fa significacion real del modelo evolu-
tivo contenido en el cuadro sindptico
8.

-La realidad

Serfa tentador —ya que el cuadro
en cierta forma lo sugiera— compren-
derlo como un modelo Aistdrico, algo
como una “ley de la evolucion histo-
rica” que traza las etapas de la acultu-
racién progresiva de las comunidades
nativas. Tal interpretacion puede apo-
yarse sobre el hecho.que, por un lado,
efectivamente, la comunidad aparente-
mente méas aculturada, es decir, la que
se caracteriza por el mayor nmero de
hechos de cambio (1 - 7) Pucaurquillo,
resulta ser la méas cercana a la boca del
Ampiyacu, <al Amazonas y -el centro
mestizo alll situado gue es Pebas, vy,

que desde luego'—se puede suponer—
‘estd méas influenciada por factores eco-
ndmicos, sociales y culturales exterio-
res, mestizos y nacionales, y que, por
otro lado, subiendo el rfo {ver mapa
1), encontramos sucesivamente las co-
munidades de -Estiron, Tierra Firme
{en el Ampiyacu} y Nueva Esperanza
vy Puerto Izango (en su afluente, el Ya-
huas yacu), las cuales se distinguen res-
pectivamente por 8, 4 y 2 “hechos de
cambio”, es decir, que aparecen gra-
dualmente como menos acuituradas en
la medida que nos alejamos del centro
mestizo, porque estarfan progresiva-
mente menos influenciadas por la so-
ciedad nacional.

Interpretando el modelo de esa ma-
nera, no nos parecerfa exagerado dar
un paso més y deducir de esa ley de
aculturacién progresiva el futuro de las
CCNN, previende que éstas, poco a po-
co, pero casi inexorablemente, tendrdn
que recorrer estos diferentes estados
evolutivos — tal vez mds— hasta con-
fundirse con la poblacion mestiza de la
Amazonia. Claro estd que si derivamos

tal filasofia de la historia del “modelo -

evolutivo’ presentado, el dia que ocu-
pemos algin puesto polftico o admi-
pistrativo gue nos ponga en contacto
eon las poblaciones nativas y nos habi-
lite para influir sobre su desarrollo, la
idea que animard nuestras acciones se-.
ra la de ir con la historia y el progreso,
conforme a nuestra filosoffa, empiri-
camente fundada, v de obrar en favor
del abandono de las costumbres y ele-
mentos culturales que caracierizan es-
tados evolutivos atrasados, para su
reemplazo por comportamientos y ele-

 mentos del mundo mestizo y nacional

que son- los signos de la modernidad y
civilizacion, .

Tal interpretacion de nuestro mode-
jo —aunque seductora y, hasta cierto
punto, plausible— no encuentra, sin
embargo, al examinar la realidad de
més cerca, ios fundamentos objetivos
necesarios para ser vélida.

Nuestro estudio no menciona nin-.

gin dato concreio que autorice a to-
mar este modelo evolutivo por otra co-
sa que un modelo [Ogico, basado en
una simple clasificacién tipolégica de
asentamientos nativos que los distin-
guse por la ausencia o presencia de cier-
tas caracterfsticas,ni dar a la“palabra
evolutivo un sentido histdrico rea/ que
implique que cada estado sea el resul-
tado de la evolucién del estado ante-
rior (25},

Esto, precisamente, no es el caso,
como lo vamos a comprobar.,

Nueva Esperanza y Puerto lzango se

‘remontan a un estado anterior que no

es el primer mencionado en el cuadro
como asentamiento tradicional, sino a
un asentamiento inico que agrupaba
con ligera variacién a la poblacion de
las dos comunidades nativas actuales,
es decir dos linajes numéricamente do-
minantes con sus aliados jaieniki co-
mo en el caso de Tierra Firme —el esta-
do evolutivo siguiente— pero con una

‘(éo dos?) maloca. En vista del volu-

men poblacional de entonces, que pa-

. saba los cien individuos, el asentamien-

to tenfa forzosamente un aspecto semi
nucleado (no lo podemos precisar por
falta de datos) que lo asemejaba a Es-
tirdn o Pucaurquillo, es decir a los es-
tados 490 y 50, De manera que se pue-
de decir que la apariencia de Puerto
lzango antes de la escisién, represen-
tando el estado histérico real anterior
de las dos CCNN actuales, no corres-
pondfa a ningiin estado descrito en la.
tipologia de nuestro cuadro, pues ma-
nifestaba una combinacion de hechos
nueva, no contenida en el modelo:
1 2 3 6 eventualmente7.

Los mismos asentamientos Estirén
y Pucaurqguillo, si los observamos en
1972, no tienen maloca, conformando
as{ su especto exterior a los tipos evo-
lutivos del cuadro. Un poco mas tar-
de, en 1973 y 1975 (?), aparecen otra
vez malocas: es decir gue un hecho que
ha estado presente en el estado evoluti-
vo 20 y que, pasando al 39, ha desapa-
recido, reaparece ahora en el 40 y 50,
aunque —como lo dijimos— con otro
valor.

Estos ejemplos bastan para eviden-
ciar que la historia real va por otro ca-
mino que la historia ideal derivada, por
alguna “légica”, del modelo evolutivo
tipologico.

En este punto de nuestra refiexion
aparece algo a primera vista paradoji-
co: la vision histdrica que llamamos
ideal se fundamenta sin embargo en un
modelo evolutive que no hace sino re-
sumir hechos observados y observa-
bles, y por lo tanto reafes. Los hom-
bres armados de lo que se llama senti-
do comin, —empiristas por falta o
miedo  a la inquietud—, suelen usar
tales procedimientos para afirmar y de-
fender sus convicciones, —en vez de

-formarse convicciones por el descu-

brimiento de nuevas realidades—. A fin
de poder despistar y denunciar esta
clase de abuso de los hechos reales pa-
ra argumentaciones ‘parcializadas, - es
importante identificar v comprender
cu4l es el procedimiento intelectual
que permite convertir una serie de he-
chos reales {los enumerados en el cua-
dro 8) en un conjunto ideal (la visién
histérica derivada) que atn se puede
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- de escuela. . .,

~ pasar.como real sirviéndose de éf como

si lo fuera,

Este procedimiento consiste en uti-
lizar el orden, la clasificacion de [os he-
chos, elaborada por la conciencia crea-
tiva del intelectual segln criterios evi-
dentemente heuristicos {oportunos v

oportunistas, sin-las cuales ninguna re-.

flexion constructiva puede funcionar),
como la imagen, el reflejo de la reali-
dad (gue en nuestra cabeza toma la
forma de una idea: la linea evolutiva
de la representacion gréafica es identifi-
cada con la idea de una linea evolutiva
histérica que por eso llamamos ideal)
hasta creer y hacer creer que esta ima-
gen representa la realidad, olvidando v
haciendo olvidar —mas bien: querien-
do hacer olvidar— su uso propia y pu-
ramente metafdrico.

Y ahora que hemes descartado la
interpretacion del cuadro 8 como un
modelo evolutivo histrico real, équé
significa alif a expresién “‘estado evo-
lutivo’? Cada estado lo hemos califica-
do como evolutivo pergue cada uno es
el resultado de una evolucidn histérica
particular: la suya {no la de la [fnea del
modelo),

- Cada comunidad tiene sus propios
antecedentes historicos: patrones, mi-
graciones, divisiones, iraslados, reagru-
paciones, epidemias, muertos, emigra-
ciones, presencia o ausencia de misio-
neros-lingliistas del [LV, fundacion

de cada lugar ha reaccionado con sus
propios medios (configuracién demo-
grafica, conocimientes, reglas socia-
tes: . .) y motivaciones (intereses, vaio-
res, ideales, aspiraciones. ., .), gue el
observador actual, a primera vista, des-
conoce y no puede captar espontanea-
mente.

Nuestra hipdtesis inicial ha sido que
algo de las reglas sociales tradicionales
debe haberse transmitido de los padres
a los hijos a [o largo de la practica so-
cial de estas poblaciones en su historia
movida e influenciada por las fuerzas
externas de los Gltimos 80 6 50 afios.
Partiendo de esta hipdtesis, nos hemos
preguntado en gué medida {a organiza-

" cion de los caserfos Huitoto v Ocaina

puede ser interpretada en términos tra-
dicionales, es decir, en qué medida es-
14 organizacién corresponde a la apli-

cacion de reglas v a la realizacién de-

ideales tradicionales de ia convivencia,
Las descripciones y anélisis de las co-
munidades han puesto.en evidencia,
por un lado, fa vigencia préctica de es-
1as reglas, v, por otro, /as limitaciones
concretas opuestas a su aplicacidn que
son el resultado de los factores histori-
cos externos: disminucién demagréfica
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a los cuales la poblacién

de la poblacién en general y de los

miembros de los diferentes linajes en .

particular, agrupacion de dos o mas li-
najes en el mismo lugar, aglomeracion
nucieada de la poblacion. Los estados
evolutivos definidos en funcion de los
aspectos exteriores, materiales {la apa-
riencia) de los caserfos, son desde lue-.,

.99 un aspecto de la realidad local que |

manifiesta —materialmente— el com-
promiso entra la aplicacion de las re-
glas tradicionales y sus limitaciones
concretas - de origen histérico, —un
compromiso momentanec—, observa-
do en 1980,

Estas limitaciones, por el grado de

" 'su presencia o ausencia en cada caso,

crean condiciones .objetivas particula-
res en cada comunidad gue son contra-
rias al ideal tradicional de convivencia
¥ que es necesario volver a detallar
para comprender ios problemas actua-
les internos de las comunidades vy los
criterios que coniribuyen a determinar
comportamientos y decisiones futuras
en cada {ugar:

1) ausencia de jefe ceremonial legi-
timo vy de maloca tradicicnal:
en Tierra Firme, Estirén y
Pucaurquillo;

2} convivencia “mezclada’ de dos o
mas linajes, pero en un espacio
realmente amplio:

en Tierra Firme y Estirén;

3) convivencia “‘mezclada’” de va-
rios linajes en un espacio reduci-
do (aglomeracion nucleada):

en Pucaurquillo;

4) debilidad funcional {a nivel orga-
nizativo) de una mayoria de lina-
jes o clanes, es decir: gran por-
porci6n de jaieniki

en Estirdn y Pucaurquillo,

El grado de convivencia ““mezclada’
es menor en -Tierra Firme, donde los
dos clanes numéricamente dominantes
ocupan los lados opuestos del caserio,
y en Estirdn, donde los cuatro grupos
locales ocupan un espacic amplio sub-
dividido en cuatro areas por edificios
{escuela, iglesia} o una guebrada, com-
parado con Pucaurquillo, dorde la
aglomeracion nucleada acentdia el gra-
do de la convivencia “'mezclada’. Nue-
va Esperanza y Puerto lzango, como
va lo ha evidenciade el cuadro 8, son
las dos comunidades que representan
actualmente el modelo mas tradicional
de asentamiento, -

Entre las consecuencias de estas:
contradicciones con el ideal tradicional

de convivencia que acabamos de enu-

. merar, mencionamos:

1) la falta de una autoridad recono-
cida, legitima y habilitada para
fundar y expresar el consenso so-
cial de toda la comunidad, y su
corolario: una cooperacidn labo-
ral parcial —a nivel de los grupos
locales (linajes v aliados)— den-
tro de una misma comunidad;

2) la ausencia de las actividades ri-
tuales {"'bailes’ o, por lo menos,
practicas esporédicas en los luga-
res donde han sido “recupera-
das’’} que son la expresion préc-
tica de las relaciones de inter-
cambio y obligaciones de .reci-
procidad ritual fundadas en la es-
piritualidad nativa;

3

—

las fricciones v conflictos entre
gente o grupos de gente que se
consideran mutuamente como
“otra gente’’, fiai komini, por-
gue pertenecen a linajes diferen-
tes.

La ausencia de una maloca tradicio-
nal o las funciones disminufdas de una
maloca “recuperada’ hacen que los
hombres —en vez de reunirse de noche
en el “cocal’™ |, jfiibibiri (lugar en la
maloca donde se prepara y consume
la coca) para conversar, expresar sus
problemas, organizar el trabajo comn,
los bailes, y formar, con ia participa-
ci6n orientadora del duefio de maloca,
la autoridad legftima, reconocida, este
€onsenso gue garantizara el desarrollo
armoniocso de las actividades v a vida
de la comunidad- se quedan en sus ca-
sas respectivas, replegados sobre sus fa-

-milias individuales, conversando con

ellas, tal vez, escuchando radio odur-
maendo

Pero la maloca no sélo es el orqano
esencial de la comunicacion social: es
también la imagen del cosmos en el
cual el “duefio” ocupa el sitio de! Pa-
dre-Creador cuya funeion asume cuan-
do organiza un baile {funcion compa-
rable al “vicario” o sacerdote), vy la
imagen del (tero materno, érgano de
la “creadora’, la madre del linaje, la
“duefia del baile"” y de toda mujer;
reunirse en ella es insertarse en un
mundo pensado en huitoto {u ocaina),
repensarlo cada noche y tomar sus de-
cisiones, planear sus actividades diarias
en conformidad en este mundo, moti-
vado por él, es decir, dar un sentido
huiteto (u ocaina) a la vida,

Donde falta la maloca, no hay don-
de practicar ni la palabra social, ni la
palabra filosofica, especulativa, espiri-
tual: la comunicacic’)n concreta, simul-
tdnea e integrada —reservada a la no-
che— entre, por un lado, los hombres,
. pilares del patn[maje Y, por otro, Ios
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" hombres y el cosmos, la creacion, se ha

roto. Hay, desde luego, disponibilidad
para llenar el vacio espiritual con otros
pensamientos propagados, por ejem-
plo, por laradio, y campo abierto para
toda clase de proselitismo,

La ausencia o disminucion de las
practicas ceremoniales {los “bailes”)
quita a las actividades productivas (ca-
za, pesca, agricultura) una parte de sus
motivaciones, ya que los bailes exigen
un excedente de la produccion que se
invierta en los intercambios entre los
que, precisamente, se consideran co-
mo “otra gente’’, gente de otro linaje,
jiai' komini. El “baile” es pues otro
medio de comunicacion tradicional
tanto al interior del linaje, porque se
prepara y ejecuta en ia maloca de un li-
naje, como entre los linajes, porque
participan como invitados y bailarines
la gente perteneciente a otros linajes y
malocas. E! baile es un “hecho huitoto
total” que pone en practica activida-
des que calificaremos como econdmi-
cas, sociales y religiosas. Con la reduc-
cién de su papel se debilitan los vincu-
los especificos que unen en /a préctica
a las comunidades vy linajes en una cul-
tura comiin,

Los conflictos se expresan de diver-
sas maneras: rifias, peleas, sospechas y
acusaciones de brujeria y hasta asesina-
tos. Las oportunidades concretas para
conflictos aumentan cuando se estre-
cha la vecindad como en el nlcleo de
Pucaurguilio: la molestia por la presen-
cia de chanchos no encerrados, los
efectos de la cachaza, infidelidad de
mujeres v picardias de hombres, robos
en la casa y en la chacra, . .crean hostili-
dades cuando sus autores son vecinos
pero “ofra gente”, mientras que se las
tolera mas facilmente cuandc son prac-
ticados por miembros del mismo linaje
o de una familia aliada. En estos térmi-
nos podemos definir una parte(26) del
“malestar estructural’’ que afecta estas
comunidades en la actualidad, vy expre-
sar la diferencia de intensidad de este
malestar segin las comunidades por el
nlmero de contrariedades presentes en
cada una, Por consecuencia, el “‘males-
tar estructural” es mas grande en Pu-
caurguillo y va decreciendo cuando su-
bimos el rio a Estiron, Tierra Firme,
luego, Nueva Esperanza y Puerto lzan-
go.

Las bases del futuro

Lo que precede nas ha permitido si-
tuar y precisar —como lo hablamos
anunciado al inicio de estas conclusio-
nes— los efectos sociales del proceso
histérico del pasado reciente y enten-
der el presente como un conjunto de
potencialidades, de fuerzas y motiva-

ciones que tienen las rafces historicas
va demostradas, y orientan el desarro-
llo futuro de la sociedad nativa actual.
Esta Gltima parte de la frase tiene una
importancia particular para quienes
participamos en un “Programa de Apo-
yo a Comunidades Nativas” y asumi-
mos responsabilidades frente a las co-
munidades huitoto y ocaina en la
cuenca del rio Ampiyacu. i

Si bien hemos analizado en detalle
los efectos sociales del proceso histori-
co reciente y podemos entender ahora
el presente como un conjunto de po-
fencialidades, nos falta precisar éstas
para que nuestro apoyo se adecue a
ellas v sea un apoyo a las comunidades
nativas y no contra o por encima de
ellas.

El conjunto de las potencialidades
consiste en la relacidn que existe entre
el deseo, la costumbre de aplicar las re-
glas de organizacion social, que hacen
posible ciertas practicas socio-econo-
mico-ceremoniales y sus limitaciones
objetivas. La dindmica historica se de-
sarrolla desde luego en funcion de la
evolucidn de los factores limitantes ob-
jetivos.

Entre estos factores el factor demo-
gréfico juega un papel determinante.
Evaluar este factor significa determinar
las posibilidades evolutivas de la socie-
dad huitoto, en la cual con el nimero
de hijos aumenta la esperanza de un
padre de constituir un grupo patrilo-
cal alrededor de su casa, que formard
el grupo de colaboradores en el pro-
ceso productivo y puede ser la ba-
se para participar en actividades
ceremoniales “recuperadas”, En este
sentido, es importante comprender la
ambigliedad del término jaieniki tal
como lo hemos empleado y que pro-
viene de la ambivalencia del status que
desigha y que nos falta precisar mas,
La ambivalencia del status resulta de
que puede ser transitorio, si nos situa-
mos en una perspectiva historica,

En la antigua sociedad huitoto ser
jaieniki’ querfa decir: no tener malaca
porque el jefe de linaje y su posible su-
cesor habian muerto en la guerra, ser
“huérfano”, un ser “pobre”, “‘desam-

parado”, sin linaje constituido y por .

tanto tener que buscar refugio en una
maloca ajena; jafeniki también era, por
extension y en un sentido de “hombre
ordinario”, la gente que pertenecia a
lineas colaterales masculinas (p. €j.
descendientes de los hermanos meno-
res del jefe de maloca), que no tenfan
funciones concretas o representativas
en las précticas ceremoniales.

Basandonas en el primer sentido he-

mos definido la sociedad huitoto del
Ampiyacu como una sociedad de
“huérfanos”. En la sociedad antigua,

" estos linajes decapitados y truncos vin-

culados a una maloca ajena, tenian la
posibilidad de retomar sus plenas fun-
ciones por dos medios: 1) teniendo
hijos, lo que requerfa tiempo, Yy
2) aprendiendo las patabras rituales,
lo que requeria el establecimiento de
una relacién social particular que hacia
posible la transmisién de la palabra ri-
tual del linaje dominante a un linaje
ajeno en posicion de jajeniki. Las pala—
bras rituales vinculadas a la “carréra
ceremonial” de un duefio de maloca y
jefe de linaje fundan, lo que podemos
llamar de manera alusiva, sin entrar en
mas detalles, “la ideologfa de linaje”,
de la cual se deriva la totalidad de la
practica socio-econdmico-religiosa de
sus miembros; ella viene de los ances-
tros y es la substancia del jekiraingo,
el campo seméntico del nombre cléani-
co. De ahi que su transmision a un
miembro de otro linaje implica una
clase de "‘adopcién’’ de éste por parte
del linaje donante.

Bastan estas indicaciones para com-
prender ante qué posibilidades se en-
cuentran los jaieniki huitoto actuales.
Examlnemos lo que ocurrid con fos jo-
venes ¥ nifios que llegaron al Ampiya-
cu hace 40 6 50 afios, sin familia, sin-
jefe de linaje, en calidad de jajieniki.

Algunos fundaron familias cuyos hi-
jos e hijas emigraron, o se quedaron en
parte o murieron; los que guedaron, se
casaron y tomaron residencia cerca del
padre* de su esposa y siguieron siendo
jaieniki como sus padres.

Pero otros, como lo ha mostrado es-
te estudio, fundaron familias que se
quedaron agrupadas y que tomaref,
cuando tenfan una mayorfa de hijos,
el aspecto de una gran familia extensa
patrilocal correspondiendo a la imagen
tradicional del grupo social localizado
en una maloca; en este caso se encuen-
tran los ofgjo de Puerto lzango, los
unoya de Nueva Esperanza los enokai-
zai de Polinesia hasta 1977, los enokai-
zai' y ereiai’ (hasta 19757) de Tierra
Firme y los ereiai’ de Pucaurquillo;
cuando tuvieron menos hijos y mas hi-
jas, el carédcter patrilocal de su asenta-
miento se volvid menos nitido (hasta
tomar, en los casos extremos, un as-
pecto mamlocal} ya que estas ulﬂmas
cuando se casaron con un faieniki que
no tenfa familia propia, se quedaron
viviendo con sus padres; observamos
estos casos en los grupos locales | — 11
de Estirén y en Pucaurquillo.

Esto dernuestra en qué medida los
jaieniki, inmigrantes al Ampiyacu, han
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logrado echar la base de nuevos linajes
“cumpliendo con la primera exigencia
arriba mencionada de naturaleza de-
mogréfica. Este proceso de formacién
de linajes se realiza a través de la di-
mensién del tiempo que lo expone a
todos los factores externos adversos
que se pueden manifestar durante una
vida: enfermedades y epidemias con al-
ta mortandad, sobre todo infantil, con-
flictos que pueden dividir una familia
y causar separacidn y hasta emigra-
cién. La segunda exigencia para que un
linaje retome sus funciones tradiciona-
les plenas, la de recuperar la palabra ri-
tual de un baile, implica dificultades y
riesgos de otra naturaleza.

Hemos dicho que hoy en dia yano

: vive ningCin representante legftimo de
una ‘‘carrera ceremonial” en el Ampi-
yacu, Hube algunos —tres o cuatro, se-
gin informaciones todavfa incomple-
tas— entre los inmigrantes de los afios
30, pero no todos hicieron una maloca
en esta tierra nueva para ellos y ningu-
no ha transmitido su palabra a nadie
para que asegure la continuacion del
espiritu clanico. Informaciones diver-
sas y fragmentarias, pero gue nos per-
miten representarnos las condiciones
globales en que se encontrd la sociedad
huitoto en los afios treinta y cuarenta,
nos dejan ver las causas de tal actitud,
Era una sociedad profundamente per-
turbada y traumatizada que se compo-

. nfa de gran proporcidn de ancianos y

padres sin hijos e hijos sin padres,
“huérfanos”’ de tantos linajes diferen-
tes, viudos y viudas, sin recursos eco-
némicos, debiendo reconstituir desde
_cero las bases de su existencia: la base
material, consiguiendo semillas para
hacer chacras, ya gue sblo una peque-
fia parte se habfa podido traer del Pu-
tumayo y las preparaciones por parte
de los patrones responsables del trasla-
do de la mayor parte de la poblacién
habfan sido minimas; y la base social:
contraer matrimonios, fundar familias.
Eran los patrones guienes organizaban
de manera prependerante las activida-
des de la gente. Un grupo de familias
queria regresar al Putumayo, pero fué
recogido en el camino por otro patrén
y asentado en el Alto Ampiyacu (son
estos los antecedentes de Polinesia,
Tierra Firme y en parte Estirén del
Cuzco, ver mapa 1). Hubo epidemias.
Con los afios 50 vinieron los primeros
misioneros-lingiiistas del ILV predi-
cando otra religibn, El consumo cre-
ciente de alcohol —la cachaza vy la nue-
va costumbre de tomar masato en vez
de la cahuana no fermentada— ocasio-
na nuevas expresiones de relaciones so-
ciales y las modifica paulatinamente...

Tantos eran los elementos nuevos,
los cambios en el modo de vivir, que
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estructura de la maloca.

» crearon condiciones objetivas que ya

no permitian el control social de parte
de los individuos gue tradicionalmente
lo ejercfan gracias, precisamente, a su
cargo ceremonial y, en particular, por
medio de la palabra ritual. De hecho,
el duefio de baile’’ es responsable, con
su esposa, del desarrolio de toda fiesta,
desde ios preparativos hasta el regreso
de los bailarines a sus hogares y aln
més alld, puesto que enfermedades o
“*desgracias”’ ulteriores pueden ser atri-
buidas a un error, una falta o una ma-
levolencia suya. Sus conocimientos del
funcionamiento de la naturaleza y el
universo, su vision “buena” de la so-
ciedad, expresados por las palabras ri-
tuales durante los preparativos y con-
cretizados en el “ampiri”, la pasta de
tabaco, que se transmiten a los invi-
tados y con gue se les asegura la con-
secucion de carne de monte para el in-
tercambio ceremonial, garantizan el
éxito del baile: su desarrollo en ale-
grfa, sin rifia ni pelea, ni accidente, ni
enfermedad, ni malestar alguno, la
abundancia de bebida y comida v el in-
tercambio justo de los productos de la
caza contra los de la agricultura ofreci-
dos por la gente de la maloca anfitrio-
na. Una falla en el control, en cambio,
causa dafios morales y fisicos a los par-
ticipantes y, sobre todo, al responsa-
ble, el “duefic del baile’ y sus familia-
res.

Asegurar el éxito de un baile y dar
la prueba de la eficacia de la palabra ri-
tual para tan amplio control social y
material en las condiciones perturba-
das gue hemos descrito, era una tarea
por lo menos problematica que podfa
hacer vacilar a los “duefios de baile"”
para asumir, sus responsabilidades tra-
dicionales. Algunos no las tomaron,

1 0s hombres colocan uno de Jos postes laterales que

otros sf, pero fracasaron {se murib la
esposa U ocurrié otra “desgracia”). El
espiritu del linaje era importante para
dominar el nueve mundo, la historia
antigua no alcanzaba controlar a la his-
toria nueva; los Gltimos sabios vy res-
ponsables experimentaron y tomaron
una actitud consecuente, “Las palabras
del Padre {moe uai) no son juego™, di-
jeron los hijos de un duefio de baile en
el lgaraparand, no se las pronuncia sino
en condiciones que aseguran su efica-
cia, su éxito: la realizacion del ideal so-
cial que fundamentan y reactivan, Es-
tas condiciones ya no existian, ya no
habfa por qué pronunciarlas.

A pesar de eso aparecieron otra vez
malocas en las comunidades nativas.
huitoto: en 1972 en Pucaurquillo, en
1975 (?) en Estirdn, v la gente volvié

_a hacer “bailes”. Estos hechos parece-

rfan en contradiccidn con lo gque aca-
bamos de afirmar, si no se supone una
cultura nativa capaz de evolucionar y
si se quiere ver a los nativos delante de
una sola alternativa: la de escoger en-
tre la cultura antigua y la moderna,
una cultura auténticamente nativa

una que no lo seria, :

Para gue estas malocas pudieran ser .
construidas nuevamente, era necesario
que las normas antiguas que impedfan
a los Gltimos legitimos duefios de bai-
le  ‘continuar su carrera ceremonial
perdiesen su vigor. Solo bajo esta con-
dicién, el no respeto de las normas, la
inconformidad de los bailes con las re-
glas antiguas se hacen permisibles. Co-
mo el ave Fénix, la cultura antigua se

‘ha muerto para renacer de sus cenizas.

Los Gltimos duefios de baile han muer-

to —los que con su practica conforme-

a las normas antiguas continuabasafir-
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=endola—, y en el aprendizaje de las
~w=vas generaciones se combinaban los

sonocimientos  tradicionales, aunque -

=completos, fragmentarios, transmiti-
2= por los padres fajeniki. a sus hijos
2n 2l marco familiar, con los conoci-
— =nios ensefiados en las escuelas bi-
moies, los centros de formacion de
=usicneros, el servicio militar y, apren-
=Zos en términos generales, en las re-
aciones con la sociedad y cultura na-
zonal. Aungue el contenido de este
Zoble aprendizaje varfa de un indivi-
Zuo a otro, dependiendo éso tanto del
z=do de conservacion de los factores
culturales en el seno de su familia, co-
—o del destino individual en sus rela-
~iones con el mundo exterior, en todo
nztivo del Ampiyacu hoy en dia coe-
«isten conocimientos vy valores de am-
sos mundos (28) que son la causa de

o que podrfamos llamar su problema

=e identidad étnica.

En esta situacion la generacién in-

termedia entre la de los finados due-
“os de baile que habian liegado al Am-
piyacu en su edad adulta y la de los
zhora adultos que han nacido en el
Ampiyacu y beneficiado de las prime-
ras escuelas bilingles creadas en los
aflos b0, juega un papel determinante
=n los actuales esfuerzos de la socie-
dad nativa para una nueva definicion
de su identidad étnica. Estas personas
gue tienen hoy en dia alrededor de los
cincuenta afios y mas, eran nifios cuan-
do llegaron al Ampiyacu, han partici-
pado en ios bailes de los Gltimos anti-
auos duefios v han crecido en una so-
ciedad tradicional fuertemente pertur-
bada, pero en fa cual recibfan los rela-
tos, caomentarios y ensefianzas infor-
males de las personas de la generacién
anterior, ahora desaparecida, que eran
todavia los garantes y representantes
iz los valores antiguos. Si bien presen-
ciaron las actividades de los misione-
ros-linglifstas del 1LV y otros, ya ha-
bian pasado la edad escolar cuando se
crearon las escuelas bilingles, A esta
generacién intermedia pertenecen las
personas que lograron reconstituir los
natrilinajes locales arriba mencionados
v las que decidieron mantener las tra-
diciones ceremoniales a pesar de su
practica actual inconforme con las nor-
mas antiguas, -

De lo que acabamos de exponer re-
alta que de las dos condiciones nece-
sarias en la antigua sociedad huitoto
para que un jajeniki, representante de
un linaje truncado, pueda acceder a su
cargo ceremonial y reconstituir un
linzje con plenas funciones socio-ritua-
l=s, solo la primera —demogréfica— era
realizable en las condiciones historicas

1 A

después de la emigracion. La segunda ..

=xigencia —e! aprendizaje de las pala-

bras rituales que fundamentan la ideo-

logfa linajera— ya no se podia satisfa-
"cer por las razones expuestas. :

De esta situacibn objetiva deriva-
mos la significacién de la decision de
los miembros de esa generaciobn inter-
media de hacer nuevamenie una malo-
ca y celebrar bailes: significa simulta-
neamente /a negacién de las normas
antiguas y Ja afirmacién de la tradi-

cién. El papel histérico de esa genera-

cién intermedia se manifiesta en /a
ruptura definitiva con la *‘ley antigua’
(29), cuando hace bailes sin ideologia
linajera, sin los conocimientos rituales
gue garantizaban el control social por
el consenso ideoldgico que concretiza-
ban, y en /a apertura de un nuevo ca-
mino_para la continuacion de la tradi-
cidn cultural, cuando hace bailes a pe-

_ sar de la ausencia de una ideologfa li-

najera, a pesar de la ignorancia de las
palabras rituales.

Como se puede notar —y en eso nos
parece preciso insistir— este papel his-
torico acondiciona el contenido real de
la oposicidn que establecemos entre lo
que ilamamos /o antiguo vy lo tradicio-
nal, —oposicidon que, desde luego, no
es de naturaleza formal (lo que seria el
caso si hicieramos de ella un uso *‘es-
tructuralista’’), sino de esencia histori-
ca, implicando una decision cuyo au-
tor asume por ella un cambio cuitural
y. por ende, su papel histérico, Y es
ahora, en este punto de nuestro anéli-
sis, que el nativo nos apaiece como
creador de su historia, creador de una
sociedad nueva —por lo que niega valo-

- res antiguos—, pero con elementos tra-

dicionales que constituyen el marco
concreto de su identidad étnica, fren-

te a las otras culturas nativas y la cul-

tura nacional,

Veamos, aln sin entrar en muchos

detalles, en gué condiciones {os inicia-
dores de nuevas malocas v de la conti-
nuacién de las précticas ceremoniales
han tomado sus decisiones.

La maloca de Pucaurquillo ha sido
construida después que el curaca de
esta comunidad —el jefe del linaje
ereiai-Moreno— habia escuchado en
Pucallpa, en 1972, al presidénte Ve-
lasco exhortar a los nativos allf reuni-
dos a practicar sus tradiciones. La ini-
ciativa para la construccién de la pri-

mera maloca de Estiron fue tomada

por la cabeza del linaje ereiai-Rojas
después que se habla casade, en un se-
gunde matrimonio, con la nieta de un
finado duefio de baile. Sin embargo, la
voluntad de un individuo de recuperar
ia maloca no es suficiente para que és-

" {a se edifique. La construccién necesi-

ta la participacién de la comunidad,

- obra,

/

En Pucaurquillo y Estirén, la pobla-
ci6n se identificd suficientemente con

esta voluntad para colaborar en la

En cambio en Tierra Firme,

cuando un viejo Ocaina “huitotoiza-

do” proponia a la comunidad hacer

una maloca, ésta no aceptd; ahora este

sefior vive en Estiron cerca de la vieja

maloca donde celebra sus bailes.

¢Por qué Tierra Firme no mostrd
interés en hacer una maloca? En ese
tiempo un “patrbn’ se habfa nueva-
mente esiablecido en la comunidad y
mandaba trabajar los pobladores por
su cuenta, manteniéndolos bajo la pre-
sion del endeudamiento permanente
por medio de la habilitacion,

Tenemos pues tres situaciones dife-
rentes. En la primera, un factor poifti-
co externo favorece y hasta —quizds—
provaca la recuperacion de la maloca;
en la segunda, el factor exterior estd

“ausente y la recuperacién se hace s6lo
| por criterios internos; en la tercera, la

dominacién econémica externa desfa-
vorece la recuperacion, perc la volun-
tad individual de practicar las tradicio-
nes rituales se va a realizar en otro lu-
gar donde se le ofrece esta posibilidad,

Un cuarto personaje de la misma ge-
neracidén, el hombre zewai aliado al
grupo haimeni’ de Pucaurquillo cerca

“del cual vive, ha empezado a hacer bai-
“les en la maloca de Estirdn que perte-

nece al grupo 1V con el cual también
tiene una relacién de alianza matrimo-
nial. '

Si bien en los dos primeros casos los
duefios de baile (y constructores de
maloca) habfan reconstituido un patri-

‘linaje patrilocal {el uno teniendo 5 el

otro 6 hijos varones) que —en términos
de la cultura antigua— constituyen la
base demografica concreta para la eje-
cucion de las funciones de duefio de
baile, en los dltimos casos tai base no
existe (el hombre zeuai solo tiene dos
hijas) o no se ha mantenido {los dos hi-
jos det Ocaina se han ido a vivir a Pe-
bas). Observamos desde luego gue no
s6lo se ha vuelto a hacer bailes sin
palabra ritual de linaje, sino que se ha-
ce baile ademds sin el soporte antiguo,
isin linaje!, Se puede entender que el
primer fendmeno autoriza el segundo:
si los organizadores de un baile pueden
celebrarlo sin palabra especifica gue
consagra las relaciones: linajeras exis-
tentes entre ellos, o, dicho con otras
palabras, si el soporte ideologico —la
palabra ritual—, que vincula un linaje
como tal al ritual, hace falta, entonces,
ya no existe una relacion necesaria en-
tre la calidad especifica del grupo de
organizadores (la calidad linajera) v el
baile, y otros grupos definidos en tér-
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‘minos no-linajeros pueden responsabi-

lizarse de“la organizacion de un baile.

En los dos casos concretos, los alia-
dos matrimoniales reemplazan a los fa-
miiiares linajeros ausentes; son ellos
quienes constituyen, exclusivamente
en estos casos y con el nuevo duefio de
baile, el nuevo grupo de los organiza-
dores de baile. Para una comprensién
adecuada de este fendomeno importa
precisar que esta participacion de los
aliados en la organizacidn de un baiie
no constituye una innovacion en la
practica ceremonial, puesto que anti-
guamente, los aliados del linaje del
duefio de baile son los ayudantes (na-
kollae) del duefio y contribuyen con
su trabajo y sus propios broductos
agricolas a la preparacion y ejecucidn
de un baile, La innovacion, en cambio,

reside en la ausencia de la base demo-

grafica linajera,

Vemos pues que, si la base linajera
—la constitucién de un nuevo linaje—
ya no es una condicién indispensable
para que un jafeniki pueda organizar
un baile, como era el caso en la anti-
gua sociedad huitoto, existen ahora las

condiciones— creadas por los antece-

dentes descritos— para que en esta so-
ciedad “‘mezclada” cualquier hombre
adulto de las generaciones siguientes se
dedique a la practica ceremonial.

Y, de hecho, en 1981, un hombre
de aproximadamente 35 afios, yerno

‘del anterior curaca huitoto, y ademds

de origen bora, ha dirigido la construc-
cion de una nueva maloca en Estirdn v
asumido el cargo de duefio de baile en
la inauguracion de la maloca (erai rua
el canto de la boca del rio: del ini-
cio”, o jofo ana zaitaina *'|a pisada de
la maloca’"). Es la primera vez, seg(in
nuestros conocimientos, gue una co-
munidad huitoto construye una malo-
ca bajo Ia conduecion de una persona
perieneciente a la generacién nacida
en la nueva patria. Es preciso afiadir
que esta obra se realizd en base del dia-
logo que un antropologo de ANACON-
DA -—el autor de este articulo— habfa
iniciado con las comunidades huitoto
en el marco del Programa de Apoyo
a Comunidades Nativas; en cierta me-
dida se puede decir que la obra se reali-

zb como consecuencia de este dialogo, -

—como la primera maloca "“inconfor-
me’" ha sido —si se quiere— la conse-
cuencia del discurso del presidente Ve-
lasca,

* % ¥ #

~ Hemos llegado al punto de nuestra .
exposicion en donde el lector puede

empezar a comprender en hase a qué
entendimiento de la realidad nativa
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_ANACONDA apoya a las comunida-

des, para cumplir con el “objetivo a
mediano plazo”” del “Programa de
Apoyo”’ tal como ha sido formulado
en la "“Solicitud de Cooperacidn Técni-
ca Internacional” (p. 15) dirigida en
1980 por ORDELORETO a la Coope-
racion Técnica del Gobierno Suizo
(COTESU): S

“@Garantizar a las sociedades nativas
situadas dentro del marco geografi-
co fijado por el Programa una vfa
de desarrollo que sea compatible

con su modo vy estilo de vida (tec- -

nologfia, conocimientos, organiza-
cién social y sistema religiose) equi-

- librado en su relacién al medio am-
biente, y cuyas modalidades por
consecuencia sean definidas por las
mismas comunidades’’,

Dar a este propdsito general los pri-
meros elementos de un contenido real
ha sido una de las motivaciones de este
artfculo. {Como nosotros, interlocuto-
res de las comunidades pero no-nati-
vos, podemos entender el contenido
real de las ““definiciones’ que dan los
nativos de “las modalidades de su via
de desarrollo”, siendo nosotros cons-
cientes que estas definiciones tienen
sus rafces en la historia propiamente
autbetona, la cual, en lo que se refiere
a los Huitoto y Ocaina —como lo diji-
mos al inicio de este trabajo— s6lo en
les Gltimos cien afios se ha combinado
mas intensamente con el curso de la
historia de !a sociedad dominante?,

La combinacién de estas dos histo-
rias ha tenido efectos tanto sobre la so-
ciedad nacional, como sobre las socie-
dades nativas, Los llamados “estudios
socio-econémicos” de ciertas comuni-
dades nativas por parte de instancias
gubernamentales (SINAMOS, Ministe-
ric de Agricultura, Oficinas de Refor-
ma Agraria (30} o estudiantes universi-
tarios se esfuerzan generalmente de de-
finir el papel que juegan las sociedades
nativas dentro del sistema econémico

y politico nacional, y comprender su .
situacion actual en términos y catego-
rfas que explican el funcionamiento

dei sistema global, nacional y hasta in-
ternacional, del cual las sociedades na-
tivas son un elfemento: dependencia,
colonialismo interno, marginalidad, ex-

plotacion, autosubsistencia, no acceso.

al crédito, al mercado, a la educacién a

- los servicios de salud, , , Tales concep-

tos sirven luego para la formulacion de
propuestas destinadas a mejorar la
situacibn de los nativos vy, si sus
autores son funcionarios que tie-
nen cierto peso polftico, pueden tra-
ducirse a la realidad como medidas le-
gales, administrativas o financieras, por

s asesorfa técnica, apoyos en educacion

y salud, etc,

Reconocemos el valor de tales ‘‘es-
tudios socio-econdmicos” y los actos
gue de ellos se derivan en beneficio de
los nativos; sin embargo, nos parece
necesario precisar los [fmites de estos
beneficios. Lo que parece beneficioso
al no-nativo, autor de dicha clase de
estudios y actos, no necesariamente
parece beneficioso al nativo, en bien
del cual ei funcionario o estudioso estéd
convencido de actuar; o, por lo menos,
el nativo no atribuye al beneficio la
importancia que le da el no-native;
también puede ser que sf, que el nati-
vo v el funcionario estén méas o menos
de acuerdo sobre el alcance del bene-
ficio propuesto por este tltimo. Pero
como los conceptos que utiliza el nati-
vo para expresar lo que e parece bene-
ficioso y lo que no, tienen un conteni-
do determinado por sy historia —que
de hecho es el resultado de la combi-
nacion de dos historias—, un contenido
que desde luego integra valores propia-
mente nativos que han sido exciuidos
del "estudio socio-econémico” con-
vencional, no hay modo para el fun-
cionario de entender lo que rea/lmente
significa su propuesta para el nativo, y
comprender lo que realmente es conce-
bido por el nativo como beneficioso, y
en qué términos y orden de priorida-
des. De esta situacién resultan unas
consecuencias que ponen al desnudo
algo de fa mecdnica de dominacién, E!
funcionario dedicado a la realizacidn
de sus metas y convencido de obrar pa-
ra el bien de los nativos, ya que tiene
sensibilidad social y cierto compromi-
so personal, politico, con poblaciones
tan desfavorecidos de su pais como lo

_son las nativas, se asombrara del recha-

zo, de la poca acogida, o de la indife-
rencia que su propuesta puede recibir
de parte de los nativos; o, en el mejor
de los casos, cuando la acogida ha sido
calurosa, hasta entusiasta, se sorpren-
derd gue dentro de cierto lapso el inte-
rés para la obra o las medidas propues-
tas decaiga y se la deje sin consecuen-
cia o sin continuacion, sin acabado; el
interés inicial, despertado tal vez por
lo novedoso de la propuesta, ha sido
reemplazado por las preocupaciones y
prioridades arraigadas en la realidad
cotidiana del nativo, cuyas caracterfisti-
cas el funcionario precisamiente no en-
tiende por haberlas evaluado en sus
propios términos y segln su propia es-
cala de valores. Pero —y en eso vemos
la manifestacién del racismo cultural
de la sociedad dominante que puede
existir alin en las personas “de la me-
jor voluntad”— en vez de buscar la
causa del destino lamentable de su pro-
puesta en su propia incomprension de
la realidad nativa, el funcionario lo
atribuira a la incomprension de su pro-
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{3 estructura de la maloca estd casi terminada con la colocacion
del armazén que soportard el techo.

suesta por parte de los nativos, o, sim-
slemente, a su ociosidad, su “flojera
zongénita”. Y, como de toda evidencia
ios nativos no han comprendido el in-
==rés y beneficio de su propuesta, éi se
v= confirmado en un juicio que hasta
zhara cierta verglienza intelectual ha-
iz podido inhibir, pero, a partir de es-
z= fracaso, se siente nuevamente auto-
rizado de pensar y expresar, y que cali-
Fica al nativo como un ser irracional,
determinado por supersticiones v
creencias magicas, que son la herencia
de su_anterior estado de salvaje. Con
=st2 acto de pensamiento el no-nativo
asume su papel de dominador, ya que
s= afirma en perfecta simetrfa dialéc-
<ica con el nativo gue escogid el térmi-
no de Racional para designarlo cuando
adoptd el castellano como segundo
idioma. Aparece al mismo tiempo que,
si bien el funcionario hace referencia
21 pasado del nativo, a su historia espe-
cifica de “salvaje”, ésta tiene para él
un valor (inicamente negativo vy le sir-
vz para afirmar la superioridad de sus
socluciones a los problemas del nativo,
= pesar de y contra la opinién del mis-
mo nativo.

Hemos mencionado aqui el caso de
un funcionario “de buena voluntad”,

pero pensamos que estos Procesos’

mentales caracterizan —y lo-decimos
con mayor preocupacioén— a la gran
mayoria de las fuerzas progresistas del
pafs cuando consideran el papel de los

nativos en el destino y el futuro de la
nacién y cuando tratan de elaborar
una politica gue tome en cuenta este
estrato de la pcblacion nacional.

Son estos procesos mentiales gue
son necesarios a la realizacién practica
de la dominacién de fa sociedad nacio-
nal sobre las sociedades nativas; en el
mismo tiempo la condicionan vy la jus-
tifican, reconfortando al sujeto no-na-
tivo con la buena imagen que tiene de
si mismo como agente de! progreso “al
servicio” de un pueblo subdesarrallado
—ya que, de una vez, sitla a los nativos
en esta categor(a de fa humanidad, dis-
pensandolo de cuaiquier duda respecto
a los fundamentos de su juicio. La do-
minacion de la sociedad nacional arrai-
gada en tales procesos se afirma camo
ahsoluta, porgue aln los sectores mas
progresistas ni siquiera pueden conce-
bir —menos ain defender— una alter-
nativa a los valores gue afirman hasta
hoy.

En cambio, esta dominacibn que se
quiere absoluta, el nativo no fa acepta
de esta manera, pues —Y eso lo ha evi-
denciado este trabajo— para su proble-
matica especifica resultante de su pro-
pia trayectoria historica él busca vy en-
cuentra sus propias alternativas y solu-
ciones que la sociedad. nacional no
puede percibir como tales ya gue su

"mirada sobre la realidad nativa, polari-

zada por su idealismo etnocéntrico, no

ve mas alla de las apariencias que inter-
preta en términos negativos en referen-
cia a sus propias ideas e ideales de de-
sarrollo., :

Es importante comprender esta bls-
queda y encuentro: nativos de alterna-
tivas propias no como un suefio misti-
co o —quién sabe— como una proyec-
cién idealista del antropdlogo, sino co-
mo un proceso historico concreto que
da su forma tanto a ia realidad mate-
rial en que vive el nativo {p. ej. las ca-
sas, las formas de los pueblas) (31}, co-
mo a las relaciones sociales y economi-
cas (p. ej. las agrupaciones de las fami-
lias, el papel del “duefio de baile”, la
participacién econémica y ritual de
la poblacién en los bailes), y entre es-
tas Gltimas comprendemos no solo las
relaciones internas a la sociedad nativa,
sino también las gue la vinculan a la
sociedad nacional (p. ej. las relaciones
con el “‘patrén®, el misionero, el antro-
pologo).

En esta afirmacién de su especifi-
dad. histérica —0, como expresamos
anteriormente, en el conjunto de las
potencialidades socio-econdmicas e
ideolégicas— podemos ver la fuerza de
resistencia de las sociedades nativas a
ia dominaci6on nacional. Sus alternati-
vas imponen al totalitarismo. desarro-
llista de la sociedad nacional sus limi-
tes concretos y expresan un desafio
real,

Si bien es verdad gue estas alternati-
vas contribuyen a la marcha del siste-
ma global, nacional, —lo que demues-
tran los mencionados “‘estudics socio-
econbmicos’’, y por lo que se define la
relacién dialéctica entre los dominado-
res y los dominados—, su contenido
real, por las tradiciones propias, por las
rafces histérico-culturales propias que
pone de manifiesto, no es reductible al
contenido de la dialéctica entre domi-
nador y dominado, en ia cual este Giti-
mo sblo representa el término negativo
y constantemente negado —y por eso
indispensable para la afirmacion del
primero— de ia relacion.

Este contenido irréductible consti-

" tuye la fuente del proyecto social al-

ternativo, propiamente autdctone; abf{
es que se inspiran las fuerzas —inquie-
tantes para la sociedad dominante,
porque estdn fuera de su comprension,
fuera de su control—, que para los que
sabran comprenderlas, los que sabrédn
ver la racionalidad nativa deirés de los
comportamientos aparentemente irra-

" cionales, significan la base de un futu-

ro diferente de lo que la dialéctica de
dominacién impone hoy en dia a las
alternativas politicas convencionales,
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NOTAS

Observacion sobre la pronunciacion de
las palabras huitoto:

Hemos utilizado aquf, con ligera
modificacion, la transcripcién del idio-
ma huitoto tal como aparece en fas pu-
blicaciones del ILV que los Huitoto en
su mayoria saben leer. Las letras se
pronuncian, grosse modo, come en
castellano con las siguientes particula-
ridades: j se pronuncia como h inglés,
z como laz en Espafia, lcomo lallo y
en Argeniina, ¥ con la posicion de la
!jen'gua de u y la posicién de los labios

ei,

1) Las informaciones referentes a la
cuenca del Ampiyacu en que se basa
este articulo han sido recogidas por el
autor en 1980 en el marco del progra-
ma pluridisciplinario. “El cultivo de
corte y quema vy la evolucion del me-
dio forestal en la Amazonia del Nor-
QCeste. Ecologia de los sistemas de cul-
tivo nativos en la Amazonfa peruana’’
financiado por el Fondo Nacignal Sui-
zo de Investigacion Cientifica (solici-
fud n© 1.664-0.78) vy el Centro Nacio-
nal de Investigacién Cientffica, Paris
(R.C.P. 316} v qgue ha trabajado en
convenio con [a Universidad Nacional
de la Amazonfa Peruana, Este progra-
ma ha coniribuide a la creacién del
“Programa de Apoyo a Comunidades
Nativas'', concebido por el ORDELO-
RETO en 1979 vy ejecutado a partir de
octubre 1980 con un aporte de la Coo-
peracién Técnica del Gobierno Suizo.
La ejecucién de la parte suiza ha sido
encargada a la ‘‘Asociacion para el
Apcyo a Jas Comunidades Nativas de
la Amazon{a’” (ANACONDA]} con sede
en tquitos {1042, Av. Grau) de la cual
el autor es miembro. De este compro-
miso practico del antropdlogo con las
comunidades nativas resulta la necesi-
dad de situar [a problematica de la or-
ganizacidn socia! actual de las comuni-
dades nativas en una perspectiva histé-
rica que no sea sé!a retraspectiva, sino
también prospectiva.

La mayor parte de este frabajo
-—desde la introduccién hasta la des-

cripcién de Estiron— constituia un in-
forme sobre la situacidén social de las
CCNN huitoto y ocaina en el Ampiya-
cu, presentado al equipoc del Programa
de Apoyce en julio 1981 v sometido a
la discusidn. Se reproduce aqui corre-
gida v aumentada por la descripcion
del caserio de Pucaurquillo y !as con-
clusiones. Sin embargo, Jas descripcio-
nes reflejan el estado de las comunida-
des correspondiente al principio de
1980 y no toma en cuenta los cambios
ocbservados en 1981 y 1982, aunqgue al-
gunas notas aluden a elfos,
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2) En noviembre de 1978, nuestro
amigo y colega Oscar Paredes publicd
un “estudio etnologico de las comuni-
dades nativas del rio Ampiyacu - Bajo
Amazonas” (cf. PAREDES PANDO,
0., 1978) que contiene gran caniidad
de valiosa documentaciéon sobre ia his-
toria y la situacion actual de la pobla-
cion nativa de esta cuenca. En cuanto
al tema que nos interesa aqui, fa mor-
fologia social de las comunidades hui-
toto v ocaina, el trabajo de O. PARE-
DES P. no lo toca en particular, ya que
su discusion referente a la “organiza-

cién social™, “ciclo vital y costumbres
asociadas”, “designacion de nombres”,
“sistema de autoridad’, ‘vivienda y

patrén de aseniamiento’” (pp. 44-62) vy
‘‘flestas e intercambios’” (pp. 71-82,
con un pegueiio, apéndice, pp. 82-83,
sobre las fiestas huitoto), es decir, los
capitulos dedicados a los aspectos tra-
dicionales de la vida social, se basa en
hechos observados en ias CCNN. bora
de Brillo Nueve y Cclonia. Sin dar
muchos detalles sobre la estructura in-
terna del caserio de Brillo Nuevo, el
autor distingue en el pueblo varias sub-
areas, cada una formada por casas per-
tenecientes a los miembros de clanes
espec(ficos, a veces agrupadas alrede-
dor de una maloca, o a clanes matri-
meoniales aliados, y comprueba que “la
actual fisionomia del asentamiento, si
bien no es la tradicional, trata de mos-
trar alguna correspondencia al sistema
anterior;, . .”" {p. 61). El estudio nues-
tro anhela dar un poco mais de preci-
sidn a esta idea.

3) cf. GASCHE, J., 1976.

4) La traduccién del nombre clinico
huitoto da un sentido muy resiringido
del valor de este nombre, 2f cual mas
bien alude a un campo semantico mas
amplio, que los Huitoto llaman jeki-
raingo, término que los de Colombia
me han traducido por “bandera” o
““blasén’’ de significado maitiple. Asi,
por ejemplo, el nombre ereial contie-
ne a la vez las nociones de erefio “0so
hormiguero”, ereri “*hoja de carana™,
erebeido “una clase de pajariio)’’, ere-
ziga ‘*(clase de camardn grande)”, y se
refiere al heroe mitico Agaronaral.

' 5) cf. PAREDES PANDO, O., 1978:

p.31.

6) Dejamos abiertm la posibilidad que
otros linajes de este mismo cian exis-
tan en &l Putumayo donde hasta el
momento no tuvimos ia oportunidad
de trabajar. Mencionamos también
gue en la antiqua trocha de los cau-
cheros gue va de La Chorrera a Encan-
to (San Rafael}, en Colombia, nuestros
gufas nos han mostrado una gran pur-
ma que pertenecia a los ereiai en la
época del caucho.

-7) En otras circunstancias histéricas y -

sociales, como las que pudimos obser-
var en Coiombia en 1969/70 vy 1973/
74, donde, después de fa época del
caucho, la mayor parte de la poblacién
huitoto ha sido tomade bajo la tutela
de los misioneros capuchinaos, otro sis-
tema de apellidos ha sido aplicado:
nombres personales huitoto (respecti-
vamente bora, ocaina, etc.) han sido
‘convertidos en apellidos, asimilando su
pronunciacién al castellano, p. ej, Fai-
ri toi da Faerito, Manaidiki Manaide-
ke, etc,

8) Vemos aqgui una de las consecuen-
cias de la residencia aglomerada mo-
derna, que sin duda se acentuarfan si
se creasen infraesiructuras wurbanas
{p. ej. luz eléctrica) anheladas por una
parte de la Pobiacion de Pucaurguillo.

9} Para mayor claridad resumimos los
términos empleados y su definicion de
la siguiente manera: lo gue significa
para el esposo patrilocal significa para
la esposa virilocal y su definicién es
gue el hombre queda viviendo en la ca-
sa o cerca de su padre y es la esposa
quien va donde él; por ofra parte, io
gue significa para el esposo uxorilocat
significa para la esposa matrilocal y su
definicion es que la mujer queda vi-
viendo en la casa o cerca de su madre
y es el espaso quién va donde ella.

10) Dos hermanos de las hermanas
jeial-Ruiz han muerio en su nifez, y el
hermano menor del hombre jeiai-Rive-
ro ha sido adoptado por un familiar de
un ex-patrén y llevade a Lima.,

11} Precisamos que una de las herma-
nas se ha separado de su marido y fué
a vivir a Pucalipa, de manera que su ca-
sa estd habitada por el marido vy sus hi-
jos.

12) *“Casado’ en este articulo se refie-
re al matrimonio seglin las concepcio-
nes huitoto, vy no implica ninguna con-
sagracion por la iglesia.

13} Et mismo hecho de las hermanas
-—casadas— que se quadan viviendo con
sus hermanos y su padre se obsarvaen
Estiron, si analizamos los grupos loca-
les 1l donde las dos hijas del padre ni-
maitai se han casado con hombres ore-
i6n y resigaro, y 111 donde las hijas del
padre guamareiai se han casado con
hombres mestizo y faillajeni. En el
grupo H reside también el hijo nimai-
tal y en el grupo 111 los dos hijos gua-
mareial, solteros pero en edad de ca-.
sarse.

14) Basta aqui precisar que tanto en el
caso de los WMoreno como en el de los
Garcia la legitirnacion de sus cargos ce-
remoniales no se puede derivar de una
descendencia directa de un antiguo
illaima y rafue nama (“jefe” y “‘dueho
de baile”). En ambos casos el deseo y
la voluntad de recuperar el ceremonial
tradicicnal, a pesar de !a falta de repre-
sentantes legitimos (por extincién de
sus linajes),ha jugado un papel determi-
nante en algiin momento de la historia
reciente,

15) La terminologia de parentesco
huitote (cf. GASCHE, J., 1976) usa
una sola palabra para designar a los pri-
mos bilaterales y los hermanos: ama de
ahf viene que miembros de un clan di-
ferente del mio pueden ser mis “*her-
manos’’, cuando su madre pertenece a

mi clan {en cuyo caso la llamo i1 “tia"").
16) En 1981 dos hijos mas habian ba-
jadc desde Polinesia para vivir cerca de
su padre. ;

17) c¢f. ROBUCHON, E., 1908,

18) cf. WHIFFEN, TH., 1915.

19) cf. un ejeiplo descrito en detalle
en GASCHE, J.,'1972,
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20) Ahora, en 1982, podemos obser-
var un proceso de reconstitucién de un
grupo pairilineal vy patrilocal alrededor
de la maloca de Estirdn: dos hijos del
‘‘guardidn’’ de esta maloca (ereiai-Ro-
jas} va han bajado de Tierra Firme para
establecer su casa cerca de su padre, en
el grupo !V de Estirén.

21) cf. PAREDES PANDO, O., 1978:
p.61.

22) cf. WHIFFEN, TH., 1915: p. 47.
23) cf. WHIFFEN, TH., 1915: p. 103,

24) cf. PAREDES PANDO, O, 1978:
p. 31 .

25} Cabe mencionar que ios arquedlo-
gos, por s6lo disponer de vestigios ma-
teriales para reconstruir fa historia, son
los més expuestos a la tentacién de
presentar sus secuencias tipolégicas co-
mo una secuencia evolutiva histérica y
de implicar con eso en sus trabajos una
idea positivista de la evolucién y el
progreso.

26) Estamos conscientes que el tema
de este trabajo y su discusién ~—por de-
finicién y opcidbn de nosotros— no
abarca la {otalidad de la problemaética
de la comunidad a que nos referimos.
Su realidad econdmica en particular no
ia tocamos, o solo alusivamente, Con
seguridad algunos lectores querran ver
en la ausencia de criterios econdmicos
en el debate scbre la evolucion de las
comunidades, o més: en el hecho de
no tomar la base econémica como
punto de partida del anéaiisis la causa
de alguna debilidad de sste estudio o
hasta la razon de su invalidez. Tene-
mos ciertos conocimientos de la raali-
dad econémica de estas comunidades,
y_en el trabajo de O. Paredes Pando
(1978) un capitulo estd dedicado a la
““Economia tribai y economia de mer-
cade’, pero pensamos que los factores
econdmicos operantes, si bien pueden
anadir algo complementario a nuestras
explicaciones, no modifican fundamen-
talmente el anéilsrs, ampliardn nuestra
comprension global de la realidad native,
pero no afectardn el papel de las estruc:
turas sociales tradicionales tal como o
definimos. Se podfa pensar que los fac-
tores econémicos modernos, como la
generalizacion del uso de dinero vy la

" participacién en el mercado, crean mds

limitaciones a [a aplicacibn de las re-
glas sociales tradicionales, o las debili-
tan substituyéndolas por un nuevo ti-
po de relaciones, por ejemplo, de pa-
trén a empleado o de acreedor a deu-
dor, y ésto es cierte —hasta cierto pun-
to gue un estudio- particular aclara-
rfa—. Tratandose de una sociedad sin
clases y cuyc mado de produccién ro
conocia otra division de trabajo que la
basada en el sexo, una sociedad que
luego, a finales del siglo pasado y du-
rante aproximadamente 80 afos, ha
servido de mano de obra a varlos pa-
trones pero tan poco remunerada que
el poco dinero o los pocos bienes reci-
bidos no podian afectar las relaciones
sociales internas, y una sociedad cuyos
miembros sélo hace pocos afios, prin-
cipalmente a partir de la intervencion
de SINAMQS, se vincularon individual-

-mente, sin patrén intermediario, al

mercado, pensamos que para compren-
der la realidad de este tipo de sociedad
hay que tomar en cuenta que [o econd-

mico coincide todavia con lo social vy
lo religioso y viceversa: p. ej. el paren-
tesco y la alianza matrimonial requian
fenémenos como la colaboracibnen la
produccion, los bailes implican un in-
tercambio de producios de caza, pesca
y agricultura, de objetos y serwclns ri-
iuales y tienen desde luego motivacio-
nes y significaciones complejas que
tenemos costumbre de calificar como
econémicas, sociaies vy religiosas. El
problema fundamental desde luego es
de orden metodoldgico: cébmo dar
cuenta de la emergencia, en el trans-
curse de la evolucién de tal sociedad
pussta en contacto y relacién con la
nuestra, de lo propiamente econémico
gue pueda determinar lo social y lo re-
iigioso, o dicho en otras palabras: co-
mo dar cuenta de la inmersién de una
sociedad sin clases en una gue las tie-
ne, Un tema de largo debate,

27) PAREDES PANDO, O., 1978: pp.
37-38.

28) Esta coexistencia de dos mundos
en una scla mentalidad caracteriza la
vida de todos los ‘‘dominados’, sea
nativo, loretano, peruanc o de ‘otro
coniinente, lo que no excluye que el
dominado de uno sea el dominador de
otro.

29) Esta manera de hablar se inspira
en la manera cdmo se expresd —respec-
to a otro nivel de cambio cultural— un
Huitoto del lgaraparana cuandc com-
paraba el esiado antiguo de la cultura
kuitoto, de la cual la guerra ritual era
elemento constitutivo, con el Antiguo
Testamento, y la época reciente con el
tiempo del Nuevo Testamento. Es po-
sible que haya escuchado esta férmula
de boca de un misionero, pero no es
sequro. Aundgue sea el caso, pronuncia-
da por el nativo, expresa su conciencia
de un cambio profundo que ha ocurri-
do en la historia de su pueblo y afecta-
do su modo de vivir, su cultura, Evi-
dentemente, tal consciencia contribu-
ye a definir el contenido de su visién
del futuro.

3(3 El estudio de O. PAREDES PAN-
{1978) pertenece a esta categoria
de trabajos.

31) Séle mencionamos aqui los ele-
mentos culturales tratados como ejem-
plos en este trabajo para que el lector
recuerde lo que en la primera parte de
este trabajo hemos demosirado. Son
ejemplos decimos. Claro estd que cual-

quier cultura nativa actual se debe .

comprender en su totalidad como ia
expresién de este proceso, iinclusive los
elementios modernos adoptados! Ei
mal o no funcionamiento de ios Groa-
nos comunitarios instituidos por
SINAMOS  (presidente, secretario,
tesorero, vocal, asamblea general) que
mencionamos en la primera pdgina es
parte de este procese: si no funcionan
o funcionan mal, es porque exisien
otros mecanismos sociales, otra visidn,
otros criierios de 1a convivencia y de la
organizacién interna que solucionan
los problemas (—y a su manera—), que
debran, en el espfritu de los funciona-
rios, solucionar estos organos., Com-
prender las soluciones nativas es el pri-
mer paso para que podamos fundar un
didlogo en la realidad nativa. El Frogra-
ma de Apoyo colabora actualmente en
la creacidn de botliguines comunales en

algunas comunidades del Ampiyacu:
para la realizacibn de esie proyecto
han preparado arrozales comunales cu-
yos productos financiardn la compra
de los medicamentos. Sabemos que los
Huitoto y Ocaina tienen su propio
concepto de salud y enfermedad, de la
curacion y de su costo y de las relacio-
nes entre el paciente y la persona que
lo cura, y que este concepto integra las
experiencias hechas con los productos
farmacéuticos y su modo de adquisi-
cidn que relaciona su uso al mercado.
Es este concepto que determinard a
través de las discusiones, medidas v ac-
ciones en el transcurso de la realiza-
cién del proyecio vy con huestro apor-
te (las respuestas a las inquietudes, pre-
guntas y pedidos expresados frente a
nosotros) la forma concreta y el conte-
nido real que tomara en sstas socieda-
des lo que desde el inicio llamamos
—ellos y nosotros— “botiquin comu-
nal*’, pero sin saber todavia —ni ellos
ni nosotros— qué serd y como serd
concretamente. Consideramos desde
luego nuestra colaboracién como un

_proceso de aprendizaje mutuo para

evitar imponer nuestros criterios a
las iniciativas nativas. L.os problemas -
metodolégicos que plantea este propb-
sito podrian ser el tema de otro traba-
jo.
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